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ÖZ 

MUHAMMED B. AHMED EL-‘AVFÎ VE KIRÂAT ĠLMĠNDEKĠ YERĠ 

Hidayet AYAN 

XVI. yüzyılın ikinci yarısında Mısır‟da dünyaya gelen ve daha sonra Ġstanbul‟a 

hicret eden Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, kaleme aldığı eserlerle kırâat ilminin 

Osmanlı Devleti‟ndeki geliĢimine katkı sağlamıĢ bir âlimdir. Onun sahip olduğu 

kırâat müktesebatında hocası Ahmed el-Mesyerî‟nin rolü oldukça büyüktür. 

„Avfî‟nin söz konusu ilmî birikimini, yazdığı çok sayıda eser ve dâhil olduğu ilim 

meclisleri vesilesiyle sonraki nesillere aktardığı müĢahede edilmiĢtir. Onun telifleri, 

baĢta el-Cevâhiru‟l-mükellele olmak üzere kırâat sahasında istifade edilen kaynak 

eserler arasına girmiĢtir. Ayrıca onun mezkûr eseri, Osmanlı coğrafyasında istifade 

edilen kırâat eğitim ekollerinden biri olan Ġstanbul tarikine kaynaklık etmiĢtir. Bu 

çalıĢmada „Avfî‟nin hayatı ele alınmıĢ, onun yaĢadığı dönem ve öncesinde kırâat 

ilminin Osmanlı Devleti‟ndeki durumuna yer verilmiĢtir. ÇalıĢmada, kırâat 

edebiyatına ciddi katkılar sunmasına rağmen kendisi ve telifleri hakkında yeterince 

malumat bulunmayan „Avfî‟nin bu alandaki behresinin ortaya konulması adına; 

eserlerinde ele aldığı usûl usûl konularının yanı sıra kırâat ilmiyle alakalı muhtelif 

konular, kırâat alan yazınının temel kaynaklarıyla mukayese edilmek suretiyle 

incelenmiĢtir. Bu bağlamda, çalıĢmada yer verilen konulara iliĢkin „Avfî‟nin tercih 

ettiği görüĢlerin tespit edilmesi araĢtırmanın temel hedeflerindendir. Sonuç olarak, 

„Avfî‟nin kırâat ilmine dair farklı konularda yüzü aĢkın eser telif ederek bu ilmin 

Anadolu coğrafyasındaki geliĢimine ciddi anlamda katkı sağladığı ve kendisinden 

sonraki dönemi etkilediği tespit edilmiĢtir. 

Anahtar Kelimeler: Kırâat, Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, Osmanlı 

Devleti‟nde Kırâat, Dârulkurrâ, Ġstanbul Tarîki.  
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ABSTRACT 

MUḤAMMAD B. AḤMAD AL-AWFĪ’S LIFE, WORKS AND 

CONTRIBUTIONS TO THE SCIENCE OF QIRĀʾĀT 

Hidayet AYAN 

Born in Egypt in the second half of the 16th century and later migrating to 

Istanbul, Muḥammad b. Aḥmad al-ʿAwfī is a qirāʾāt scholar who contributed to the 

development of the science of qirāʾāt in the Ottoman Empire with the works he 

wrote. His profound knowledge of qirāʾāt was greatly influenced by his teachers, 

especially Aḥmad al-Masyarī. ʿAwfī transmitted his scholarly knowledge to the next 

generations through the many works he wrote and the scholarly gatherings he 

attended. As a matter of fact, his works, especially al-Jawāhir al-Mukallala, were 

included among the books that were utilized in the study of qirāʾāt and included 

among the source works used in the one of schools of qirāʾāt education known as the 

ṭarīq of Istanbul in the Ottoman geography. In this study, the life of ʿAwfī is 

discussed, and the situation of the science of qirāʾāt in the Ottoman Empire during 

and before his time is included. In this study, in order to reveal the importance of 

ʿAwfī in this field, about whom and his works are not sufficiently known depth his 

serious contributions to the qirāʾāt literature; in addition to the uṣūl issues he 

addressed in his works, various issues related to the science of qirāʾāt were examined 

by comparing them with the basic sources of the qirāʾāt literature. In this context, 

determining ʿAwfī's special views on the subjects included in the study is one of the 

main objectives of the research. As a result, it is seen that ʿAwfī made a great 

contribution to the development of this science and its transmission to the next 

generations by writing morte than a hundred works on different subjects related to 

the science of qirāʾāt. 

Keywords: Qirāʾāt, Muḥammad b. Aḥmad al-ʿAwfī, Qirāʾāt in the Ottoman 

Empire, Dār al-Qurrāʾ, Ṭarīq of Istanbul.  
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ÖNSÖZ 

Konusu ilahî kelamın lafızları olması sebebiyle kırâat ilmi, dinî ilimler arasında 

önemli bir konuma sahiptir. ġüphesiz tarihin akıĢı içerisinde Kur‟ân lafızlarının hata 

ve tahriften korunmasında en büyük rolü kırâat ilmi üstlenmiĢtir. ġöyle ki Hz. 

Peygamber vahyin baĢlangıcıyla birlikte Kur‟ân âyetlerini ashâba okumak ve 

yazdırmak suretiyle kayıt altına almıĢtır. Bu kayıt faaliyetinin devamı niteliğinde Hz. 

Ebûbekir döneminde Kur‟an cemedilerek iki kapak arasına alınmıĢ, Hz. Osman 

döneminde istinsah edilen nüshalar Ġslam coğrafyasının muhtelif bölgelerine 

ulaĢtırılmıĢtır. 

Ashâb, yedi harf ruhsatı çerçevesinde Rasûlüllah‟tan öğrendiği muhtelif kırâat 

formlarını tâbiîn nesline aktarmıĢ, bu kırâatler tâbiîn döneminde okunmaya devam 

edilerek muhafaza edilmiĢtir. Hicrî ikinci asırda kırâat ilmine vukufiyetleriyle 

tebarüz etmiĢ olan bazı âlimlerin tercihleri ümmet arasında kabul görmüĢ, böylece 

kırâat ekollerinin oluĢum süreci baĢlamıĢtır. Kısmen eleĢtiri alsa da Ġbn Mücahid‟in 

(ö. 324/936) hicrî dördüncü asrın baĢlarında ortaya koyduğu yedili tasnif, kırâat 

çevrelerinde kabul görmüĢtür. Ebû „Amr ed-Dânî (ö. 444/1053) ve Kâsım b. Fîrruh 

eĢ-ġâtibî (ö. 590/1194) de kaleme aldıkları eserlerle mezkûr kırâatleri ihtiva eden 

seb„a tarîkinin muhkem hâle gelmesini sağlamıĢlardır. Ġbnü‟l-Cezerî (ö. 833/1429), 

söz konusu yedi kırâat haricinde üç kırâatin de sahîh ve muteber olduğunu ispat 

etmiĢ böylece „aĢere tarîki kırâat ricâli arasında kabul görmeye baĢlamıĢtır. 

YaklaĢık sekiz asırlık bir kırâat birikimini tevarüs eden Osmanlı Devleti‟nde 

kırâat ilmine ehemmiyet verilmiĢ, kırâat tedrisatı için pek çok müessese inĢa 

edilmiĢtir. Muhtelif dönemlerde Ġbnü‟l-Cezerî ve Ahmed el-Mesyerî (ö. 1006/1597) 

gibi kırâat ilminin seçkin simaları devlet eliyle Anadolu‟ya davet edilmiĢtir. 

Muhammed b. Ahmed el-„Avfî (ö. 1052/1646)‟de Mısır‟dan Ġstanbul‟a gelen kırâat 

âlimlerinden biridir. 

Bu araĢtırmanın konusu „Avfî‟nin hayatı, eserleri ve kırâat ilmine olan 

katkılarıdır. ÇalıĢmanın ana metni giriĢ, üç bölüm ve sonuç olmak üzere beĢ 

kısımdan müteĢekkildir. GiriĢ bölümünde araĢtırmanın konusu ve yöntemi ortaya 
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konularak kaynakları değerlendirilmiĢtir. Birinci bölümde „Avfî öncesi Osmanlı‟da 

kırâat ilminin durumu ve kırâat eğitimi verilen kurumlar ele alınmıĢtır. Ġkinci 

bölümde ise „Avfî‟nin yaĢadığı dönem ve hayatı incelenmiĢ buna ilaveten eserlerinin 

muhtevası tanıtılmıĢtır. Üçüncü bölümde „Avfî‟nin teliflerinde temas ettiği konular 

kırâat yazın alanının kaynak eserleri üzerinden mukayeseli bir Ģekilde incelenmiĢ ve 

müellifin görüĢleri tespit edilmeye çalıĢılmıĢtır. Sonuç bölümünde ise araĢtırma 

kapsamında varılan neticelere yer verilerek birtakım teklifler ortaya konulmuĢtur. 

Bu tez çalıĢmasında katkı ve tavsiyeleriyle daima Ģahsıma yol gösteren 

kıymetli danıĢman hocam Doç. Dr. Ahmet Gökdemir‟e, tez takip jürimde yer alarak 

akademik tecrübeleriyle her daim önümü açan değerli hocalarım Prof. Dr. Abdullah 

Emin Çimen ve Prof. Dr. Hüseyin Hüsnü Koyunoğlu‟na Ģükranlarımı sunarım. Beni 

kırâat alanında çalıĢma yapmaya teĢvik eden hocam merhum Prof. Dr. Sıtkı 

Gülle‟ye, belli bir dönem danıĢman hocalığımı yapan kıymetli hocalarım Prof. Dr. 

Kerim Buladı ve Prof. Dr. Necmettin Kızılkaya‟ya teĢekkür ederim. Tezi baĢtan sona 

okuyarak tashih eden ve çalıĢmanın Ģekillenmesinde değerli katkılar sunan kıymetli 

dostum Dr. Muhammed Pilgir‟e; yazma eserleri okuma noktasında Ģahsıma zaman 

ayıran değerli Ziyad Mustafa, Abdussettar ġeyh Muhammed ve Yusuf el-Hamîdî‟ye 

ve yazma eser temini noktasında araĢtırmacılara her türlü kolaylığı sağlayan Türkiye 

Yazma Eserler Kurumu çalıĢanlarına teĢekkürlerimi arz ederim. Son olarak 

dualarıyla Ģahsıma her daim manevi destek olan anne ve babama, yetiĢmemde emeği 

geçen tüm hocalarıma ve özellikle tez yazım sürecinde Ģahsıma desteğini 

esirgemeyerek her türlü fedakârlığı sergileyen kıymetli eĢimle biricik evlatlarıma 

teĢekkürü borç bilirim. 

 

              Hidayet AYAN 

               Ġstanbul, 2023  
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GĠRĠġ 

1. AraĢtırmanın Konusu ve Amacı 

Bir ilim dalı; o alanda telif ortaya koyan kiĢilerin tespiti, onların eserlerinin 

incelenmesi ve mezkûr ilim dalına katkılarının ortaya konulmasıyla geliĢme sağlar. 

Bu bağlamda ülkemizde ulemâ biyografisi formatlı akademik kırâat araĢtırmalarında 

özellikle son dönemlerde ciddi bir artıĢın olduğu gözlemlenmektedir. ġüphesiz söz 

konusu çalıĢmalar, kırâat ilmine dair gelenekteki birikimin ortaya çıkarılmasına ve 

bununla birlikte kırâat tedrisatının daha nitelikli bir Ģekilde icra edilmesine katkı 

sağlayacaktır. Muhammed b. Ahmed el-„Avfî‟nin hayatı, eserleri ve kırâat ilmine 

dair görüĢlerinin incelendiği bu tez çalıĢmasının Osmanlı dönemi kırâat ilmi 

birikiminin fark edilmesine ve özellikle bu coğrafyaya mahsus kırâat ekolleri olarak 

kabul edilen tarik ve mesleklerin mahiyetinin kavranmasına katkı sunacağını 

düĢünmekteyiz. 

Kırâat ilmine dair yazmıĢ olduğu eserler ve yaptığı vazifeler dikkate 

alındığında „Avfî‟nin bu alanda döneminin otorite isimlerinden biri olduğu ve 

telifatıyla kendisinden sonraki döneme etki ettiği müĢahede edilmektedir. Nitekim o, 

Osmanlı dönemi kırâat ilmi tedrisatında ortaya çıkan iki ekolden biri olan Ġstanbul 

tarîkinin kurucusu Ahmed el-Mesyerî‟nin önde gelen talebelerindendir. Buna 

ilaveten onun eser telifi açısından velut bir âlim olması, „Avfî hakkında müstakil 

çalıĢma yapmayı gerekli kılan unsurlardan biri olarak ortaya çıkmaktadır. Bu 

çerçevede çalıĢmada aĢağıda zikredilen sorulara cevap bulunmaya çalıĢılmıĢtır: 

a. Muhammed b. Ahmed el-„Avfî‟nin yaĢadığı dönemde kırâat ilmi nasıl bir 

keyfiyet arz etmektedir? 

b. „Avfî‟nin kırâat ilmine katkıları var mıdır, nelerdir? 

c. Yapılacak derinlikli bir çalıĢmayla „Avfî‟nin hayatı ve eserleri hakkında 

geniĢ malumat elde etmek mümkün müdür? 

d. „Avfî, teliflerinde kırâat yazın alanının temel kaynakları olan ve tedrisatta 

istifade edilen et-Teysîr, eĢ-ġâtıbiyye ve ed-Dürra gibi eserlere ne denli yer 

vermiĢtir? 
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e. „Avfî, kırâat alanında müstakil bir metodoloji ortaya koymuĢ mudur ve varsa 

bu yöntemin ayırıcı özellikleri nelerdir? 

f. „Avfî‟nin Ġstanbul tarîki ve bu tarikin kurucusu Ahmed el-Mesyerî ile olan 

iliĢkisi nedir? 

Yukarıda zikredilen sorular çerçevesinde bu çalıĢmanın hedefleri; kırâat 

sahasında ricâl ilmine katkıda bulunmak ve Muhammed b. Ahmed el-„Avfî‟yi 

tanıtmaktır. Onun Osmanlı ilim dünyasındaki yerini özellikle de kırâat alanındaki 

konumunu tespit etmek, yazmıĢ olduğu eserlerle Kur‟ân ve kırâat eğitimine 

katkılarını ortaya koymak da araĢtırmanın hedefleri arasındadır. 

2. AraĢtırmada Takip Edilen Yöntem 

“Muhammed b. Ahmed el-„Avfî ve Kırâat Ġlmindeki Yeri” baĢlıklı bu çalıĢma, 

üç ana bölüm, giriĢ ve sonuç olmak üzere toplam beĢ bölümden oluĢmaktadır. 

„Avfî‟nin kıraât ilmindeki konumunun tespit edilebilmesi ancak kendisinden 

önceki dönemin kırâat birikiminin ortaya konulmasıyla mümkün olacaktır. Bu 

amaçla çalıĢmada Osmanlı‟da kırâat ilminin tarihi serüveninin incelendiği bir bölüm 

açılmıĢ ve burada mezkûr dönemde kırâat ilmine katkılarıyla tebarüz etmiĢ olan; 

Ġbnü‟l-Cezerî, Molla Gürânî (ö. 893/1488) ve Ahmed el-Mesyerî‟nin hayatına yer 

verilmiĢtir. Ġlgili bölümde buna ilaveten Kur‟an ve kırâat eğitiminin verildiği 

müesseselerden, sıbyân mektepleri ile dârulkurrâlar genel hatlarıyla incelenmiĢtir. 

Akabinde „Avfî‟nin hocaları ve çağdaĢlarıyla ilgili bilgi verilmiĢ, onların telif ve 

tedris açısından kırâat alanına katkıları ele alınmıĢtır. Bu bölümde son olarak  

„Avfî‟nin hayatı Mısır ve Ġstanbul devri olarak iki kısımda incelenmiĢ bununla 

birlikte onun yaĢadığı dönemin ilmî ve siyasi durumu kısaca değerlendirilmiĢtir. 

ÇalıĢmanın ikinci bölümünde „Avfî‟nin eserlerine dair muhteva ortaya 

konulmaya çalıĢılmıĢ; söz konusu eser Ģayet yazma ise nüsha ve varak bilgileri 

verilmiĢ, yer yer farklı nüshaların kimlik bilgileri de zikredilmiĢtir. Değerlendirmeye 

tabi tutulan eserlerin muhteviyatındaki konular ayrıntılı olarak tanıtılmıĢ, „Avfî‟nin 

ilgili eseri kaleme alırken istifade ettiği kaynaklara iĢaret edilmiĢtir. ÇalıĢmada tetkik 

edilen her bir eserin ilgili baĢlığının sonuna mezkûr telifin içerik tablosu eklenmiĢtir. 
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Buna ilaveten bölümün sonunda „Avfî‟nin eserlerine dair genel bir değerlendirme de 

yapılmıĢtır. 

AraĢtırmanın üçüncü ve son bölümü olan „Avfî‟nin kırâat ilmine katkılarının 

incelendiği kısımda; müellifin eserlerinde ele aldığı konular kırâat yazın alanının 

temel kaynakalarından istifade edilerek mukayeseli bir formatta incelenmiĢ ve bu 

konularla alakalı „Avfî‟nin görüĢleri tespit edilmeye çalıĢılmıĢtır. Yine „Avfî‟nin; 

resmü‟l-mushaf, sahîh kırâat Ģartları ve Ģâz kırâatler gibi temel usûl konuları 

haricindeki kırâat meselelerine yaklaĢımı ilgili baĢlıklar altında tetkik edilmiĢ ve yer 

yer onun ferĢü‟l-hurûftaki yöntemine değinilmiĢtir. ÇalıĢma içerisinde verilen 

örneklerin Arapça yazımında genel olarak harekesiz yazım tercih edilmiĢ, ihtiyaç 

duyulan yerlerde ise hareke kullanılmıĢtır. 

3. AraĢtırmanın Kaynakları 

Muhammed b. Ahmed el-„Avfî üzerine yapılan bu çalıĢma, bir biyografik 

araĢtırma olmasının yanında muhteviyatında kıraât konularının ele alınması 

sebebiyle usûl boyutu da olan bir incelemedir. Bu durum, araĢtırmada baĢvurulması 

gereken kaynak türlerinin çeĢitliliğini zorunlu kılmaktadır. Bu bağlamda çalıĢmada; 

baĢta müellifin telifatı olmak üzere terâcim kaynakları, tarih kitapları, sözlük ve 

ıstılah kaynakları, kırâat ilmi usûlüne dair eserler, tez ve makalelerle muhtelif 

ansiklopedi maddelerinden istifade edilmiĢtir. 

ÇalıĢmanın birinci bölümünde, „Avfî öncesi Osmanlı‟da Kırâat ilminin durumu 

ve keyfiyeti ortaya konulmaya çalıĢılmıĢtır. Bu bağlamda Ġsmail Hakkı 

UzunçarĢılı‟nın (ö. 1977) Büyük Osmanlı Tarihi, Ziya Kazıcı‟nın Ġslam Medeniyeti 

ve Müesseseleri Tarihi, Ahmed Çelebi‟nin Ġslam‟da Eğitim-Öğretim Tarihi, Necati 

Tetik‟in BaĢlangıçtan IX. Hicrî Asra Kadar Kıraat Ġlminin Ta‟limi ve Atilla 

Akdemir‟in Kırâat Ġlmi Eğitim ve Öğretim Tarihi öncelikli olarak baĢvurulan 

kaynaklar arasında yer almıĢtır. 

„Avfî öncesinde Osmanlı‟da kırâat ilminin geliĢimine önemli katkılar sağlayan 

âlimlerin hayatlarının ele alındığı kısımda; Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Ğâyetü‟n-nihâye ve 
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Câmi„u‟l-esânîd‟i, Muhammed b. Ali ed-Dâvûdî‟nin (ö. 945/1539), Tabakâtü‟l-

Müfessirîn‟i, Muhammed b. Abdurrahmân es-Sehâvî‟nin (ö. 902/1497) ed-Dav„u‟l-

lâmi„ li ehli‟l-karni‟t-tâsi„‟i, Mustafa b. Hasen el-Ġslambûlî‟nin (ö. 1145/1732) 

MürĢidü‟t-talebe ilâ ma„rifeti turuki‟t-Tayyibe‟si gibi klasik kaynaklardan istifade 

edilmiĢtir. Bunlara ilave olarak Cahit Baltacı‟nın XV-XVI. Asırlarda Osmanlı 

Medreseleri, Ali Osman Yüksel‟in Ġbn Cezerî ve Tayyibetü‟n-NeĢr, Sakıp Yıldız‟ın 

Fatih‟in Hocası Molla Gürânî ve Tefsiri, Ahmet Gökdemir‟in Ali b. Süleyman el-

Mansûrî ve Mısır Tariki Kurrâları gibi modern çalıĢmalar da bu bölümde 

faydalanılan eserler arasındadır. 

ÇalıĢma kapsamında hakkında bilgi verilen kiĢilerle alakalı olarak baĢvurulan 

baĢlıca biyografik kaynaklar; TaĢköprizâde‟nin (ö. 968/1561) eĢ-ġakâiku‟n-

Nu„mâniyye‟si, Nev„îzâde Atâî‟nin (ö. 1045/1635) Hadâiku‟l-hakâik‟i, ġeyhî‟nin (ö. 

1144/1731) Vekâyi„u‟l-fudalâ‟sı, Ayvansarayî‟nin (ö. 1201/1787) Hadîkatü‟l-

cevâmi„‟i, Bağdatlı‟nın (ö. 1920) Ġzâhu‟l-meknûn ve Hediyyetü‟l-ârifîn‟i, Mehmed 

Süreyyâ‟nın (ö. 1909) Sicilli Osmânî‟si, Muhibbî‟nin (ö. 1111/1699) Hulâsatü‟l-

eser‟i, Ziriklî‟nin (ö. 1976) el-A„lâm‟ı, Kâtip Çelebî‟nin (ö. 1067/1657) KeĢfü‟z-

zünûn‟u, ve Carl Brockelmann‟ın (ö. 1956) Târîhu‟l-Edebi‟l-Arabî isimli eseridir. 

„Avfî‟nin çağdaĢları ve hocaları baĢlığında yukarıda zikredilen genel terâcim 

kaynaklarına ilaveten; Marsafî‟nin Hidâyetü‟l-kârî‟si, Ġlyas b. Ahmed el-Birmâvî‟nin 

Ġmtâ„u‟l-fudalâ‟sı, Kehhâle‟nin (ö. 1987) Mu„cemü‟l-müellifîn‟i, Murâdî‟nin (ö. 

1206/1791) Silkü‟d-dürer‟i gibi tabakat kitapları ile Mehmed Emîn Efendî‟nin (ö. 

1859) Zühru‟l-erîb,  Recep AkakuĢ‟un Ġslâm‟da Kur‟ân Öğretimi ve Reisü‟l-Kurrâ 

Gönenli Mehmed Efendi ve Ahmet Özel‟in Hanefi Fıkıh Âlimleri isimli eserlerinden 

istifade edilmiĢtir. 

Kırâat ilminin tedris edildiği mekânlar olan dârulkurrâlar ve „Avfî‟nin görev 

yapmıĢ olduğu Atik Vâlide Dârülkurrâsı‟nın incelendiği bölümde; Evliya Çelebi‟nin 

(ö. 1095/1684) Seyahatnâme, TaĢköprizâde Kemâleddin Efendî‟nin (ö. 1030/1621) 

Mevzûâtü'l-„ulûm, Ġbrahim Hakkı Konyalı‟nın (ö. 1984) Abideleri ve Kitabeleriyle 

Üsküdar Tarihi II, Mehmet Nermi Haskan‟nın (ö. 2002) Eyüp Tarihi II/Eyüp 
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Medreseleri ve Mektepleri, Yusuf Küçükdağ‟ın Konya Dârulkurrâları, Abdullah 

Emin Çimen‟in Hafızlık tarihi ve Türkiye‟de Hafızlık Kurumunun ĠĢlevselliği, Yusuf 

Alemdar‟ın Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi ve Kırâat Eğitimi, Tijen Sabırlı‟nın 

Nurbanu Atik Vâlide Sultan Vakfı‟nın Sosyal ve Ekonomik Açıdan Ġncelenmesi isimli 

eserleri istifade edilen baĢlıca kaynaklardır. 

AraĢtırmanın „Avfî‟nin eserleri ve talebelerinin ele alındığı ikinci bölümünde 

müellifin, çoğu yazma hâlinde olan telifatından nüshalarına ulaĢılabilen on beĢ eseri 

temel kaynak olarak alınmıĢtır. Buna ilaveten „Avfî‟nin eserlerine dair yapılan tez ve 

tahkik çalıĢmalarından da istifade edilmiĢtir. Bunlar; „Alâ‟ „Âdil el-„Îsâvî‟nin 

Dürru‟l-efkâr, Merve Salih Hayânî‟nin Muhtasaru‟l-makâle fi‟l-fethi ve‟l-imâle ve 

Mehdî b. Abdullah Kârî Muhammed Sadîk‟ın el-Cevâhiru‟l-yürâiyye fî resmi‟l-

mesâhifi‟l-Osmâniyye üzerine yaptıkları tez çalıĢmalarıyla Abdurrahman Fethullah 

Ġbrahim Nâfî‟nin el-Cevâhiru‟l-mükellele‟yi tahkik ettiği çalıĢmasıdır. 

ÇalıĢmanın üçüncü bölümünde „Avfî‟nin eserlerinde yer verdiği kıraât ilmi 

konuları alanın temel kaynaklarına müracaat edilerek incelenmiĢtir. Dânî‟nin et-

Teysîr‟i, ġâtıbî‟nin Hırzü‟l-emânî‟si, Ġbnü‟l-Cezerî‟nin NeĢr ve en-Nihâye fi‟l-

kırâati‟s-selâs ez-zâide „ani‟l-„aĢera‟sı, Abdü‟l-Fettâh el-Kâdî‟nin el-Vâfî fî ġerhi‟Ģ-

ġâtıbiyye‟si, Dimyâtî‟nin (ö. 1117/1705) Ġthâfü fudalâi‟l-beĢer‟i, Tâhir Ġbn 

Galbûn‟un (ö. 399/1009) Kitâbü‟t-Tezkira fi‟l-kırâât‟ı, Pâlûvî‟nin (ö. 1192/1778)  

Zübdetü‟l-„irfân‟ı, , Ebû ġâme el-Makdisî‟nin (ö. 665/1267) el-MürĢidü‟l-vecîz‟i, 

Alemüddîn es-Sehâvî‟nin (ö. 643/1245) Cemâlü‟l-kurrâ ve kemâlü‟l-ikrâ‟sı, 

Kastallânî‟nin (ö. 923/1517) Letâifü‟l-iĢârât‟ı bu bölümde baĢvurulan klasik 

kaynaklardan bazılarıdır. Bunlara ilaveten; Ali ġahin‟in el-Münezzel fi‟l-kırââti‟l-

„aĢr min tarîki‟t-Teysîr ve‟t-Tahbîr, Recep Koyuncu‟nun Kırâat Ġlmi/Takrîb Usûlü 

ve Muhammed Pilgir‟in Kıraat Ġlminde Med: Kıraat-ı AĢere‟nin Ortak Meseleleri 

Bağlamında isimli eserleri de bu bölümde baĢvurulan modern kaynaklar arasındadır.  

ÇalıĢma esnasında hadis kaynaklarına usûl konularından istiâze ve tekbir ile 

ilgili baĢlıklarda müracaat edilmiĢ olup burada baĢvurulan eserler; Hâkim‟in (ö. 
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405/1014) el-Müstedrek „ala‟s-sahîhayn‟ı, Tirmizî‟nin (ö. 279/892) el-Câmi„u‟l-

kebîr‟i ve Dârimî‟nin (ö. 255/869) Müsnedü‟d-Dârimî‟sidir. 

AraĢtırmacıların sıkça baĢvurmaları gereken kaynak türleri arasında sözlükler 

Ģüphesiz önemli bir yer teĢkil etmektedir. Nitekim bu çalıĢmada pek çok sözlük ve 

ıstılah kaynağına müracaat edilmiĢtir. Bunların baĢlıcaları; Ebû Abdirrahmân Halîl b. 

Ahmed el-Ferâhîdî‟nin (ö. 175/791) Kitabü‟l-„Ayn‟ı, Muhammed b. Yakup el-

Fîrûzâbâdî‟nin (ö. 817/1415) el-Kâmûsü‟l-Muhît‟i ve Ġbn Manzûr‟un (ö. 711/1311)  

Lisânü‟l-„Arab‟ıdır. ÇalıĢmada yer yer kırâat ilmi ıstılah kaynaklarına da 

baĢvurulmuĢtur. Bu bağlamda baĢvurulan eserler; Hamdi Salâh el-Hüdhüd‟ün 

Mustalahâtü „ilmi‟l-kırâati fî dav‟i „ilmi‟l-mustalahi‟l-Hadîs‟i, Ġbrahim b. Saîd ed- 

Dûserî‟nin Muhtasaru‟l-„ibârât limu„cemi mustalahâti‟l-kırâat‟ı, Nihat Temel‟in 

Kırâat ve Tecvit Istılahları ile Yavuz Fırat‟ın Tecvîd ve Kıraat Ġlmi Terimleri 

Sözlüğü‟dür.  

Muhammed b. Ahmed el-„Avfî ile ilgili yapılan bu çalıĢmada yukarıda 

zikredilen kaynaklara ilaveten pek çok yazma eser, tez, makale ve diğer çalıĢmalara 

müracaat edilmiĢtir. BaĢvurulan maddelerin çoğunluğu Türkiye Diyanet Vakfı Ġslam 

Ansiklopedisi‟ndekiler olup bir kısmı ise Milli Eğitim Bakanlığı Ġslam Ansiklopedisi 

maddeleridir.
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BĠRĠNCĠ BÖLÜM 

MUHAMMED B. AHMED EL-‘AVFÎ ÖNCESĠ OSMANLI 

DEVLETĠ’NDE KIRÂAT ĠLMĠ VE ‘AVFÎ’NĠN HAYATI 

1.1. ‘Avfî Öncesi Osmanlı Devleti’nde Kırâat Ġlmi 

Osmanlı öncesinde kırâat ilmi muhtelif aĢamalardan geçmiĢ,
1
 bu dönemlerde 

tedvin ve tasnif sürecini tamamlamıĢtır. ġöyle ki tâbiîn ve tebe-i tâbiîn dönemlerinde 

sahâbeden tevarüs edilen kırâat birikimi üzerine çeĢitli Ģehirlerde otorite imamlar 

çevresinde kırâat ekolleri oluĢmuĢtur. Bununla beraber muhtelif bölgelere dağılan ve 

kırâat tedrisi yapan âlimlerin çokluğu sebebiyle bu dönemde farklı kırâat ekolleri 

teĢekkül etmiĢtir.
2
 

Ġbn-i Mücahid Kitâbü‟s-sebʿa fi‟l-kırâʾât isimli eserinde sayıları çok fazla olan 

kırâatlerin en muteber kabul edilen yedi tanesini bir araya getirmiĢtir.
3
 Onun 

kırâatleri yedi sayısıyla sınırlandırması, netameli bir konu olan “yedi harf” 

kavramıyla yedi kırâatin karıĢmasına ve seçtiği kırâatlerin muteberliği hususunda 

eleĢtiriye tabi tutulmasına sebep olmuĢtur. Bu tenkitlere rağmen onun “yedi kırâat” 

tasnifi, kırâat çevrelerinde kabul görmüĢ ve Ġbnü‟l-Cezerî tarafından „aĢere tarîki 

ortaya konuluncaya kadar kırâat tedrisi onun tercih ettiği yedi kırâat üzerinden 

yapılmıĢtır.
4
 

                                                 
1
  Bu aĢamalar sırasıyla oluĢum, geliĢme, açılım, daralma ve akademik kırâatçılık dönemleridir. 

Konuyla ilgili bk. Mehmet Dağ, “Kırâat Ġlminin Akademik Serencamı-AraĢtırma Mantığı ve 

Biçimi Üzerine”, Ekev Akademi Dergisi 56 (2013), 312-319. 
2
  Abdülhamit BirıĢık, “Kırâat”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayınları, 

2002), 25/427-428. 
3
  Tayyar Altıkulaç, “Ġbn Mücâhid”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV 

Yayınları, 1999), 20/214. Bu imamlar; Medine‟de Nâfi„ b. Abdurrahmân el-Leysî (ö. 169/785) ve 

Ebû Ca„fer Yezîd b. Ka„kâ„ el-Kârî (ö. 130/747-748), Mekke‟de Ebû Ma„bed Abdullah b. Kesîr (ö. 

120/738), Basra‟da Ebû „Amr b. „Alâ el-Basrî (ö. 154/771) ve Ya„kûb  Hadramî (ö. 205/821), 

Kûfe‟de „Âsım b. Behdele (ö. 127/ 745), Hamza b. Habîb (ö. 156/773), Ali b. Hamza el-Kisâî (ö. 

189/805) ve Halef b. HiĢâm el-Bezzâr (ö. 229/844); ġam‟da ise Abdullah b. Âmir el-Yahsûbî‟ (ö. 

118/736) dir. 
4
  Yavuz Fırat, “Kırâat Ġlmi ve Tarikler”, Erciyes Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi 17 (2011), 

39; Ayrıca bk. Ahmet Gökdemir, “Osmanlı Kırâat Eğitiminde Tarikler, Meslekler ve Mesleklerin 

Temel Eserleri”, FSM Ġlmi AraĢtırmalar Ġnsan ve Toplum Bilimleri Dergisi 13 (2019), 91-123. 
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Daha sonraki süreçte el-Gâye fi‟l-ḳırâʾâti‟l-ʿaĢr adlı eseriyle onlu kırâat 

(„aĢera) sistemini ilk defa zikreden müellif, Ġbn Mihrân en-Nîsâbûrî‟ (ö. 381/992) 

dir.
5
 Bununla beraber kırâat ilminde onlu sistemin yerleĢip kabul görmesini sağlayan 

kiĢi Ġbnü‟l-Cezerî‟dir.
6
 O, Tahbîru‟t-Teysîr isimli eserinde Ġbn Mücâhid‟in tespit 

ettiği yedi kırâate, sahîh olduklarını bizzat ispatladığı, üç kırâati de eklemiĢtir.
7
 

Ġbnü‟l-Cezerî, on kırâat üzerine yazdığı NeĢr, Tayyibetü‟n-NeĢr ve Takrîbü‟n-NeĢr 

isimli eserlerle bu üç kırâatin sıhhatini ilim camiasına kabul ettirmiĢ ve böylece seb„a 

tarîkine ilaveten bu üç kırâate de yer verilen „aĢere tarîki kırâat tedrisindeki yerini 

almıĢtır.
8
 

Kırâatlerin tasnif edildiği dönemin akabinde kırâat terminolojisi, hadis usûlü 

kavramları da dikkate alınarak oluĢturulmaya çalıĢılmıĢ,
9
 bu çabanın neticesinde 

kırâatlerin sahîhi sakîminden ayırılmıĢtır. Tevâtür kavramı da bu süreç içerisinde 

kırâat âlimleri tarafından yeniden gündeme alınmıĢ, bu bağlamda kırâatlerin 

naklindeki mütevâtirlik imkânı tartıĢılmıĢtır.
10

 Sahîh, Ģâz ve mevzû kırâatlerin 

belirginleĢtiği bu dönemde özellikle Ģâz kırâatlerle alakalı zengin bir literatürün 

oluĢtuğu görülmektedir.
11

 

Kırâat eğitiminde hicrî 5. yüzyılın baĢlarına kadar uygulanan infirâd metodu bu 

dönem sonrasında muhtelif sebeplerden dolayı yerini indirâc yöntemine 

bırakmıĢtır.
12

 Ġlk zamanlarda daha çok cami ve evlerde yapılan kırâat tedrisi için 

hususi mekânlar inĢa edilmiĢ ve Osmanlı‟nın kuruluĢundan önce bu müesseselerin 

                                                 
5
   Ali Eroğlu, “Ġbn Mihrân en-Nîsâbûrî”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV 

Yayınları, 1999), 20/99. 
6
  BirıĢık, “Kıraat”, 25/429. 

7
  Tayyar Altıkulaç, “Ġbnü‟l-Cezerî”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV 

Yayınları, 2023),  20/553. 
8
  BirıĢık, “Kıraat”, 25/428. 

9
  Dağ, “Kırâat Ġlminin Akademik Serencamı”, 315. 

10
  Mehmet Ünal, “Kırâat Kriterleri Bağlamında Kırâatlerin Tevatürü Meselesi ve ġia‟nın Buna 

BakıĢı”, Milel ve Nihal 3 (2011), 85-94; Sıtkı Gülle, “Kırâatlerde Tevatür Olgusu”, Uluslararası 

Kırâat Sempozyumu (Ankara: DĠB Yayınları, 2015), 71-77. 
11

  BirıĢık, “Kıraat”, 25/429-430. “Bu anlayıĢ (yedi kırâat) hem tavanda hem de tabanda yerleĢik hâle 

gelmesine rağmen, bazı âlimler yedinin dıĢındaki kırâatler için geliĢen bu olumsuz tabloyu içlerine 

sindirememiĢ olacaklar ki onlar geliĢtirdikleri metodolojilerin yanı sıra Ģâz kırâatler adıyla 

yaptıkları çalıĢmalarla bunların da sahîh olduklarını ama yaygın olmadıklarını belirtmiĢlerdir. 

Ancak yine de onlar, bu kırâatlerin yedi kırâat gibi değerlendirilmesini sağlayamamıĢlardır.” Bk. 

Dağ, “Kırâat Ġlminin Akademik Serencamı”, 315. 
12

  Ġbnü‟l-Cezerî, Müncidü‟l-mukriîn (Beyrût: y.y., 1980), 12-14. 
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eğitim ve iĢleyiĢ sistemi belli olgunluğa ulaĢmıĢtır.
13

 Büyük ölçüde sistemleĢmiĢ bir 

Ģekilde önceki dönemlerden tevarüs edilen kırâat ilmi Osmanlı‟da, özellikle tarik ve 

mesleklerin teĢekkülüyle öğretim metotları açısından büyük ilerleme kaydetmiĢtir.
14

  

Mü‟min b. Ali (ö. 799), Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Bursa‟ya geliĢinden önce Osmanlı 

topraklarında kırâat ilmiyle iĢtigal eden bir kiĢi olarak dikkat çekmektedir.
15

 Mü‟min 

b. Ali, kırâat tedrisi için ġam‟a gitmiĢ ve burada Ġbnü‟l-Cezerî‟den ders almıĢtır.
16
  

O, ġam‟da bulunduğu süre zarfında Ġbnü‟l-Cezerî‟den eĢ-ġâtıbiyye, et-Teysîr, ed-

Dürra ve et-Tizkâr adlı eserleri okumuĢtur. Anadolu‟ya dönüĢünde Manisa‟ya 

yerleĢen Mü‟min b. Ali, Yıldırım Bayezid‟in 792/1390 yılında Manisa‟yı fethi
17

 

sonrasında padiĢahla beraber Bursa‟ya geçmiĢ ve I. Murad Camii‟nde hatip olarak 

görevlendirilmiĢtir. Kırâat alanında önemli bir müktesebata sahip olan Mü‟min b. Ali 

bir taraftan buradaki hatiplik görevine devam ederken bir taraftan da kırâat dersleri 

vermiĢtir.
18

 

Ġbnü‟l-Cezerî, Mümin b. Ali‟den “Bursa hatibi ve Ģeyhi, kırâat ilmi silsilesinin 

Rum diyarında nihayete erdiği kiĢi” Ģeklinde bahsetmektedir. Ġbnü‟l-Cezerî, kırâat 

ilminde onun yüksek seviyede bilgi sahibi bir kimse olduğunu ve pek çok kiĢiye 

“kırâat-ı „aĢera” okuttuğunu ifade etmiĢtir.
19

 Buna ilaveten Mü‟min b. Ali‟nin kırâat 

alanına dair Hz. Osman mushafındaki yazılıĢları farklı olan kelimeleri ele aldığı 

                                                 
13

  Bu mekânlar dârulkur‟ân ve dârulhuffâzlardır. Konuyla ilgili bk. Cahit Baltacı, XV-XVI. Asırlarda 

Osmanlı Medreseleri (Ġstanbul: Marmara Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, 2005), 

68; Ahmet Gökdemir, “Osmanlı Kur‟ân Eğitim Merkezleri: Dârulkurrâlar ve Sıbyan Mektepleri”, 

Edebali Ġslâmiyat Dergisi 2 (2017), 44.  
14

  Tarîk ve meslekler hakkında geniĢ bilgi için bk. Gökdemir, “Osmanlı Kırâat Eğitiminde Tarikler, 

Meslekler ve Mesleklerin Temel Eserleri”, 91-123. 
15

  Ebü‟l-Hayr ġemsüddîn Muhammed b. Muhammed b. Muhammed b. Alî b. Yûsûf Ġbnü‟l-Cezerî, 

Gâyetü‟n-nihâye fî tabakâti‟l-kurrâ, nĢr. Gotthelf Bergstraesser (Beyrût: Dâru‟l-Kütübi‟l-„Ġlmiyye, 

1427/2006), 2/248-249. 
16

  Ali Osman Yüksel, Ġbn Cezerî ve Tayyibetü‟n-NeĢr (Ġstanbul: ĠFAV Yayınları, 2012), 162; Recep 

AkakuĢ, Ġslam‟da Kur‟ân Öğretimi ve Reisü‟l-Kurrâ Gönenli Mehmed Efendi (Ġstanbul: Sahaflar 

Kitap Sarayı, 1991), 76; Mustafa Atilla Akdemir, Hamid b. Abdülfettâh el-Paluvî Hayatı, Ġlmî 

ġahsiyeti, Eserleri ve “Zübdetü‟l-Ġrfân” Adlı Eserinin Metodolojik Tanıtımı ve Tahkiki (Ġstanbul: 

Marmara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 1999), 27. 
17

  Ġsmail Hakkı UzunçarĢılı, Büyük Osmanlı Tarihi (b.y.: Türk Tarih Kurumu Yayınları, ts.), 1/263. 
18

  Akyüz, Osmanlı Kırâat Âlimleri, 9. 
19

  Ġbnü‟l-Cezerî, Câmi„u‟l-esânîd, thk. Hâzım b. Saîd Haydar (Riyad: Cami„atü Melik Suud 

Yayınları, 1434/2013), 53. 
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Câmi„u‟l-kelâm fî Resmi Mushafi‟l-Ġmâm isimli bir eseri bulunmaktadır.
20

 Hocası 

Ġbnü‟l-Cezerî‟yi Bursa‟ya geldiğinde evinde ağırlayan Mü‟min b. Ali, bu tarihten bir 

yıl sonra 799/1396 tarihinde vefat etmiĢtir.
21

   

Ġbnü‟l-Cezerî öncesinde Mü‟min b. Ali gibi bu ilme merakı olan kiĢilerin kırâat 

ilmi tahsil etmek için Osmanlı coğrafyasından devrin kırâat merkezleri olarak kabul 

edilen Mısır ve ġam‟a seyahatler yaptığı bilinmektedir.
22

 Bununla beraber Osmanlı 

Devleti‟nde kırâat ilmi çalıĢmalarının resmi olarak Yıldırım Bayezid‟in (1389-1403) 

daveti üzerine Ġbnü‟l-Cezerî‟nin 1395 yılında Bursa‟ya geliĢiyle baĢladığı kabul 

edilmektedir.
23

 

1.1.1. Osmanlı Döneminin Tebarüz Eden Kırâat Âlimleri 

Osmanlı coğrafyasında kırâat ilminin geliĢmesinde Yıldırım Bayezid 

tarafından Bursa‟ya davet edilen Ġbnü‟l-Cezerî‟nin rolü büyük olmuĢtur. Bunula 

beraber yazdığı eserler ve yetiĢtirdiği talebelerle bu ilmin Anadolu coğrafyasıda 

inkiĢaf etmesine katkı sağlayan pek çok kırâat âlimi mevcuttur. 

Bu çalıĢmaya konu olan Muhammed b. Ahmed el-„Avfî (ö. 1052/1642) öncesi 

Osmanlı dönemi kırâat ilmi tedrisat ve telifat faaliyetlerinde, özellikle Ģu üç isim öne 

çıkmaktadır. Bunlar sırasıyla; Ġbnü‟l-Cezerî, Molla Gürânî ve Ahmed el-Mesyerî‟dir. 

AĢağıda mezkûr zatların hayatlarına ve bunların Osmanlı‟da kırâat ilmine olan 

katkılarına değinilecektir. 

                                                 
20

  Mü‟min b. Ali, Câmi‟ü‟l-Kelâm fî Resmi Mushafi‟l-Ġmâm (Ġstanbul: Süleymaniye Kütüphanesi, 

Süleymaniye, 44), 1b-64b. Mukaddime ve maksat bölümlerinden oluĢan bu eserin muhtelif 

kütüphanelerde pek çok yazma nüshası bulunmaktadır. Konuyla ilgili bk. Akyüz, Osmanlı Kırâat 

Âlimleri, 23.  
21

  Ġbnü‟l-Cezerî, Ğâyetü‟n-nihâye fî tabakâti‟l-kurrâ, Ed. Gotthelf Bergstraesser (Beyrût: Dâru‟l-

Kütübi‟l-„Ġlmiyye, 2006), 2/283. 
22

  Abdullah Akyüz, Osmanlı Kırâat Âlimleri (Ġstanbul: Ġstanbul Üniversitesi Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2016), 9. 
23

  Ali Osman Yüksel, “MeĢhur Kırâat Âlimi: Ġbnü‟l-Cezerî”, Hz. Nuh‟tan Günümüze Cizre 

Sempozyumu (Ġstanbul: y.y., 1999), 115. 
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1.1.1.1. Ġbnü’l-Cezerî 

ġemsüddîn Muhammed b. Muhammed b. Muhammed b. Ali b. Yûsuf Ġbnü‟l-

Cezerî, 25 Ramazan 751 (26 Kasım 1350) tarihinde DımaĢk‟ta doğmuĢtur.
24

 Künyesi 

Ebü‟l-Hayr olan Ġbnü‟l-Cezerî, aslen Cizreli olduğu için dedelerine nispetle el-Cezerî 

nisbesiyle anılmıĢtır.
25

 Özellikle kırâat ve hadis
26

 ilimleriyle meĢgul olan Ġbnü‟l-

Cezerî, hafızlığını ikmal ettikten sonra kırâat eğitimine baĢlamıĢ ve muhtelif 

hocalardan infirâd tarîki üzere dersler almıĢtır. Ancak o, bu usûlün çok zaman 

alacağını fark edince bundan vazgeçerek Ġbrâhim el-Hamevî‟den (ö. ?)  cem„ 

metoduyla kırâat-i seb„a okumuĢtur.
27

 Talebelik yıllarında Mısır‟a ilmi amaçlı 

seyahatler yapan Ġbnü‟l-Cezerî,  burada kıraât-ı „aĢereyi ve bazı Ģâz kırâatleri 

okumuĢ, DımaĢk‟dan döndükten sonra ise Ebû Yûsuf Ahmed el-Kefrî‟den (ö. ?) de 

kırâat-i seb„a üzere hatim yapmıĢtır.
28

 

Ġslâmî ilimler tahsilini tamamladıktan sonra DımaĢk‟a geçen Ġbnü‟l-Cezerî, 

Emeviyye Camii‟nde Kubbetü‟n-NeĢr‟in altında yıllarca kırâat dersleri vermiĢ; 

buradaki derslerine dünyanın değiĢik bölgelerinden yüzlerce talebe iĢtirak etmiĢtir.
29

 

Ayrıca kendisine Âdiliyye medresesi ve Ümmü‟s-Salih Türbesi‟nde kırâat Ģeyhliği 

görevi de verilmiĢtir. Bu arada kendi ifadesiyle Mısır‟da haksızlığa uğradığı bir 

hukuki dava sonucunda mallarına el konulmuĢ ve kendisi ödemesi mümkün olmayan 

bir tazminatla yükümlü tutulmuĢtur. Maruz bırakıldığı bu durum üzerine Ġbnü‟l-

Cezerî, Ġskenderiye üzerinden Antakya‟ya geçmiĢ ve burada kaldığı süre zarfında 

                                                 
24

  Ġbnü‟l-Cezerî, Ğâyetü‟n-nihâye, 2/217; ġemsüddîn Muhammed b. Ali ed-Dâvûdî, Tabakâtü‟l-

müfessirîn (Beyrût: Dâru‟l-Kütübi‟l-„Ġlmiyye, 1983), 2/64; Yüksel, Ġbn Cezerî ve Tayyibetü‟n-

NeĢr, 147-148; Altıkulaç, “Ġbnü‟l-Cezerî”, 20/551. 
25

  Cizre önceleri Mardin iline bağlıyken Ģu anda ġırnak ilinin ilçelerinden biridir. Burası “Cezîre-i 

Ġbn Ömer” adıyla da bilinmektedir. Bk. Hartmann, M. “Cezîre-i Ġbn Ömer”, Milli Eğitim Bakanlığı 

Ġslam Ansiklopedisi (Ġstanbul: MEB Yayınları, 1968), 3/152. 
26

  Ġbnü‟l-Cezerî‟nin hadis ilmiyle iliĢkisi ve bu alanındaki eserleri için bk. Mehmet Savan, Ġbnü‟l-

Cezerî‟nin (ö. 833/1429) Hadis Ġlmindeki Yeri (Konya: Selçuk Üniversitesi, Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Yüksek Lisan Tezi, 2010), 48-80; Mutlu Gül, “Yıldırım Bayezid'in Yanında Bir Âlim: 

Ġbnü'l-Cezerî ve Hadisçiliği”, Uluslararası Yıldırım Bayezid Sempozyumu (Ankara 2019), 45. 
27

  Altıkulaç, “Ġbnü‟l-Cezerî”, 20/551. 
28

  Altıkulaç, “Ġbnü‟l-Cezerî”, 20/552. 
29

  Ġbnü‟l-Cezerî, Ğâyetü‟n-nihâye, 2/218; Muhammed b. Abdurrahman es-Sehâvî, ed-Dav„u‟l-lâmi„ 

li ehli‟l-karni‟t-tâsi„ (Beyrût: Dâru‟l-Cîl, 1992), 9/256; Ahmed b. Mustafa TaĢköprizâde, eĢ-

ġakâiku‟n-Nu„mâniyye fî „ulemâi‟d-Devleti‟l-Osmâniyye, trc. Muharrem Tan (Ġstanbul: Ġz 

Yayıncılık, 2007), 55; Yüksel, Ġbn Cezerî ve Tayyibetü‟n-NeĢr, 156. 



 

 

 

 

12 

pek çok talebeye “kırâat-ı „aĢera” dersleri vermiĢtir.
30

 Ġbnü‟l-Cezerî‟nin bu durumu, 

ġam‟da kendisinden ders almıĢ bir talebesi olan ve o dönemde I. Murad (1362-1389) 

tarafından yaptırılan Hüdâvendigâr Camii‟nde imam-hatiplik vazifesini deruhte eden 

Mü‟min b. Ali er-Rûmî
31

 tarafından Yıldırım Bayezid‟e bildirilmiĢ; bunun üzerine 

Bayezid, Ġbnü‟l-Cezerî‟yi Bursa‟ya davet etmiĢtir.
 32

 Yıldırım Bayezid, ilme verdiği 

değerden ötürü Bursa Ģehrinin giriĢinde Ġbnü‟l-Cezerî‟yi karĢılamıĢ ve kendisine 

ihtiramda bulunmuĢtur. Ayrıca Yıldırım Bayezid, Ġbnü‟l-Cezerî‟nin kırâat okutması 

için Ulu Cami bünyesinde bulunan Dârulkurrâyı
33

 tahsis etmiĢ, zamanın en yüksek 

maaĢı sayılan 150 veya 200 dirhem ile onu bu müessesenin baĢına, “muallim-i 

sultanî” ve “reîsü‟l-kurrâ” unvanıyla atamıĢtır.
34

 Bursa‟da kaldığı yıllar
35

 boyunca 

Ġbnü‟l-Cezerî, mezkûr dârulkurrâda ders vermiĢ ve pek çok talebe yetiĢtirmiĢtir.
36

 

Ailesiyle beraber Osmanlı topraklarına yerleĢen Ġbnü‟l-Cezerî, Sultan 

Bayezid‟le beraber Ġstanbul kuĢatmasına katılmıĢ ve Niğbolu savaĢına iĢtirak 

etmiĢtir.
37

 O, bu savaĢlarda ordunun manevi motivasyonunu sağlamak ve askerleri 

cihada teĢvik etmek görevlerini yerine getirmiĢtir.
38

 Yıldırım Bayezid‟in yanında 

Ankara savaĢına da katılan Ġbnü‟l-Cezerî, Osmanlı ordusunun savaĢı kaybetmesi 

neticesinde Timur‟a esir düĢmüĢtür. Daha önceden onun ilmî derinliğine dair bilgi 

sahibi olan Timur, onu hürmetle karĢılayıp kendisine iltifatta bulunmuĢtur. Timur 

tarafından KeĢ‟te yaptırılmıĢ olan medresede görevlendirilen Ġbnü‟l-Cezerî, onun 

                                                 
30

  Altıkulaç, “Ġbnü‟l-Cezerî”, 20/552. 
31

  Yüksel, “MeĢhur Kırâat Âlimi: Ġbnü‟l-Cezerî”, 121. 
32

  Mükrimin Halil Yınanç, “Bayezid Yıldırım”, Milli Eğitim Bakanlığı Ġslam Ansiklopedisi (Ġstanbul: 

MEB Yayınları, 1993), 2/369. 
33

  “Kırâat ilminin intikalinin, resmî düzeyde Yıldırım Bayezid döneminde Ġbnü‟l-Cezerî ile baĢladığı 

söylenebilir. ġöyle ki Bursa‟da Ulu Camii Külliyesi müĢtemilatında bir dârulkur‟ân inĢa edilmiĢ 

ve buradaki talimhânede Kur‟ân ve kırâat öğretimine baĢlanmıĢtır (1395-1402). Ġbnü‟l-Cezerî, 

burada çokça talebe yetiĢtirmiĢ ve onlara icazet vermiĢtir.” Bk. Aydın Kudat, “Osmanlı Dönemi 

Nükûd Vakıfları Bağlamında Dârulkurrâ ve Kırâat Tedrisatı (Rumeli Nükûd Vakıfları Örneği)”, 

Turkish Studies 13/25 (2018), 297. 
34

  Yüksel, “MeĢhur Kırâat Âlimi: Ġbnü‟l-Cezerî”, 115. 
35

  Hem idareciler hem de halk nazarında ciddi rağbet gören Ġbnü‟l-Cezerî‟nin hayatının en huzurlu ve 

rahat döneminin Bursa‟da geçirdiği yedi senelik bölümü olduğunu söylemek mümkündür. Bk. 

Yüksel, Ġbn Cezerî ve Tayyibetü'n-NeĢr, 147. 
36

  Recep AkakuĢ, “Ġlm-i Kırâat Otoritelerinden Ġmam Cezerî ve Torunu Kâsım PaĢa”, Diyanet 

Dergisi 4 (1990), 3. 
37

  Ġbnü‟l-Cezerî, Ğâyetü‟n-nihâye, 2/218-219; Sehâvî, ed-Dav„u‟l-lâmî„, 9/256- 257; Yüksel, Ġbn 

Cezerî ve Tayyibetü‟n-NeĢr, 159-169; Altıkulaç, “Ġbnü‟l-Cezerî”, 20/552. 
38

  Yüksel, Ġbnü‟l-Cezerî ve Tayyibetü‟n-NeĢr, 195. 
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ölümünden sonra torunu Sultan Halil‟den izin alarak bu Ģehirden ayrılmıĢtır.
39

 Daha 

sonraki dönemlerde ġiraz kadılığı da yapan Ġbnü‟l-Cezerî, burada bir Dârul-Kur‟ân 

yaptırmıĢ ve kırâat alanında pek çok talebe yetiĢtirmiĢtir.
40

 833/1429 tarihinde 

ġiraz‟da vefat eden Ġbnü‟l-Cezerî, bânîsi olduğu Dârul-Kur‟ân‟ın haziresine 

defnedilmiĢtir.
41

 

Bursa yıllarında eser telifine yoğunlaĢan Ġbnü‟l-Cezerî, burada ilk olarak 1396 

yılı Ramazan ayında talebesi Mü‟min b. Ali‟nin evinde Nihâyetü‟l-berara adlı 

kitabını kaleme almıĢtır.
42

 1397‟de NeĢru‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢr adlı eserini yazan Ġbnü‟l-

Cezerî, yine aynı yıl içerisinde NeĢr‟in manzum hâli olan Tayyibetü‟n-NeĢr‟i telif 

etmiĢtir.
43

 Ġbnü‟l-Cezerî‟nin kendi ifadesinden anlaĢıldığına göre o, bu manzum eseri 

tamamladıktan sonra pek çok kiĢi kendisinden mezkûr eseri okumuĢ ve 

ezberlemiĢtir.
44

 NeĢr isimli eserini Takrîbü‟n-NeĢr adıyla 1401‟de Bursa‟da
45

 ihtisâr 

eden Ġbnü‟l-Cezerî‟nin kırâat ilmi alanında kaynak kitaplar olarak kabul edilen bu 

eserlerini Bursa‟da kaleme alması, Ģüphesiz Osmanlı topraklarında bu ilmin 

intiĢarına büyük katkı sağlamıĢtır. Zira Bursa‟da bulunduğu yıllarda bir taraftan eser 

telif eden Ġbnü‟l-Cezerî, diğer taraftan kırâat ilminin Osmanlı coğrafyasına 

yayılmasında katkıda bulunacak talebeler yetiĢtirmiĢtir. Onun talebeleri arasında 

PadiĢah Bayezid‟in oğulları Mehmed, Mustafa ve Mûsâ da yer almıĢtır.
46

 

                                                 
39

  Altıkulaç, “Ġbnü‟l-Cezerî”, 20/553. 
40

  TaĢköprizâde, eĢ-ġakâiku‟n-Nu„mâniyye, 55. 
41

  Sehâvî, ed-Dav„u‟l-lâmî„, 257; Yüksel, Ġbn Cezerî ve Tayyibetü‟n-NeĢr, 178; Altıkulaç, “Ġbnü‟l-

Cezerî”, 20/553. 
42

  Ġbnü‟l-Cezerî, en-Nihâye fi‟l-kırâati‟s-selâs ez-zâide „ani‟l-„aĢera (Mecmû„atün Mühimmetün fi‟t-

Tecvîdi ve‟l-Kırâati ve‟r-Resmi ve „Addi‟l-Ây Adlı Eser Ġçinde), haz. Cemâl es-Seyyid Rifâ„î 

(Kahire: Mektebetü Ġbn-i Teymiyye, 1427/2006), 156. 
43

  Ġbnü‟l-Cezerî, Tayyibetü‟n-NeĢr fi‟l-kırââti‟l-„aĢr, haz. Muhammed Temîm ez-Zu„bî (Cidde: 

Dâru‟l-Hüdâ, 1994), 103. 
44

  Ġbnü‟l-Cezerî, Câmi„u‟l-esânîd, 18b. 
45

  Ġbnü‟l-Cezerî, Takrîbü‟n-NeĢr, haz. Abdullah Muhammed Halîlî (Beyrût: Dâru‟l-Kütübi‟l-

„Ġlmiyye, 1423/2002), 210. 
46

  Altıkulaç, “Ġbnü‟l-Cezerî”, 20/552-553. Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Bursa‟daki diğer talebeleri; 

Hüdâvendigâr Camii Hatibi Mü‟min b. Ali b. Muhammed er-Rûmî, ġeyh Avd, ġeyh Süleyman, 

Fazıl PaĢa‟nın oğlu Ali Ġmam Safer ġah, Muhammed b. Fahreddîn Abdullah ve kardeĢi, Ġbn 

MünteĢa, Ali b. Muhammed el-Hüseynî, Ġbn Meymûn, Ebû Abdillah b. Belevî, Ġbn Selamet ed-

Darîr, Ahmed b. Hüseyin es-Sivâsî, Ya„kûb b. Abdillâh el-Hatîb, Emînüddîn Muhammed b. et-

Tebrîzî, Abdülmuhsin et-Tebrîzî, Abdülhamîd b. Ahmed et-Tebrîzî, Ali b. Kenan er-Rusâtî, 

Ahmed el-Bennî ed-Darîr, Mûsâ b. Ahmed eĢ-ġehbî, Bursa YeĢil Camii mimarı Ġvaz PaĢa‟dır. 

Ayrıca Niğbolu savaĢı sonrası Yıldırım Bayezid‟in esir aldıktan sonra Ġbnü‟l-Cezerî‟ye teslim 
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Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Osmanlı topraklarına gelmesi, burada kırâat ilmine dair 

eserler kaleme alması ve yazdığı kitapları talebelere bizzat okutması, Osmanlı‟da 

kırâat ilminin kök salmasını sağlamıĢ ve bu çok yönlü çabanın neticesinde Ġslâm 

dünyasındaki kırâat ilmi birikimi Osmanlı‟ya aktarılmıĢtır.
47

 ġöyle ki Ġbnü‟l-Cezerî, 

dünyada ve Türkiye‟de kırâat ilmi icâzetnâmelerinde isnâd zincirlerinin kesiĢim 

noktasında bulunmaktadır. O, Mısır ve Suriye baĢta olmak üzere birçok kırâat ilmi 

merkezinden elde ettiği kırâat müktesebatını Anadolu‟ya aktarmıĢ; kırâat ilmiyle 

ilgili kitapları hem yazmak hem de okutmak suretiyle kırâatin burada yayılmasına 

büyük katkı sağlamıĢtır.
48

 Anadolu insanı da Ġbnü‟l-Cezerî‟nin bu çabasına karĢın 

eserlerine gerekli ilgiyi göstermiĢ ve neticede NeĢr, ulemâ arasında Ģöhret kazanan 

bir kitap olmuĢtur. Onun manzum olarak kaleme aldığı Tayyibetü‟n-NeĢr isimli eseri 

de Bursa‟da pek çok talebe tarafından ezberlenmiĢ ve bu Ģekilde ilk Tayyibe hafızları 

Anadolu topraklarından çıkmıĢtır.
49

 

Ġbnü‟l-Cezerî‟nin eserlerinin sonraki dönemlerde Anadolu coğrafyasında 

teĢekkül eden Ġstanbul
50

 ve Mısır tariklerinin tedrisatında istifade edilen temel 

kaynaklar arasında yer alması, onun Osmanlı dönemi kırâat ilmi alanındaki etkisinin 

göstergelerinden birisidir. ġöyle ki Ġstanbul tarîkinde Ebû „Amr ed-Dânî‟nin et-

Teysîr‟i ile Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Tahbîru‟t-Teysîr isimli eseri, asıl kaynak olarak kabul 

edilirken Ġmâm ġâtıbî‟nin Hırzü‟l-emânî diye bilinen eĢ-ġâtıbiyye adlı eseriyle 

Ġbnü‟l-Cezerî‟nin ed-Dürra‟sı yardımcı kaynak olarak kullanılmıĢtır. Mısır tarîkinde 

ise Ġmam ġâtıbî‟nin eĢ-ġâtıbiyye‟si ve Ġbnü‟l-Cezerî‟nin ed-Dürra‟sı asıl kaynak 

olarak görülürken Dânî‟nin et-Teysîr adlı eseri ile Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Tahbîr‟i 

yardımcı kaynak olarak kabul edilmiĢtir.
51

 Bununla birlikte takrîb tarîki olarak 

                                                                                                                                          
ederek kendilerine Kur‟ân öğretmesini istediği talebeler de burada zikredilebilir. Bk. Yüksel, 

Ġbnü‟l-Cezerî ve Tayyibetü‟n-NeĢr, 167. 
47

  Ahmet Gökdemir, Ali b. Süleyman el-Mansûrî ve Mısır Tariki Kurrâları (Ġstanbul: Ravza 

Yayınları, 2017), 45. 
48

  Gökdemir, Ali b. Süleyman el-Mansûrî, 54. 
49

  Yüksel, Ġbnü‟l-Cezerî ve Tayyibetü‟n-NeĢr, 216; Atilla Akdemir, Kırâat Ġlmi Eğitim ve Öğretim 

Metodları (Ġstanbul: ĠFAV Yayınları, 2013), 110. 
50

  Daha önceleri Teysîr tarîki olarak bilinen bu tarik, Osmanlı‟da tedrisatı Ġstanbul‟da devam 

ettirildiği için Ġstanbul tarîki olarak anılmaya baĢlanmıĢtır. 
51

  Abdullah Efendîzâde Muhammed Emîn Efendî, „Umdetü‟l-hullân fî îdâhi Zübdeti‟l-ʿirfân, thk. 

Mehmed Çaba (Ġstanbul: Hacıveyiszâde Ġlim ve Kültür Vakfı Yayınları, 2021), 1/35; Hocazâde 
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bilinen ve on kırâate ait tariklerin çeĢitlendiği tedris yönteminde Ġbnü‟l-Cezerî‟nin 

NeĢr ve Tayyibetü‟n-NeĢr adlı eserlerinden istifade edilmektedir.
52

 Ayrıca onun el-

Hidâye
53

 ve Mukaddime adlı eserleri uzun yıllar Osmanlı dârulkurrâlarında ibtidâî 

ders kitabı olarak okutulmuĢtur.
54

 ġunu da ifade etmek gerekir ki Ġbnü‟l-Cezerî‟nin 

kırâat ilmi üzerine esaslı eserler kaleme alması sonraki dönem Osmanlı ulemâsının 

bu alana yönelerek çokça eser telif etmelerinde etkili olmuĢtur.
55

 

Ömrünü kırâat ilmine vakfetmiĢ olan Ġbnü‟l-Cezerî, seyahatlerinde ve hac 

yolculuklarında dahi kırâat dersi vermekten geri durmamıĢtır.
56

 Talebe yetiĢtirme 

hususundaki iĢtiyakının yanında çok sayıda eser telif eden Ġbnü‟l-Cezerî, otuz dördü 

Kur‟ân ilimleri alanında olmak üzere yüz civarında eser kaleme almıĢtır.
57

 

Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Bursa‟dan ayrılmasından sonra çocukları ve yetiĢtirdiği 

talebeler burada kırâat ilmi faaliyetlerini devam ettirmiĢlerdir. Özellikle 

çocuklarından Ebû Bekir Ahmed (ö. 835/1432), babasıyla Bursa‟da yaĢarken kırâat 

ilmiyle yoğun bir Ģekilde meĢgul olmuĢ, temel kırâat metinlerini ezberledikten sonra 

babasından NeĢr, Tayyibetü‟n-NeĢr ve Takrîbü‟n-NeĢr adlı eserleri okumuĢtur. O, bir 

taraftan Bursa‟da Ulu Camii müĢtemilatında yer alan Hundî Hâtun Mektebi‟nde
58

 

babasından ders alırken diğer yandan kırâat dersleri vermiĢtir. Yıldırım Bayezid‟in 

evlatlarına da hocalık yapan Ahmed el-Cezerî, Bursa Ulu Camii‟ne imam olarak 

                                                                                                                                          
Ahmed Hilmi, Ravzatü‟l-Kurrâ ve Târîh-i Kur‟ân-ı Kerîm (Ġstanbul, Türk NeĢriyat Yurdu, 1959), 

6-7. 
52

  Akdemir, Kırâat Ġlmi Eğitim ve Öğretim Metodları, 155. 
53

  el-Hidaye, Ġbnü‟l-Cezerî‟nin hadis ilmi alanında kaleme aldığı bir eserdir. Bu kitabın 

dârulkurrâlarda okutulma sebebi, kırâat ilmi açısından da oldukça önemli olan isnâd kavramının 

kırâat talebeleri tarafından kavranmasını sağlamak olsa gerektir. Eserle alakalı geniĢ bilgi için bk. 

Savan, Ġbnü‟l-Cezerî‟nin (V. 833/1429) Hadis Ġlmindeki Yeri, 49. 
54

  Gökdemir, Ali b. Süleyman el-Mansûrî, 57. 
55

  Mustafa Öztürk, “Osmanlı Tefsir Kültürüne Panaromik Bir BakıĢ”, Ġlim Yayma Vakfı Kur‟ân ve 

Tefsîr Akademisi, 3 (2011), 153. 
56

  Ġbnü‟l-Cezerî, Ğâyetü‟n-nihâye, 2/219-220; Sehâvî, ed-Dav„u‟l-lâmi„, 9/257. 
57

  Brockelmann, Târîhu‟l-edebi‟l-„Arabî, trc. Seyyid Yakub Bekir, Abdülhalim en-Neccâr (Kahire: 

el-Hey‟etü‟l-Mısriyyetü‟l-„Amme li‟l-Kitâb, 1993), 7/218-233; Ġbn Hacer Askalânî, Ġnbâü‟l-ğumri 

bi-ebnâi‟l-„umr, thk. Hasan HabeĢî (Kahire: el-Meclisü‟l-A„lâ li ġüûni‟l-Ġslâmî, 1969), 3/467. 
58

  Hundî Hatun Mektebi, Osmanlı‟nın ilk dârulkurrâsıdır. Ġbnü‟l-Cezerî‟nin bu kurumdaki kırâat 

tedrisiyle, Osmanlı‟da kırâat ilmi tahsili düzenli bir Ģekilde baĢlamıĢ ve Ankara savaĢına kadar 

devam etmiĢtir. Bk. Yusuf Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi ve Kırâat Eğitimi 

(Ankara: Ankara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2003), 109. 
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atanmıĢ
59

 daha sonra bu caminin mütevellileri arasına dâhil olarak çeĢitli hizmetlerde 

bulunmuĢtur.
60

 

1.1.1.2. Molla Gürânî 

Henüz küçük yaĢlardayken Kur‟ân hafızı olan
61

 Molla Gürânî‟nin (ö. 

893/1488) asıl adı ġemsüddîn Ahmed b. Ġsmâil‟dir. Tahsil hayatına erken yaĢlarda 

baĢlayan Gürânî, ilköğrenimini memleketinde tamamladıktan sonra Bağdat‟ta Ömer 

el-Kazvînî‟den (ö. ?) kırâat-i seb„a, kelâm, tefsir, nahiv, fıkıh; bugün Batman ili 

sınırlarında bulunan Hasankeyf‟te Celâleddîn el-Hulvânî‟den (ö. ?) de Arap dili ve 

edebiyatına dair dersler almıĢtır. Kahire‟de Ġbn Hacer el-Askalânî‟den (ö. 852/1449) 

ders okuyarak icâzet alan Gürânî; Ali el-Makrizî (ö. 845/1442), Ahmed el-

KalkaĢendî (ö. 821/1418) gibi dönemin hatırı sayılır âlimlerinden de kırâat, hadis, 

tefsir ve fıkıh ilmine dair eğitim almıĢtır.
62

 

Molla Gürânî, Halep‟te II. Murad dönemi (1421-1444, 1446-1451) 

âlimlerinden Molla Yegân (ö. 865/1461)
63

 ile karĢılaĢmıĢ, ilmi kudreti ve kiĢiliğiyle 

Molla Yegân‟ın dikkatini çekmiĢtir. Molla Gürânî‟nin Osmanlı ilim dünyasına ciddi 

katkılar sağlayacağını düĢünen Molla Yegân, durumu bir mektupla padiĢah II. 

Murad‟a bildirmiĢtir. PadiĢahın olumlu cevabı üzerine Molla Gürânî, Molla Yegân‟la 

beraber Edirne‟ye geçmiĢtir.
64

 

II. Murad‟la görüĢüp onun ihsanına muhatap olan Gürânî, önce Bursa Kaplıca, 

akabinde ise Yıldırım Medresesi‟ne müderris olarak tayin edilmiĢtir. Kendiisne 

Manisa‟da sancak görevinde olan ġehzâde Mehmed‟in hocalığı görevi verilen Molla 

                                                 
59

  Altıkulaç, “Ġbnü‟l-Cezerî”, 20/553. 
60

  AkakuĢ, “Ġmam Cezerî ve Torunu Kâsım PaĢa”, 16. 
61

  Sehâvî, ed-Dav„ul-lâmî„, 1/241. 
62

  YaĢaroğlu, “Molla Gürânî”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 

2020), 249. 
63

  Bursa kadısı Molla Yegân, Molla Fenârî‟nin talebesi olup kendisinden baĢta kırâat olmak üzere 

değiĢik ilimler tahsil etmiĢtir. GeniĢ bilgi için bk. Abdülkadir Özcan, “Molla Yegân”, Türkiye 

Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 2005), 30/265. 
64

  Her ne kadar bazı tarih kaynaklarında Molla Gürânî‟nin hacdan dönen Molla Yegân ile Kahire‟de 

karĢılaĢıp beraber Anadolu‟ya geçtikleri yazılsa da bazı çağdaĢ araĢtırmacılara göre bu 

karĢılaĢmanın Halep‟te gerçekleĢmiĢ olma ihtimali daha kuvvetlidir. Sakıp Yıldız, Fatih‟in Hocası 

Molla Gürânî ve Tefsiri (Ġstanbul: Sahaflar Kitap Sarayı, ts.), 48. 
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Gürânî, bu vazifeyi yerine getirdiği süre içerisinde ġehzâde Mehmed‟e Kur‟ân‟ı 

hatmettirmiĢ
65

 buna ilaveten Osmanlı Türkçesi, Arapça ve temel ilmihal bilgilerine 

dair dersler vermiĢtir.
66

 ġehzâde Mehmed padiĢah oluncaya kadar onun hocalığını 

yapan Molla Gürânî, Sultan Mehmed tahta çıktıktan sonra da talebesine her türlü 

desteği sağlamıĢ, özellikle Ġstanbul‟un fethinde onu fethe teĢvik edenler arasında yer 

almıĢtır.
67

 

Bursa kadılığı görevinde bulunan Gürânî, Ġstanbul Müftülüğü vazifesini de bir 

süre deruhte etmiĢ, sonrasında bu makamın Ģeyhulislâmlığa dönüĢmesiyle Molla 

Hüsrev‟den (ö. 885/1480) sonra Osmanlının dördüncü Ģeyhulislâmı olmuĢtur.
68

 

Ġstanbul‟da iki cami, iki mescit, bir dârulhadîs, dârulkurrâ, hankâh, hamam ve 

mektep yaptıran Molla Gürânî; bu yapıların iĢleyiĢinin sürekli hâle gelmesi için 

vakıflar oluĢturmuĢtur.
69

 Ayrıca Molla Gürânî‟nin Fatih ve II. Bayezid‟in 

destekleriyle biri Galata ikisi de Fatih‟te olmak üzere Kur‟ân eğitimi için üç kurum 

tesis ettiği bazı kaynaklarda ifade edilmiĢtir.
70

 Gürânî, oluĢturduğu bu eğitim 

kurumlarıyla talebelerin tüm ihtiyaçlarını tek çatı altında karĢılayabilmeyi 

hedeflemiĢ, bu amaçla sistemli bir medrese müfredatı oluĢturmuĢ ve öğrencilerin 

daha iyi Ģartlarda barınmasını sağlamıĢtır.
71

 

Bursa‟da Ġbnü‟l-Cezerî ile baĢlayan Osmanlı kırâat ilmi çalıĢmaları, Timur‟un 

Ankara savaĢı sonrasında onu kendi ülkesine götürmesiyle kısa süreli bir duraklama 

dönemine girmiĢtir. Ancak bu duraklama sonucu oluĢan boĢluk Molla Gürânî‟nin 

Ġstanbul‟da yürüttüğü kırâat faaliyetleriyle doldurulmuĢtur.
72

 Bu meyanda Molla 

Gürânî‟nin Vefa ve Fındıkzâde‟de yaptırdığı dârulkurrâlar, Kur‟ân ve kırâat ilminin 

Osmanlı topraklarında yeniden canlanmasına büyük katkı sağlamıĢtır.
73

 Bu bağlamda 

Ġstanbul‟un Vefa semtinde bulunan kiliseyi camiye çeviren Gürânî, bu yapının 

                                                 
65

  Ahmet AteĢ, “Molla Gürânî”, Milli Eğitim Bakanlığı Ġslam Ansiklopedisi (Ġstanbul: MEB 

Yayınları, 1993), 8/407. 
66

  Yıldız, Molla Güranî ve Tefsiri, 55. 
67

  YaĢaroğlu, “Molla Gürânî”, 249. 
68

  Abdülkadir Altınsu, Osmanlı ġeyhulislâmları (Ankara: Ayyıldız Matbaası, 1972), 9. 
69

  YaĢaroğlu, “Molla Gürânî”, 250. 
70

  Yıldız, Molla Gürânî ve Tefsiri, 76. 
71

  Yıldız, Molla Gürânî ve Tefsiri, 79. 
72

  Gökdemir, Ali b. Süleyman el-Mansûrî, 57. 
73

  YaĢaroğlu, “Molla Gürânî”, 250. 
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yanına bir dârulkurrâ ve dârulhadîs inĢa ettirmiĢ; burada bir yandan ders okutarak 

talebe yetiĢtirirken diğer yandan eser telifiyle meĢgul olmuĢtur. Ġslâmî ilimlerin 

muhtelif dallarında oldukça kıymetli eserler kaleme alan Gürânî, kırâat ilmi 

tedrisinde indirâc metodunu uygulamıĢtır. Gürânî‟nin yaptırmıĢ olduğu dârulkurrâ 

uzun süre varlığını sürdürememiĢ, tarihi süreç içerisinde bu müessesenin vazifesini 

ġeyhulislâm Sa„di Çelebi dârulkurrâsı üstlenmiĢtir. Burada 1916 yılına kadar 

kesintisiz olarak 382 yıl boyunca kırâat eğitimi verilmiĢtir.
74

 

Ġslâmî ilimlerin değiĢik alanlarına dair pek çok eser
75

 kaleme almıĢ olan Molla 

Gürânî‟nin önemli eserlerinden biri Gâyetü‟l-emânî fî tefsîri‟l-kelâmi‟r-Rabbânî‟dir. 

O, 867/1463 yılında tamamladığı bu eserini Fatih Sultan Mehmed‟e (1444-1446, 

1451-1481) ithaf etmiĢtir.
76

 Eserin Süleymaniye Kütüphanesi Damat Ġbrahim PaĢa 

146 numarada bulunan nüshası Molla Gürânî‟nin talebesi Ġbrahim b. Ahmed 

tarafından nesih hat ile kaleme alınmıĢ ve bizzat Gürânî tarafından tetkîk edilerek 

imzalanmıĢtır.
77

 Eser henüz yayın dünyasına kazandırılamamıĢ
78

 olsa da 

araĢtırmacıların dikkatini çekmiĢ ve eserle ilgili bir takım akademik çalıĢmalar 

yapılmıĢtır.
79

 Gürânî, tefsirinde kırâat-i seb„a‟ya yer vermiĢ; ancak bunu yaparken 

öncesinde devam eden geleneğe tabi olarak zikrettiği kırâatlerin kaynaklarını 

belirtmemiĢtir.
80

 Bununla beraber o, Ebû „Amr ed-Dânî‟nin et-Teysîr isimli eseri ile 

                                                 
74

  Recep AkakuĢ, “ġeyhulislâm Sa‟di Çelebî ve Dârulkurrâsı”, Diyanet Dergisi 2 (1989). 98. 
75

  Molla Gürânî‟nin eserleriyle alakalı geniĢ bilgi için bk. Selim Yıldız, Molla Gürânî ve el-

Kevserü‟l-Câri Adlı Buhârî ġerhi (Ġstanbul: Marmara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, 

Yüksek Lisans Tezi, 2009), 31-41; Mehmet Mustafa Göksu, Molla Gürânî‟nin Gâyetü‟l-Emânî 

Ġsimli Tefsirinin Edisyon Kritiği (Necm-Nâs Sureleri Arası) (Sakarya: Sakarya Üniversitesi, Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2007), 30-36; Yıldız, Molla Gürânî ve Tefsiri, 90. 
76

  Göksu, Molla Gürânî ve Gâyetü‟l-Emânî, 31. 
77

  Selim Demirci, Molla Gürânî ve El-Kevseru'l-Carî Adlı Buhârî ġerhi (Ġstanbul: Marmara 

Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2009), 36. 
78

  Ömer Nasuhi Bilmen, yaĢadığı dönemde bu kıymetli eserin henüz yayınlanmamıĢ olmasından 

dolayı müteessir olduğunu ifade etmektedir. Konuyla ilgili bk. Ömer Nasuhi Bilmen, Büyük Tefsir 

Tarihi (Ġstanbul: Bilmen Yayınevi, 1973), 2/610. 
79

  Bu eserle ilgili biri yüksek lisans diğeri de doktora olmak üzere iki adet tez çalıĢması yapılmıĢtır. 

Bk. Göksu, Molla Gürânî‟nin Gâyetü‟l-Emânî Ġsimli Tefsirinin Edisyon Kritiği (Necm ve Nâs 

Sûreleri Arası) (Sakarya: Sakarya Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2007); 

Mahmut Ay, Gâyetü‟l-Emânî‟nin Fâtihâ ve Bakara Sûrelerinin 1-103 Âyetlerinin Edisyon Kritiği 

(Ġstanbul: Marmara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2003). 
80

  Gökdemir, Ali b. Süleyman el-Mansûrî, 63. 
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Ebû Ġshâk el-Ca„berî‟nin (ö. 732/1332) Kenzü‟l-me„ânî fî Ģerhi Hırzi‟l-emânî‟sini iki 

muteber kırâat ilmi kaynağı olarak eserinde zikretmektedir.
81

 

Molla Gürânî‟nin eserlerinden bir diğeri, Ref„ül-hitâm „an vakfi Hamza ve 

HiĢâm‟dır. O, kaleme aldığı bu risâlede Kâsım b. Fîrruh eĢ-ġâtıbî‟nin Kaside-i 

Lâmiyye (eĢ-ġâtıbiyye) isimli manzum eserinin 20 beyitten oluĢan “Bâb-u vakf-ı 

Hamza ve HiĢâm „Ale‟l-Hemz” baĢlıklı bölümünü Ģerh etmiĢtir. Müellif, konuları 

iĢlerken bazen eĢ-ġâtıbiyye‟den ilgili beytin tamamını almıĢ bazen de beyitten 

kesitler sunmakla yetinmiĢtir.
82

 Bahsi geçen eserin biri Süleymaniye Kütüphanesi 

Bağdatlı Vehbi Bölümü 27, diğeri Lâlelî Bölümü 57/2 numarada olmak üzere iki 

yazma nüshası bulunmaktadır.
83

 

Molla Gürânî‟nin eserlerinden olan el-Abkarî fî havâĢi‟l-Ca„berî ise Hırzü‟l-

emânî hakkında Ebû Ġshak el-Ca„berî‟nin yazdığı Ģerh üzerine yapılmıĢ bir ta„lik 

çalıĢmasıdır.
84

 Süleymaniye Kütüphanesi Cârullah Bölümü 9 ve Murad Molla 

Bölümü 10 numarada eserin yazma nüshaları bulunmaktadır.
85

 Molla Gürânî‟nin 

kırâatle ilgili bir diğer eseri ise KeĢfü‟l-esrâr „an kırâ‟âti‟l-eimmeti‟l-ahyâr‟dır. 

Mezkûr telif, Ġbnü‟l-Cezerî‟nin A„meĢ (ö. 148/765), Hasan-ı Basrî (ö. 110/728) ve 

Ġbn Muhaysın (ö. 123/741) kırâatlerini içeren; ancak ismi belirtilmeyen
86

 kırk 

beyitlik manzum eserine Gürânî tarafından yapılmıĢ bir Ģerh
87

 olup müellif 

tarafından II. Bayezid‟e (1481-1512) ithaf edilmiĢtir.
88

 Süleymaniye Kütüphanesi 

Süleymaniye Bölümü 47/2 ve Ġbrahim Efendî Bölümü 72 numarada eserin yazma 

nüshaları bulunmaktadır.
89

 

                                                 
81

  Yıldız, Molla Gürânî ve Tefsiri, 169. 
82

  Recep Koyuncu, “Molla Güranî‟nin (V. 893/1488) Ref‟ul-Hitâm „An Vakfi Hamza Ve HiĢâm Adlı 

Risalesinin Tahkikli NeĢri”, Necmettin Erbakan Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi (2017), 

153. 
83

  Demirci, Molla Gürânî ve el-Kevserü‟l-Cârî, 38. 
84

  Göksu, Molla Gürânî ve Gâyetü‟l-Emânî, 33. 
85

  Demirci, Molla Gürânî ve el-Kevserü‟l-Cârî, 35. 
86

  Ġsmi belirtilmeyen bu eser Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Ģâz kırâatler hakkında yazdığı manzum eseri 

Nihâyetü‟l-berara fi‟l-kırââti‟s-selâs ez-zâide „ale‟l-„aĢera‟dır. 
87

  Göksu, Molla Gürânî ve Gâyetü‟l-Emânî, 34. 
88

  YaĢaroğlu, “Molla Gürânî”, 250. 
89

  Demirci, Molla Gürânî ve el-Kevserü‟l-Cârî, 40. 
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1.1.1.3. Ahmed el-Mesyerî 

Mısır‟ın Kahire Ģehrine bağlı Mesyer köyünde dünyaya gelen Ahmed el-

Mesyerî (ö. 1006/1598), gençliğini ve kısmen yetiĢkinlik dönemini burada 

geçirmiĢtir. O, Mısır‟da yaĢadığı dönemde bölgenin önde gelen kırâat âlimlerinden 

Muhammed b. Sâlim et-Tablâvî (ö. 966/1558)‟den kırâat ilmi tahsil ederek bu alanda 

kendisinden icâzet almıĢtır.
90

 Aynı zamanda et-Tablâvî‟nin damadı olan Mesyerî, 

Kanûnî Sultan Süleyman (1520-1566) döneminin sonlarında Sokullu Mehmet PaĢa 

(ö. 987/1579) tarafından Ġstanbul‟a davet edilmiĢ ve Eyüp Sultan Camii‟ne imam 

olarak görevlendirilmiĢtir.
91

 Mesyerî, imamet göreviyle birlikte baĢta Sokullu 

Mehmet PaĢa‟nın türbesi olmak üzere pek çok müessesede Ģeyhulkurrâlık vazifesini 

de üstlenmiĢtir.
92

 

Eyüp Sultan Camiinde Teysîr tarîki
93

 üzere kırâat dersleri veren Mesyerî‟nin 

meclislerine
94

 devrin önde gelen âlimleri de iĢtirak etmiĢ ve bu kiĢiler, kırâat ilmini 

kendisinden tahsil etmiĢlerdir. Talebeleri arasında Süleymaniye Camii Ġmamı 

Muhammed el-Bebâî,
95

 Ayasofya Hatibi Ġbrahim Efendî, Ali el-„Arec,
96

 ġeyh 

                                                 
90

  Mustafa b. Hasen el-Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe ilâ m„arifeti turuki‟t-Tayyibe (Ġstanbul: 

Süleymaniye Kütüphanesi, Hacı Selim Ağa, 29), 68b; Molla Mehmed Emîn Efendî, el-Âsâru‟l-

mecîdiyye fî menâkıbi‟l-Hâlidiyye (Ġstanbul: Mahmud Bey Matbaası, 1314), 117-118. 
91

  Muhammed Emîn Efendî, „Umdetü‟l-hullân, 1/36; Hocazâde Ahmed Hilmi, Ravzatü‟l-Kurrâ, 7; 

Fatih Çollak, “Reîsü‟l-Kurrâ‟lık Müessesesi ve Esâmî-i Kurrâ Defteri”, Kur‟ân ve Tefsir 

AraĢtırmaları-IV: Kırâat Ġlmi ve Problemleri (Ġstanbul: Ensar NeĢriyat, 2002), 205; Necati Tetik, 

“Kırâat Eğitiminin Dünü, Bugünü, Yarını ve Kırâat Eğitiminde Meslekler”, Kur‟ân ve Tefsir 

AraĢtırmaları-IV: Kırâat Ġlmi ve Problemleri (Ġstanbul: Ensar NeĢriyat, 2002), 157. 
92

  Nev„îzâde Atâî, Hadâiku‟l-hakâik fî tekmileti‟Ģ-ġekâik, haz. Abdülkadir Özcan (Ġstanbul: Çağrı 

Yayınları, 1989), 2/465. 
93

  Teysîr tarîki, Ebû „Amr ed-Dânî‟nin Teysîr‟i ile Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Tahbîru‟t-Teysîr isimli eserinin 

asıl kaynak olarak kabul edildiği; Ġmam ġâtıbî‟nin Hırzü‟l-emânî diye de bilinen eĢ-ġâtıbiyye adlı 

telifiyle Ġbnü‟l-Cezerî‟nin ed-Dürra‟sının yardımcı kaynak olarak kullanıldığı bir kırâat öğretim 

metodudur. Bk. Akdemir, Kırâat Ġlmi Eğitim ve Öğretim Metodları, 68. 
94

  Ahmed el-Mesyerî, vefat edene kadar Eyüp Sultan Camii Külliyesi‟nde kırâat dersleri vermeye 

devam etmiĢtir. Bk. Mehmet Adıgüzel, “Kırâat Ġlminde Tarîk-Sened Boyutu ve Konu ile Ġlgili 

Te'lif Edilen Eserler”, Atatürk Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi (2001), 233. 
95

  Ahmed el-Mesyerî‟nin talebelerinden Muhammed el-Bebâî, ġa„ban Efendî ile Ömer b. 

Mustafa‟nın kırâat ilmindeki hocasıdır. Bk. Ömer b. Mustafa, Risâle fi‟l-kırâa (Ġstanbul: 

Süleymaniye Kütüphanesi, Hacı Mahmud Efendî, 229), 1b-2a; Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe,  66b, 

69b. 
96

  Ahmed el-Mesyerî‟nin talebelerinden biri olan Ali A„rec Efendî, aynı zmanda Evliyâ Muhammed 

Efendî ile Süleymaniye imamı Hüseyin Efendî‟nin hocasıdır. Bk. ġeyhî Mehmed Efendî, 

Vekâyi„u‟l-fudalâ, haz. Abdülkadir Özcan (Ġstanbul: Çağrı Yayınları, 1989), 1/60. 
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Mansûr,
97

 Evliyâ Muhammed Efendî (ö. 1045/1636),
98

 Dersiâm Muhammed Efendî 

(ö. 1054/1644),
99

 Muhammed b. Ahmed el-„Avfî
100

 gibi kırâat alanının önde gelen 

isimleri bulunmaktadır.
101

 Ahmed el-Mesyerî‟nin Eyüp Sokullu Dârulkurrâsı‟nda 

vermiĢ olduğu kırâat derslerinin etkisi ve yetiĢtirdiği talebelerinin oluĢturduğu tesir 

neticesinde önceden Teysîr tarîki olarak bilinen kırâat tedris metodu, Osmanlı kırâat 

ilmi camiasında zamanla Ġstanbul tarîki adıyla Ģöhret bulmuĢtur.
102

 Kırâat ve tecvid 

ilimlerinde seçkin bir Ģahsiyet olması yanında edepli ve mütevazı oluĢuyla
103

 tanınan 

Mesyerî, 1006/1598 senesinde vefat etmiĢ ve Sokullu Mehmed PaĢa Türbesi 

haziresine defnedilmiĢtir.
104

 

1.1.2. Kur’ân ve Kırâat Eğitimi Verilen Kurumlar 

Osmanlı Devletin‟de Kur‟ân ve kırâat eğitiminin verildiği muhtelif kurumlar 

tesis edilmiĢtir. Bunlardan sıbyan mektepleri iptidai seviyede Kur‟an öğretiminin 

yapıldığı müesseseler iken dârulkurrâlar ileri seviyede Kur‟ân ve kırâat eğitimi veren 

kurumlar olarak iĢlev görmüĢtür. Dârulkurrâların çok farklı çeĢitleri olmakla birlikte 

bunlar genel olarak müstakil dârülkurrâlar ve farklı kurumların bünyesinde açılmıĢ 

dârülkurrâlar olarak iki kısımda incelenebilir. 

Bu baĢlık altında „Avfî öncesinde Osmanlı‟da Kur‟ân ve kırâat eğitiminin 

yapıldığı kurumlar ele alınacaktır. 

                                                 
97

  „Avfî‟nin ifadelerinden anlaĢıldığı kadarıyla ġeyh Mansûr, kendisinin farklı meclislerde birlikte 

olduğu ders arkadaĢıdır. Bk. Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele limen 

râme‟t-turuka‟l-mükellele (Ġstanbul: Süleymaniye Kütüphanesi, Dâru‟l-Mesnevî, 12), 128a. 
98

  Evliyâ Muhammed Efendî, Ahmed el-Mesyerî‟nin talebelerindendir. Bk. Ġslambûlî, MürĢidü‟t-

talebe, 68b. Kendisinden Hüseyin b. Ali el-Amâsî Hüseynî, ġa„ban Efendî gibi devrinin önde 

gelen kırâat âlimleri ders almıĢtır. O, imâm-ı Sultânî görevinde de bulunmuĢ ve hicrî 1045 

senesinde vefat etmiĢtir. Bk. Hüseyin b. Ali el-Amâsî, Dürr-i Meknûn (Ġstanbul: Süleymaniye 

Kütüphanesi, Ragıp PaĢa, 241), 41b-42a. 
99

  Dersiâm Muhammed Efendî, Ali b. Sultan Muhammed el-Herevî ve Ahmed el-Mesyerî‟den kırâat 

dersleri almıĢtır. Ali el-Herevî‟den hac yolculuğuna çıktığında ġâtıbiyye tarîki üzere, Ahmed el-

Mesyerî‟den ise Teysîr tarîkiyle kırâat ilmi tahsil etmiĢtir. Bk. Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 66a-

67b. 
100

  Tezin konusu olan Muhammed b. Ahmed el-„Avfî‟nin hayatı, çalıĢma içerisinde ayrıntılı olarak 

ele alınacaktır. 
101

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 69b. 
102

  Muhammed Emîn Efendî, „Umdetü‟l-hullân, 1/35-36. 
103

  Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmânî (Ġstanbul: Tarih Vakfı Yurt Yayınları, 1996), 1/162. 
104

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 69a-b. 
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1.1.2.1. Sıbyan Mektepleri 

Osmanlı‟da ilk Kur‟ân eğitiminin verildiği kurumlar sıbyan mektepleridir. Bu 

kurumlara Abbâsîler döneminde “küttâb”, Karahanlılar ve Selçuklular‟da ise “sıbyan 

mektebi” ismi verilmiĢtir. Osmanlılar devrinde de “sıbyan mektebi” Ģeklindeki 

isimlendirme üzerinden devam edilmiĢtir.
105

 

Hayırseverler tarafından ekseriyetle cami ve mescitlerin yanında inĢa edilen
106

 

sıbyan mekteplerinin harcamaları, çoğunlukla vakıf gelirlerinden; kısmen de 

öğrencilerden alınan haftalıklardan karĢılanmıĢtır.
107

 Bu mekteplerde müfredata 

dönem dönem bazı ilaveler yapılmıĢsa da eğitimin omurgasını Kur‟ân tedrisatı 

oluĢturmaktadır. Sıbyan mekteplerinde Kur‟ân ve tecvid eğitimine ilaveten talebelere 

namazın nasıl kılınacağı öğretilmiĢ ve namaz sureleri ezberletilmiĢtir. Ayrıca 

çocuklara ilkyazı eğitimi de bu kurumlarda verilmiĢtir.
108

 Bu mekteplerde görev 

yapan hocalar “muallim”,
109

 yardımcı hocalar ise “kalfa” (halife)
110

 olarak 

isimlendirilmiĢtir. Genelde medrese mezunu olup cami ve mescitlerde imam-hatiplik 

                                                 
105

  Cahit Baltacı, “Mektep/Osmanlılar‟da Mektep”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi 

(Ankara: TDV Yayınları, 2004), 29/ 6-7. Ders programı, öğretim kadrosu, talebe profili ve fiziksel 

mekân inĢası açısından bakıldığında Osmanlı‟daki sıbyan mekteplerinin Ġslâm‟ın ilk yıllarından 

itibaren bu amaçla kurulmuĢ kurumlardan büyük ölçüde etkilendiği görülmektedir.  Bk. Ahmet 

Cihan, Osmanlı‟da Eğitim (Ġstanbul: 3F Yayınları, 2007),  32. 
106

  Halil Ġnalcık, Ġstanbul‟da 219 adet yanı baĢında sıbyan mektebi inĢa edilmiĢ olan caminin 

varlığından bahsetmektedir. Halil Ġnalcık, “Ġstanbul/Türk Devri”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm 

Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 2001), 23/227. Evliya Çelebi de Ġstanbul‟da 1993 adet 

sıbyan mektebinin olduğunu ifade eder. Evliya Çelebi, Seyahatnâme, çev. Mümin Çevik (Ġstanbul: 

Üçdal NeĢriyat, 2011), 1/252. Ġstanbul‟daki Kur‟ân eğitim merkezleri olan sıbyan mektepleri ve 

dârulkurrâlarla ilgili bilgi için bk. Ahmet Gökdemir, Evliya Çelebi‟nin Gözüyle Osmanlı‟da 

Kur‟ân Kültürü (Tedrîsât/Tilâvet/Örf-Adet) (Ġstanbul: Kitâbi Yayınları, 2019). 
107

  Vedat Günyol, “Mektep”, Milli Eğitim Bakanlığı Ġslam Ansiklopedisi (Ġstanbul: MEB Yayınları, 

1972), 7/656-657. 
108

  Yücel GeliĢli, “Osmanlı Ġlköğretim Kurumlarından Sıbyan Mektepleri/KuruluĢu, GeliĢimi ve 

DönüĢümü”, Türkler, ed. Hasan Celal Güzel, Kemal Çiçek, Salim Koca (Ankara: Yeni Türkiye 

Yayınları, 2002), 15/38. 
109

  Çocuklara Kur‟ân tilâvetini, dini bilgileri, namaz kılmayı ve yazı yazmayı öğreten kiĢidir. GeliĢli, 

“Sıbyan Mektepleri”, 15/39. 
110

  Halife, muallimin yardımcısıdır ve muallimin derse giremediği durumlarda ders vermekle 

vazifelidir. Öğrenciler arasında ders durumu zayıf olanları ve okula yeni gelenleri çalıĢtırmak ve 

yeri geldiğinde mektebin temizlik hizmetlerini yürütmek de görevleri arasındadır. Baltacı, 

“Mektep”, 6. 
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veya müezzinlik görevini idame ettiren kiĢiler, sıbyan mekteplerine hoca olarak 

görevlendirilmiĢtir.
111

  

Kız çocuklarına mahsus mekteplerde ise medrese mezunu olmadığı halde 

Kur‟ân bilen, Subha-i Sıbyan ve Tuhfe-i Vehbi gibi bazı risaleleri okuyabilen yaĢlı 

kadınlar hocalık yapmıĢtır.
112

 

Sıbyan mekteplerindeki Kur‟ân eğitimini tamamlayan öğrencilerden istidatlı 

olanlar dârulkurrâlarda eğitimlerini devam ettirmiĢlerdir. Bu talebeler öncelikle alt 

seviye dârulkurrâlarda hafızlık yapmıĢ; sonrasında ise daha üst seviye dârulkurrâlara 

kayıt yaptırarak buralarda kırâat ilmini tahsil etmiĢlerdir.
113

 

1.1.2.2. Dârulkurrâlar 

Osmanlı Devleti döneminde kırâat ilmi tedrisi dârulkurrâ adı verilen 

müesseselerde yapılmıĢtır. Bu müesseseler; Kur‟ân-ı Kerîm okumanın öğretildiği, bir 

bölümünün veya tamamının ezberletildiği, buna ilaveten kırâat eğitiminin verildiği 

yerlerdir.
114

 Genel anlamda Kur‟ân eğitim merkezi denilebilecek bu kurumlar 

Eyyûbiler‟de “dârulkur‟ân”, Selçuklular‟da “dârulhuffâz”, Osmanlılar‟da 

“dârulkurrâ” ismiyle bilinmekte
115

 ise de dârulhuffâz isminin kısmen Osmanlı‟da da 

kullanıldığı görülmektedir.
116

 Farklı dönemlerde muhtelif isimler alan bu kurumların 

ortak özelliği, içerisinde Kur‟ân eğitimi veriliyor olmasıdır. Bununla birlikte değiĢik 

dönemlerde farklı isimlerle anılan mezkûr müesseselerde muhtelif seviyelerde eğitim 

                                                 
111

  GeliĢli, “Sıbyan Mektepleri”,  15/39. 
112

  Ali Özyalvaç, “Bir MüfettiĢ Raporu‟nda Erken 20. Yüzyıl Ġstanbul Suriçi Sıbyan Mektepleri”, 

Türkiyat Mecmuası 21/1 (Haziran 2011), 351. 
113

  TaĢköprizâde Ġsâmüddîn Ahmed Efendî, Mevzûâtü'l-„ulûm, trc. Kemaleddin Mehmed (Ġstanbul: 

1313), 1/141-144; Ziya Kazıcı, “Bir Eğitim Kurumu Olarak Dârulkurrâ”. Kur‟ân Kurslarında 

Eğitim Öğretim ve Verimlilik TartıĢmalı Ġlmi Toplantılar Dizisi-30 (Ġstanbul: Ensar NeĢriyat, 

2000), 37. 
114

  Nebi Bozkurt, “Dârulkurrâ”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 

1993), 8/543. 
115

  Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 14, 22-23; Ziya Kazıcı, Ġslam Müesseseleri Tarihi (Ġstanbul: 

Kayıhan Yayınları, 1991),  245; Necati Tetik, BaĢlangıçtan IX. Hicrî Asra Kadar Kırâat Ġlminin 

Ta‟limi (Ġstanbul, ĠĢaret Yayınları, 1989),  161. 
116

  “Dârulhuffâzların yüksek kısmına dârulkurrâ denilirdi.” Mehmet Zeki Pakalın, Osmanlı Tarih 

Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü (Ġstanbul: MEB Yayınları, 1983), 1/399. Selçuklular, kırâat 

ilminin okutulduğu medreseleri genellikle “dârulhuffâz” Ģeklinde adlandırmıĢlardır. Bu 

isimlendirme, kısmen Osmanlılar döneminde de uygulanmıĢtır.” Bozkurt, “Dârulkurrâ”, 8/544. 
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verildiği de olmuĢtur. Nitekim dârulkur‟ânlar Kur‟ân kursu, dârulhuffâzlar hafızlık 

kursu ve dârulkurrâlar kırâat eğitim merkezi olma özelliğiyle öne çıkmıĢtır.
117

 

Talebenin her türlü ihtiyacını karĢılayacak Ģekilde tasarlanan bu kurumlar, genelde 

yatılı mektep formatında oluĢmuĢtur.
118

 

Osmanlı, dârulkurrâların inĢasına devam etmekle birlikte bu müesseselerin 

idame ettirilmesi için hususi vakıflar kurmuĢtur.
119

 Ayrıca dârulkurrâlarda kırâat 

eğitiminin nitelikli bir Ģekilde yapılabilmesi amacıyla baĢta Mısır olmak üzere 

muhtelif ülkelerden kırâat âlimleri Anadolu topraklarına davet edilmiĢ, bu Ģekilde 

dârulkurrâlar fiziki Ģartlar ve eğitim açısından daha vasıflı hale getirilmiĢtir. 

Osmanlı devrinin ilk dârulkurrâsının Orhan Gazi döneminde Ġznik‟in fethinden 

sonra Süleyman PaĢa (ö. 761/1359) tarafından yaptırılan medrese bünyesinde 

bulunduğu bilinmektedir.
120

 Bununla birlikte Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Yıldırım Bayezid 

döneminde Bursa‟ya geliĢiyle
121

 Ulu Camii bünyesinde açılan dârulkurrâ, 

Osmanlı‟nın ilk nitelikli dârulkurrâsı olarak kabul edilmektedir.
122

 Nitekim kırâat 

ilmi tedrisatının Osmanlı topraklarında yaygınlaĢması ve sistemli hale gelmesinde 

Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Bursa Yıldırım Bayezid Dârulkurrâsı‟nda vermiĢ olduğu derslerin 

ve yetiĢtirdiği talebelerin büyük rolü olmuĢtur. ġunu da belirtmek gerekir ki Bursa‟da 

Yıldırım Bayezid‟in yaptırdığı dârulkurrânın ismi belgelerde muallimhâne
123

 olarak 

                                                 
117

  Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi, 67. Bu değerlendirme esas alındığında Osmanlı 

öncesi Türk devletlerinde kırâat eğitimi olmadığı sadece Kur‟ân okuma ve hafızlık seviyesinde bir 

tedrisatın olduğuna dair yanlıĢ bir düĢünceye kapılma durumu söz konusu olabilir. Nitekim seb„a 

tarîki ile kırâat tedrisinin baĢlaması hicrî 6. yy a kadar gitmektedir. Bu sebeple dârulkur‟ân ve 

dârulhuffâzlarda da kırâat eğitimi verilmiĢ olması kuvvetle muhtemeldir. Konuyla ilgili bk. Ahmet 

Gökdemir, “Anadolu‟da Osmanlı Öncesi Kur‟ân Kültürü (Tedrîsât/Tilâvet/Kırâat)”, Ġslam 

Bilimleri AraĢtırmaları Dergisi 7 (2019), 24-47. 
118

  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, 1/399. 
119

  Kudat, “Osmanlı Dönemi Nükûd Vakıfları”, 296. 
120

  Çelebi, Seyahatnâme, 2/1155; Ayrıca bk. Kenan Yakuboğlu, Osmanlı Medrese Eğitimi ve 

Felsefesi (Ġstanbul: Gökkubbe Yayınları, 2006), 76; M. Baha Tanman, “Dârülkurrâ/Mimari”, 

Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1993), 8/545. Bu medresenin 

1360 tarihinden önce yapıldığı bilinmektedir. Bk. Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 699. 
121

  Ġbnü‟l-Cezerî, Bursa‟ya 798/1395 tarihinde yerleĢmiĢtir. Konuyla ilgili bk. Süleyman Kablan, 

“Osmanlı‟dan Cumhuriyete Kırâat Ġlmi”, Ġhya Uluslararası Ġslam AraĢtırmaları Dergisi 8/1 (Ocak 

2022), 511-530. 
122

  Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 23; Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi, 70. 
123

  Osmanlı coğrafyasında medreselerin teĢekkül döneminde eğitim-öğretim yapılan mekânlara genel 

olarak muallimhâne ismi verildiği görülmektedir. Daha sonra mektep ismi yaygın olarak 

kullanılmıĢtır. Baltacı, “Mektep”, 6; Mefail Hızlı, “Osmanlı Döneminde Bir Ġlköğretim Kurumu 
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geçmektedir. Dârulkurrâ adıyla Osmanlı topraklarında inĢa edilen ilk yapılar ise 

Trabzon‟daki Fatih Dârulkurrâsı ile Amasya‟daki II. Bayezid devrine ait Abdullah 

PaĢa ve Sultan Hatun dârulkurrâlarıdır.
124

 

Ġstanbul, Bursa, Edirne ve Konya gibi baĢkentlik yapmıĢ Ģehirler baĢta olmak 

üzere Osmanlı coğrafyasının birçok bölgesinde dârulkurrâ inĢa edilmiĢtir.
125

 

Ġstanbul‟da sultan, vezir ve ileri gelenlerin yaptırmıĢ olduğu büyük camilerin 

çoğunun müĢtemilatında bir dârulkurrâ bulunmasının yanında çok sayıda müstakil 

dârulkurrâ da mevcuttur.
126

 Evliya Çelebi‟ye (ö.1095/1684) göre Ġstanbul‟daki 

dârulkurrâların toplam sayısı elli beĢtir.
127

 Bu durum, Osmanlı döneminde kırâat 

ilmine verilen önemin açık bir göstergesidir. 

Dârulkurrâlar, 3 Mart 1924 tarihinde ilan edilen “Tevhîd-i Tedrîsât Kanunu” 

ile resmi olarak kapatılmıĢ
128

 olsa da iĢlevsel olarak hafızlık eğitimi veren alt seviye 

dârulkurrâlar, varlığını Kur‟ân kursu fotmatıyla günümüzde devam ettirmektedir.
129

 

Kırâat eğitiminin tedris edildiği üst seviye dârulkurrâların vazifesini ise hâlihazırda 

Haseki Eğitim Merkezi Kırâat Bölümü
130

 baĢta olmak üzere Diyanet ĠĢleri 

BaĢkanlığı‟na bağlı kırâat eğitim merkezleri icra etmektedir.  

AĢağıda dârulkurrâların çeĢitleri ve bunların genel özellikleri hakkında bilgi 

verilecektir. 

                                                                                                                                          
Olarak Sıbyan Mektepleri”, Ġslâm Tarihinin Problemleri Kolokyumu (ġanlıurfa: Elif Matbaası, 

2008), 107. 
124

  Tanman, “Darülkurrâ”, 545. 
125

  Konuyla ilgili geniĢ bilgi için bk. Ahmet Gökdemir, Evliya Çelebi‟nin Gözüyle Osmanlı‟da 

Kur‟ân Kültürü (Tedrîsât/Tilâvet/Örf-Adet) (Ġstanbul: Kitâbî Yayınları, 2018). 
126

  Çelebi, Seyahatnâme, 1/361; Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 28. 
127

  Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi, 69.  
128

  Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi, 97; Abdullah Emin Çimen, Hafızlık tarihi ve 

Türkiye‟de Hafızlık Kurumunun ĠĢlevselliği (Ġstanbul: Sayfa Dijital Baskı, 2010),  51. 
129

  Kazıcı, “Bir Eğitim Kurumu Olarak Dârulkurrâ”, 30, 39. 
130

  Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı‟nın, 5 Eylül 1975 gün ve 1842 sayılı, yine 17 Ekim 1975 gün ve 4666 

sayılı onayıyla, Haseki Eğitim Merkezi Ġhtisas bölümü, 20 Ocak 1976 yılında “Haseki Eğitim 

Merkezi” adıyla Fatih ilçesi Haseki semtindeki Haseki Sultan Külliyesi‟nde eğitim-öğretime 

baĢlamıĢtır. Bu hususla alakalı bk. Ahmet Vefa Temel, “Haseki Dini Yüksek Ġhtisas Eğitim 

Merkezi ile Medreselerin Modern ve Klasik Arapça Öğretim Müfredatı Açısından 

Değerlendirilmesi”, Abant Ġzzet Baysal Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi 2/3 (2014), 3/72. 
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1.1.2.2.1. Müstakil Olarak ĠnĢa Edilen Dârulkurrâlar 

Osmanlı dârulkurrâları genellikle bir külliyenin müĢtemilatı içerisinde ya da 

cami veya mescitlere bitiĢik olarak inĢa edilmiĢtir. Bununla beraber az da olsa 

müstakil olarak yapılmıĢ dârulkurrâlar mevcuttur. Bursa‟daki Hoca Yâ„kûb, 

Kütahya‟daki Câ„fer PaĢa ve Ġstanbul‟daki Üsküdar Vâlide-i Atik ile Esmâhan
131

 

dârulkurrâları bu tür yapılardandır.
132

 

Müstakil dârulkurrâlar diğer yapı çeĢitleri gibi cami veya mescitlere bitiĢik 

olmamakla beraber onların yanı baĢında inĢa edilmiĢ olup; kuruluĢu, iĢleyiĢi ve 

finansman durumları itibariyle bağımsız bir müessese izlenimi vermektedir.
133

 

Dârulkurrâ müessesesi esasen kendini müstakil yapılanma formatında gösterir. Zira 

hususi vakfiyeden yola çıkılarak kurumun nasıl tesis edildiği, iĢlevini ne Ģekilde 

sürdürdüğü ve giderlerinin nerelerden karĢılandığı gibi hususları tespit etmek 

mümkündür.
134

 

1.1.2.2.2. Medrese Bünyesinde Kurulan Dârulkurrâlar 

Ġslâm‟ın ilk yıllarından itibaren eğitim verilen kurumlarda Kur‟ân-ı Kerîm 

okuma dersi, temel derslerden addedilmiĢ
135

 ilerleyen dönemlerde inĢa edilen 

medreselerde de Kur‟ân kürsüsü, temel bölümlerden biri olmuĢtur. Nitekim Abbâsî 

Halifesi Mustansır-Billâh (ö. 640/1242) tarafından Bağdat‟ta inĢa ettirilen ve dört ana 

bölümünden birisi Kur‟ân fakültesi (Dârulkur‟ân) olan Mustansıriyye medresesi, bu 

uygulamanın örneklerinden biridir.
136

 Bursa, Ulu Camii;
137

 Ġstanbul, Süleymaniye
138

 

                                                 
131

  Ġbrahim Hakkı Konyalı, Abideleri ve Kitabeleriyle Üsküdar Tarihi II (Ġstanbul: Türkiye YeĢilay 

Cemiyeti Yayınları, 1977), 2/294-295. Üsküdar Atik Vâlide Dârulkurrâsı aynı zamanda tezin 

konusu olan Muahmmed b. Ahmed el-„Avfî‟nin görev yaptığı yerlerden bir tanesidir. Bu sebeple 

çalıĢmanın ilgili bölümünde ayrıntılı olarak ele alınacaktır. 
132

  Tanman, “Dârulkurrâ”, 545. 
133

  Bahaeddin Yediyıldız, “Vakıf”, Milli Eğitim Bakanlığı Ġslam Ansiklopedisi (Ġstanbul: MEB 

Yayınları, 1986),  8/153-172. 
134

  Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi, 80. 
135

  Ahmet Çelebi, Ġslam‟da Eğitim-Öğretim Târihi, çev. Ali Yardım (Ġstanbul: Damla Yayınları, 

1983), 234. 
136

  Diğer üç fakülte ise dört mezhebin okutulduğu fıkıh, hadis (dârulhadîs) ve hastanedir (dâru‟t-tıb). 

Bk. Hüseyin Atay, Osmanlılarda Yüksek Din Eğitimi (Ġstanbul: Dergâh Yayınları, 1983), 33-34. 
137

  Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 23. 
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ve Valide-i Atik
139

 dârulkurrâları da medrese binası bünyesinde kurulan dârulkurrâlar 

arasında zikredilebilir. 

Dârullkurrâlar, bazen dârulhadîslerle yan yana veya iç içe inĢa edilmiĢlerdir. 

Bu durumun örneklerinden biri Eyüp semtinde bulunan Hacı BeĢir Ağa Dârulhadîsi 

ve Dârulkurrâsı‟dır.
140

 ġunu da belirtmek gerekir ki her ne kadar medreselerde özel 

olarak dârulkur‟ân veya dârulkurrâ bölümleri bulunmasa da Kur‟ân ilimleri ve kırâat, 

pek çok medresede okutulan temel dersler arasında yer almıĢtır.
141

 

1.1.2.2.3. Camilere BitiĢik Dârulkurrâlar 

Dârulkurrâların iĢlevinin kısmen camilerinkilerle benzerlik arz etmesi, onların 

genellikle camilerin içinde veya çevresinde bina edilmesine sebep olmuĢtur. Nitekim 

Osmanlılar‟ın ilk resmi dârulkurrâsı olarak kabul edilen Yıldırım Bayezid 

dârulkurrâsı Bursa Ulu Camii müĢtemilatında açılmıĢtır. Önceki dönemlerden 

tevarüs edilen bu gelenek Osmanlı dârulkurrâlarında yaygınlaĢmıĢ; Osmanlı‟da 

sultan, vezir ve eĢrafın yaptırdığı tüm camilerde birer dârulkurrâ yer almıĢtır.
142

 

Amasya‟da ÇeribaĢı
143

 ve Sultan Hatun,
144

 Ġstanbul‟da ise Çırçır Mescidi
145

 

dârulkurrâsı bu Ģekilde tesis edilmiĢ yapılardır. 

Nuruosmaniye Camii örneğindeki gibi bazen cami içinde dârulkurrâ hizmetinin 

verildiği de olmuĢtur. ġöyle ki kurrânın kırâat tedrisine devam etmesi ve Sultan III. 

Osman‟ın annesi ġehsuvar Sultan‟ın türbesinde düzenli olarak hatim okunması 

                                                                                                                                          
138

  Ayvansarayî Hüseyin Efendî-Ali Sofi Efendî-Süleyman Besim Efendî, Hadîkatü‟l-cevâmi„ 

(Ġstanbul: ĠĢâret Yayınları, 2001), 1/16. 
139

  Ayvansarayî vd., Hadîkatü‟l-cevâmi„, 3/ 83. 
140

  Ali Yardım, “Dârülhadis/Anadolu Selçukluları ve Osmanlılar‟da Dârülhadis”, Türkiye Diyanet 

Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1993), 8/531. 
141

  Bozkurt, “Dârulkurâ”, 8/544. 
142

  Kazıcı, “Bir Eğitim Kurumu Olarak Dârulkurrâ, 38. 
143

  Burası ÇeribaĢı Camii altında ve çeĢmenin arkasındadır. Ayvansarayî Hüseyin Efendî-Ali Sofi 

Efendî-Süleyman Besim Efendî, Hadîkatü‟l-cevâmi„ (Amasya: Amasya Belediyesi Kültür 

Yayınları, 2007), 1/156. 
144

  Sultan Hatun Dârulkurrâ‟sı Acem Ali Mahallesi‟nde Bâli Bey Camii yakınlarındadır. Bk. Hüseyin 

Hüsameddin Abdizâde, Amasya Tarihi, haz. Mesut Aydın Güler (Amasya: Amasya Belediyesi 

Kültür Yayınları, 2007), 1/57. 
145

  Ayvansarayî vd., Hadîkatü‟l-cevâmi„, 1/74. 
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Nuruosmaniye Camii vakfiyesinde belirtilmiĢtir.
146

 Bu durum Osmanlılar‟ın cami 

hazirelerindeki türbelerde de kırâat ilmi tedrisatını teĢvik ettiğini göstermektedir.
147

 

Kırâat alanında ihtisas merkezi olmasının yanında nitelikli din adamı yetiĢtirmeyi de 

hedefleyen dârulkurrâ müesseseleri, çevresinde inĢa edildikleri camileri talebeleri 

için tatbikat merkezi olarak kullanmıĢlardır. Zira bu müesseselerde ders gören 

talebeler, camilerde staj yapar gibi öğrendikleri bilgileri uygulama imkânı 

bulmuĢlardır.
148

 

1.1.2.2.4. Türbe Dârulkurrâları 

Dârulkurrâların diğer bir çeĢidi türbe dârulkurrâlarıdır. Kur‟ân eğitimine katkı 

sağlamak ve medfûn bulunan kiĢi adına sadaka-ı câriyede bulunmak türbe 

dârulkurrâların kurulma amaçlarındandır. Bu tür dârulkurrâlar, bazı imkân sahibi 

kimselerin vefatlarından sonra türbelerinde Kur‟ân okunması ve öğretilmesi için 

vasiyette bulunmaları üzerine varislerinin bu vasiyetin gerçekleĢmesi adına 

düzenledikleri vakfiyeler aracılığıyla oluĢmuĢtur.
149

 Ġstanbul‟da Sokullu Mehmet 

PaĢa
150

 ile Bursa‟da Emircan türbeleri,
151

 içerisinde dârulkurrâ bulunan bu tarz 

yapılardandır. MeĢhur kırâat âlimi Ebû ġâme el-Makdisî‟nin meĢîhatü‟l-kırâa 

görevinde bulunduğu Eyyûbî Hükümdarı el-Melikü‟l-EĢref‟in türbesindeki 

dârulkurrâ da türbe dârulkurrâlar arasında zikredilebilir.
152

 

                                                 
146

  Recep AkakuĢ, Târihi Açıdan Nuruosmaniye Külliyesi ve Kur‟ân-ı Kerîm Öğretimi (Ġstanbul: 

Sistem Matbaacılık, 2010),  83. 
147

  Bozkurt, “Dârulkurrâ”, 8/543. 
148

  Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 22-24; Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi, 76. 
149

  Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi, 79. 
150

  “Sokullu Mehmet PaĢa Dârulkurrâsı, Camii Kebîr Caddesi üzerinde, türbenin sol tarafındadır.” 

Mehmet Nermi Haskan, Eyüp Tarihi II/Eyüp Medreseleri ve Mektepleri (Ġstanbul: Türk Turing 

Turizm ĠĢletmeciliği Vakfı, 1993), 26. 
151

  “Ġbrahim PaĢa Mahallesi‟nde bulunan Hoca Emircan b. Hoca Abdullah adında birinin yattığı 

türbenin yanında kendisi tarafından yaptırılan Emircan Dârulkurrâsı vardı.” Mefail Hızlı, 

Mahkeme Sicillerine Göre Osmanlı Klasik Dönemi Bursa Medreselerinde Eğitim-Öğretim (Bursa: 

Emin Yayınları, 2012), 147. 
152

  Bozkurt, “Dârulkurrâ”, 8/545. Ġbnü‟l-Cezerî de Mısır‟daki tahsili sonrası ġam‟a dönüĢünde Ümmü 

Sâlih Türbesi kırâat Ģeyhliği görevinde bulunmuĢtur. Bk. Altıkulaç, “Ġbnü‟l-Cezerî”, 20/552. 
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1.1.2.2.5. Tekke ve Zaviyelere BitiĢik Dârulkurrâlar 

Ġlim erbabı bir kısım tasavvuf ehli, tekkelerinin yakınlarına dârulkurrâ inĢa 

ettirerek burada Kur‟ân ve kırâat dersleri vermiĢlerdir. Bu tarz kurumlarda 

Ģeyhulkurrâlık görevini aynı zamanda kırâat âlimi de olan tekke Ģeyhi yürütmüĢ, 

talebeler ise ekseriyetle Ģeyhin müritleri olmuĢtur.
153

 Ġstanbul‟da ġeyh Ataullah
154

 ve 

Amasya‟da Mahmut Çelebi Tekkesi,
155

 içerisinde kırâat eğitimi verilen 

müesseselerdendir. 

Osmanlı döneminde kırâat ilminin tedris edildiği yerlerden bir diğeri hususi 

evlerdir. Kırâat tedrisatı için tahsis edilen bu nevi mekânlar, bazen bir kırâat âliminin 

gelen talebelere ders vermek amacıyla evini açması, bazen de imkân sahibi kiĢilerin 

evlerini hoca ve talebeler için küçük bir dârulkurrâya çevirmeleri Ģeklinde 

oluĢmuĢtur.
156

 

1.1.2.3. Dârulkurrâlarda Eğitim ve Öğretim 

Dârulkurrâlar, Osmanlı‟da gerek hafızlık eğitimi gerekse kırâat tedrisatı 

yapılan hususi kurumlardır. Bununla birlikte Kur‟ân kırâati dıĢında Ġslâmî ilimlere ait 

bir kısım derslere de müfredatta yer verilmiĢtir.
157

 

Bu baĢlık altında dârulkurrâlardaki kırâat eğitiminin müfredatı ve bu eğitimleri 

veren müderris kadronun özellikleri incelenecektir. 

1.1.2.3.1. Dârulkurrâların Müfredatı 

Dârulkurrâlarda Kur‟ân‟ın manasından ziyade lafzı ile meĢgul olunmuĢ; 

hususen Kur‟ân‟ı güzel okuma, hafızlık ve kırâat eğitimi üzerine yoğunlaĢılmıĢtır.
158

 

                                                 
153

  Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi, 78. 
154

  Kanlıca NakĢî Dergâhı PostniĢini ġeyh Ataullah Efendî, tekkesinde tasavvuf ve kırâat tedrisini 

birlikte sürdürmüĢtür. AkakuĢ, Ġslam‟da Kur‟ân Öğretimi, 80-86; M. Baha Tanman, “Atâ Efendî 

Tekkesi”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1991), 4/36-37. 
155

  Burası Karatay Mahallesi‟ndeki Mahmut Çelebi Tekkesi‟nin bitiĢiğindendir. Abdizâde, Amasya 

Tarihi, 1/158. 
156

  Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi, 74. 
157

  Ziya Kazıcı, Osmanlı‟da Eğitim Öğretim (Ġstanbul: Bilge Yayınları, 2004), 57-59; Çimen, Hafızlık 

Tarihi,  49. 
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Bununla birlikte bu müesseselerde belli seviyede tefsir ve hadis dersleri de 

okutulmuĢtur.
159

 Tedris edilen ilimlerin özelliklerinden kaynaklı olsa gerek 

dârulkurrâlarda sık tekrara ve uygulamaya dayalı bir öğretim metodu takip edilmiĢtir. 

Bu uygulama çalıĢmaları için dârulkurrâların yanında bulunan camiler aynı zamanda 

birer tatbikat mahalli olmuĢtur.
160

 

Osmanlı‟da dârulkurrâlar, bir ihtisas kurumu
161

 olmalarının yanında din 

hizmetlerinde görev alacak kiĢilerin doğrudan yetiĢtirilmesine yönelik eğitim veren 

kurumlardır. Bu kurumlara öğrenci kabulünde, talebelerin sıbyan mektebindeki 

eğitimini tamamlamaları veya bu Ģartı sağlamasa da kurum tarafından istenilen 

yeterlilikte olmaları Ģartı aranmıĢtır. ġöyle ki talebeler sıbyan mektebini bitirince 

önce alt seviye dârulkurrâlara giderek buralarda hafızlıklarını tamamlamıĢ, 

sonrasında üst seviye dârulkurrâlara kayıt yaptırıp bu kurumlarda kırâat ilmini tedris 

etmiĢlerdir.
162

 

Dârulkurrâlar, vakıflar üzerinden hayatiyetini sürdüren müesseseler olduğu 

için, vakıf geleneğine bağlı olarak, bu kurumların iĢleyiĢ Ģartları vakıf sahibi 

tarafından belirlenmiĢtir. Dolayısıyla vakıf sahibinin talepleri ilgili dârulkurrânın 

eğitim programının teĢekkülünde de kısmen etkili olmuĢtur.
163

 

Dârulkurrâlarda uygulanan eğitim programları, verilen dersler ve okutulan 

kitaplar hakkında yeterli malumat bulunmamaktadır. Bununla beraber dârulkurrâların 

müfredâtlarında genel olarak ta„lim (mehâric-i hurûf/sıfât-ı hurûf), tecvid ve kırâat 

olmak üzere üç temel dersin mevcut olduğu müĢahede edilmektedir.
164

 Bazı 

vakfiyelerden yola çıkarak dârulkurrâlarda kırâat-i seb„a eğitiminin verildiği ve bu 
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  Kazıcı, Osmanlı‟da Eğitim Öğretim, 57-59. 
159

  Çimen, Hafızlık tarihi, 49. 
160

  Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 22-24. 
161

  “Osmanlı‟da dârulkurrâ denilince, eğitimin Kur‟ân kırâatine hasredildiği, alanında uzman kırâat 

bilgini yetiĢtiren, ihtisaslaĢmaya yönelik, orta ve yüksek seviyeli meslek ve ihtisas mektepleri akla 

gelir.” Osman Nuri Ergin, Türkiye Maarif Târihi (Ġstanbul: Eser Matbaası, 1977), 1/169-172. 
162

  Kazıcı, Osmanlı‟da Eğitim Öğretim, 130-134. 
163

  Yusuf Küçükdağ, Konya Dârulkurrâları (Konya: Çizgi Kitabevi, 2014), 2-3. 
164

  Gökdemir, “Osmanlı Kur‟ân Eğitim Merkezleri: Dârülkurrâlar ve Sıbyan Mektepleri”, 50. 
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eğitim esnasında ġâtıbî‟nin Kasîde-i Lâmiye‟si ve bu eser üzerine yazılan bazı 

Ģerhlerin okutulduğu anlaĢılmaktadır.
165

 

Osmanlı coğrafyasında ortaya çıkan kırâat eğitim metotları olarak tanımlanan 

tarîk ve meslekler
166

 göz önünde bulundurulduğunda bunlara kaynaklık eden eserlere 

dârulkurrâ eğitim müfredatında yer verildiği görülmektedir. Bu eserler, Dânî‟nin et-

Teysîr fi‟l-kırâati‟s-seb„ı, Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Tahbîru‟t-Teysîr‟i ve ed-Dürratü‟l-

mudiyye‟si ile ġâtıbî‟nin Hırzü‟l-emânî ve vechü‟t-tehânî‟sidir.
167

 Ġbnü‟l-Cezerî‟nin 

Tayyibetü‟n-NeĢr adlı eseri de yazıldığı dönemden itibaren dârulkurrâlarda yaygın 

olarak okutulan kitaplar arasında yer almıĢtır.
168

 Sonraki dönemlerde Ġstanbul ve 

Mısır tarikleri bünyesinde ortaya çıkan mesleklerin kurucularının ya da takipçilerinin 

kaleme aldıkları muhtelif eserlerin de dârulkurrâlarda ders kitabı olarak okutulduğu 

görülmektedir.
169

 Ayrıca Hamid b. Abdülfettâh el-Palûvî‟nin Zübdetü‟l-„irfân adlı 

eseri ve buna Ģerh olarak Muhammed Emîn Efendî‟nin kaleme aldığı „Umdetü‟l-

hullân adlı kitap da dârulkurrâlarda okutulan eserler arasındadır.
170

 „Umdetü‟l-

hullân‟ın Osmanlıda kabul görüp yaygın bir Ģekilde okutulmasının sebepleri 

arasında, mesleklerin oluĢum döneminde yazılmıĢ olması ve kırâtlerin tevcihinde 

bütün mesleklerin tercihlerini dikkate alması zikredilebilir.
171

 

                                                 
165

  Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 81-82. 
166

  Osmanlı topraklarında kırâat eğitiminde istifade edilen hususi iki tarik; Mısır ve Ġstanbul 

tarikleridir. Bu tariklerin herbiri için ikiĢer meslek söz konusudur. Bunlar; Mısır tarîkine ait 

Atâullah ve Mutkîn mesleğiyle Ġstanbul tarîkine bağlı Ġ‟tilaf ve Sûfî meslekleridir. Detaylı bilgi 

için bk. Gökdemir, "Osmanlı Kırâat Eğitiminde Tarikler”, 93-100; Mustafa Atilla Akdemir, 

“Kırâat Eğitiminde Tarikler”, Kur‟an ve Kırâati Sempozyumları Kitabı, haz. Muhammed Aydın 

(Sakarya: Sakarya Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi, 2006), 165-177. 
167

  AkakuĢ, Reisü‟l-Kurrâlık, 32, 34. 
168

  Gökdemir, “Dârulkurrâlar ve Sıbyan Mektepleri”, 51. 
169

  Bu dört meslekten Sûfi mesleğinin kırâat vecihlerini toplu halde içeren ve tedrisatta takip edilen 

hususi bir kitabı yoktur. Ne meslek kurucusu ġeyh Ahmed es-Sûfî ne de meslek takipçileri bu 

formatta bir eser ortaya koymuĢlardır. Diğer mesleklerin kırâat tedrisinde istifade edilen temel 

kaynakları ise; Ġ‟tilâf mesleğinde YûsufEfendîzâde‟nin el-Ġ‟tilaf fî vücûhi‟l-ihtilâf‟ı, Mutkin 

mesleğinde Kettânîzâde‟nin Mutkinü‟r-rivâye‟si, ġeyh Atâullah mesleğinde ise Ahmed er-

RüĢdî‟nin MürĢidü‟t-talebe‟sidir. Gökdemir, “Osmanlı Kırâat Eğitiminde Tarikler”, 112. 
170

  Ġsmail Karaçam, Kur‟ân-ı Kerîm‟in Nuzulü ve Kırâati (Ġstanbul: Nedve Yayınları, 1981), 274; 

Abdurrahman Çetin, Kur‟ân-ı Kerîm‟in Ġndirildiği Yedi Harf ve Kırâatlar (Ġstanbul: Ensar 

Yayınları, 2010), 271; Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi, 128-129. 
171

  Akyüz, Osmanlı Kırâat Âlimleri, 18. 
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1.1.2.3.2. Dârulkurrâların Eğitim Öğretim Kadrosu 

Dârulkurrâlarda ders veren hocalara Ģeyhulkurrâ
172

 veya Ģeyhulkırâa, icra 

ettikleri göreve ise meĢîhatü‟l-kırâa
 173

 denilmektedir. ġeyhulkurrâ olarak atanacak 

kiĢide hafızlık, Kur‟ân-ı güzel okuma, tecvid ilminin inceliklerine vâkıf olma ve 

kırâat-i seb„a ve „aĢera‟yı râvîlerine nispet ederek okuyup okutabilmenin yanı sıra 

kırâat otoriteleri nezdinde bu ilme dair dirayetiyle tanınma Ģartı da aranmaktadır.
174

 

ġeyhulkurrâlara ilmî konumları ve görev yaptıkları medresenin kategorisi 

dikkate alınarak muhtelif seviyelerde maaĢ verilmiĢtir. Verilen bu paranın miktarı 

günlük altı
175

 ile elli akçe arasında farklılık gösterirken
176

 dârulkurrâlarda okuyan 

talebelere de günlük bir veya iki akçe harçlık tayin edilmiĢtir.
177

 

Dârulkurrâlarda kırâat tahsili yapacak talebelerde ise genel olarak sıbyan 

mektebini bitirmek, hafız olmak,
178

 tecvid ve mehâric-i hurûf konularına aĢinalık gibi 

özellikler aranmıĢtır.
179

 Kırâat tedrisi konusunda istekli ve kabiliyetli olmak da 

aranan Ģartlar arasındadır.
180

 

1.2. ‘Avfî’nin Hayatı 

Muhammed b. Ahmed b. Muhammed el-„Avfî el-Hicâzî‟nin
181

 doğum tarihine 

dair biyografik kaynaklarda herhangi bir bilgi yer almamaktadır.
182

 Onun doğum 

                                                 
172

  Çimen, Hafızlık Tarihi, 51; Küçükdağ, Konya Dârulkurrâları, 25. 
173

  Nebi Bozkurt, “Hafız”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 

1997), 15/76. 
174

  Cahit Baltacı, “Klasik Dönem Osmanlı Ġlim Müesseseleri”, Ġslâmî AraĢtırmalar Dergisi 12 (1999),  

261. 
175

  Alemdar, Osmanlı‟da Dârulkurrâ Müessesesi, 94. 
176

  Hızlı, Bursa Medreseleri, 185, 186. 
177

  Hızlı, Bursa Medreseleri, 185; Çimen, Hafızlık Tarihi, 51. 
178

  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, 1/399. 
179

  Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 24; Kazıcı, Ġslam Müesseseleri Tarihi, 259. Bunlar günümüzde 

Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı‟nın düzenlemiĢ olduğu kırâat eğitimi ile ilgili ihtisas kurslarına baĢvuru 

yapan talebeler için aranan Ģartlarla büyük oranda örtüĢmektedir. 
180

  Kudat, “Osmanlı Dönemi Nükûd Vakıfları”, 299. 
181

  Muhammed b. Ahmed el-„Avfî‟nin eserlerinde kendisinin atası olarak zikrettiği Atiyye el-

„Avfî‟nin Hicaz bölgesinde yaĢamıĢ olması sebebiyle müellife el-Hicâzî nisbesi verilmiĢ olabilir. 

Bk. Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele limen râme et-turuka‟l-mükemmele, 

thk. Abdurrahman Fethullah Ġbrahim Nafî„, (Riyad: Mektebetü‟r-RüĢd, 2014), 1/4. 
182

  Bağdatlı Ġsmail PaĢa, Hediyyetü‟l-„Ârifîn: Esmâü‟l-Müellifîn ve Âsâru‟l-Musannifîn (Ġstanbul: 

Milli Eğitim Basımevi, 1951), 2/263, 279; Bağdatlı Ġsmail PaĢa, Îzâhu‟l-meknûn fi‟z-Zeyli „alâ 



 

 

 

 

33 

yeriyle alakalı olarak da net bir bilgi mevcut değildir. Hicâzî nispesine dayanarak 

„Avfî‟nin Hicâz‟da doğduğu çıkarımında bulunanlar
183

 olduğu gibi onun aslen 

Hicâzlı olup Mısır‟da doğduğunu kaydeden araĢtırmalar da vardır.
184

 el-„Avfî nisbesi 

ise Muhammed b. Ahmed el-„Avfî‟nin kendi ifadesiyle
185

 nesebinin tâbiînin önde 

gelenlerinden birisi olan „Atıyye el-„Avfî‟ye (ö. 111/729-30)
186

 dayanıyor olması 

sebebiyle verilmiĢtir. 

Osmanlı sadrazamı Sokullu Mehmet PaĢa tarafından Ġstanbul‟a davet edilen 

Ahmed el-Mesyerî‟nin, „Avfî‟nin babası olduğu bilgisine bazı kaynaklarda yer 

verilmektedir.
187

 „Avfî, eserlerinde pek çok yerde Ahmed el-Mesyerî‟yi hocası olarak 

zikretmekte
188

 ancak onunla ilgili aralarında var olan herhangi bir nesep bağından 

bahsetmemektedir. Biyografik eserlerde „Avfî‟nin Ġstanbul‟a geliĢinden önceki 

hayatı ve Ġstanbul‟a geliĢiyle alakalı herhangi bir bilgiye yer verilmemektedir.
189

 

Ancak „Avfî‟nin Sokullu Mehmet PaĢa tarafından Mısır‟dan payitahta davet edilen 

                                                                                                                                          
KeĢfi‟z-zünûn „an esâmi‟l-kütübi ve‟l-fünûn (Ġstanbul: Milli Eğitim Basımevi, 1972), 1/381; 

Hayreddin Ziriklî, el-A‟lâm (Beyrut: Dâru‟l-„Ġlmi‟l-Melâyîn, 2002), 6/9; Ömer Rıza Kehhâle, 

Mu„cemü‟l-müellifîn, (Beyrût: Dâru Ġhyâi‟t-Türâsi‟l-„Arabî, ts.), 3/82; Abdülfettah es-Seyyid 

„Acmî el-Marsafî, Hidâyetü‟l-kârî ilâ tecvidi Kelâmi‟l-Bârî, 2. Baskı (Medine: Mektebetü Taybe, 

ts.), 773-774. 
183

  Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye fî resmi‟l-mesâhifi‟l-Osmâniyye, thk. 

Mehdî Abdullah Kârî Muhammed Sadîk, (Mekke: Ümmü‟l- Kurâ Üniversitesi, Yüksek Lisans 

Tezi, h. 1422), 1/31. 
184

  „Alâ  Âdil Ajeel Alithawi, Dirâse ve ta„rîfu mahtutati Dürri‟l-Efkâr li Muhammed el-„Avfî (Isparta: 

Süleyman Demirel Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2018), 25. 
185

  Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr fî kırâati Ġbn-i Kesîr (Ġstanbul: Süleymaniye 

Kütüphanesi, Bağdatlı Vehbi, 2093), 6a. 
186

  Ebü‟l-Hasen „Atiyye b. Sa„d b. Cünâde el-„Avfî el-Cedelî, aslen Kûfeli olup tâbiîndendir. Hadis ve 

tefsir ilmindeki yetkinliği sebebiyle döneminin önde gelen ilmî Ģahsiyetlerden biri olarak kabul 

edilmiĢtir. Bk. Ġsmail Lütfi Çakan, “Atiyye el-„Avfî”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi 

(Ġstanbul: TDV Yayınları, 1991), 4/62-63. 
187

  Bağdatlı Ġsmail PaĢa, Îzâhu‟l-meknûn, 1/380; AkakuĢ, Kur‟ân Öğretimi, 77; Reisü‟l-Kurrâlık, 32; 

Yüksel, Cezerî ve Tayyibesi, 21. 
188

  „Avfî, eserlerinde gerek hocalarını sayarken gerekse okuduğu kırâat vecihlerini zikrederken 

Ahmed Mesyerî‟den çokça bahsetmektedir. Ancak Ahmed el-Mesyerî‟nin kendisinin babası 

olduğuna dair „Avfî‟nin herhangi bir ifadesine rastlanılmamaktadır. Konuyla ilgili bk. Muhammed 

b. Ahmed el-„Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele limen râme et-turuka‟l-mükemmele, (Ġstanbul: 

Süleymaniye Kütüphanesi, Hacı Mahmud Efendî, 354), 13a. 
189

  Kehhâle, Mu„cemü‟l-müellifîn, 3/82; Ziriklî, el-A„lâm, 6/9; Bağdatlı, Hediyyetü‟l-„ârifîn, 2/263, 

279; Bağdatlı, Îzâhü‟l-meknûn, 1/381, 2/415. 
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hocası Ahmed el-Mesyerî‟nin maiyetinde Ġstanbul‟a gelmiĢ olma ihtimali söz 

konusudur.
190

 

„Avfî‟nin Ġstanbul‟a geliĢ zamanıyla alakalı olarak onun hicri 1005 tarihinde 

veya bu tarihten önce buraya hicret ettiğini söylemek mümkündür. Çünkü o, 

eserlerinde hocası Ahmed el-Mesyeri‟ye yaptığı hatimlerden birisi için 1005 tarihini 

vermektedir.
191

 Her ne kadar „Avfî‟nin Ġstanbul‟a geliĢinden önceki hayatı hakkında 

malumat bulunmasa da onun ömrünün büyük kısmını Ġstanbul‟da geçirdiği aĢikârdır. 

Nitekim o, Ġstanbul‟da Rüstem PaĢa Sarayı‟nın ana kapısına yakın bir evde 

oturduğunu ve pek çok eserini burada kaleme aldığını ifade etmektedir.
192

 Payitahtta 

kırâat ilmi ile alaklı birtakım meclislere iĢtirak eden „Avfî, Süleymaniye Camii‟nde 

kurulan bir kırâat halkasında hocası ve ders arkadaĢlarıyla bir arada olduklarından 

bahsetmektedir.
193

 „Avfî, Atik Valide Külliyesi olarak bilinen Üsküdar Valide Camii 

Dârulkurrâsında Ģeyhulkurrâlık vazifesini deruhte etmiĢtir.
194

 

„Avfî‟nin eserleri dikkatle incelendiğinde onun Ġslâmî ilimlerin geneline dair 

ciddi bir eğitim aldığı fark edilmektedir. Kırâat alanına dair derin vukufiyeti olan 

„Avfî, eserlerinde kırâat dersi aldığı üç hocasının ismini zikretmektedir. Bunlar; 

Mansûr et-Tablâvî (ö. 1014/1606), Ġbn Ğânim el-Makdisî (ö. 1004/1596) ve Ahmed 

el-Mesyerî‟dir.
195

 Buna ilaveten bazı çalıĢmalarda „Avfî‟nin kırâat alanında farklı 

hocalarından da bahsedilmektedir.
196

 „Avfî‟nin tefsir ilmi alanında da behresi olduğu 

                                                 
190

  „Avfî‟nin yaĢadığı dönemde âlimler bir bölgeden baĢka bir bölgeye hicret ederken genelde tek 

baĢlarına değil de aile ve çevreleriyle göç etmektedirler. Ahmed el-Mesyerî‟nin Mısır‟dan 

Ġstanbul‟a geliĢinde de bu geleneğe uyulduğu ve onun „Avfî ile olan yakınlık durumu dikkate 

alındığında „Avfî‟nin hocası maiyetinde Ġstanbul‟a hicret ettiği düĢünülebilir. 
191

  „Avfî, ed-Dürru‟l-efkâr fî beyâni kırââti‟l-„aĢr, (Ġstanbul: Süleymaniye Kütüphanesi, ReĢid 

Efendî, 8), 271a. 
192

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer limen râme „ulûmi Kitâbillah bi zihnin hazer (Burdur: Burdur Ġl Halk 

Kütüphanesi, 403), 98a. 
193

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 119b. „Avfî, burada hocası Ahmed el-Mesyerî ile ders arkadaĢları 

ġeyh Mansûr, Evliyâ Muhammed Efendî, Muhammed Bâbâî ve Ġbrahim Efendî‟nin ismini 

zikretmektedir. Cümlenin devamında geçen “َُ٘ٚغ١” ifadesinden mezkûr mecliste kırâat ehli baĢka 

kiĢilerin de var olduğu anlaĢılmaktadır. 
194

  AkakuĢ, Kur‟ân Öğretimi, 77; Reisü‟l-Kurrâlık, 32; Yüksel, Cezerî ve Tayyibesi, 21,72. 
195

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr ve nefehâtü‟l-ezhâr fi‟l-kırââti‟l-erba„ati‟l-mezîde „ale‟l-„aĢrati‟l-

meĢhûre bi‟l-emsâr (Ġstanbul: Süleymaniye Kütüphanesi, ReĢid Efendî, 24), 8a; el-Cevâhiru‟l-

mükellele,  13a; et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl,  5a. 
196

  „Avfî‟nin kendi zikrettiği hocaları dıĢında kırât dersi aldığı „Almâvî ve MiĢtevellî isimli iki 

hocasından daha bahsedilmektedir. Mehdî Abdullah, “Dirâse”, 1/36. 
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bir kısım kaynaklarda belirtilse de onun kırâat ilmi dıĢında herhangi bir eserine 

rastlanılmamaktadır.
197

 Eserlerinin ferĢü‟l-hurûfa dair bölümlerinde ahkâm âyetlerini 

ele alırken ortaya koyduğu görüĢlerden yola çıkılarak „Avfî‟nin Osmanlı Devleti‟nde 

yaygın olan Hanefî mezhebine mensup olduğu anlaĢılmaktadır.
198

 Kaynaklarda 

„Avfî‟nin ailesi ve çocuklarıyla alakalı herhangi bir bilgi bulunmamaktadır.
199

 

„Avfî‟nin kiĢiliği ve karakterine dair tabakât eserlerinde bilgi bulunmamakla birlikte 

eserlerindeki ifadeler dikkate alındığında onun mütevazı ve yumuĢak huylu bir 

mizaca sahip olduğunu anlaĢılmaktadır.
200

 Yine eserlerinde onun, hocalarıyla alakalı 

oldukça hürmetkâr ifadeler kullandığı da görülmektedir.
201

 

„Avfî‟nin vefat yılıyla alakalı terâcim eserlerinde her ne kadar 1049
202

 ve 

1050
203

 tarihleri zikredilse de Zehru‟l-mütenâsir fî mâ beyne‟l-Mekkî ve „Âsım isimli 

eserinde vermiĢ olduğu bilgiye göre kendisi 1052 yılında Ģiddetli bir hastalığa 

yakalanmıĢ ve mezkûr eserini hastalık halinde iken aynı yıl içerisinde 

tamamlamıĢtır.
204

 Bu seneden sonra yazdığı herhangi bir eserine rastlanılmadığından 

„Avfî‟nin vefat tarihini 1052 veya sonrası Ģeklinde tespit etmek doğru olacaktır. 

Payitahtta vefat eden „Avfî, muhtemelen III. Murad (1574-1595), III. Mehmet 

(1595-1603), I. Ahmet (1603-1617), I. Mustafa (1617-1618 / 1622-1623), Genç 

Osman (1618-1622), IV. Murad (1623-1640) ve I. Ġbrahim (1640-1648) adlı Osmanlı 

padiĢahlarının idaresine tanıklık etmiĢtir. Fakat azami insan yaĢam süresi dikkate 

                                                 
197

  Ziriklî, el-A„lâm, 6/9. 
198

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele isimli eserinin ferĢü‟l-hurûf bölümünde Mâide sûresi 6. âyette 

abdest ile ilgili ihtilafları ele alırken Hanefî mezhebinin önde gelen isimleri Ġmam Züfer ve Ġmam 

Muhammed‟in görüĢlerini öne çıkarmaktadır. Bk. „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 2/75. 
199

  Mehdî Abdullah, “Dirâse”, 1/33. Kaynaklarda ve kendi eserlerinde „Avfî‟nin herhangi bir 

künyesine rastlanılmamaktadır. Bunun „Avfî‟nin kendisini kırâat ilmine vakfetmesi sebebiyle 

evlenmemiĢ olması veya erkek evladının olmaması durumundan kaynaklanması mümkündür. 

Ayrıca mensup olduğu kabilenin Ģöhreti sebebiyle sadece “ٟحٌؼٛف” nisbesiyle anılması da yeterli 

görülmüĢ olabilir. 
200

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 5b; Lemehâtü‟l-envâr, 1b; Miftâhu‟z-zafer, 1b. 
201

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 21b. 
202

  Bağdatlı, Hediyyetü‟l-„ârifîn, 2/279. 
203

  Kehhâle, Mu„cemü‟l-müellifîn, 3/82. 
204

  „Avfî‟nin bu çalıĢma esnasında tespit edilen en son yazdığı eseri Zehru‟l-mütenâsır fî mâ beyne‟l-

Mekkî ve „Âsım‟dır. Müellif burada yıl olarak 1052 tarihini ve eserlerinin sayısıyla alakalı olarak 

163 rakamını vermektedir. „Avfî‟nin en son bu eseri kaleme aldığı düĢünülür. Muhammed b. 

Ahmed el-„Avfî, Zehru‟l-mütenâsır fî mâ beyne‟l-Mekkî ve „Âsım (Konya: Konya Yazma Eserler 

Bölge Müdürlüğü, Burdur Ġl Halk Kütüphanesi Koleksiyonu, 970), 34a. 
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alınacak olursa onun Kanunî Sultan Süleyman (1520-1566) ve II. Selim (1566-1574) 

dönemlerinde hayatta olma ihtimali zayıf da olsa vardır.
205

 

1.2.1. ‘Âvfî’nin YaĢadığı Dönemde Mısır 

Pek çok medeniyete beĢiklik etmiĢ olan Mısır, 1517 yılında Osmanlı padiĢahı 

Yavuz Sultan Selim tarafından hâkimiyet altına alınmıĢtır.
206

 Mezkûr bölgede bu 

tarihten itibaren yaklaĢık dört asır Osmanlı egemenliği devam etmiĢtir. Osmanlı 

hâkimiyetindeki Mısır‟da iktisadi ve siyasi alanda geliĢmeler yaĢanmıĢ, kültür ve 

bilim sahalarındaki çalıĢmalar etkin bir Ģekilde sürdürülmüĢtür.  

Memlükler dönemindeki gibi Osmanlı Mısır‟ında da ilmî ve kültürel hayatın 

merkezi Ezher külliyesi olmuĢtur. Nitekim güçlü vakıflarla desteklenen Ezher‟de 

Kur‟ân tilâveti ve kırâat, tefsir, hadis, fıkıh gibi alanlarda eğitim öğretim yapılmıĢ; 

Ezher ulemâsının oluĢturduğu vaaz ve zikir meclisleri toplumun geliĢimine katkı 

sağlamaya devam etmiĢtir.
207

 Ayrıca Osmanlı döneminde Mısır‟da önemli bir imar 

hareketliliği baĢlatılmıĢ, bu bağlamda devlet erkânı tarafından pek çok medrese, 

cami, han, hamam ve çarĢı inĢa edilmiĢtir.
208

 ġuna da değinmek gerekir ki bu 

bölgede toplumun ekserisini Araplar oluĢturmaktadır. Osmanlı devleti asimilasyon 

politikası uygulamadığından Mısır halkı kültürel ve toplumsal niteliklerini muhafaza 

etmiĢtir.
209

 

                                                 
205

  Ġsmi geçen padiĢahların hayatları ile alakalı ayrıntılı bilgi için bk. Hakkı Dursun Yıldız, DoğuĢtan 

Günümüze Büyük Ġslam Tarihi (Ġstanbul: Çağ Yayınları, ts.), 10/313-505. 
206

  Seyyid Muhammed es-Seyyid, “Mısır/Osmanlı Dönemi”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm 

Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayınları, 2004), 29/563-569; Mehmet Yavuz, “Osmanlı Dönemi 

Mısırlı Dilcilerden Ebû Bekr Receb b. Ġsma„îl eĢ-ġenevânî (1019-/1611)”, Ġstanbul Üniversitesi 

Edebiyat Fakültesi ġarkiyat Mecmuası, 14 (2009), 166-189. 
207

  Nurettin Ceviz, Osmanlılar Döneminde Mısır‟da Arap Edebiyatı (1517-1798) (Erzurum: Atatürk 

Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2002), 64; Mahmut Kafes, “Osmanlılar 

Döneminde Mısır‟da Bilimsel Faaliyetler ve Nahiv Ġlminin Durumu”, Tarihin PeĢinde, 6/12 

(2014), 281. 
208

  Yavuz, “Ebû Bekr Receb b. Ġsma„îl eĢ-ġenevânî”, 167. 
209

  Sa d Nur  Akgündüz, “Osmanlı Mısır‟ında Hanbelî B r Âl m Mer„î b. Yûsuf ve Duhân R sâles ”, 

Ġslâm Hukuku AraĢtırmaları Derg s  40 (2022), 214. 
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„Âvfî‟nin yaĢadığı dönemde Mısır, Osmanlı devletine bağlı bir eyalet 

konumunda olup beylerbeyi adı verilen yönetici tarafından idare edilmiĢtir.
210

 

„Avfî‟nin de hayatta olduğu dönem olan 17. yüzyılın baĢlarına kadar Mısır‟ın 

durumu, üç farklı evrede incelenmektedir. Bunlar; istikrar evresi (1525-1560), 

huzursuzluk evresi (1561-1583) ile ıslah ve tanzim evresi (1584-1611) olarak 

isimlendirilmiĢtir.
211

 Tezin konusu olan „Âvfî‟nin Mısır‟da ne kadar yaĢadığı 

bilinmemekle beraber yaĢadığı dönem dikkate alındığında onun yukarıda anlatılan 

evrelerden tanzim evresine ilaveten huzursuzluk evresini de idrak etmiĢ olma 

ihtimali vardır. 

Mısır‟ın istikrar evresinde Osmanlı kanunları ciddiyetle uygulanmıĢ ve eyalette 

düzen hâkim olmuĢtur. Beylerbeyi olarak vazife yapanlar uzun süre görevde 

kalmıĢlar bunun neticesinde Mısır‟da refah seviyesi yükselmiĢ, asayiĢ konusunda ise 

iyi bir seviye yakalanmıĢtır.
212

 Eyaletin huzursuzluk evresinde ise merkezi idarede 

oluĢan zaafın Mısır‟ı da etkilemesi sebebiyle tayinler sık yapılır hale gelmiĢ, bu 

durum genel bir istikrarsızlığı ortaya çıkarmıĢtır. Buna ilaveten Mısır‟daki bazı 

askeri grupların idareye nüfuz etmeye çalıĢıp yakınlarını iltimasla devlet görevlerine 

yerleĢtirmeleri, eyalette ciddi bir huzursuzluğun baĢ göstermesine sebep olmuĢtur.
213

 

Ġstikrarın son bulup huzursuzluğun toplumla yönetimi karĢı karĢıya getirmesi 

sonucunda toplumdaki rahatsızlıkların giderilmesi adına Mısır‟da mali ve yönetimsel 

birtakım düzenlemeler yapılmıĢtır. Nitekim bu meyanda harcamalarda tasarrufa 

gidilmiĢ ve mali sistem ıslah edilmeye çalıĢılmıĢtır. Fakat huzursuzluğa neden 

olduğu düĢünülen sebeplere kökten bir çözüm getirilememiĢ olması nedeniyle 17. 

yüzyılın ortalarından itibaren Mısır eyaletinde huzur ve istikrar yeniden 

bozulmuĢtur.
214
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  Ceviz, “Osmanlılar Döneminde Mısır‟da Arap Edebiyatı”, 28-30; Gökdemir, Ali b. Süleyman el-

Mansûrî ve MeĢhur Mısır Tariki Kurrâları, 63. 
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  Seyyid, “Mısır/Osmanlı Dönemi”, 29/564; Yavuz, “Ebû Bekr Receb b. Ġsma„îl eĢ-ġenevânî ”, 166. 
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  Seyyid, “Mısır/Osmanlı Dönemi”, 29/564. 
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  Seyyid, “Mısır/Osmanlı Dönemi”, 29/564; Yavuz, “Ebû Bekr Receb b. Ġsma„îl eĢ-ġenevânî”, 166. 
214

  Seyyid, “Mısır/Osmanlı Dönemi”, 29/564. 
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1.2.2. ‘Âvfî’nin YaĢadığı Dönemde Ġstanbul 

Osmanlı toplumu, din ve dil açısından çeĢitlilik arz eden çok kültürlü bir 

yapıya sahiptir. Tarıma dayalı bir toplum olması hasebiyle nüfusun çoğunluğu 

kırsalda yaĢamaktadır ve devlet gelirlerinin büyük bir kısmı tarım ürünlerinden 

alınan vergilerden oluĢmaktadır.
215

 Ġlmi ve kültürel faaliyet ise baĢta Ġstanbul olmak 

üzere Ģehir merkezlerinde yoğunlaĢmaktadır. 

Bu dönemde hanedan ve saray ehli dıĢındaki halk; askerler, ulemâ, tüccar ve 

reayadan müteĢekkil dört sınıftan oluĢmaktadır. Nitekim Osmanlı‟da bu gruplardan 

ilmiye teĢkilatının en önemli unsurları; Ģeyhulislâm, kazaskerler, müderrisler, tarikat 

Ģeyhleri, kadılar ve din görevlileridir. Burada Ģuna değinmek gerekir ki Osmanlı 

devletinde dinin merkezde olması sebebiyle ulemâ sınıfı, bilimsel çalıĢmalar 

yürütmek ve tedrisatla meĢgul olmakla beraber yöneticiler üzerinde etkili bir kitle 

olarak öne çıkmaktadır.
216

 

Osmanlı toplumunda ilmî hayat; cami, mektep, medrese ve kısmen kültürel 

eğitimlerin verildiği tekkeler üzerinden yürütülmektedir.
217

 Bu bağlamda 16. asrın 

sonlarında pek çok medrese inĢa edilmiĢ ve bu müesseseler içerisinde kütüphanelere 

yer verilmiĢtir. Nitekim III. Murad‟ın annesi Nurbânû Sultan‟ın Üsküdar‟da 

yaptırdığı ve „Avfî‟nin Ģeyhulkurrâlık görevi ifa ettiği Atik Valide Külliyesi 

bünyesinde medrese, dârulhadîs ve içerisinde talebelerin istifade edecekleri 

kaynakların bulunduğu geniĢ bir kütüphane kurulmuĢtur. ġeyhulislâm Zekeriyyâ 

Efendî, Dârussaâde Ağası Gazanfer Ağa, Vezir Hadım Hâfız Ahmed PaĢa 

medreseleri de müĢtemilatlarında kütüphane bulunan müesseselerdendir. Ayrıca 

„Avfî‟nin hayatta olduğu 17. yüzyılın baĢlarından müstakil kütüphanelerin tesis 
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  Özlem BektaĢ ÖztaĢkın, XV-XVII. Yüzyıllarda Osmanlı Halkı (Erzurum: Atatürk Üniversitesi, 

Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2008), 111. 
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  Mehmet Öz, “Osmanlılar/Sosyal Hayat”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: 

TDV Yayınları, 2007), 33/532, 536. 
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  Öz, “Osmanlılar/Sosyal Hayat”, 33/536. 



 

 

 

 

39 

edilmeye baĢlandığı 1678 senesine kadar Ġstanbul‟daki büyük medreselerin kahir 

ekseriyeti kendi bünyelerinde kütüphane bulundurmaktadır.
218

 

Osmanlı toplumunda dinî ve siyasi açıdan önemli bir akım olarak kabul edilen 

Kadızâdeliler hareketinin ortaya çıkıp yayılmaya baĢlaması, „Avfî‟nin yaĢadığı ve 

muhtemelen Mısır‟dan Ġstanbul‟a hicret ettiği döneme denk gelmektedir. Kadızâde 

Mehmet Efendî‟nin (ö. 1045/1635) baĢlattığı, Birgivî Mehmet Efendî‟nin (ö. 

981/1573) fikirleriyle beslenen bu hareketin ağırlıklı olarak mutasavvıflarla giriĢtiği 

mücadele, mezkûr dönemin ilmî ortamını etkilemiĢtir.
219

 Kadızâdel lerin tasavvuf 

ehliyle sıkı bir mücadeleye giriĢmesi; Ġsmâ l Rusûhî Ankaravî (ö. 1041/1631), 

Mesnevi üzer ne yazdığı Ģerhle Ģöhret bulan Sarı Abdullah Efendî (ö. 1071/1660), 

Abdullah Bosnevî (ö. 1054/1644) ve Rûhu‟l-Beyân müell f  Ġsmâ l Hakkı Bursevî (ö. 

1137/1725) g b  sûfîler n ortaya çıkmasına mân  olamamıĢtır.
220

 Onaltıncı yüzyılın 

sonları ve onyedinci yüzyılın baĢları Ġslâmî ilimlerde temayüz etmiĢ yetkin âlimlerin 

yetiĢtiği b r dönemd r. N tek m Ġsmâ l Hakkı Bursevî, Kınalızâde Ali Efendî (ö. 

979/1572), Ebüssuûd Efendî, Ali Çelebi (ö. 992/1584) farklı ilim sahalarında eser 

veren ve bu dönemde yaĢayan âlimlerdendir.
221

 

„Avfî‟nin yaĢamıĢ olduğu zaman evresi, Osmanlı devletinde kırâat ilminin 

geliĢtiği bir dönemdir. Nitekim Ahmed el-Mesyerî‟nin Mısır‟dan Ġstanbul‟a geliĢi ve 

Eyüp‟te bulunan Sokullu Mehmed PaĢa Dârulkurrâsı‟nda kırâat halkaları kurması bu 

döneme denk gelmektedir. Mesyerî‟nin kırâat meclislerinde yetiĢen Evliyâ 

Muhammed Efendî, Muhammmed el-Babâî, Ġbrahim Efendî, Alî el-A„rec Efendî, 

Mansûr Efendî ve Muhammed b. Ahmed el-„Avfî gibi kırâat âlimleri, bu ilmin 

Osmanlı‟da yayılmasına katkı sağlamıĢlardır.
222

 Ayrıca bu dönemde yetiĢen kırâat 

âlimleri arasında Hüseyin Efendî (ö. ?), Dersiâm Muhammed b. Osman Efendî (ö. 
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  Turan Açık, “Osmanlı Ġmparatorluğu‟nun 17. Yüzyıldakı  “Alacakaranlığından B r Kesı t: Trabzon 
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  Kırâat ilminin Anadolu coğrafyasındaki geliĢimine ciddi katkılar sağlamıĢ olan bu zatlarla alakalı 

çalıĢmanın “„Avfî‟nin ÇağdaĢları” baĢlıklı bölümünde geniĢ bilgi verilecektir. 
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1054/1644), Yûsuf b. Abdirrahmân el-Amâsî (ö. ?) ve ġa„bân b. Mustafa Efendî (ö. 

1097/1685) gibi zatlar da bulunmaktadır.
223

 

„Avfî‟nin yaĢadığı dönemde Anadolu‟nun muhtelif vilayetlerinde kırâat ilmi 

tahsili için dârulkurrâlar inĢa edildiği görülmektedir. Binaenaleyh Kütahya, Ġstanbul 

Süleymaniye, Hüsrev Kethüdâ, Sokullu Mehmet PaĢa, Atik Vâlide ve Edirne 

Selimiye dârulkurrâlarının inĢası mezkûr döneme tekabül etmektedir.
224

 „Avfî, bu 

dârulkurrâlardan biri olan ve Nurbânû Sultan‟ın yaptırdığı Atik Vâlide 

Dârulkurrâsı‟nda Ģeyhulkurrâlık görevinde bulunmuĢtur.
225

 

1.2.3. ‘Avfî’nin Ġbnü’l-Cezerî’ye Ġsnâdı 

„Avfî, ed-Dürru‟l-mensûr fi‟n-nehci‟l-mensûr adlı eserinde kırâat ilmine dair 

isnâdlarını tafsilatlı bir Ģekilde zikretmektedir. Buna göre „Avfî; eĢ-ġâtıbiyye, 

Tahbîru‟t-Teysîr, el-Müctebâ, el-„Unvân fi‟l-kırââti‟s-seb„, et-Tezkira fi‟l-kırââti‟s-

semân, el-ĠrĢâd fi‟l-kırâât „ani‟l-eimmeti‟s-seb„a, et-Tebsıra fi‟l-kırââti‟s-seb„, el-

Hâdî fi‟l-kırââti‟s-seb„, el-Hidâye fi‟l-kurrâi‟s-seb„, el-Kâfî fi‟l-kırââti‟s-seb„, 

Müfradâtü Ya„kûp isimli eserlerin muhtevasıyla, Kur‟ân‟ı baĢtan sona hocası Ahmed 

el-Mesyerî‟ye okuduğunu ve bu eserlerde mertebeteyn tarîkini takip ettiğini 

aktarmaktadır.
226

 Ayrıca o, Ġbnü‟l-Cezerî‟nin NeĢr ve Tayyibe tariklerinin 

muhtevalarıyla Kur‟ân‟ı baĢtan sona Ahmed el-Mesyerî‟ye okuduğunu ifade 

etmektedir. Bu hatmin akabinde ise Dânî‟nin Câmi„u‟l-beyân adlı eserinin 

tazammunuyla Bakara sûresi sonuna kadar Mesyerî‟ye okuduğunu fakat hocasının 

hicri 1007 yılında vefatıyla bu tariki hitama erdiremediğini aktarmaktadır. 
227

 

„Avfî‟nin Ġbnü‟l-Cezerî‟ye ulaĢan isnad zincirlerinden tespit edilebilen dört 

tanesi aĢağıda zikredilecektir: 
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1- „Avfî, Ahmed el-Mesyerî‟den; o, Muhammed b. Sâlim Nâsıruddîn et- 

Tablâvî‟den; Tablâvî, Celâlüddîn el-Beycûrî, Kemâlüddîn ed-Devâhilî ve Zeynüddîn 

el-Cinânî‟den; onlar da Ġbnü‟l-Cezerîden kırâat okumuĢlardır.
228

 

2- „Avfî, Ahmed el-Mesyerî‟den; o, Muhammed b. Sâlim Nâsıruddîn et- 

Tablâvî‟den; Tablâvî, Zekeriyya el-Ensârî‟den; Zekeriyya el-Ensârî, en-Nüveyrî‟den; 

Nüveyrî ise Ġbnü‟l-Cezerî‟den kırâat ilmini tahsil etmiĢtir.
229

 

3- „Avfî, Zeynüddîn Mansûr et-Tablâvî‟den; o da dedesi Muhammed b. 

Sâlim Nâsıruddîn et- Tablâvî‟den; Tablâvî ise Zekeriyya el-Ensârî‟den; Ensârî, 

Rıdvân el-„Ukbî‟den, „Ukbî ise Ġbnü‟l-Cezerî‟den kırâat ilmini okumuĢtur.
230

 

4- „Avfî, Nûruddîn b. Ğânim el-Makdisî‟den; Makdisî, ġeref b. 

„Abdilhak es-Sinbâtî ve Ebü‟l-Cûd Muhammed b. Ġbrâhîm es-Semdîsî‟den; bu ikisi 

de ġihâb Ahmed b. Esed el-Emyûtî; o da Ġbnü‟l-Cezerî‟den kırâat ilmini 

ahzetmiĢtir.
231

 

1.2.4. ‘Avfî’nin Hocaları 

„Avfî, kırâat ilmini hem „aĢru‟s-suğrâ hem „aĢru‟l-kübrâ tarikleri üzere tahsil 

etmiĢtir. Onun kırâat alanında ders aldığı hocaları; Mansûr et-Tablâvî, Ahmed el-

Mesyerî ve Ġbn Ğânim el-Makdisî‟dir.
232

 

Bu baĢlık altında „Avfî‟nin kırâat ilmini ahzettiği hocalarının hayatı ve 

onlardan aldığı eğitimin muhtevasına dair bilgiler verilecektir. 

1.2.4.1. Mansûr et-Tablâvî 

„Avfî‟nin Mısır‟da yaĢadığı dönemdeki hocalarından Ebü‟s-Sa„d Zeynüddîn 

Mansûr b. Ebi‟n-Nasr b. Muhammed et-Tablâvî eĢ-ġâfîî‟ (ö. 1014/1606), dönemin 

önemli ilim merkezlerinden Kahire‟de doğmuĢtur.
233

 Tablâvî, Mısır‟ın meĢhur 
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  Mehdî Abdullah, “Dirâse”, 1/38. 
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âlimlerinden Nâsıruddîn Muhammed b. Sâlim et-Tablâvî‟nin torunudur. Bu nedenle 

Tablâvî; Sıbtu‟t-Tablâvî, Sıbtu‟n-Nâsır, Sıbt-u Nâsıruddîn Ģeklinde Ģöhret bulmuĢ,
234

 

aslen Mısır‟ın Menûfiyye kasabasının Tabeliyye köyünden olması sebebiyle 

kendisine Tablâvî nisbesi verilmiĢtir.
235

 

Mansûr et-Tablâvî, Kahire‟nin önde gelen âlimlerinden tefsir, kırâat, fıkıh, 

hadis, nahiv, sarf, belâgat, kelam ve mantık baĢta olmak üzere muhtelif alanlarda 

dersler almıĢtır. Arapça ve diğer alet ilimlerini Ebü‟n-Nasr b. Nâsıruddîn et-

Tablâvî‟den (ö. ?),
236

 fıkıh ilmini ġemsüddîn er-Remlî‟den (ö. 1004/1596)
237

 tahsil 

eden Mansûr et-Tablâvî, Süyûtî‟nin (ö. 911/1505) talebelerinden Ġbrahim b. 

Abdirrahmân el-Alkamî‟den de (ö. 911/1505) ders almıĢtır.
238

 O, aklî ilimleri ise 

ġihâbüddîn Ahmed b. Kâsım el-„Abbâdî‟den (ö. 992/1584) tedris etmiĢtir.
239

 

Kur‟ân-ı Kerîm‟i değiĢik kırâatlere dair rivâyetleriyle ezberleyen
240

 

Tablâvî‟nin kırâat ilmini kimden tahsil ettiğine dair kaynaklarda net bilgi 

bulunmamaktadır. Ancak Nâsıruddîn et-Tablâvî‟nin; torununun öğrencilik 

dönemlerinde iken hayatta bulunması ve dönemin önemli kırâat âlimlerinden olması 

gibi durumlar göz önünde bulundurulduğunda torunu Mansûr et-Tablâvî‟ye kırâat 

dersi vermiĢ olması kuvvetli bir ihtimal olarak değerlendirilebilir.
241
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Üniversitesi ġarkiyat Mecmuası, 23/2 (2013), 24. 
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Nuveyhizi‟s-Sekâfiyye, 1409/1988), 2/688. 
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  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 4/428. Ebü‟n-Nasr b. Nâsıruddîn et-Tablâvî (ö. ?) hakkında kaynaklarda 
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kendisinin kızdan torunu olduğu bilinen Mansûr et-Tablâvî‟nin dayısı olduğu anlaĢılmaktadır. 

GeniĢ bilgi için bk. Adem Ergül, Mansûr Sibtu Nâsıruddîn et-Tablâvî‟nin Hayatı ve Âyetü‟l-Kürsî 

Tefsirinin Tahkiki (Ġstanbul: Marmara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 

1991), 11; Ahmet Gökdemir, “Kırâat Eğitiminde Ali b. Süleyman el-Mansûrî Öncesi Mısır 

Tarikinin Arka Planı: Biyografik Bir Ġnceleme”, Marife Dini AraĢtırmalar Dergisi 18 (2018), 183. 
237

  ġemsüddîn er-Remlî, ġâfiî fakihidir. Nihâyetü‟l-muhtâc ilâ ġerhi‟l-Minhâc adlı kitabına eĢ-

ġebrâmellisî‟nin hâĢiyesi vardır. Ayrıntılı bilgi için bk. Bağdâdî, Hediyyetü‟l-„ârifîn, 2/261; 

Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 4/428; Ahmet Özel, “ġemseddin Remlî”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm 

Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 2007), 34/565-566. 
238

  Bulut, Mansûr et-Tablâvî, 25. 
239

  Hocası „Abbâdî‟nin vefatından sonra onun tüm talebeleri et-Tablâvî‟nin ders halkasına katılarak 

eğitimlerine devam etmiĢlerdir. Bk. Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 4/428. 
240

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 4/428. 
241

  Ergül, Mansûr Sıbtu Nâsıruddîn et-Tablâvî, 9-10. 
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Muhibbî, Tablâvî‟nin pek çok talebesinin olduğunu ifade etmesine rağmen 

sadece ġemsüddîn Muhammed b. Ahmed eĢ-ġevberî el-Mısrî‟nin (ö. 1069/1659) 

ismini zikretmektedir.
242

 Döneminde ġâfiîlerin önde gelen fakihlerinden birisi olarak 

kabul edilen eĢ-ġevberî, Ezher Camii‟nde uzun yıllar ders okutmuĢ ve fetva 

vermiĢtir.
243

 

Mansûr et-Tablâvî Arap dili, fıkıh, hadis, tefsir ve kırâat ilimlerine dair pek çok 

eser kaleme almıĢtır.
244

 Bunlardan az bir kısmı neĢredilmiĢken çoğunluğu yazma eser 

hâlinde muhtelif kütüphanelerde bulunmaktadır.
245

 Akâid alanında yazdığı ġerh-u 

Akâidi‟n-Nesefî‟si, Arap dili alanında kaleme aldığı Nazmü‟l-istiâre ve el-„ukûdü‟l-

cevheriyye fî halli elfâzi‟l-Âcrûmiyye‟si, Tablâvî‟nin eserlerinden bazılarıdır.
246

 Onun 

kırâat ilmine dair eseri ise eĢ-ġem„atü‟l-mudiyye bi-neĢri kırâati‟s-seb„ati‟l-

merdıyye‟dir.
247

 Mansûr et-Tablâvî, 14 Zilhicce cumartesi günü 1014‟te (22 Nisan 

1606) Kahire‟de vefat etmiĢtir.
248

 

1.2.4.2. Ahmed el-Mesyerî 

Ahmed el-Mesyerî (ö. 1006/1598), Mısır‟ın Kahire Ģehrine bağlı Mesyer 

köyünde dünyaya gelmiĢtir. Doğduğu yer sebebiyle kendisine el-Mesyerî
249

 nisbesi 

verilmiĢtir. Kırâat ilmini, Mısır‟ın önde gelen âlimlerinden olan ve kırâat alanında 

yetkin bir kiĢi olarak kabul edilen kayınpederi Nâsıruddîn Muhammed b. Sâlim et-

Tablâvî‟den
250

 tahsil etmiĢtir.
251

 

                                                 
242

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 4/428. 
243

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 3/85-86; Ziriklî, el-A„lâm, 1/89. 
244

  Bağdatlı, Hediyyetü‟l-„ârifîn, 2/475; Kehhâle, Mu„cemü‟l-müellifîn, 1/45; 13/15; Ziriklî, el-A„lâm, 

7/300; Ergül, Mansûr Sıbtu Nâsıruddîn et-Tablâvî, 12-16. 
245

  Bulut, Mansûr et-Tablâvî, 26. 
246

  Tablâvî‟nin eserleri hakkında geniĢ bilgi için bk. Ali Bulut, “Tablâvî”, Türkiye Diyanet Vakfı 

Ġslâm Ansiklopedisi Ek-2 (Ankara: TDV Yayınları, 2019), 569-70; Mansûr et-Tablâvî, 26-29; 

Ergül, Mansûr Sıbtu Nâsıruddîn et-Tablâvî, 12-16. 
247

  Bu kitap, önce Ali Seyyid Ahmed Ca„fer tarafından neĢredilmiĢtir. Daha sonra eserin 

Abdurrahman Ġbrahim Bedr tarafından tahkikli bir neĢri yapılmıĢtır. 
248

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 4/428; Bağdatlı, Hediyyetü‟l-„ârifîn, 2/475; Ziriklî, el-A„lâm, 7/300. 
249

-Mehmed Emîn Efendî, Zühru‟l ”ح١ٌَّٔ رفظق ح١ٌُّ ٚ ح١ٌخء ر١ّٕٙخ ١ٓٓ ٍِّٙش ٓخوٕش ل٠َش ِؼٍّٛس ِٓ حػّخي ِظَ“  

erîb fî îdâhı‟l-cem„i bi‟t-takrîb (Ġstanbul: Süleymaniye Kütüphanesi, Ġbrahim Efendî, 11), 5a; 

Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 68b. 
250

  Nâsıruddîn Muhammed b. Sâlim et-Tablâvî, Celâlüddîn es-Süyûtî, Zekeriyyâ el-Ensârî gibi 

devrinin önde gelen âlimlerinden ders almıĢtır. Hadis, kırâat ve fıkıh gibi muhtelif alanlara dair 
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Mesyerî, Kanûnî Sultan Süleyman döneminde Sokullu Mehmet PaĢa tarafından 

Ġstanbul‟a davet edilmiĢ
252

 ve Eyüp Sultan Camii‟ne imam olarak tayin edilmiĢtir.
253

 

Burada imamet görevine devam eden Mesyerî, aynı zamanda Sokullu Mehmet PaĢa 

türbesi baĢta olmak üzere bazı müesseselerde Ģeyhulkurrâlık vazifesi de ifa 

etmiĢtir.
254

 

Eyüp Sultan Camii‟nde Teysîr tarîki
255

 üzere kırâat dersleri veren Mesyerî‟nin 

meclislerine ilim çevresi rağbet göstermiĢ ve dönemin tanınan ilim adamları, 

kendisinden kırâat ilmini ahzetmiĢlerdir.
256

 Süleymaniye Camii Ġmamı Muhammed 

el-Bebâî, Ayasofya Hatibi Ġbrahim Efendî, Ali el-„Arec,
257

 ġeyh Mansûr,
258

 Evliyâ 

Muhammed Efendî,
259

 Dersiâm Muhammed Efendî (ö. 1054/1644),
260

 Muhammed b. 

Ahmed el-„Avfî gibi kırâat alanının öne çıkan isimleri Mesyerî‟nin talebeleri 

arasındadır.
261

 

Ġlk dönemlerde Teysîr tarîki olarak bilinen bu kırâat tedris metodu, Ahmed el-

Mesyerî‟nin Eyüp Sokullu Dârulkurrâsı‟nda vermiĢ olduğu kırâat derslerinin ve 

                                                                                                                                          
eserleri bulunan Tablâvî, aynı zamanda kırâat ilmi silsilelerin merkezinde yer alan bir ilim 

adamıdır. Bk. Ġlyas b. Ahmed Hüseyin el-Birmâvî, Ġmtâ„u‟l-fudalâ bi terâcimi‟l-kurrâ, (Medine: 

Dâru‟n-Nedve el-„Âlemiyye, 1421/2000), 2/282; Marsafî, Hidâyetü‟l-kârî, 707. 
251

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 68b; Molla Emîn Efendî, el-Âsâru‟l-mecîdiyye, 117-118. 
252

  Mesyerî‟nin Ġstanbul‟a geliĢiyle alakalı kaynaklarda herhangi bir tarih yer almamaktadır. Ancak 

Kanûnî‟nin padiĢahlığı, Sokullu‟nun vezirliği ve Ebüssuûd Efendî‟nin (ö. 982/1574) 

Ģeyhulislâmlığı dönemine tekabül ettiği tahmin edilen bu davetin, 1550-1565 yılları arasında 

gerçekleĢtiği söylenebilir. Bk. Akdemir, Kırâat Ġlmi Eğitim ve Öğretim Metodları, 110. 
253

  Emîn Efendî, „Umdetü‟l-hullân, 1/36; Hocazâde, Ravzatü‟l-Kurrâ, 7; Fatih Çollak, “Reîsü‟l-

Kurrâ‟lık Müessesesi ve Esâmî-i Kurrâ Defteri”, 205; Tetik, “Kırâat Eğitiminde Meslekler”, 157. 
254

  Atâî, Hadâiku‟l-hakâik, 2/465. 
255

  Teysîr tarîki ile ilgili ayrıntılı bilgi için bk. Akdemir, Kırâat Ġlmi Öğretim ve Eğitim Metotları, 68; 

Tetik, “Kırâat Eğitiminde Meslekler”, 156-160. 
256

  Mesyerî, Eyüp Sokullu Mehmet PaĢa Dârulkurrâsı‟nda verdiği kırâat derslerine vefatına kadar 

devam etmiĢtir. Konuyla ilgili bk. Adıgüzel, “Kırâat Ġlminde Tarîk-Sened Boyutu”, 233. 
257

  Ahmed el-Mesyerî‟nin talebelerinden Ali „Arec, aynı zamanda Evliyâ Muhammed Efendî ile 

Süleymaniye imamı Hüseyin Efendî‟nin hocasıdır. Bk. ġeyhî, Vekâyi„u‟l-fudalâ, 1/60. 
258

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 128a. 
259

  Evliyâ Muhammed Efendî, Ahmed el-Mesyerî‟nin talebelerindendir. Bk. Ġslambûlî, MürĢidü‟t-

talebe, 68b. Kendisinden Hüseyin b. Ali el-„Amâsî Hüseynî, ġa„ban Efendî gibi devrinin önde 

gelen kırâat âlimleri ders almıĢtır. Ġmâm-ı Sultânî görevinde de bulunan Evliyâ Muhammed 

Efendî, hicrî 1045 senesinde vefat etmiĢtir. Bk. Amâsî, Dürr-u meknûn, 41b-42a; Ġslambûlî, 

MürĢidü‟t-talebe, 65b. 
260

  Dersiâm Muhammed Efendî, Ali b. Sultan Muhammed el-Herevî ve Ahmed el-Mesyerî‟den kırâat 

dersleri almıĢtır. O, Ali el-Herevî‟den Hac yolculuğuna çıktığında ġâtıbiyye tarîki üzere Ahmed 

el-Mesyerî‟den de Teysîr tarîki üzere okumuĢtur. Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 66a-67b. 
261

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 69b. 
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yetiĢtirdiği talebelerinin tesiriyle Osmanlı topraklarında Ġstanbul tarîki adıyla anılır 

olmuĢtur.
262

 Daha çok kırâat alanında talebe yetiĢtirme faaliyeti içinde olan 

Mesyerî‟nin kaynaklarda herhangi bir eserinden bahsedilmemektedir.
263

 

Kırâat ilmine olan vukûfiyeti yanında mütevazı kiĢiliğiyle
264

 de öne çıkan 

Mesyerî, 1006/1598 senesinde vefat etmiĢ ve Sokullu Mehmed PaĢa Türbesi 

hazîresine defnedilmiĢtir.
265

 

1.2.4.3. Ġbn Ğânim el-Makdisî 

Nûruddîn Alî b. Muhammed b. Alî el-Hazrecî el-Makdisî (ö. 1004/1596), 

920/1514 tarihinde Kahire‟de doğmuĢtur.
266

 O, Hazrec kabilesinden Sa„d b. 

Ubâde‟nin soyundan geldiği için el-Hazrecî nisbesi ile tanınmıĢ, atalarından Ğânim‟e 

nispetle de kendisine Ġbn Ğânim lakabı verilmiĢtir.
267

 

Mısır‟ın önde gelen âlimlerinden tefsir, kırâat, tecvid, hadis, fıkıh ve kelâm 

gibi muhtelif alanlarda dersler alan Ġbn Ğânim, ġihâbüddîn Ahmed b. Ali b. Hasan 

el-Makdisî‟nin (ö. ?) halkasında hıfzını tamamlayıp kırâat-i seb„ayı okumuĢtur.
268

 

ġihâbüddîn Ahmed b. Ahmed er-Remlî (ö. 957/1550), Takıyyüddîn Muhammed b. 

Ahmed b. Abdilazîz el-Fütûhî (ö. 972/1564) ve kırâat ilmine olan vukûfiyetiyle öne 

çıkan Nâsıruddîn Muhammed b. Sâlim et-Tablâvî, Ġbn Ğânim el-Makdisî‟nin baĢlıca 

hocaları arasında yer almaktadır.
269

 

Döneminin Hanefî fıkhı otoritelerinden kabul edilen Ġbn Ğânim, hac ve Kudüs 

seferleri haricinde ülke dıĢına yolculuk yapmamıĢtır. Bununla beraber Ġslâm 

                                                 
262

  Muhammed Emîn Efendî, „Umdetü‟l-hullân, 1/36. Hocazâde Ahmed Hilmi, Ġstanbul tarîki isminin 

Ģöhret bulduğu dönemi Ģu Ģekilde ifade etmektedir: “Üstâd-ı müĢârun ileyhin yetiĢtirdiği telâmîz 

memâlik-i Osmaniyye‟nin her tarafına dağılarak tâlibîn-i ilm-i vücûh-ı kırâati müstefîd etmiĢlerdir. 

1000 tarihinden sonra iĢbu “tarîk-ı Teysîr”, “tarîk-ı Ġslâmbol” namıyla iĢtihâr etmiĢtir.” Bk. 

Hocazâde Ahmed Hilmi, Ravzatü'l-Kurrâ, 7. 
263

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 68b. 
264

  Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmânî, 1/162. 
265

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 69a-b; Mehmed Emîn Efendî, Zühru‟l-erîb, 5b. 
266

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/253; Kehhâle, Mu„cemü'l-müellifîn, 7/195. 
267

  Cengiz Kallek, “Ġbn Ğânim, Nûruddîn Ali b. Muhammed b. Ali el-Hazrecî el-Makdisî”, Türkiye 

Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1999), 19/503. 
268

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 3/180-81. 
269

  Kallek, “Ġbn Ğânim”, 19/503. 
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dünyasının çeĢitli bölgelerinden pek çok kiĢi Kahire‟ye gelerek kendisinden ders 

almıĢtır. Nitekim ġihâbüddîn el-Hafâcî (ö. 1069/1659), Hasen b. „Ammâr b. „Alî eĢ-

ġürunbülâlî (ö. 1069/1659) ve Nûruddîn el-Halebî (ö. 1044/1635) gibi tanınmıĢ 

âlimler onun talebelerindendir.
270

 

Tefsir, hadis, kelam, Arap dili, fıkıh gibi Ġslâmî ilimlerin birçok dalında eser 

kaleme alan Ġbn Ğânim, simya ilmindeki mahareti ile de tanınmaktadır.
271

 

Fîrûzâbâdî‟nin el-Kâmûsü‟l-muhit‟ine düĢtüğü notlardan derlenen HavâĢî (HâĢiye) 

ʿale‟l-Kâmûs, fıkıh ilmi alanında kaleme aldığı Risâle fî mesʾeleti‟l-vakf ʿale‟l-evlâd 

ve tefsir ilmine dair yazdığı HâĢiye (Taʿlîka) ʿale‟l-EĢbâh ve‟n-nezâir, onun baĢlıca 

eserlerindendir.
272

 Ġbn Ğânim‟in kırâat alanındaki eseri ise dâd harfiyle ilgili 

tartıĢmaları konu edinen Buğyetü‟l-mürtâd fî (li) tashîhi‟d-dâd‟dır.
273

 

Kahire‟de çeĢitli görevler üstlenen Ġbn Ğânim, EĢrefiyye Camii‟nde imamlık; 

EĢrefiyye, Vezir Süleyman PaĢa, SargatmıĢiyye medreselerinde ise müderrislik 

yapmıĢtır. O, buna ilaveten Sultan Hasan medresesinde meĢîhatü‟l-ikrâ
274

 görevini de 

ifa etmiĢtir. Ömrünün sonlarına doğru zühd hayatına meyleden Ġbn Ğânim, 

Halvetiyye tarikatına intisap etmiĢtir.
275

 18 Cemâziyelâhir 1004/1596 tarihinde 

Kahire‟de vefat eden Ġbn Ğânim, Türbetü‟l-Mücâvirîn‟e defnedilmiĢtir.
276

 

1.2.5. ‘Avfî’nin ÇağdaĢları 

„Avfî, ilmî ortamın oldukça hareketli olduğu bir dönemde hayat sürmüĢtür. 

ġöyle ki onun yaĢadığı onaltı ve onyedinci yüzyıllar Osmanlı coğrafyasında ilim 

müesseselerinin tekâmül etmiĢ olduğu ve baĢta Ġslamî ilimler olmak üzere hemen her 

alanda mütehassıs âlimlerin yetiĢtiği bir dönemdir. 

                                                 
270

  Ahmet Özel, Hanefi Fıkıh Âlimleri (Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı, 1990), 124. 
271

  Kallek, “Ġbn Ğânim”, 503. 
272

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/256. 
273

  Kehhale, Mu„cemü'l-müellifîn, 7/195. Bahsi geçen eserdeki dâd harfiyle alakalı düĢünceler ve 

bunlara verilen cevaplarla ilgili bk. Ahmet Gökdemir, “Osmanlı‟da Dâd Harfi TartıĢmaları 

Bağlamında Ali b. Süleyman el-Mansûrî‟nin Yeri”, Bülent Ecevit Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi 

Dergisi 4/2 (2017), 245-257. 
274

  Bünyesinde kırâat bölümü bulunan medreselerdeki kırâat hocalarına “Ģeyhulkırâa”, görevlerine de 

“meĢîhatü‟l-kırâa, meĢîhatü‟l-ikrâ veya riâsetü‟l-ikrâ” denilmiĢtir. Bk. Bozkurt, “Hâfız”, 15/76. 
275

  Kallek, “Ġbn Ğânim”, 503. 
276

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 185. 
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Bu bölümde „Avfî ile aynı dönemde yaĢayan ve hususen kırâat alanında 

çalıĢma yapmıĢ olan ilim adamlarının hayatları hakkında bilgi verilecektir. Bunlar; 

Seyfüddîn el-Fedâlî (ö. 1020/1611), Abdurrahman b. ġehâze el-Yemenî (ö. 

1050/1640), Sultan el-Mezzâhî (ö. 1075/1664), Nûruddîn Ali eĢ-ġebrâmellisî (ö. 

1087/1676), Muhammed Efendî (Evliya), Muhammed b. Osman, Ali A„rec Efendî, 

Mansûr Efendî, Muhammed el-Bebâî ve Ġbrahim Efendî'dir. 

1.2.5.1. Seyfüddîn el-Fedâlî 

Seyfüddîn Ebü‟l-Feth b. „Atâillâh el-Vefâî el-Fedâlî, ġâfiî fakihi ve kırâat 

âlimidir. Ġslâmî ilimlerde akranlarından önde olduğu kabul edilen el-Fezâilî, 

zamanının Mısır Ģeyhulkurrâsıdır.
277

 

Ġlmî bir çevrede yetiĢen Fedâlî, dönemin önde gelen kırâat âlimlerinden ġehâze 

el-Yemenî ve Ahmed b. Abdilhak es-Sinbâtî‟den kırâat ilmine dair dersler almıĢ, bu 

esnada „aĢru‟s-suğrâ ve „aĢru‟l-kübrâyı okumuĢtur.
278

 Fedâlî‟nin önde gelen 

talebeleri arasında kendisinden sonraki dönemde kırâat ilmine önemli katkılar 

sağlayan Sultân el-Mezzâhî ve Muhammed b. Alâuddîn el-Bâbilî zikredilebilir. 

Fedâlî, 1020/1611 yılında Mısır‟da vefat etmiĢtir.
279

 

Kaynaklarda Fedâlî‟nin kırâat ilmine dair birçok risâlesinin olduğu 

belirtilmektedir.
280

 Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Mukaddime‟si üzerine kaleme almıĢ olduğu 

ġerhu Bedî„ „ale‟l-Cezeriyye fi‟t-tecvîd
281

 isimli kitabı ve el-HavâĢi‟l-Muhkeme 

ismiyle de bilinen el-Âcrûmiyye‟ye
282

 yazdığı Ģerhi baĢlıca eserlerindendir.
283

 

                                                 
277

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/220. 
278

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/141. 
279

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/141-42; Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/221. 
280

  Ziriklî, el-A„lâm, 3/149; Bağdatlı, Hediyyetü‟l-„ârifîn, 1/413; Kehhâle, Mu„cemü‟l-müellifîn, 8/54. 
281

  Fedâlî‟nin el-Cevâhiru‟l-mudıyye ale‟l-Mukaddimeti‟l-Cezeriyye adlı eseri 1426/2005 tarihinde 

neĢredilmiĢtir. Bu eserin Fedâlî‟ye nispet edilen ġerhu Bedî„ „ale‟l-Cezeriyye fi‟t-tecvîd adlı eser 

olması muhtemeldir. 
282

  Ġbn Âcurrûm‟un (ö. 723/1323) nahve dair el-Mukaddimetü‟l-Âcurrûmiyye fî ʿilmi‟l-ʿArabiyye 

isimli eserinin kısa adıdır. Bu eser, nahiv ilmine dair temel bilgileri ihtiva eden ve üzerine pek çok 

çalıĢma yapılmıĢ bir kitaptır. Bk. Hulusi Kılıç, “Ġbn Âcurrûm”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm 

Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1999), 19/295. 
283

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/142. 
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1.2.5.2. Abdurrahman b. ġehâze el-Yemenî 

975/1568 yılında Mısır‟da doğan Abdurrahman b. ġehâze el-Yemenî, 

yetiĢkinlik dönemini de burada geçirmiĢtir.
284

 Erken yaĢlarda Kur‟ân‟ı ezberleyen 

Yemenî, babası ġehâze el-Yemenî‟den kırâat-ı seb„a dersleri almıĢtır.
285

 Eğitimi 

esnasında babasının vefat etmesi üzerine
286

 aynı zamanda babasının talebesi olan eĢ-

ġihâb Ahmed b. Abdülhak es-Sinbâtî‟den kırâat-ı seb„ayı tamamlamıĢ, akabinde ise 

kırâat-ı „aĢereyi okumuĢtur.
287

 Ġbn Ğânim el-Makdisî,
288

 eĢ-ġems Ali er-Remlî ve 

uzun süre derslerine devam ettiği en-Nûr ez-Ziyâdî,
289

 Yemenî‟nin diğer önemli 

hocaları arasında yer almaktadır. 

Zamanının Ģeyhulkurrâsı olarak kabul edilen Yemenî‟nin kırâat ilmindeki 

Ģöhreti geniĢ coğrafyalara yayılmıĢ nitekim Hicaz, ġam ve Mısır bölgelerinden bu 

ilmi tedris etmek isteyen çok sayıda talebe ders almak için kendisine gelmiĢlerdir.
290

 

BaĢlıca talebeleri arasında Nûruddîn Ali eĢ-ġebrâmellisî, Abdüsselâm b. Ġbrâhim el-

Lekânî (ö. 1078/1668), Abdülbâki ed-DımaĢkî, Muhammed el-Bakarî (ö. 1111/1699) 

ve ġahin el-Erminâvî (ö. 1100/1689)
291

 zikredilebilir. Kaynaklarda Yemenî‟nin 

derslerine en çok devam eden talebesi olarak zikredilen ġebrâmellisî, Tayyibe tarîki 

üzere kendisinden Kur‟ân‟ı baĢtan sona okumuĢtur.
292

 Fıkıh alanında da yetkin bir 

isim olan Yemenî, her yıl muteber fıkıh kitaplarından birisini ders halkalarında 

okutmuĢtur.
293

 Ġlmî çalıĢmalarının yanında ticaretle de meĢgul olan Yemenî, 

                                                 
284

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/358. 
285

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 68b. 
286

  Babası ġehâze el-Yemenî‟den kırâat-ı seb„ayı okumaya baĢlayan Abdurrahmân b. ġehâze el-

Yemenî, ancak Nisâ sûresi 41. âyete kadar gelebilmiĢtir. Bk. Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/172. ġehâze 

ailesiyle ilgili bilgi için bk. Gökdemir, “Kırâat Eğitiminde Ali b. Süleyman el-Mansûrî Öncesi 

Mısır Tariki”, 184-185. 
287

  Marsafî, Hidâyetü‟l-kârî, 789. 
288

  Muhammed b. Ahmed el-„Avfî‟nin hocaları arasında yer alan Ġbn Ğânim el-Makdisî, kırâat 

alanında döneminin önde gelen âlimlerinden biri olarak kabul edilmektedir. Kallek, “Ġbn Ğânim”, 

503; Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/255. 
289

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/172-73. 
290

  Marsafî, Hidâyetü‟l-kârî, 790. 
291

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/172. 
292

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 68b. 
293

  Marsafî, Hidâyetü‟l-kârî, 789. 
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ekonomik durumu iyi olmayan talebelere maddi destek olmasıyla da 

bilinmektedir.
294

 Yemenî, 1050/1640 senesinde vefat etmiĢtir.
295

 

1.2.5.3. Sultan el-Mezzâhî 

Sultan b. Ahmed Selâme b. Ġsmâil Ebü‟l-„Azâim el-Mezzâhî el-Mısrî, 

985/1577 yılında Mısır‟ın Mansûra bölgesine yakın Mezzâh kasabasında 

doğmuĢtur.
296

 Erken yaĢlarda hafızlığını tamamlayan Mezzâhî, eĢ-ġâtıbiyye, ed-

Dürra ve Tayyibe tarikleri üzere kırâat-ı „aĢere dersleri almıĢtır.
297

 Kırâat ilminin 

yanında dinî ve aklî ilimlerle ilgili dersler de alan Mezzâhî‟nin sadece aklî 

ilimlerdeki hocalarının otuz civarında olduğu kaynaklarda ifade edilmektedir.
298

  

Mezzâhî, 1008/1600 yılında Ezher‟de hocalık yapmaya baĢlamıĢ ve özellikle 

fıkıh ve kırâat ilimlerine yoğunlaĢmıĢtır.
299

 O, her gün öğle öncesi vakitlerde fıkıh 

dersi, günün kalan kısmında ise yoğun bir Ģekilde kırâat dersleri vermiĢtir. Kahire‟de 

ilim çevreleri tarafından mutlak Ģeyhulkurrâ olarak kabul edilen Mezzâhî, kırâat 

derslerinde talebelerine bu alanın önemli eserlerinden eĢ-ġâtıbiyye, ed-Dürra ve 

Tayyibe‟yi okutmuĢtur.
300

 Derslerinde her yıl muhtelif ilimlerden on civarı kıymetli 

eser okutulduğu için ilim adamı olmak isteyen kiĢiler, Mezzâhî‟nin ders halkalarına 

iĢtirak etmek adına büyük çaba göstermiĢlerdir.
301

 

Mezzâhî, yukarıda ifade edildiği üzere pek çok hocadan Ġslâmî ilimlere dair 

dersler almıĢtır. Onun hocaları arasında Seyfüddîn b. „Atâullâh el-Fedâlî, en-Nûr ez-

Ziyâdî, Sâlim eĢ-ġibĢîrî, Ahmed Halîl es-Sübkî ve Muhammed el-Kasrî gibi önemli 

isimler yer almaktadır.
302

 Mezzâhî‟nin talebeleri arasında Alî b. Süleymân el-

                                                 
294

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/172. 
295

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/173; Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/359. 
296

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/211; Kehhâle, Mu„cemü'l-müellifîn, 4/238; Marsafî, Hidâyetü‟l-kârî,  

647. 
297

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/135. 
298

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/210. 
299

  Mezzâhî, fıkıh ilminin özellikle ferâiz ve hesap alanlarında döneminin en önde gelen âlimi kabul 

edilmektedir. Muhibbî, onunla alakalı olarak “Seyyidü‟l-Fukahâ” ve “Merciu‟l-Fukahâ” ifadelerini 

kullanmaktadır. Bk. Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/210-211. 
300

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/211. 
301

  Birmâvî, Ġmtâ„, 2/135; Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/11. 
302

  Birmâvî, Ġmtâ„, 2/136-137; Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/210. 
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Mansûrî (ö. 1134/1721),
303

 Nûruddîn Ali eĢ-ġebrâmellisî,
304

 Muhammed el-

Bakarî,
305

 Ahmed el-Bennâ ed-Dimyâtî,
306

 Muhammed b. Abdirresûl el-Berzencî (ö. 

1103/1691),
307

 Ġbrahim el-Birmâvî (ö. 1106/1694),
308

 Ebü‟l-Felâh Abdülhay Ġbnü‟l-

„Ġmâd (ö. 1089/1679),
309

 Ahmed el-Hamevî (ö. 1098/1687),
310

 ġahin el-Erminâvî ve 

Abdülbâkî ez-Zürkânî (ö. 1099/1688)
311

 zikredilebilir. 

                                                 
303

  XVII. yüzyılın ilk dönemlerinde Mansûra Ģehrinde doğan Ali b. Süleyman el-Mansûrî, erken 

yaĢlarda hafızlığını tamamlayıp Ezher‟de eğitim almıĢtır. Köprülü Fâzıl Mustafa PaĢa‟nın (ö. 

1102/1691) davetiyle önce Belgrad‟a sonrasında Ġstanbul‟a gelen Mansûrî, Osmanlı coğrafyasında 

kırâat ilminin geliĢimine önemli katkıda bulunan Ģahsiyetlerden biridir. Aynı zamanda o, Anadolu 

coğrafyasında geliĢmiĢ olan ve Mısır tarîki olarak bilinen kırâat eğitim metodunun kurucusudur. 

GeniĢ bilgi için bk. Gökdemir, Ali b. Süleyman el-Mansûrî ve MeĢhur Mısır Tariki Kurrâları, 59-

62; “Ali b. Süleyman el-Mansûrî ve Osmanlı Ġlim Dünyasına Katkıları”, Necmettin Erbakan 

Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi 44 (2017), 113-148. 
304

  Bu çalıĢmanın “„Avfî‟nin ÇağdaĢları” baĢlıklı bölümünde, Nûruddîn eĢ-ġebrâmellisî ile alakalı 

geniĢ bilgi verilecektir. 
305

  Muhammed el-Bakarî, ġâfiî fakihidir. Döneminde Ezher Camii Ģeyhulkurrâlığı da yapan Bakarî, 

kırâat alanında pek çok eser kaleme almıĢtır. Bakarî hakkında geniĢ bilgi için bk. Kemal Atik, 

“Bakarî”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1991), 4/529; Halil 

Ġbrâhim Kaçar, Ebü‟l-Ġkrâm Muhammed b. Ġsmâil el-Bakarî‟nin Hayatı ve Gunyetü‟t-Tâlibîn ve 

Münyetü‟r-Râğıbin Adlı eserinin Tahkîki (Ġstanbul: Marmara Üniversitesi, Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 1992), 8-18. 
306

  Ahmed el-Bennâ ed-Dimyâtî, kırâat ve hadis ilimlerinde tebarüz etmiĢ Mısırlı bir âlimdir. 

Özellikle Türkiye‟de sürdürülen kırâat eğitiminin takrîb kısmında istifade edilen Ġthâfü fudalâʾi‟l-

beĢer fi (bi)‟l-kırâʾâti‟l-erbaʿate ʿaĢer adlı eserin müellifidir. GeniĢ bilgi için bk. Tayyar Altıkulaç, 

“Bennâ, Ahmed b. Muhammed”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV 

Yayınları, 1992), 5/457-458. 
307

  Muhammed b. Abdirresûl el-Berzencî, ġâfiî âlimidir. Hocalarından eĢ-ġebrâmellisî ve el-Mezzâhî, 

aynı zamanda Mısır tariki kurucusu olarak kabul edilen Ali b. Süleyman el-Mansûrî‟nin 

hocalarıdır. Berzencî ile ilgili bk. Muhammed Halil b. Ali el-Murâdî, Silkü‟d-Dürer fî A‟yâni‟l-

Karni‟s-Sânî AĢer, (Beyrut: Dâru Ġbn Hazm, 1408/1988), 4/65; Cengiz Kallek, “Berzencî”, 

Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1992), 5/525-526. 
308

  Ġbrahim el-Birmâvî, ġâfiî fakihi ve Ezher Ģeyhidir. Ali b. Süleyman el-Mansûrî‟nin hocalarından 

olan Sultân el-Mezzâhî ve Muhammed b. Alâuddîn el-Bâbilî‟den ders almıĢtır. Aynı zamanda 

Nûruddîn Ali eĢ-ġebrâmellisî‟nin de talebesidir. GeniĢ bilgi için bk. Rahmi Yaran, “Birmâvî, 

Ġbrahim b. Muhammed”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 

1992), 6/203. 
309

  Ġbnü‟l-„Ġmâd, âlim ve devlet adamlarının biyografilerini içeren ġezerâtü‟z-zeheb isimli eserin 

müellifidir. Kendisi, ġam‟dan Mısır‟a geçip burada Ali b. Süleyman el-Mansûrî‟nin hocalarından 

el-Bâbilî, el-Mezzâhî ile eĢ-ġebrâmellisî‟nin derslerine katılmıĢtır. Bk. Ziriklî, el-A„lâm, 3/290; 

Cengiz Tomar, “Ġbnü‟l-„Ġmâd”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV 

Yayınları, 2000), 21/95. 
310

  Ahmed el-Hamevî, aslen Hamalı olması sebebiyle Hamevî diye anılmıĢtır ve Hanefî fakihidir. Ali 

b. Süleyman el-Mansûrî‟nin hocalarından el-Mezzâhî ile eĢ-ġebrâmellisî‟den ders almıĢtır. Bk. 

Ziriklî, el-A„lâm, 1/239; Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/137, 234; Mustafa Sinanoğlu, “Hamevî, Ahmed b. 

Muhammed”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1997), 15/456. 
311

  Abdülbâkî ez-Zürkânî, Mâlikî fakihidir. Ali b. Süleyman el-Mansûrî‟nin hocaları ġebrâmellisî, 

Bâbilî ve Mezzâhî gibi hocalardan ders almıĢtır. Bk. Ziriklî, el-A„lâm, 3/72; Tuncay BaĢoğlu, 

“Zürkânî, Abdülbâki b. Yûsuf”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV 

Yayınları, 2013), 44/578-579. 
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Mezzâhî kırâat alanına dair Kitâb fil-kırâ‟âti‟l-erbe„i‟z-zâide „ale‟l-„aĢr-i min 

tarîki‟l-Kabâkıbî, el-Cevheru‟l-masûn, Mesâil ve ecvibetühâ, Ecvibe „an es‟ile fi‟l-

kırâ‟ât ve Risâle fî ecvibeti mesâili‟l-„ıĢrîne adlı eserleri kaleme almıĢtır.
312

 Bunların 

haricinde onun Süleymaniye Kütüphanesi Bağdatlı Vehbi Bölümü 2093,
313

 Ġbrahim 

Efendî Bölümü 28
314

 ve Bağdatlı Vehbi Bölümü 2123
315

 numaralarda kayıtlı kırâat 

ilmine dair üç risâlesi bulunmaktadır. 

Kaynaklarda âbid ve zühd ehli bir insan olduğu belirtilen
316

 Mezzâhî, 

1075/1664 yılında vefat etmiĢtir. Cenaze namazını ġems el-Bâbilî (ö. 1077/1666) 

kıldırmıĢ ve Türbetü‟l-Mücâvirîn‟e defnedilmiĢtir.
317

 

1.2.5.4. Nuruddîn Ali eĢ-ġebrâmellisî 

Ebü‟z-Ziyâ Nûruddîn Alî b. Alî eĢ-ġebrâmellisî el-Kâhirî, 998/1590 yılında 

Mısır‟ın Garbiye vilâyetine bağlı ġebrâmellis‟te doğmuĢtur.
318

 

Üç yaĢında geçirmiĢ olduğu çiçek hastalığı sebebiyle gözlerini kaybetmesine 

rağmen küçük yaĢta Kur‟ân‟ı ezberleyen ġebrâmellisî,
319

 1008‟de (1599) ilim tahsili 

için babasıyla beraber Kahire‟ye gitmiĢtir.
320

 Burada dönemin önemli kırâat 

âlimlerinden Ģeyhulkurrâ Abdurrahmân b. ġehâze el-Yemenî‟den ġâtıbiyye ve Teysîr 

tarikleri üzere kırâat-ı seb„ayı okumuĢ, sonrasında ise hocasından ġâtıbiyye tarîki 

doğrultusunda kırâat-ı „aĢere eğitimi almıĢtır.
321

 

                                                 
312

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/138. Mezzâhî‟nin diğer alanlara dair eserleri için bk. Kehhale, Mu„cemü'l-

müellifîn, 4/238; Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/211. 
313

  Risâle, Tevbe sûresinin baĢında besmele okunup okunmayacağı meselesiyle alakalıdır. Ayrıca 

eser, Dûrî ve Sûsî‟nin idğâmları, med miktarları gibi değiĢik konuları da ihtiva etmektedir. Bk. 

Sultan el-Mezzâhî, Risâle, (Ġstanbul: Süleymaniye Kütüphanesi, Bağdatlı Vehbi, 2093), 1b-146a. 
314

  Eserde, Duhâ-Nâs sûreleri arasında söz konusu olan tekbirler konusu ele alınmıĢtır. Bk. Sultan el-

Mezzâhî, Risâle fî evcühi‟t-tekbîr, (Ġstanbul: Süleymaniye Kütüphanesi, Ġbrahim Efendî, 28), 1a-

109a. 
315

  Risâle, VerĢ rivâyetinin bazı kelimelerdeki vecihlerini incelemektedir. Bk. Sultan el-Mezzâhî, 

Risâle fî evcüh-i VerĢ, (Ġstanbul: Süleymaniye Kütüphanesi, Bağdatlı Vehbi, 2123), 1b-207a. 
316

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/136. 
317

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 2/211. 
318

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 3/175; Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/231; Marsafî, Hidâyetü‟l-kârî, 783. 
319

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 3/175. 
320

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/231; GeniĢ bilgi için bk. Abdullah Kahraman, “ġebrâmellisi”, Türkiye 

Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 2010), 38/395. 
321

  Muhibbî, Hulâsatü‟l-eser, 3/175. 
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ġebrâmellisî; Muhammed el-Münâvî (ö. 1031/1622),
322

 Nûruddîn el-Halebî (ö. 

1044/1635),
323

 Fahruddîn eĢ-ġenevânî (ö. ?),
324

 ġihâbüddîn el-Ğanimî,
325

 Ali el-

Üchûrî (ö. 1066/1656),
326

 Ġbrâhim el-Lekânî (ö. 1078-1688)
327

 gibi devrinin önde 

gelen âlimlerinden muhtelif ilimlere dair dersler almıĢtır. ġebrâmellisî; ġâfiî fıkhı, 

fıkıh usulü, tarih ve kırâat alanlarında döneminin otorite isimlerinden biri 

olmuĢtur.
328

 

Ezher‟de uzun süre ders veren ġebrâmellisî‟nin bu süreçte pek çok talebesi 

olmuĢtur. Muhammed el-Berzencî eĢ-ġehrezûrî (ö. 1103-1691),
329

 Muhammed el-

Bühûtî (ö. 1088/1677),
330

 Ahmed ed-Deyrebî (ö. 1151/1738),
331

 ġemsüddîn er-

Remlî, Süleyman Fâzıl Efendî (ö. 1134/1722), Mehmed Ayıntâbî (ö. 1111/1699), 

Abdülkâdir el-Bağdâdî (ö. 1093/1682),
332

 Ahmed el-Bennâ ed-Dimyâtî ve Ahmed el-

Hamevî onun talebelerinden bazılarıdır. 

                                                 
322

  Münâvî hakkında bilgi için bk. Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/232; M. YaĢar Kandemir, “Münâvî, 

Muhammed Abdürraûf ”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 

2006), 31/572-575. 
323

  Nûruddîn el-Halebî, ġâfiî fakihidir ve daha çok es-Sîretü‟l-Halebîyye adlı eseriyle tanınmaktadır. 

ġebrâmellisî, kendisinden rivâyette bulunmuĢtur. Bk. Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/232; Cevat Ġzgi, “Halebî 

Nûreddin”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1997), 15/232-

233. 
324

  Kahraman, “ġebrâmellisî”, 395. 
325

  Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/233. 
326

  Ali el-Üchûrî, Mâlikî fakihi, muhaddis ve mutasavvıftır. Üchûrî ile ilgili bk. Ali Hakan ÇavuĢoğlu, 

“Üchûrî”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 2012), 42/276. 
327

  Ġbrâhim el-Lekânî, Mâlikî mezhebine mensub bir âlimidir. ġebrâmellisî, kendisinden daha ziyade 

hadis, kelam, Arap diline yönelik dersler alıp Sâhihu‟l-Buhârî, „Akâ‟idü‟n-Nesefî, Muğni‟l-lebîb 

ile Cem„u‟l-cevâmî isimli eserleri okumuĢtur. Bk. Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/33; Metin Yurdagür, 

“Lekânî, Abdusselâm b. Ġbrâhim”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ankara: TDV 

Yayınları, 2003), 27/ 130. 
328

  Kahraman, “ġebrâmellisi”, 395. 
329

  ġehrezûrî, Ali b. Süleyman el-Mansûrî‟nin hocalarından eĢ-ġebrâmellisî ve el-Mezzâhî‟den ders 

almıĢtır. Onun tecvîd ilmiyle ilgili el-Cevheru‟n-nezîd fî kavâidi‟t-tecvîd adlı bir eseri vardır. Bk. 

Kehhâle, Mu„cemü‟l-müellifîn, 12/41. 
330

  Bühûtî, Ali b. Süleyman el-Mansûrî‟nin hocalarından eĢ-ġebrâmellisî ve el-Mezzâhî‟nin 

talebelerindendir. Bk. Bağdâdî, Hediyyetü‟l-„ârifîn, 2/296; Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/135, 233. 
331

  Kehhâle, Mu„cemü‟l-müellifîn, 2/30. 
332

  Abdülkâdir Bağdâdî, Arap edebiyatı tarihçisi ve dil bilginidir. Bin kadar Arap Ģairinin de 

divanlarının içinde bulunduğu Ģahsi kütüphanesi, zamanının en zengin kütüphanelerindendir. 

Edirne‟de sadrazam Fazıl Ahmed PaĢa ile tanıĢan Bağdâdî, PadiĢah IV. Mehmed‟in takdirini 

kazanmıĢtır. GeniĢ bilgi için bk. Nazif Hoca, “Abdülkâdir el-Bağdâdî”, Türkiye Diyanet Vakfı 

Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1988), 1/230-231. 
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ġebrâmellisî‟nin muhtelif alanlarda yazdığı eserlerinin çoğunluğu hâĢiye 

formatındadır.
333

 Müellif, Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Mukaddime adlı eserine Zekeriya el-

Ensârî‟nin yazmıĢ olduğu ed-Dekâ‟iku‟l-muhkeme isimli Ģerh için de HâĢiye „alâ 

ġerhi‟l-Mukaddimeti‟l-Cezeriyye adında bir eser kaleme almıĢtır.
334

 ġebrâmellisî, 

1087/1676 yılında vefat etmiĢtir.
335

 

1.2.5.5. Muhammed Efendî 

Osmanlı döneminin önemli kırâat âlimlerinden biri olan Muhammed b. Cafer 

b. Ġlyas, Evliyâ Efendî ismiyle Ģöhret bulmuĢtur.
336

 971/1564 yılında dünyaya 

gelen
337

 Muhammed Efendî, aslen Amasyalıdır.
338

 

Ġlim tahsili için memleketinden Ġstanbul‟a gelen Muhammed Efendî, öncelikle 

hafızlığını tamamlamıĢ, akabinde döneminin önde gelen âlimlerinden muhtelif 

alanlarda dersler alarak Ģer„î ilimleri tahsil etmiĢtir. Sokullu Mehmed PaĢa tarafından 

Mısır‟dan pâyitahta davet edilen kırâat âlimi Ahmed el-Mesyerî‟den kırâat dersleri 

almaya baĢlayan Muhammed Efendî, onun vefatı üzerine talebesi Ali A„rec‟den bu 

alandaki tahsilini tamamlamıĢtır.
339

 

Bedesten civarında bir mescitte imamlık görevine baĢlayan Muhammed 

Efendî, 1025/1616 tarihinde HorpeĢteli Mustafa Efendî‟nin vefatı üzerine onun 

yerine PadiĢah imamlığına tayin edilmiĢ ve bu görevi uzun süre ifa etmiĢtir.
340

 Sultan 

Ahmed Camii imamlığı da yapan Muhammed Efendî, resmî olarak tayin edilen ilk 

reisülkurrâdır.
341

 Kırâat alanında pek çok talebe yetiĢtiren Muhammed Efendî‟nin en 

                                                 
333

  ġebrâmellisî‟nin eserleri hakkında bilgi için bk. Birmâvî, el-Ġmtâ„, 2/234. 
334

  Eserle ilgili geniĢ bilgi için bk. Kahraman, “ġebrâmellisî”, 395-396. 
335

  Marsafî, Hidâyetü‟l-kârî, 785. 
336

  ġeyhî, Vekâyi„u‟l-fudalâ, 1/60; Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 67b; Mehmed Süreyya, Sicill-i 

Osmânî, 3/995. 
337

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 67b. 
338

  ġeyhî, Vekâyi„u‟l-fudalâ, 1/60; Abdizâde, Amasya Tarihi, 4/20. Mustafa b. Hasen Ġslambûlî, onun 

aslen Ġznik‟li olduğunu ifade etmektedir. Bk. Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 67b. 
339

  Muhammed Efendî, Ahmed el-Mesyerî‟den ancak Furkân sûresine kadar okuyabilmiĢtir. Bk. 

Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 67b. 
340

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 67b. 
341

  Mehmed Emîn Efendî, Zühru‟l-erîb, 5b. 
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meĢhur talebeleri Reisülkurrâ Yûsuf Efendî
342

 ve Reîsülhutabâ ve‟l-kurrâ ġa„ban 

Efendî‟dir.
343

 Cömertliği ve güzel ahlakı sebebiyle toplumda ilmiyle âmil olan bir 

Ģahsiyet olarak öne çıkan Muhammed Efendî,
344

 1044/1635 yılında Revan seferinde 

iken hastalanıp geri dönmüĢ ve 1045/1636 senesinde vefat etmiĢtir.
345

 

1.2.5.6. Muhammed b. Osman 

Muhammed b. Osman (ö. 1054/1644), aslen Arnavut olmakla beraber genç 

yaĢta ilim tahsili için Ġstanbul‟a gelmiĢtir. Saray efradı arasına dâhil olan Muhammed 

Efendî, sultan hocası Karamânî Efendî‟den baĢta Arapça olmak üzere muhtelif dinî 

ilimlere dair dersler almıĢtır.
346

 Kırâat ilmini Ahmed el-Mesyerî‟den tahsil eden 

Muhammed Efendî, hac ziyaretinde Ali el-Kârî‟den de
347

 ġâtıbiyye tarîki üzere kırâat 

okumuĢ ve icazet almıĢtır.
348

 

Uzun müddet dersiâm olarak Süleymaniye Camii‟nde ders okutan Muahmmed 

Efendî, bir dönem sarayda “küçük oda muallimliği” görevini de ifa etmiĢ ve 

1051/1641 yılında Maktul Mustafa PaĢa‟nın Parmakkapı civarında inĢa ettirdiği 

medresede müderrislik vazifesini üstlenmiĢtir.
349

 Çok yönlü bir ilim adamı olan 

Muhammed Efendî özellikle Arapça, tefsir, hadis ve kırâat alanlarında pek çok talebe 

                                                 
342

  Abdullah b. Muhammed Yûsuf Efendîzâde, Ecvibetü mesâil fî vücûhi‟l-Kur‟ân (Ġstanbul: 

Süleymaniye Kütüphanesi, Fatih, 68), 38a. YûsufEfendîzâde ile alakalı geniĢ bilgi için bk. Halit 

Özkan, “YûsufEfendîzâde”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 

2013), 44/41-42. 
343

  ġaban Efendî, Muhammed Bebâî‟de hafızlığını tamamlamıĢtır. Ahmed Mesyerî‟nin talebelerinden 

Evliya Muhammed Efendî ve Dersiam Muhammed b. Osman‟dan kırâat dersleri alan ġaban 

Efendî‟nin Risaletün fî Ġlmi‟t-Tecvîd isimli bir eseri vardır.  Bk. Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 66a-

66b; Akyüz, Osmanlı Kırâat Âlimleri, 69. 
344

  ġeyhî, Vekâyi„u‟l-fudalâ, 1/60; Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 67b; Abdurrahîm Âkifzâde, Kitâbü‟l-

Mecmû„ fi‟l-meĢhûdi ve‟l-mesmû‟, çev. Hikmet Özdemir (Ġstanbul: Türkiye Ġlmî Ġctimâî Hizmetler 

Vakfı Yayınları, 1998), 162; Ayvansarayî vd., Hadîkatü‟l-cevâmi„, 71-72; Osman Fevzi Olcay, 

Amasya Ünlüleri, haz. Turan Böcekci (Ankara: Amasya Belediyesi Kültür Yayınları, 2002), 71-

72. 
345

  ġeyhî, Vekâyi„u‟l-fudalâ, 1/60. Mehmed Süreyya ve Abdizâde, ilgili çalıĢmalarında Muhammed 

Efendî‟nin vefat tarihini 1044 olarak vermektedirler. Bk. Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmânî, 3/95; 

Abdizâde, Amasya Tarihi, 4/45. 
346

  ġeyhî, Vekâyi„u‟l-fudalâ, 1/146; Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 66a. 
347

  Ebü‟l-Hasen Nûruddîn Alî b. Sultân Muhammed el-Kârî el-Herevî, meĢhur Hanefî fakihi, 

muhaddis, müfessir ve kırâat âlimidir. GeniĢ bilgi için bk. Ahmet Özel, “Ali el-Kârî”, Türkiye 

Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1989), 2/403-405. 
348

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 66a. 
349

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 67b. 
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yetiĢtirmiĢtir. Onun kırâat ilminde öne çıkan talebeleri arasında ġa„ban Efendî ve 

Yûsuf Efendî zikredilebilir.
350

 

Muhammed Efendî‟nin Nûruddîn Abdurrahmân b. Muhammed el-Câmî (ö. 

898/1492)‟nin
351

 el-Fevâidü‟z-Zıyâiyye adlı eseri üzerine bir hâĢiyesi ve Dinkoz adlı 

esere yazdığı bir ta„liki vardır.
352

 YaklaĢık seksen yıllık bir ömür yaĢayan 

Muhammed Efendî, 1054/1644 tarihinde vefat etmiĢtir.
353

 

1.2.5.7. Ali A‘rec Efendî 

Hayatı hakkında biyografik kaynaklarda pek bilgi bulunmayan Ali A„rec 

Efendî (ö. 11/17. yy), kırâat ilmini Ahmed el-Mesyerî‟den tahsil etmiĢtir.
354

 

Reîsülkurrâ Evliyâ Muhammed Efendî ve Reîsülkurrâ Hüseyin Efendî kendisinden 

kırâat dersleri alan talebelerdendir.
355

 

1.2.5.8. Mansûr Efendî 

Mansûr Efendî (ö. 11/17. yy), Muhammed b. Ahmed el-„Avfî‟nin el-

Cevâhiru‟l-mükellele limen râme et-turuka‟l-mükemmele isimli eserinde verdiği 

bilgiye göre Ahmed Mesyerî‟nin talebelerinden ve „Avfî‟nin ders 

arkadaĢlarındandır.
356

 Kaynaklarda hakkında pek fazla bilgi bulunmamaktadır. 

1.2.5.9. Muhammed el-Bebâî 

Kırâat eğitimini Ahmed el-Mesyerî‟den alan ve „Avfî‟nin ders arkadaĢlarından 

olan Muhammmed el-Bebâî (ö. 11/17. yy), Süleymaniye Camii imamlığı görevinde 

                                                 
350

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 66b. 
351

  Nûruddîn Abdurrahmân b. Nizâmüddîn Ahmed b. Muhammed el-Câmî, aslen Ġranlıdır. Osmanlı 

medreselerinde okutulan ve Molla Camî adıyla meĢhur el-Fevâidü‟z-Zıyâiyye isimli eserin 

müellifidir. Ayrıntılı bilgi için bk. Ömer OkumuĢ, “Câmî, Abdurrahman”, Türkiye Diyanet Vakfı 

Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1993), 7/94-99. 
352

  ġeyhî, Vekâyi„u‟l-fudalâ, 1/146; Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 66a-67b; Mehmed Süreyya, Sicill-i 

Osmânî, 3/1007. 
353

  ġeyhî, Vekâyi„u‟l-fudalâ, 1/146; Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 67b; Âkifzâde, Kitâbü‟l-Mecmû‟, 

162; Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmânî, 3/1007. 
354

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 69b. 
355

  Ahmed Hamdi Ġslambûlî, Ġcâzet, (Ġstanbul: MÜĠF Kütüphanesi, Üsküdarlı, 41), 5b. 
356

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 128a; Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 69b. 
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bulunmuĢtur.
357

 Kırâat alanında pek çok talebe yetiĢtiren Muhammed el-Bebâî‟nin 

önde gelen talebeleri arasında ġa„ban Efendî
358

 ve Ömer b. Mustafa
359

 yer 

almaktadır. 

1.2.5.10. Ġbrahim Efendî 

Kırâat alanında Ahmed el-Mesyerî‟den ders almıĢ olan Ġbrahim Efendî (ö. 

11/17. yy), „Avfî‟nin ders arkadaĢlarındandır.
360

 Kaynaklarda hayatı hakkında pek 

malumat bulunmasa da Ġbrahim Efendî‟nin Ayasofya Camii hatipliği görevinde 

bulunduğu bilinmektedir.
361

 

1.2.6. ‘Avfî’nin Görev Yaptığı Kurum 

 Atik Vâlide Dârulkurrâsı 

 

Atik Vâlide Dârulkurrâsı, III. Murad‟ın annesi Nurbânû Vâlide Sultan (ö. 

991/1583) tarafından 1570-1579 yılları arasında inĢa ettirilen Vâlide-i Atik Külliyesi 

içerisinde yer almaktadır.
362

 MüĢtemilatında cami, medrese, tekke, sıbyan mektebi, 

dârulhadis, dârulkurrâ, imaret, dâruĢĢifâ ve hamam unsurları bulunan külliye; bugün 

Üsküdar ToptaĢı semtinde kendi adını taĢıyan mahallede bulunmaktadır.
363

 Mimar 

Sinan eseri
364

 olan Atik Vâlide Dârulkurrâsı, onun Ġstanbul‟da yaptığı dört 

dârulkurrâdan biridir.
365

 Vakfiyede dârulkurrânın yeri “…mezkûr caminin 

karĢısında…”
366

 Ģeklinde ifade edilmiĢ; ancak bu ifadenin muğlak olması sebebiyle 

yerinin tespiti açısından ihtilaf oluĢmuĢtur. Bununla birlikte imaretin bulunduğu 

                                                 
357

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 128a; Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 69b. 
358

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 66b. 
359

  Ömer b. Mustafa, Risâle fi‟l-kırâa, 1b-2a. 
360

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 128a. 
361

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 69b. 
362

  Tanman, “Atik Vâlide Sultan Külliyesi”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ankara: TDV 

Yayınları, 1991), 4/68. 
363

  Tanman, “Atik Vâlide Külliyesi”, 68. 
364

  Abdullah Kuran, “Üsküdar Atik Vâlide Külliyesi‟nin YerleĢme Düzeni ve Yapım Tarihi Üzerine”, 

Suut Kemal Yetkin‟e Armağan (Ankara: Hacettepe Üniversitesi Armağan Dizisi, 1984), 231-248. 
365

  Mimar Sinan‟ın Ġstanbul‟da yapmıĢ olduğu diğer üç dârulkurrâ ise Süleymaniye, Hüsrev Kethüdâ 

ve Sokullu Mehmed PaĢa dârulkurrâlarıdır. Bk. Tanman, “Dârulkurrâ”, 546. 
366

  Nurbanu Vâlide Sultan‟ın 1582 tarihli vakfiyesi için bk. Atik Valide Sultan Vakfiyesi, Vakıflar 

Genel Müdürlüğü ArĢivi, sayfa no: 281, sıra no. 50, defter no. 2113. 
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binada dârulhadisle dârulkurrânın yan yana oldukları genel olarak kabul 

görmüĢtür.
367

 

Herhangi bir açılıĢ kitabesi bulunmayan Atik Vâlide Dârulkurrâsı
368

 kuvvetle 

muhtemel vakfiyesinin onaylandığı tarihten itibaren hizmet vermeye baĢlamıĢtır.
369

 

Zamanla tahrip olmuĢ olan dârulkurrâ binası XVIII. yüzyılda Feridun Ağa tarafından 

onarılıp kütüphane olarak yeniden vakfedilmiĢtir.
370

 Bu kütüphane, KemankeĢ Emir 

Hoca adıyla bilinen Seyyid Abdülkadir Efendî‟nin Vâlide-i Atik Camii‟ne 1135 

(1722) tarihinde bağıĢladığı kitaplarla kurulmuĢ ve uzun yıllar hizmet vermiĢtir.
371

 

Sonraki dönemlerde dârulkurrâ binası, baĢka amaçlar doğrultusunda kullanılmaya 

baĢlanınca Atik Vâlide Sultan Vakfı‟na ait bu kütüphanedeki eserler, Üsküdar Hacı 

Selim Ağa Kütüphanesi‟ne nakledilmiĢtir.
372

 Atik Vâlide Dârulkurrâsı, dârulhadisle 

beraber yakın bir geçmiĢe kadar ToptaĢı Cezaevi olarak kullanılmıĢtır.
373

 Mezkûr 

dârulkurrâ hâlihazırda metruk durumdadır.
374

 

Osmanlı külliyelerinin tamamında müstakil dârulkurrâ biriminin bulunmadığı 

bilinmektedir.
375

 ġöyle ki dârulkurrâların bir kısmı için külliye bünyesinde müstakil 

bina inĢa edilmiĢ, bazı dârulkurrâlar da müĢtemilatta bulunan cami içerisinde kırâat 

hizmeti vermiĢtir. Atik Vâlide Külliyesi‟nde bulunan dârulkurrâ ise müstakil binası 

olan ve kırâat ihtisasının yapıldığı bir mekândır.
376

 

                                                 
367

  Tijen Sabırlı, Nurbanu Atik Vâlide Sultan Vakfı‟nın Sosyal ve Ekonomik Açıdan Ġncelenmesi 

(1582-1826) (Ġstanbul: Ġstanbul Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2017), 282. 
368

  Sabırlı, Atik Vâlide Sultan Vakfı, 52. 
369

  Vakfiyenin onaylandığı tarih 1-10 Rebîülâhir 990/25 Nisan-5 Mayıs 1582‟dir. Bk. Sabırlı, Atik 

Vâlide Sultan Vakfı, 15. 
370

  Kuran, Üsküdar Atik Vâlide Külliyesi, 244. 
371

  Haskan, Yüzyıllar Boyunca Üsküdar (Ġstanbul: Üsküdar Belediyesi Yayınları, 2001), 2/47. 
372

  Ramazan Pantik, Atik Vâlide Sultan Külliyesi (1686-1727) (Ankara: Hacettepe Üniversitesi, Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2014), 31-32. 
373

  Ahmet Uçar, “ToptaĢı Hapishanesinin MeĢhur Sâkinleri”, Üsküdar Sempozyumu IV, ed. CoĢkun 

Yılmaz (Ġstanbul: Üsküdar Belediyesi Yayınları, 2007), 2/247-282. 
374

  “Dârulkurrâ binası Ģu anda metruk hâldedir. Ancak iç kısmı orijinaline yakın Ģekilde durmaktadır. 

Burası yüksek pencereli, içinde bir ocak ve bir mihrap bulunan kare planlı bir hücreden 

oluĢmaktadır. Muhtemelen fazla büyük olmayan bir avlusu da mevcuttu. Ancak Ģu anda binaya 

çok yakın konumlanmıĢ meskenler olduğundan avlu tam olarak ayırt edilememektedir.” Bk. 

Sabırlı, Atik Vâlide Sultan Vakfı, 52. 
375

  Sabırlı, Atik Vâlide Sultan Vakfı, 282. 
376

  Vakıflar Genel Müdürlüğü ArĢivi (VGMA), Ġstanbul Vakfiye Defterleri [VKF.ĠST.d.], No. 50, 

Defter No. 2113, 281. 
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Atik Vâlide Külliyesi‟nin vakfiyesinde, dârulkurrâda görev yapacak 

Ģeyhülkurrânın ve eğitim için kabul edilecek olan talebelerin vasıfları, günlük 

tahsisatları, okutulacak olan dersler ve kitaplarla alakalı geniĢ bilgi verilmektedir. 

Vakfiyede, dârulkurrâ personelinin görev tanımları yapılmakta ve kırâat eğitiminde 

temel alınacak usullere iĢaret edilerek tedrisatın bu formatta yapılması talep 

edilmektedir. 

Vakfiyede Ģeyhülkurrâda bulunması gereken özellikler Ģu Ģekilde 

belirtilmektedir: 

“…Bu Ģeyhulkurra ulum-u „Arabiyye‟ye vâkıf, funun-i edebiyyede mâhir, okutma usul-

u tedrise çok aĢina, tecvidci, tecvidde yektâ, talebeyi okudup faidelendirir. Hâfız-ı Kur‟ân-ı 

mecid, kırâatte sahibi itkân, eimme-i kırâatin akvâl ve rivâyâtını zabtetmiĢ, ekâbir-i 

kurrâdan gelen rivâyet üzere kırâat ve edada mahîr, mütevâtir rivâyâti haber-i âhaddan, 

meĢhûri Ģâzdan temyiz, hâfî ile müdğam, murakkak ile müfehham, ihtilâs ile itmâm, ravm ile 

iĢmâm arasını tefrik ve temyiz eder. Hurufun mehâric ve sıfatına vâkıf, kırâate ve kırâatin 

nüktelerine müteallık, ulumun inceliklerine âĢina, ilmi kırâati büyük meĢâyihten ahz ve en 

yüksek eimmei kırâatten kırâati ahzetmiĢ, dinlemiĢ, çokça okumuĢ ve okutmuĢ, zâtınde ilim 

ile ameli cem etmek sureti ile yetiĢmiĢ, ağır baĢlılık ve vakar camesine tamamen bürünmüĢ, 

ebrâr ve ekâbirin alâmet ve Ģiarı olan hayâ ridâsını giyinmiĢ, küçük ve büyük herkes 

nazarında muhterem ve hazakatlı ehli kırâatten eimme-i „aĢeraya ait kırâat-i „aĢera 

hakkında yazılan kütüb ü mutebereyi ifade ve takrire muktedir bulunmuĢ olacaktır…”
377

 

Kırâat tedrisinde Ģeyhülkurrânın okutacağı kitaplar ve bu vazifesi karĢılığında 

alacağı günlük yevmiye ile alakalı ise vakfiyede Ģu bilgiler yer almaktadır: 

“…ve Ġmâm-ı ġâtıbî‟nin kasîdesini ve Ġmam Ca„berî tarafından bu kasîde üzerine 

yazılan Ģerhini, Ġmam Cezerî‟nin Mukaddime ve NeĢr‟ini ve bu babda yazılan sair muteber 

ve yüksek kavâid kitaplarını okutacak ve bu Ģeyhulkurrânın vazifesi yevmi otuz dirhem 

olacaktır.”
378

 Atik Vâlide Dârulkurrâsı‟nın vakfiyesinde burada okutulacak olan 

kitapların ayrıntılı olarak zikredilmiĢ olması, araĢtırmacılara genel olarak 

dârulkurrâların müfredatı hakkında bilgi edinme imkânı sunmaktadır. 
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  VGMA, VKF.ĠST.d., No. 50, Defter No. 2113, 281. 
378

  VGMA, VKF.ĠST.d., No. 50, Defter No. 2113, 281. 
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Atik Vâlide Dârulkurrâsı‟nın ilk Ģeyhülkurrâsı Acemzâde Hasan Efendî‟dir (ö. 

?). Hasan Efendî, 996/1587-88 yılında baĢladığı görevini 1002/1593-94 yılına kadar 

devam ettirmiĢtir.
379

 „Avfî de burada Ģeyhülkurrâ olarak görev yapmıĢtır.
380

 

Atik Vâlide Dârulkurrâsı‟na hafızlığını tamamlayan ve farklı kırâatleri 

öğrenerek kırâat ilminde ihtisas yapmak isteyen kiĢiler talebe olarak kabul 

edilmiĢtir.
381

 Ayrıca burada kırâat eğitimi alacak telebelerin sayısı on ile 

sınırlandırılmıĢ ve kendilerinden haftada dört gün derse gelmeleri talep edilmiĢtir.
382

 

Dârulkurrâda yapılacak olan kırâat eğitimine dair usûl, talebelerde aranan 

vasıflar ve talebeye tahsis edilen ücret, vakfiyede Ģu Ģekilde belirtilmiĢtir: 

 “…bu dârulkurrâya ciddiyetle çalıĢan ve iyi okuyan ve zihinleri parlak, tabiatları 

seçme melekesine mâlik, istifade emelini besleyen, istidâdlı hafızlardan on zâtın tayinini Ģart 

kıldı. Bunlar mezkûr Ģeyhe devam ederek onun ilminden istifade edecekler ve ondan 

okuyacaklar, okuduklarını ana dinleteceklerdir. Her biri münferiden hususi bir kırâat ve 

rivâyetle müĢteğıl bulunacak ve kâffesi her yerdeki adet vechiyle her hafta dört gün mezkûr 

dârulkurrâda hazır olacaklar, büyük bir edeple mezkûr Ģeyhten Kuran-ı Kerim taallüm 

edecekler, kırâatin nazariyat ve ameliyatını öğrenecekler ve bu husustaki kavâidi gizli ve 

aĢikârını tahkim edecekler. Ġlmi kırâat hakkında tasnif edilen kütüb-ü mutebereyi tederrüsle 

iĢtiğal ve su-i edebden ictinab ile edebi muhafaza, teallum ve tefahhum bâbında olanca 

kudretlerini sarf edecekler ve her birinin vazifesi ikiĢer dirhem olacaktır…”
383

 

Dârulkurrâ personeli ise Ģeyhülkurrâ, 10 talebe
384

 ve ferâiz
385

 ilmiyle ilgilenen 

bir görevli olmak üzere toplam 12 kiĢiden müteĢekkildir. Vâlide-i Atik Külliyesi 

                                                 
379

  Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 607. 
380

  AkakuĢ, Ġslam‟da Kur‟ân Öğretimi, 77; Recep AkakuĢ, Tarihsel Boyutuyla Kur‟ân-ı Kerim 

Öğretimi ve Reisü‟l Kurrâlık (Ġstanbul: Kayıhan Yayınları, 2008), 32; Yüksel, Ġbn Cezerî ve 

Tayyibetü‟n-NeĢr, 21, 72. 
381

  Sabırlı, Atik Vâlide Sultan Vakfı, 53. 
382

  Dârulkurrâya devam ettikleri dört gün dıĢında talebeler, camide halka yönelik Kur‟ân eğitimi 

vererek hizmet ediyorlardı. Bu uygulama dârulhuffâz ve dârulkurrâlarda eski dönemlerden beri 

devam eden bir durumudur. Ġsmail Çiftçioğlu, Vakfiyelere ve Tahrir Defterlerine Göre Karamanlı 

Eğitim Öğretim Müesseseleri (Isparta: Süleyman Demirel Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, 

Doktora Tezi, 2001), 53. 
383

  VGMA, VKF.ĠST.d., No. 50, Defter No. 2113, 281. 
384

  Talebe sayısını on ile sınırlama uygulaması bu tarz ihtisas kurumlarında eğitim kalitesini yüksek 

tutma amacına matuftur. Bk. Çiftçioğlu, Karamanlı Eğitim Öğretim Müesseseleri, 52. 
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bünyesinde bir de sıbyan mektebi bulunmaktadır.
386

 Nitekim Nurbanu Vâlide Sultan 

Vakfiyesi‟nde sıbyan mektebinin bulunduğu yer, Ģu Ģekilde ifade edilmiĢtir: “Yine 

mezkûr cami kurbünde vâkıfanın sırf rızây-i Bârî talebiyle yaptırıp içinde Kur‟ân-ı 

Kerîm öğrenmek ve anlamak için bütün Müslüman çocuklarına vakfettiği 

mektep…”
387

 Bu mektep, mahalle çocuklarının devam ettiği iptidai bir okul Ģeklinde 

faaliyet göstermiĢtir. Görevlendirilen personelin özelliklerinden yola çıkılarak burada 

çocuklara Kur‟ân-ı Kerîm, okuma-yazma ve hüsnü hat eğitiminin verildiği 

anlaĢılmaktadır.
388

                                                                                                                                          
385

  Ferâiz, fıkıh ilmi içerisinde hususi olarak miras hukukunu ele alan ilimdir. Atik Vâlide 

Dârulkurrâsı‟nda bu ilimde ihtisas sahibi ve talep edildiğinde varislerin hisse paylaĢımlarını 

gerçekleĢtiren bir görevli bulunmaktadır. Bk. Sabırlı, Atik Vâlide Sultan Vakfı, 211. 
386

  Tanman, “Atik Vâlide Külliyesi”, 72. 
387

  VGMA, VKF.ĠST.d., No. 50, Defter No. 2113, 281; Gülcan Kaplan, Üsküdar Atik Vâlide Sultan 

Camii Çinileri (Ġstanbul: Fatih Sultan Mehmet Üniversitesi, Güzel sanatlar Enstitüsü, Yüksek 

Lisans Tezi, 2015), 73. 
388

  Sabırlı, Atik Vâlide Sultan Vakfı, 282. 
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ĠKĠNCĠ BÖLÜM 

MUHAMMED B. AHMED EL-‘AVFÎ’NĠN ESERLERĠ VE 

TALEBELERĠ 

2.1. ‘Avfî’nin Eserleri 

Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, eser telifi açısından oldukça velûd bir âlimdir. 

ġöyle ki terâcim kitaplarında kendisinin pek çok eseri olduğu ifade edilmektedir.
1
 

Zehru‟l-mütenâsir fîmâ beyne‟l-Mekkî ve „Âsım isimli eserinde ise „Avfî, bu kitabın 

163. telifi olduğunu belirtmektedir.
2
 Ancak Ģunu da ifade etmek gerekir ki „Avfî‟nin 

eserlerinin ekserisi günümüze ulaĢamamıĢtır. 

ÇalıĢma esnasında yapılan taramalar neticesinde „Avfî‟nin 25 eseri tespit 

edilmiĢ ve bunlardan 15 tanesinin nüshalarına ulaĢılmıĢtır. Bu eserlerin çoğunluğu 

yazma eser hâlinde olup bir kısmı üzerinde tahkîk formatında çalıĢmalar yapılmıĢtır.
3
 

Nüshalarına ulaĢılan eserlerin isimleri Ģu Ģekildedir. 

1. Dürru‟l-efkâr li-men kâne fî kırââti‟l-eimmeti‟l-„aĢri‟s-seyyâr (Dürru‟l-efkâr 

fi‟n-nehci‟l-muhtâr fî kırââti‟l-eimmeti‟l-„aĢrati fî cemî„i‟l-a„sâri ve‟l-emsâr) 

2. el-Cevâhiru‟l-mükellele li men râme et-turuka‟l-mükemmele fi‟l-kırââti‟l-

„aĢr 

                                                 
1
  Mustafa b. Hasen, son kısmında kırâat âlimlerine dair biyografik bilgiler verdiği MürĢidü‟t-talebe 

isimli eserinde „Avfî‟nin 120 adet kitabı olduğunu ifade etmektedir. Bk. Ġslambûlî, MürĢidü‟t-

talebe, 68b. 
2
  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir fî mâ Beyne‟l-Mekkî ve „Âsım, 34a. 

3
  Müellifin Dürru‟l-Efkâr, Muhtasaru‟l-Makâle fi‟l-Fethi ve‟l-Ġmâle ve el-Cevâhiru‟l-yürâiyye fî 

resmi‟l-mesâhifi‟l-Osmâniyye isimli eserleri üzerine yüksek lisans tezi yapılmıĢ ve bu çalıĢmalarda 

ilgili eserler tahkik edilmiĢtir. Ayrıca „Avfî‟nin önemli eserlerinden biri olan el-Cevâhiru‟l-

mükellele limen râme et-turuka‟l-mükemmele ile ilgili bir tahkik çalıĢması vardır. Bu çalıĢmalar 

Ģunlardır: „Alâ‟ „Âdil „Acîl el-„Îsâvî, Dirâse ve Tâ„rîf Mahtûta “Dürru‟l-Efkâr” (li Muhammed 

„Avfî) (Isparta: Süleyman Demirel Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 

2018); Merve Salih Hayânî, Dirâse ve Tahkîk Mahtûta (Muhtasaru‟l-Makâle fi‟l-Fethi ve‟l-Ġmâle 

li Muhammed „Avfî) (Isparta: Süleyman Demirel Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek 

Lisans Tezi, 2018); Mehdî Abdullah Kârî Muhammed Sadîk, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye fî resmi‟l-

mesâhifi‟l-Osmâniyye (Mekke: Ümmü‟l- Kurâ Üniversitesi, Yüksek Lisans Tezi, h. 1422); 

Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele limen râme et-turuka‟l-mükemmele, thk. 

Abdurrahman Fethullah Ġbrahim Nafî„, (Riyad: Mektebetü‟r-RüĢd, 2014). 
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3. Lemehâtü‟l-envâr ve nefehâtü‟l-ezhâr fi‟l-kırââti‟l-erba„ati‟l-mezîde „ale‟l-

„aĢreti‟l-meĢhûre bi‟l-emsâr 

4. Miftâhu‟z-zafer li men râme „ulûme Kitâbillâh bi zihnin hadar (Muhtasarü‟l-

„Avfî fîmâ beyne Hafs ve‟l-Bezzî) 

5. Muhtasaru‟l-makâle fi‟l-fethi ve‟l-imâle 

6. Ravzu‟l-ezhâr fîmâ verade mine‟l-idğâmi‟l-kebîr li‟bni‟l-„Alâ 

7. el-Cevâhîru‟l-yürâiyye fî resmi‟l-mesâhifi‟l-Osmâniyye 

8. Risâle fî beyâni evcühi‟t-tekbîr beyne‟s-süver 

9. ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-furkân 

10. et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl li tâlibi ciddin müciddin fi‟r-rahîl 

11. Zehru‟l-mütenâsir fîmâ beyne‟l-Mekkî ve „Âsım 

12. Dürru‟l-mensûr fi‟n-nehci‟l-mensûr 

13. Risâle fi‟r-rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî 

14. Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr 

15. Dürru‟n-nesîr fî kırâât-i Ġbni Kesîr 

Muhammed b. Ahmed el-„Avfî‟ye ait olmadığı hâlde isim benzerliği veya 

müellifinin yaĢadığı dönem açısından değerlendirilerek „Avfî‟ye nispet edilen eserler 

vardır.
4
 Ayrıca „Avfî‟ye nispeti kuvvetli olduğu hâlde herhangi bir nüshasına 

ulaĢılamayan eserler de mevcuttur. Bu eserler Ģunlardır: 

1. Bahru‟l-me„ânî ve kenzü seb„i‟l-mesânî 

2. el-Minhatü‟s-seniyye fi‟l-ahkâmi‟t-tecvîdiyye 

3. Muhtasaru‟l-idğâmi‟l-kebîr li‟d-Dânî 

4. Risâle fi‟l-Mekkî ve‟l-Medenî mine‟l-Kur‟ân ve‟n-nâsih ve‟l-mensûh ve 

addü‟l-ây 

5. Ravdatü‟l-„irfân ve behcetü‟l-ihvân fî turuki‟l-„Irakıyyîn 

6. Risâle fî emsile mine‟l-Kur‟âni‟l-Kerîm 

7. Risâletü‟l-„Avfî fi‟htilâfi‟t-turuki ve‟r-rivâyât 

                                                 
4
  Bunlar; Mahmûd b. Ahmed „Avfî el-Hicâzî‟nin (ö. 1045/1635) Mir‟âtü‟l-„acâib bi‟l-ceybi‟l-ğâib 

ve Risâle fî Keyfiyyeti istihrâci‟t-takvîm adlı eserleri ile Nûruddîn Muhammed b. Muhammed b. 

Yahyâ el-„Avfî‟nin (ö. 629/1232) Cevâmi„u‟l-hikâyât ve levâmiu‟r-rivâyât adlı eseridir. 
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8. Câmi„u‟z-zikr li süveri‟l-Kur‟âni küllihâ hel nezzelet bi Mekke em fi‟l-

Medîne 

9. Dürru sime‟l-„ulâ fîmâ hâlefe fîhi Hafs b. „Alâ‟ 

10. Teceddüdü‟s-sabâh ve tebeddüdü‟z-zalâm 

Bu bölümde „Avfî‟nin eserleri genel hatlarıyla incelenecektir. Müellifin 

nüshalarına ulaĢılan eserleri içeriklerinden de istifade edilerek ayrıntılı bir Ģekilde 

tanıtılacak, nüshasına ulaĢılamayanlar hakkında ise yapılan çalıĢmalardan hareketle 

bilgi verilecektir. 

2.1.1. ‘AĢru’s-Suğrâya Dair Eserleri 

„Avfî‟nin „aĢera muhtevasıyla kaleme aldığı eserlerin çoğunluğu „aĢru‟s-suğrâ 

üzerinedir. Bu baĢlıkta onun „aĢru‟s-suğrâ üzerine telif ettiği Dürru‟l-efkâr, el-

Cevâhiru‟l-mükellele, Dürru‟l-mensûr ve et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl adlı eserleri 

tafsilatlı bir Ģekilde tanıtılacaktır. 

2.1.1.1. Dürru’l-Efkâr li Men Kâne fî Kırâ’âti’l-Eimmeti’l-

‘Aşri’s-Seyyâr 

„Avfî, Dürru‟l-efkâr li men kâne fî kırâ‟âti‟l-eimmeti‟l-„aĢri‟s-seyyâr
5
 isimli 

eserini „aĢere muhtevasıyla Teysîr, Hırzü‟l-emânî ve Tahbîr tariklerine göre kaleme 

almıĢtır.
6
 Eserin bu çalıĢmada incelenecek olan nüshası Süleymaniye Kütüphanesi, 

ReĢid Efendî Bölümü, 8 numarada yer almaktadır. 

„Avfî, mezkûr eserine aĢağıdaki ifadelerle baĢlamaktadır: 

                                                 
5
  Eserin adı ulaĢılan yazma nüshalarda bizzat „Avfî tarafından Dürru‟l-efkâr li-men kâne fî kırââti‟l-

eimmeti‟l-„aĢri‟s-seyyâr olarak belirtilmektedir. Bk. „Avfî, Dürru‟l-efkâr, (Ġstanbul: Süleymaniye 

Kütüphanesi, Hamidiye, 00019-002), 139a. Bununla birlikte aynı nüshanın 137b‟sinde eserin adı 

Dürru‟l-efkâr fi‟n-nehci‟l-muhtâr fî kırââti‟l-eimmeti‟l-„aĢrati fî cemî„i‟l-a„sâri ve‟l-emsâr 

Ģeklinde kaydedilmiĢtir. Ayrıca mezkûr eserin Manisa Ġl Halk Kütüphanesi 3006 numaralı 

nüshasının kapak kısmında “Dürru‟l-efkâr fi‟n-nehci‟l-muhtâr fî kırââti‟l-eimmeti‟l-„aĢrati fî 

cemîi‟l-a„sâr ve‟l-emsâr” adı kaydedilmiĢken aynı nüshanın metin kısmında „Avfî, eserine 

“Dürru‟l-efkâr limen kâne fî kırââti‟l-eimmeti‟l-„aĢerati‟s-seyyâr” ismini verdiğini ifade 

etmektedir. Netice olarak Ģunu ifade etmek gerekir ki bu iki isim de aynı eser için 

kullanılmaktadır. 
6
  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 1b-2a. 
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ع أِش ٚػٓ حٌٕخٍ أٓظخٍح أكّين حٌٍُٙ كّيح ٠ٔ َّ ظٛؿذ ِٓ ٍٚػخص حٌٕؼ١ُ لَحٍح. ٠ٚىْٛ فٟ حٌم١خِش ِٓ ف

 ٚأ٘يٞ طلاس رّلإ حٌٔزغ حٌؼلا شٌح ػطَٖ ٚؽِزمٙخ أٔٛحٍح، اٌٝ ِٓ حططف١ظٗ ِوظخٍح.

„Avfî, besmele-hamdele ve salvele kısmı sonrasında acziyetini ifade edip 

eserini Teysîr
7
 ve Hırzü‟l-emânî

8
 adlı kitapların muhtevası üzerine kaleme aldığını 

belirtmektedir. „Avfî, mezkûr teliflerin kırâat ilminin önemli kaynakları arasında yer 

aldıklarını beliğ bir tarzda dile getirmekte,
9
 eserinin bu ilk kısmında hocası Ahmed 

el-Mesyerî‟yi de zikretmektedir.
10

 O, kitabının on kırâat imamının okuyuĢlarıyla 

alakalı olduğunu ifade etmekte ve eserine Dürru‟l-efkâr li men kâne fî kırâ‟âti‟l-

eimmeti‟l-„aĢri bi settâr ismini vermektedir.
11

 Akabinde „Avfî,  on kırâat imamını 

râvîleri ve tarikleriyle birlikte zikrederek klasik kırâat kitaplarında olduğu üzere 

konulara istiâze bahsiyle giriĢ yapmaktadır.
12

 

„Avfî, istiâze bahsinde kurrânın tamamı için istiâze sigasının “ ْأػًٛ رخلله ِٓ حٌش١طخ

 Ģeklinde olduğunu ve istiâzenin bu sigasının gerek sûre baĢlarında gerekse ”حٌَؿ١ُ

sûre içlerinde cehri okunması hususunda herhangi bir ihtilafın söz konusu olmadığını 

zikretmektedir.
13

 Daha sonra besmele konusuna da değinen „Avfî, Tevbe sûresi 

haricindeki sûre baĢlarında besmelenin gerekliliğini ve kırâat ricâlinin iki sûre 

arasındaki besmeleyle alakalı tasarruflarını ayrıntılı bir Ģekilde ortaya koymaktadır.
14

 

„Avfî, istiâze ve besmele sonrasında kırâat usûlü ile ilgili mevzulara giriĢ 

yapmaktadır. O, bu hususta ilk olarak Sûsî‟nin idğâm-ı kebîr ve sagîr bahislerini ele 

                                                 
7
  Tam adı et-Teysîr fi‟l-kırââti‟s-sebʿ olan bu eser Ebû „Amr ed-Dânî‟nin kırâat-i seb„a üzerine 

kaleme aldığı meĢhur eseridir. Detaylı bilgi için bk. Abdurrahman Çetin, “Ebû „Amr ed-Dânî ve 

Eserleri”, Uludağ Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi 3/3 (1991), 31-40. 
8
  Ebû „Amr ed-Dânî‟nin et-Teysîr fî‟l-kırââti‟s-sebʿ adlı eserinin Kâsım b. Firrûh eĢ-ġâtıbî 

tarafından nazma çevrilmiĢ hâlidir. Eserin tam adı Hırzu‟l-emânî ve vechü‟t-tehânî‟dir. GeniĢ bilgi 

için bk. Eren Pilgir, “Hırzu‟l-Emânî‟nin Kıraat Tedrisatındaki Serencamı”, Ankara Üniversitesi 

Ġlahiyat Fakültesi Dergisi 62/1 (2021), 251-268. 
9
  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 2b. 

10
  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 2a. 

11
  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 2a. 

12
  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 4a. 

13
  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 4a. Ayrıca bk. el-Kâsım b. Fîrruh b. Halef b. Ahmed eĢ-ġâtıbî, Metnü‟Ģ-

ġâtıbiyye: Hırzü‟l-emânî ve vechü‟t-tehânî fi‟l-kırââti‟s-seb„i, haz. Muhammed Temîm ez-Zu„bî 

(DımaĢk: Dâru‟l-Gavsânî li‟d-Dirâsâti‟l-Kur‟âniyye, 1431/2010), 8 (95. beyit); Abdülfettâh 

Abdülganî el-Kâdî, el-Vâfî fî ġerhi‟Ģ-ġâtıbiyye (Kahire: Dâru‟s-Selâm, 1438/2017), 33-34. 
14

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 4a. 

https://dergipark.org.tr/tr/pub/auifd/archive?y=2021#y2021
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almaktadır.
15

  O, idğâma dair hususları dile getirirken konuyu fasıllar hâlinde ele alıp 

baĢlıkları idğâm harflerini esas alarak isimlendirmekte ve kurrânın konuyla alakalı 

icralarını zikretmektedir.
16

  Ġdğâm bahisleri akabinde „Avfî, tenvîn ve nûn-i sâkinin 

hükümlerine değinmektedir. O, konuyla ilgili hususları ele alırken ilk olarak nûn 

harfiyle alakalı tecvid meselelerini zikretmekte, sonrasında hurûf-ı mukatta„alardaki 

sâkin nûn harfinin durumlarını beyan etmektedir.
17

 

„Avfî, med ve kasr konularına Dürru‟l-efkâr adlı eserinde ayrıntılı bir Ģekilde 

değinmektedir. O, bu hususta ilk olarak meddin kısımlarını ele almakta ve kırâat 

ricâlinin medlerle ilgili uygulamalarını ortaya koymaktadır. Bunlar tûl-tevassut ve 

kasr gibi vecihlerdir ki „Avfî, bunları uygulayan ricâle isnâd etmektedir.
18

 Aynı 

Ģekilde o, ziyade medle usûle dair bir uygulamanın aynı yerde bulunması hâlinde 

kırâat ricâli için terettüp eden okuyuĢların eserlere isnâden farklılıklarına da temas 

etmektedir.
19

 Onun medlere dair bilgi verdiği diğer hususlar ise “ُ٘خ أٔظ” ve “٘ئلاء” 

gibi kelimelerde gerçekleĢen medler, hemze-i mütetarrife üzerinde Hamza kırâatine 

ve Ġbn „Âmir kırâatinin HiĢâm rivâyetine dair uygulamalar, VerĢ‟in ْآلا kelimesinde 

yaptığı medd-i bedelin farklı vecihlerine dayanak olan illetlerdir.
20

 Bu konuda 

„Avfî‟nin değindiği bir diğer med meselesi ise ziyade meddin manevî sebebidir. O, 

burada medd-i ta„zîm ve medd-i tebrieye örnekler vermektedir.
21

 „Avfî, med 

bahsinden sonra nakl konusuna geçiĢ yapmakta, bu bahiste kendi ifadesiyle müfred 

hemzenin tahfîfinin bir çeĢidi olan nakl mevzûsunu birtakım örnekler üzerinden ele 

almaktadır.
22

 

                                                 
15

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 5a. 
16

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 5a-17a. 
17

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 15a-16b. 
18

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 17a-18a. 
19

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 20a. 
20

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 24a. 
21

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 26a. Konuyla alakalı olarak detaylı bilgi için bk. Ebü‟l-Hayr ġemsüddîn 

Muhammed b. Muhammed b. Muhammed b. Alî b. Yûsûf Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢru‟l-kırââti‟l-„aĢr, 

thk. Eymen RüĢdî Süveyd, (Ġstanbul: Dâru‟l-Gavsânî li‟d-Dirâsâti‟l-Kur‟âniyye-Lübnan: Dâru‟l-

Gavsânî li‟d-Dirâsâti‟l-Kur‟âniyye, h. 1439/2018), 2/1107-1111; Muhammed Pilgir, Kıraat 

Ġlminde Med: Kıraat-ı AĢere‟nin Ortak Meseleleri Bağlamında (Ankara: Ġlâhiyât, 2022), 144. 
22

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 35a. 



 

 

 

 

66 

„Avfî‟nin Dürru‟l-efkâr‟da usûl bağlamında yukarıda zikredilenler dıĢında ele 

aldığı konular sırasıyla; bir kelimede iki hemze ve peĢ peĢe gelen iki kelimede yer 

alan iki hemzenin durumu,
23

 sekte,
24

 Hamza ve HiĢâm‟ın hemze üzerindeki 

vakfları,
25

 feth-imâle ve beyne,
26

 Kisâî‟nin hâ-i te‟nisle ilgili uygulamaları,
27

 hâu‟l-

kinâye,
28

 VerĢ‟in râ
29

 ve lâm harfleriyle ilgili icraları,
30

 kelime sonlarındaki izâfet 

yâları
31

 ve zâid yâlardır.
32

 

„Avfî, Dürru‟l-efkâr isimli eserine klasik kırâat eserlerinde olduğu gibi usûl 

konularıyla baĢlamakta ve daha sonra ferĢü‟l-hurûf bölümüyle devam etmektedir. O, 

ferĢü‟l-hurûf kısmında sûreleri mushaftaki sırasına göre ele almakta, bu bağlamda 

Fâtihâ‟dan Nâs‟a kadar kırâat ricâlinin farklı uygulamalarını zikretmektedir.
33

 „Avfî, 

ferĢü‟l-hurûf bahsi sonrasında tekbir bahsine değinerek eserini hitama erdirmektedir. 

O, konuyla ilgili Dânî‟nin et-Teysîr‟inde Duhâ ile Nâs sûreleri arasında zikrettiği 

tekbir vecihlerini kısaca ele almakta ve bu konuda Bahru‟l-meânî
34

 isimli eserinde 

daha geniĢ bilgi verdiğini ifade etmektedir.
35

 

„Avfî, Dürru‟l-efkâr‟da konuları öncelikle bâb adını verdiği ana baĢlıklar 

altında incelemekte
36

 ve ayrıntılı zikredilmesi gereken durumlarda bâbları fasllara 

ayırmakta;
37

 faslları ise yer yer neviler Ģeklinde alt baĢlıklara bölmektedir.
38

 O, 

imâmlar ve râvîler arasındaki kırâat ihtilaflarına dikkat çekmek ve konuların değiĢik 

                                                 
23

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 37a-48b. 
24

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 48b. 
25

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 49b. 
26

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 75b. 
27

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 98b. 
28

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 103b. 
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  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 108b. 
30

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 113b. 
31

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 133a. 
32

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 140a. 
33

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 156b-271a. 
34

  Bahru‟l-meânî ve kenzü seb„il-mesânî adlı eser, „Avfî‟nin telifatında sıkça zikrettiği ve kırâat 

meselelerini en geniĢ Ģekilde ele aldığını ifade ettiği eseridir. Ancak tez çalıĢması esnasında 

yapılan taramalarda bu eserin herhangi bir nüshasına ulaĢılamamıĢtır. Bk. „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 

271a. 
35

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 271a. 
36

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 5a. 
37

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 6b. 
38

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 41a 
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vechelerini ortaya koymak için
39

 sık sık “ٚأِخ” ifadesini kullanmaktadır. Yine o, 

üzerinde ihtilafın söz konusu olduğu durumları ifade ederken “ٟٚحهظٍُف ف”,
40

 özellikle 

bir imamı diğerlerinden ayıran icralarda “ ّٚحهظض”,
41

 bir imamın diğeriyle aynı Ģekilde 

okuduğu kelimeler için ise genellikle “ٗٚحفم” ifadelerini kullanmaktadır.
42

 Eserde 

sıkça rastlanılan bir diğer ifade ise “َٚطمي” dir. „Avfî, bu ifadeyi daha önce anlattığı bir 

meselenin baĢka bir vechesini zikredeceği zaman yazıda tekrara düĢmemek amacıyla 

kullanmaktadır.
43

 

Dürru‟l-efkâr‟ın üzerinde çalıĢılan nüshasında yukarıda zikredilen ifadelerin 

kırmızı renkle yazılmak suretiyle öne çıkarıldığı görülmektedir.
44

 Yer yer metin 

içindeki kelimeleri açıklama bağlamında metnin kenarlarında notlara yer 

verilmiĢtir.
45

 Vücûhâtların aktarımında bazen vecihlerin geçtiği kaynaklar tablo 

Ģeklinde gösterilmiĢtir.
46

 „Avfî, bazı konuların anlatımında muhâvere yöntemini 

kullanarak sorular sorup bunlara ikna edici cevaplar vermekte; bu uygulama 

esnasında “ ُفؤْ لٍضَ لٍض ” ifadesini kullanmaktadır.
47

 O, Dürrü‟l-efkâr‟ın ferĢü‟l-hurûf 

kısmında kırâat ihtilaflarının isnâd edildiği ricâli bölgelerine nispetle beyan 

etmektedir.
 48

 

„Avfî‟nin Dürru‟l-efkâr isimli eserini kaleme alırken faydalandığı kaynaklar 

Ebû „Amr ed-Dânî‟nin et-Teysîr fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„
49

 ve Câmiu‟l-beyân fi‟l-

kırâ‟âti‟s-seb„‟ı,
50

 Kasım b. Fîrruh eĢ-ġâtıbî‟nin Hirzü‟l-Emânî‟si,
51

 Ebü‟l-Abbâs 

Ahmed el-Mehdevî‟nin el-Hidâye fi‟l-kurrâi‟s-seb„‟ı,
52

 Ebû Abdillah b. ġüreyh‟in el-

                                                 
39

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 6a-b. 
40

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 7b. 
41

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 31b. 
42

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 36a. 
43

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 165a. 
44

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 15a. 
45

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 18b. 
46

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 20a. 
47

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 37a. 
48

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 167a-168b. 
49

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 2a. 
50

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 24a. 
51

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 2a. 
52

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 9b. 
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Kâfî fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„‟ı,
53

 Ebû Tâlib el-Mekkî‟nin et-Tebsıra fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„‟ı,
54

 

Ġbnü‟l-Fehhâm Ebû Bekr b. Abdirrahmân‟ın et-Tecrîd li-buğyeti‟l-mürîd fi‟l-

kırâ‟âti‟s-seb„‟ı,
55

 Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Tayyibetü‟n-NeĢr fi‟l-kırââti‟l-„aĢr ve 

Tahbîru‟t-Teysîr fi‟l-kırââti‟l-eimmeti‟l-„aĢera‟sı,
56

 Ġbn Sivâr Ebû Tâhir Ahmed b. 

Ali el-Bağdâdî‟nin (ö. 499/1105) el-Müstenîr fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢr‟ı,
57

 Abdülmün„im b. 

Abdillah b. Galbûn‟un (ö. 399/1008) Kitâbü‟l-ĠrĢâd fi‟l-kırâât „ani‟l-eimmeti‟s-

seb‟a
58

 ve et-Tezkira fi‟l-kırâ‟âti‟s-semân‟ı,
59

 Ebü‟l-Kâsım b. Ahmed b. „Amr et-

Taberî‟nin Kitâbü‟l-Kifâye‟si,
60

 Ebü‟l-„Ġzz el-Kalânisî‟nin (ö. 521/1127) el-

Kifâyetü‟l-kübrâ fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢr‟ı,
61

 Ebû Alî Hasen b. Ġbrâhîm el-Ehvâzî‟nin (ö. 

446/1054) el-Vecîz fi‟l-kırâ‟âti‟s-semâniyye‟si,
62

 Ali el-Hüzelî‟nin (ö. 465/1072) el-

Kâmil fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢer ve‟l-erbe „îne‟z-zâidete „aleyhâ‟sı,
63

 Sıbtü‟l-Hayyât Ebû 

Muhammed Abdillâh b. Alî‟nin (ö. 541/1146) Kitâbü‟l-Mübhic‟i,
64

 Ġbnü‟l-BâziĢ‟in 

(ö. 540/1145) el-Ġknâ„ fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„‟ı,
65

 Ġbn-i Fâris‟in (ö. 395/1004) Câmiʿu‟t-

teʾvîl fî tefsîri‟l-Ḳurʾân‟ı,
66

 Muhammed b. Süfyân el-Kayrevânî‟nin el-Hâdî fi‟l-

kırââti‟s-seb„‟ı,
67

 Ebü‟t-Tâhir Ġsmâil b. Halef b. Sa„îd es-Sarâkustî‟nin el-„Unvân 

fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„‟ı,
68

 Ahmed b. Ömer et-Tarsûsî‟nin el-Müctebâ‟sı
69

 ve „Avfî‟nin 

Bahru‟l-me„ânî ve kenzü seb„i‟l-mesânî‟sidir.
70

 „Avfî, Dürrü‟l-efkâr isimli eserini Ģu 

ifadelerle bitirmektedir: 
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  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 9a. 
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ٚوخْ ًٌه ١ٌٍش حٌـّؼش ػخٟٔ ػشَ ١ٌٍش ِٓ ٍِؼخْ ٕٓش هّْ ٚأٌف ًٚوَص ٌ٘ح فٟ حٌزخد فٟ غ١َ ٌ٘ح 

ٍّ حلأفىخٍ فٟ حٌٕٙؾ حٌّوظخٍ حهظظَطٗ ِٓ وظخرٟ رلَ حٌّؼخٟٔ  حٌىظخد ِفظلا فخغٕٝ ػٓ ًوَٖ ٕ٘خ طُ وظخد ى

ٚآهَح ٚظخَ٘ح ٚرخؽٕخ. ٚوِٕ حٌٔزغ حٌّؼخٟٔ ٚحٌلّي لله أٚلا  

Dürru’l-efkâr’ın Ġçerik Tablosu 

Ġmamlar 

ve 

Râvîlere 

Dair 

Bilgiler 

vr. 2a 

Ġstiâze 

vr. 4a 

Besmele

vr. 4a 

Sûsî‟ye 

Göre 

Ġdğâm-ı 

Kebîr ve 

Sağîr 

vr. 5a 

Tenvîn 

ve 

Sâkin 

Nûn‟un 

Hüküm

leri 

vr. 15a 

Med ve 

Kasr 

vr. 17a 

Harekeli 

Hemzenin 

Durumları

vr. 30a 

Nakl 

vr. 35a 

Bir 

Kelimede 

Mevcut 

Ġki Hemze 

vr. 37a 

Ġki 

Kelimede 

Mevcut Ġki 

Hemze 

vr. 44a 

Hemze 

Harici 

Sâkin 

Harfler 

Üzerinde 

Sekte 

vr. 48b 

Hamza 

ve 

HiĢâm‟ın 

Hemze 

Üzerinde

ki 

Vakfları

vr. 49b 

Feth-

Ġmâle 

ve 

Beyne 

vr. 75b 

Kisâî‟nin 

Hâu‟t-

Te‟nisle 

Ġlgili 

Uygulam

aları 

vr. 98b 

Hâü‟l-

Kinâye 

vr. 103b 

VerĢ‟in 

Râ (ٍ) 

Harfiyle 

Ġlgili 

Uygula 

maları 

vr. 108b 

VerĢ‟in 

Lâm 

Harfiyle 

Ġlgili 

Ġcrası 

vr. 113b 

Kelime 

Sonlarında

ki Vakflar 

vr. 115b 

Mushaf 

Ġmlâsına 

Göre 

Vakflar 

vr. 117a 

Ġzâfet 

“Yâ”ları 

vr. 133a 

Zâid 

“Yâ”lar 

vr. 

140a 

FerĢü‟l-

Hurûf 

vr. 156b-

271a 

Tekbirler 

vr. 271a 

Ferağ 

Kaydı 

vr. 272b 
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2.1.1.2. el-Cevâhiru’l-Mükellele li Men Râme et-Turuka’l-

Mükemmele fi’l-Kırâ’âti’l-‘Aşr 

„Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele li men râme et-turuka‟l-mükemmele fi‟l-

kırâ‟âti‟l-„aĢr
71

 adlı eserini „aĢera tarîki üzere kaleme almıĢ ve Bahru‟l-me„ânî ve 

kenzü seb„i‟l-mesânî isimli telifinden ihtisar etmiĢtir. Eserin çalıĢmada incelenecek 

olan nüshası Süleymaniye Kütüphanesi, Hacı Mahmut Efendî Bölümü, 354 

numarada bulunmaktadır. Eserin müstensihi Muhammed b. Mahmûd, ferağ kaydında 

eserin istinsahını 1267 yılında tamamladığını ifade etmektedir.
72

 

„Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele adlı eserine Ģu cümlelerle baĢlangıç 

yapmaktadır: 

وً وظخد أٌِٔٗ ٚحٌظلاس ٚحٌٔلاَ ػٍٝ ه١َ هٍمٗ محمد حٌٌٞ  حٌلّي لله حٌٌٞ ٘يحٔخ ٌظلاٚس وظخرٗ ح١ٌّّٙٓ ػٍٝ

ش ٔمٍٖٛ ػٌرخ رخٌَٚح٠خص  ّّ فؼٍّٗ وً ٔزٟ ٚأٍٍٓٗ ٚأٌٗ ٚأطلخرٗ ح٠ٌٌٓ لخِٛح رؼيٖ رخٌمَآْ وّخ ػٍّّٗ ٍٚطٍّٗ ٚأث

.حٌظل١لش حٌٍٍّٔٔش           

„Avfî, yukarıdaki ifadelerin akabinde ilk olarak kırâat imam ve râvîlerini ele 

almaktadır. O, konuyla ilgili imamlar ve râvîlerinin isimlerini zikretmekle 

yetinmektedir.
73

 Daha sonra o, eĢ-ġâtıbiyye ve ed-Dürra adlı eserlerin tarik 

muhtevalarını dikkate alarak ilgili eserlerdeki kırâat ricâlini zikretmektedir.
74

 „Avfî, 

isnâd konusunun ardından idğâm-ı kebîr bahsiyle usûl konularına giriĢ 

yapmaktadır.
75

 O, bu konuda ilk olarak Sûsî‟nin idğâm-ı kebîr ile ilgili icralarını 

zikretmekte, sonrasında idğâm-ı kebîrin bir cüzü olarak idğâm-ı mütecâniseyn ve 

mütekâribeyni ele almaktadır.
76

 Sonrasında ise kurrânın idğâm-ı kebîr icra ettiği 

harfleri tek tek incelemekte ve bunlarla alakalı örnekler vermektedir.
77

 O, harflerdeki 

idğâmları ele alırken mezkûr harflerin hangilerinin idğâm edilebileceğini ve hangi 
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  Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele li men râme et-turuka‟l-mükemmele fi‟l-

kırââti‟l-„aĢr, (Ġstanbul: Süleymaniye Kütüphanesi, Hacı Mahmut Efendî, 354), 5b. 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 8b. 
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durumlarda bu harflerde idğâm yapılamayacağını ortaya koymaktadır.
78

 „Avfî‟nin 

burada ele aldığı bir diğer konu idğâm-ı sağîrdir. O, bu idğâm çeĢidinde idğâmı 

mümkün olan harflerle ilgili olarak kurrânın uygulamalarına değinmekte ve kurrâ 

arasında ihtilaflı olan idğâm harflerini tek tek ele alıp konuyla ilgili imam ve 

râvîlerin tercihlerine örnekler vermektedir.
79

 „Avfî, idğâmların ardından mahreçleri 

birbirlerine yakın olan harfleri incelemekte ve konuyla ilgili kırâat ricâline ait idğâm 

ve izhâr vecihlerini zikretmektedir.
80

 

„Avfî, idğâm bahsi sonrasında tenvîn ve nûn-i sâkinin hükümlerini 

incelemektedir. O, konuyla ilgili tecvid kâidelerinin isimlerini zikrettikten sonra 

bunların mahiyetlerini ele almakta ve bu hususta ilk olarak izhâr konusuna yer 

vermektedir. Öncelikle izhâr harflerini zikreden müellif, daha sonra meseleye dair 

imamlar ve râvîlerin görüĢlerini beyan etmektedir.
81

 Müellifin, tenvîn ve sâkin nûnla 

ilgili diğer konuları da aynı formatta kaleme aldığı görülmektedir.
82

 

„Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele‟de tenvîn ve sâkin nûndan sonra med ve kasr 

konusuna geçiĢ yapmaktadır. O, bu hususta öncelikle medlerin lafzî veya manevî 

sebeplerle oluĢabileceğini ifade etmekte
83

 daha sonra ise medd-i lâzım, medd-i ârız, 

medd-i muttasıl ve medd-i munfasıl konularını ele almaktadır.
84

 Bu bahiste değinilen 

diğer konular ise medd-i lîn
85

 ve medd-i bedeldir.
86

 Medler konusunun ardından 

müfred hemze konusuna giriĢ yapan müellif, müfred hemzenin sâkin ve harekeli 

olarak iki Ģekilde geldiğini zikretmekte ve Ebû Ca„fer‟in mezkûr meseleye dair 

tercihlerini incelemektedir.
87

 Bu bölümde tercihleri özellikle zikredilen kırâat ricâli 

arasında Sûsî
88

 ve Ezrak
89

 da yer almaktadır. 

                                                 
78

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 9a. 
79

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 10a-11a. 
80

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 6a-12b. 
81

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12a. 
82

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12a-13a. 
83

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 13a-14b. 
84

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 14b-15b. 
85

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 15b. 
86

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 15a-16b. 
87

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 17a-b. 
88

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 17b. 
89

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 17a-18b. 
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Müellif, eserde müfred hemzenin akabinde aynı kelimede peĢ peĢe gelen iki 

hemze
90

 ve farklı kelimelerde vaki olan iki hemze konularına yer vermektedir.
91

 

„Avfî, zikri geçen mevzulardan aynı kelimede peĢ peĢe gelen iki hemzeye dair daha 

ziyade istifhâm
92

 ve vasl hemzelerine
93

 değinirken farklı kelimelerde bulunan iki 

hemzeye örnekler vermekte ve meseleye dair uygulamaları kırâat ricâline nispet 

etmektedir.
94

 

Eserde hemzelerle alakalı ele alınan bir diğer konu nakldir. „Avfî, bu mevzûda 

öncelikle nakl kavramının tarifini yapmakta; daha sonra VerĢ‟in bu husustaki 

birtakım uygulamalarına örnekler vermektedir.
95

 Eserde nakl meselesiyle ilgili bazı 

örneklere tahrîrât disiplinine tealluk etmesi nedeniyle özellikle yer verilmektedir. Bu 

misallerden biri ٌٝٚػخىحً حلأ terkibi, bir diğeri ise ْحٌمَح kelimesidir.
96

 Hemzeye dair 

eserde bahsi geçen bir diğer konu ise sekt meselesidir.
97

 Müellif, nakl meselesinde 

olduğu gibi sekt bahsinde de öncelikle tarif yapmakta, sonrasında da sekt ehliyle 

bunların uygulamalarına değinmektedir.
98

 Ebû Ca„fer‟in hecâ harflerindeki
99

 sekte 

dair icrası da „Avfî‟nin bu baĢlık altında ele aldığı hususlardandır.
100

 

„Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele adlı eserinde hâ-i kinâye bahsine de yer 

vermektedir. ġöyle ki o, öncelikle hâ-i kinâye konusunu örneklendirmekte, daha 

sonra diğer baĢlıklarda olduğu gibi bu hususa iliĢkin misalleri kırâat ricâline nispet 

ederek zikretmektedir.
101

 Eserde hâ-i kinâye sonrasında Hamza ve HiĢâm‟ın vakfları 

meselesi yer almaktadır.
102

 Müellif, bu konunun kavranabilmesi için kırâat 

isnâdlarının bilinmesine ve Arap dili kuralları ile Resmü‟l-Osmânî bilgisine sahip 

olunmasına ihtiyaç olduğunu belirtmekte, aksi durumda hatalı ve Ģâz okumaların söz 

                                                 
90

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 20a. 
91

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 24b. 
92

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 21a. 
93

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 23a. 
94

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 24b. 
95

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 25a. 
96

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 26a-b. 
97

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 26a. 
98

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 26a-27b. 
99

  Hecâ harfleri ifadesiyle kastedilen hurûf-ı mukatta„adır. 
100

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 27b. 
101

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 27a-b. 
102

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 6a. 
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konusu olabileceğini dile getirmektedir.
103

 „Avfî, konuyu ele alırken öncelikle alt 

baĢlıklar hâlinde birtakım hususlara değinmekte ve yer yer bu baĢlıklar altında bazı 

meseleleri irdelemektedir.
104

 

Eserin usûl kısmında ele alınan diğer konu baĢlıkları feth, imâle ve beyne;
105

 

Kisâî‟nin bazı kelimelerdeki imâlelerle ilgili görüĢleri,
106

 Ezrak‟ın râ harfiyle alakalı 

icrası,
107

 kırâat ricâlinin lâm harfine dair uygulamaları,
108

 kelime sonlarında yapılan 

vakfla birlikte ortaya çıkan vecîhler,
109

 resmü‟l-mushaf zaviyesinden gerçekleĢen 

vakf uygulamaları
110

 ve cem„i mîmlerindeki sılalardır.
111

 Usûl konularından sonra 

eserde ferĢü‟l-hurûf bölümüne geçilmekte
112

 ve bu kısımda sûrelerdeki kırâat 

ihtilaflarına tek tek yer verilmektedir.
113

 Eserde temas edilen son mevzû ise tekbir 

bahsidir. Bu kısımda tekbir uygulamasının kaynağının Hz. Peygamber olduğuna ve 

tekbir siğâlarından sadece َالله أوز formu üzerinde ittifak edildiğine dikkat 

çekilmektedir. Bu baĢlıkta Duhâ‟dan itibaren beyne‟s-sûrateyne müteallik tekbir 

vecihleri de tek tek zikredilmektedir.
114

 

„Avfî, telifinde konuları bâb baĢlıkları altında ele almakta,
115

 bâblar dâhilinde 

ayrıntılı zikredilmesi gereken hususları ise fasllar hâlinde incelemekte,
116

 bazen de 

fasllar altında nev„ ismiyle baĢlıklar açmaktadır.
117

 O, faslların içinde hususi bir 

meseleyi irdeleyeceği zaman خ ِّ خ ve ٚأ ِّ ,ifadeleriyle konulara giriĢ yapmakta فؤ
118

 

üzerinde durulması gereken yerlerde ise ِٔؤٌش
 119

 ve  طٕز١ٙخص sözcükleriyle konuya 

                                                 
103

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 28b. 
104

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 28a-29a. 
105

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 36a. 
106

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 43a. 
107

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 44a. 
108

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 46a. 
109

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 47a. 
110

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 49b. 
111

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 54b. 
112

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 54a. 
113

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 54a-120b. 
114

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 119b. 
115

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 6a. 
116

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 13b. 
117

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 28a. 
118

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 7b. 
119

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 33a. 
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dikkat çekmektedir.
120

 Bununla birlikte bazen baĢlıklandırmada fasl yerine ُٔل 

kelimesinin de kullanıldığı görülmektedir.
121

 ġuna da değinmek gerekir ki eserde 

kırâat ricâlinin ihtilaf ettiği yerlerde ٚحهظٍفٛح,
122

 ittifak ettikeri durumlarda ise  حؿظّغ  

ifadesi kullanılmaktadır.
123

 

„Avfî, eserini kaleme alırken pek çok kaynaktan istifade etmiĢtir. Bunların 

baĢlıcaları: et-Teysîr fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
124

 Hirzü‟l-Emânî,
125

 el-Hidâye fi‟l-kurrâi‟s-

seb„,
126

 el-Kâfî fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
127

 et-Tebsıra fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
128

 Tayyibetü‟n-

NeĢr fi‟l-kırââti‟l-„aĢr,
129

 Tahbîru‟t-Teysîr fi‟l-kırââti‟l-eimmeti‟l-„aĢera,
130

 Kitâbü‟l-

ĠrĢâd fi‟l-kırâât „ani‟l-eimmeti‟s-seb„a,
131

 et-Tezkira fi‟l-kırâ‟âti‟s-semân,
132

 el-

Kâmil fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢer ve‟l-erbe„îne‟z-zâidete „aleyhâ,
133

 el-Hâdî fi‟l-kırââti‟s-

seb„,
134

 el-„Unvân fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
135

 el-Müctebâ
136

 ve Bahru‟l-me„ânî ve kenzü 

seb„i‟l-mesânî‟dir.
137

 Müellif eserini aĢağıdaki ifadelerle sonlandırmaktadır: 

ٌٚ٘ح آهَ ِخ ليٍٖ الله طؼخٌٝ  ِٓ طؤ١ٌف وظخد حٌـٛحَ٘ حٌّىٍٍش ٌّٓ ٍحَ حٌطَق حٌّىٍّش ٔفغ الله طؼخٌٝ رٙخ 

آ١ِٓ ٚحفك حٌفَحؽ ِٓ وظخرٗ ٚطؤ١ٌفٗ فٟ حٌٔخػش حٌّزخٍوش ِٓ ٠َٛ حٌـّؼش حٌّزخٍوش حٌؼخٟٔ ٚحٌؼشَْٚ ِٓ  ح١ٌٍّّٔٓ

 ًٞ حٌمؼيس حٌّزخٍوش ٕٓش طٔغ ٚأٍرؼ١ٓ ٚأٌف أكٔٓ الله ػخلزظّٙخ ًٌٚه رٌِّٕٟ ػٕي حٌل٠َُ ِٓ حٌَٔحثَ ح١ٌَّٓش.

el-Cevâhiru’l-mükellele’nin Ġçerik Tablosu 

                                                 
120

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 42a. 
121

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 49b. 
122

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 10a. 
123

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 16b. 
124

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 6b. 
125

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12b. 
126

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12b. 
127

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12b. 
128

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12b. 
129

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 46a. 
130

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 19b. 
131

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12b. 
132

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12b. 
133

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12b. 
134

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12b. 
135

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12b. 
136

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 38a. 
137

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 6b. 
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Kırâat 

Ġmamları 

ve 

Râvîlerin

in 

Ġsimleri 

vr. 6b 

Tarik 

Sahipleri 

vr. 6a 

Ġdğâm-ı 

Kebîr 

vr. 6a 

Ġdğâm-ı 

Sağîr 

vr. 10a 

Mahreçle

ri 

Birbirleri

ne Yakın 

Olan 

Harfler 

vr. 11a 

Nûn-i 

Sâkîn ve 

Tenvînin 

Hükümle

ri 

vr. 12a 

Bezzî‟nin 

Tâ 

Hakkında

ki 

Uygulam

aları                   

vr. 13a 

 

Med ve 

Kasr 

vr. 13a 

Müfred 

Hemze 

vr. 17b 

Bir 

Kelimede

ki Ġki 

Hemze 

vr. 20a 

Ġki 

Kelimede

ki Ġki 

Hemze 

vr. 24b 

Nakl 

vr. 5a 

Sekt 

vr. 26a 

Hâu‟l-

Kinâye 

vr. 27b 

Hamza 

ve 

HiĢâm‟ın 

Hemze 

Üzerinde

ki 

Vakfları 

vr. 28b 

Feth, 

Ġmâle ve 

Beyne 

vr. 36a 

Kîsâî‟nin 

Bazı 

Kelimele

rdeki 

Ġmâle 

Uygulam

aları 

vr. 43a 

Ezrak‟ın 

Râ 

Harfinde

ki Ġcrası 

vr. 44a 

Lâm 

Bahsi 

vr. 46a 

Kelimele

rin 

Sonların 

daki 

Vakflar 

vr. 47a 

Mushaf 

Ġmlâsına 

Göre 

Vakflar 

vr. 49b 

ĠĢmâm 

Bahsi 

vr. 53a-b 

Cemi 

Mîmlerin 

deki Sıla 

Bahsi 

vr. 54b 

Ġstiâze 

vr. 54b 

Besmele 

vr. 54b  

FerĢü‟l-

Hurûf 

Tekbirler 

vr. 120b 

Ferağ 

Kaydı 
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vr. 54a-

120b 

vr. 122b 

2.1.1.3. Dürru’l-Mensûr fi’n-Nehci’l-Mensûr 

„Avfî, Dürru‟l-mensûr fi‟n-nehci‟l-mensûr adlı eserini „aĢru‟s-suğrâ 

muhtevasıyla Ahmed el-Mesyerî‟nin tarîki üzere
138
 kaleme aldığını ifade etmektedir. 

Eserin incelenen nüshası Kahire Ezheriye Kütüphanesi, 22272 numarada 

bulunmaktadır. Bu eserin adı her ne kadar bazı çalıĢmalarda Dürrûl-mensûr fi‟n-

nehci‟l-meĢhûr olarak zikredilse de „Avfî‟nin eserinin dibâcesinde eserin ismi 

Dürru‟l-mensûr fi‟n-nehci‟l-mensûr Ģeklinde geçmektedir.
139

 

„Avfî, eserine Ģu sözlerle giriĢ yapmaktadır: 

حٌلّي لله حٌٌٞ أِٔي حٌمَآْ ولاِٗ غ١َ ِوٍٛق ٠َٖٚٔ ػٍٝ ه١َ ٔزٟ أٍٍٓٗ ٚفؼٍّٗ ػٍٝ وً وظخد أٌِٔٗ 

ٌٍٙٛ ػٓ ٌُٙ ِخ شٌّ ِٚٙيٖ ٚؤَ وؤّ ح ٚٔظّذ ٌظلاٚطٗ ِٓ ٍفغ ىٍؿخطٗ ٚطٛؿٗ ٚفظق ٌُٙ ؽ٠َك ٍٚح٠خطٗ ٚهفغ

 لٍزٗ ٚػّٗ رّلزظه ٚؿِِٗ.

„Avfî, Dürru‟l-mensûr‟a kırâat ricâline dair malumat vererek baĢlamakta, bu 

kısımda zikrettiği kiĢiler hakkında biyografik ve tabakata dair bilgilere yer 

vermektedir.
140

 „Avfî‟nin hocası Ahmed el-Mesyerî aracılığıyla önce Ġbnü‟l-

Cezerî‟ye sonrasında da Dânî‟ye kadar olan icâzet silsilesi bu kısımda bahsi geçen 

hususlardandır.
141

 „Avfî, icâzet silsilesini zikrettikten sonra usûl konularına giriĢ 

yapmaktadır. O, burada öncelikle idğâm konusunu ele almakta, sırasıyla idğâm-ı 

kebîre ve kısımlarına dair örneklere yer vermektedir. Ġdğam bağlamında zikredilen 

                                                 
138

  Ahmed el-Mesyerî, Osmanlı coğrafyasında Ġstanbul tarîki olarak bilinen tarikin kurucusu olarak 

kabul edilmektedir. Ġstanbul tarîkiyle ilgili geniĢ bilgi için bk. Akdemir, Kırâat Ġlmi Eğitim ve 

Öğretim Metotları, 116-119; Fırat, “Kırâat Ġlmi ve Tarikler”, 44; Gökdemir, Ali b. Süleyman el-

Mansûrî, 200-201; “Osmanlı Kırâat Eğitiminde Tarikler”, 98. 
139

  Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, Dürru‟l-mensûr fi‟n-nehci‟l-mensûr (Kahire: Ezheriyye 

Kütüphanesi, 22272), 69b; Akyüz, Osmanlı Kurrâları (Ġstanbul: Rabbani Yayınları, 2021), 119; 

„Îsâvî, Dirâse ve Tâ„rîf Mahtûta “Dürru‟l-Efkâr”, 38; Hayânî, Dirâse ve Tahkîk Mahtûta 

(Muhtasaru‟l-makâle fi‟l-fethi ve‟l-imâle, 19. 
140

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 69b-71a-74a. Hadis ilminde yaĢadığı dönemler esas alınarak râvîlerin 

tabakalandırılmasında olduğu gibi „Avfî de burada kırâat ricâli için tabaka ifadesini 

kullanmaktadır. 
141

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 74a-b. 
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hususlardan birisi de bir kelimede ve iki kelimede vaki olan idğâm meselesidir.
142

 

Daha sonra idğâm-ı sağîra değinen „Avfî, VerĢ ve Ġbn Zekvân gibi râvîlerin idğâm 

uygulamalarını ele almaktadır.
143

 Bu bölümde idğâmlarla ilgili bahsi geçen bir diğer 

mesele ise birbirlerine idğâmları câiz, vacip ve mümtenî„ olan harflerdir. „Avfî 

burada harflerin mahreçlerini inceleyerek konuya giriĢ yapmakta ve mevzûyu câiz-

vacip-mümtenî„ idğâmlar tasnifine göre ele almaktadır.
144

 

Eserde, idğâm bahsi sonrasında ele alınan konu nûn-i sâkinedir. Bu bağlamda 

boğaz harflerinin nûn harfiyle peĢ peĢe bulunması, VerĢ‟in hemzeleri, م ve ؽ 

harflerinin Ebû Ca„fer kırâatindeki ihfâ uygulaması, Ebû Ca„fer‟in izhârı, idğâm-ı 

bilâ ğunne, idğâm-ı me„a‟l-ğunne ve ihfâ gibi konulara yer verilmektedir.
145

 

Bezzî‟nin “tâ”ları,
146

 med ve kasr,
147

 müfred hemze,
148

 bir kelimede iki hemze,
149

 iki 

kelimede iki hemze,
150

 nakl,
151

 vakf-ı Hamza ve HiĢâm,
152

 sekt,
153

 feth ve imâle,
154

 

Kisâî‟nin vakf hâlinde hâu‟t-te‟nîsteki imâlesi,
155

 VerĢ‟in “râ”ları,
156

 Ezrak‟ın 

lâmü‟t- tağlîzi,
157

 kelime sonlarındaki vakflar,
158

 vakf hâlinde resmü‟l-mushafa 

tealluk eden kırâat ihtilafları,
159

 “yâ” harfinin nevilerinde gerçekleĢen uygulamalar
160

 

ve hâu‟l-kinâye; eserde sırasıyla ele alınan diğer usûl konularıdır.
161

 

                                                 
142

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 74b. 
143

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 78b. 
144

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 79a. 
145

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 82a-82b. 
146

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 84a. 
147

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 84b. 
148

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 91b. 
149

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 96a. 
150

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 99a. 
151

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 101a. 
152

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 101b. 
153

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 102a. 
154

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 113a. 
155

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 120b. 
156

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 121b. 
157

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 123b. 
158

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 124a. 
159

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 125a. 
160

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 129a. 
161

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 131b. 
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„Avfî, eserinde konuları bâblara
162

 ve fasllara
163

 ayırarak incelemektedir.
164

 Ele 

aldığı meselelere dair çokça misal veren „Avfî, bu bağlamda örnek anlamındaki ٛٔل 

sözcüğünü sıkça kullanmaktadır.
165

 O, râvîlerin ihtilaf ettikleri yerlerde حهظٍف,
166

 

ittifak ettikleri durumlarda ise حؿّغ 
167

 ifadelerine yer vermekte ve kurrânın birbiriyle 

uyuĢan icraları için ٚحفك 
168

 ifadesini kullanmaktadır. Müellif, diğer teliflerinde 

olduğu üzere Dürru‟l-mensûr‟da da bazı kırâat meselelerini farazi sorular sorup 

bunları cevaplayarak anlatmakta; bu bağlamda sıkça ُفؤْ لٍضَ لٍض  terkibinden istifade 

etmektedir.
169

 „Avfî‟nin eser yazımında takip ettiği genel metodu dikkate alındığında 

esere ait nüshanın son kısmının düĢtüğü anlaĢılmaktadır. Zira o, genelde teliflerinin 

son bölümünde ferağ kaydı oluĢturmakta ve burada ilgili eserini nerede, hangi tarihte 

kaleme aldığını zikretmektedir.  Dürru‟l-mensûr‟un ilgili nüshasında ise bu tarz bir 

bilgiye rastlanılmamaktadır. Eserin çalıĢmada incelenen nüshasında tespit edilebilen 

son cümleler Ģunlardır: 

فٍّخ لَرض ِٕٙخ هٍؾ ٌفظٙخ رخٌِحٞ ٚحفمُٙ ٠ٍْٚ رخٌمظض ٚحٌٌِِحي ِٓ غ١َ هلاف ٚوٌٌه فٟ حٌزخلٟ 

.فخٌٕوخّ ػٕٗ رخلاشّخَ ٚ٘ٛ حٌٌٞ فٟ حلأطً ٍٜٚٚ أرٛ حٌط١ذ ػٕٗ حٌظخى غ١َّ٘خرولاف ػٓ حٌظّخٍ   

Dürru’l-mensûr’un Ġçerik Tablosu 

Ġmamlar ve 

Râvîleri 

vr. 69b 

„Avfî‟nin 

Ġcâzet 

Silsilesi 

vr. 74a 

Ġdğâm 

Bahisleri 

vr. 74b 

Nûn-i 

Sâkine vr. 

82a 

Bezzî‟nin 

“Tâ”ları 

vr. 84a 

Med ve 

Kasr vr. 

84b 

Müfred 

Hemze 

Bir 

Kelimde Ġki 

Ġki 

Kelimede 

Nakl 

vr. 101a 

Vakf-ı 

Hamza ve 

Sekt 

vr. 102a 

                                                 
162

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 91b. 
163

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 84a. 
164

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 70b. 
165

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 77a. 
166

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 75a. 
167

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 94a. 
168

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 78a. 
169

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 76a. 
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vr. 91b Hemze vr. 

84b 

Ġki Hemze 

vr. 99a 

HiĢâm 

vr. 101b 

Feth ve 

Ġmâle vr. 

113a 

VerĢ‟in 

“Râ”ları 

vr. 121b 

Ezrak‟ın 

Lâm-ı 

Tağlîzi 

vr. 123b 

Kelime 

Sonlarındaki 

Vakf 

vr. 124a 

Resmü‟l-

Mushaf 

Dikkate 

Alınarak 

Yapılan 

Uygulamalar 

vr. 125a 

“Yâ” 

Bahisleri 

vr. 129a 

Hâu‟l-

Kinâye 

vr. 131b 

 

2.1.1.4. et-Teshîl ve Şifâu’l-‘Alîl li-Tâlibi Ceddin Müciddin fi’r-

Rahîl 

„Avfî, et-Teshîl ve Ģifâu‟l-„alîl li-tâlibi ceddin müciddin fi‟r-rahîl adlı eserinde 

on kırâat imamının ihtilaflarını muhtasar olarak ele almaktadır. et-Teshîl‟in 

çalıĢmada incelenen nüshası Edirne Selimiye Kütüphanesi, Selimiye Yazmalar 

Bölümü, 42/1 numarada bulunmaktadır. Eserin bulunduğu yazma nüsha 211 varak 

olup 1-199 arasında et-Teshîl yer almaktadır. Mezkûr nüshanın ferağ kaydı 

bölümünde „Avfî, eserini hicri 12 Zilhicce 1050 yılında Rüstem PaĢa Konağı‟nın 

yakınındaki evinde Ģiddetli hastalık hâlinde tamamladığını ifade etmektedir. 

„Avfî, eserine Ģu ifadelerle baĢlamaktadır: 

حٌلّي لله ًٞ حٌٕؼُ حٌّظٛحطَس ٚحٌفؼً حٌـ٠ًِ، ٚحٌظلاس ٚحٌظ١ٍُٔ ػٍٝ ٔز١ٗ حٌيحػٟ اٌٝ ٓٛحء حٌٔز١ً، 

ل١ؼًِ ٚأػٍٓ رخٌظ١ًٍٙ، ٚػٍٝ أطف١خثٗ ح٠ٌٌٓ ِؼٍُٙ فٟ ُِ حٌظٍٛحس ٚحلإٔـ١ً.  ٠ظَحىفخْ ػ١ٍٗ ِخ ك١ْؼًَ   
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„Avfî, et-Teshîl isimli eserinde ilk olarak kırâat imamları ile ikiĢer râvîsini 

zikretmekte,
170

 sonrasında ise Dânî‟nin kırâat imamlarına kadar olan silsilesine isnad 

zincirinde bulunan kırâat ricâlinin isimlerini zikretmek suretiyle yer vermektedir.
171

 

O, aynı menhec üzere Ġbnü‟l-Cezerî‟nin isnad zincirini de burada zikretmektedir.
172

 

Akabinde kendi icâzetinde yer alan isimleri tadat eden „Avfî, aynı zamanda Eyüp 

Sultan Camii‟nde hocası Ahmed el-Mesyerî‟den eĢ-ġâtıbiyye, Tahbîru‟t-Teysîr ve 

NeĢr‟i okuduğuna dair malumat vermektedir.
173

 

„Avfî, eserinde isnada dair verdiği bilgiler sonrasında sahîh kırâat Ģartlarını ele 

almaktadır. Mezkûr Ģartlar arasında Arap gramerine ve imam mushafa uygunluk ile 

sahîh isnâdı zikrederek bunlardan herhangi birinin eksikliği söz konusu olduğunda 

ilgili kırâatin Ģâz olarak kabul edilebileceğini ifade etmektedir. O, Ģâz kırâatler 

konusunu Bahru‟l-meânî adlı eserinde ayrıntılı bir Ģekilde ele aldığını beyan 

etmektedir. Bu kısımda „Avfî, Ģâz kırâatlerin kabul edilebileceğini ifade etmekte; 

fakat bunların sahîh kırâatler gibi tilâvet edilemeyeceği ve inkâr edenlerin kâfir 

olarak addedilemeyeceği tezini savunmaktadır.
174

 

Eserde ferĢü‟l-hurûf öncesinde müstakil olarak değinilen hususlardan biri 

istiâze-besmele bahsidir. Burada istiâzenin gizli veya açıktan çekilebileceğine dair 

cumhurun görüĢünden bahsedilirken besmele hususunda ise alternatif vecihlere iĢaret 

edilmektedir.
175

 Bu bilgiler sonrasında ferĢü‟l-hurûfa geçilmekte, Fâtihâ sûresindeki 

vecihler
176

 ayrıntılı bir Ģekilde ele alındıktan sonra Bakara‟dan itibaren sûre tertibine 

göre imamların vücûhâtlarına yer verilmektedir. Eserin son kısmında ise tekbir 

                                                 
170

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl li tâlibin ceddin ve müciddin fi‟r-rahîl, (Edirne: Selîmiye Yazma 

Eser Kütüphanesi, Selimiye, 42), 2a. Mezkûr numarada bulunan yazma eserin adı Yazma Eserler 

Kurumu internet sitesinde “Mecmuat El Resail Teshil ġifa El-Alil” Ģeklinde yanlıĢ olarak 

kaydedilmiĢtir. 
171

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 3b. 
172

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 3a. 
173

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 4b. 
174

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 8b. 
175

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 9a. 
176

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 8b-10b. 
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konusu yer almakta ve bu konuda geniĢ bilgi için Bahru‟l-meânî adlı eser referans 

verilmektedir.
177

 

„Avfî, et-Teshîl‟de diğer eserlerinde olduğu gibi usûl konularının her birine 

müstakil baĢlık açmamakta mezkûr meseleleri genelde ferĢü‟l-hurûf bölümü 

içerisinde ele almaktadır. Eserde, sûrelerde mevcut vecihler ifade edilirken konuya 

,sözcüğüyle giriĢ yapılmakta ِٔؤٌش
178

 kırâat ricâlinin ihtilafları söz konusu olduğunda 

ise ٚحهظٍف 
179

 ifadeleriyle mevzuya dikkat çekilmektedir. Ayrıca meseleler ele 

alınırken sık sık  ًفبْ ل١ Ģeklinde varsayım üzerine sorular sorulup bu suâllere فخٌـٛحد 

ifadesiyle cevap verilmektedir.
180

 Müellif, incelediği kırâat mevzusu ile alakalı kendi 

görüĢünü beyan edeceği durumlarda ise  ُلٍض ifadesini kullanmaktadır.
181

 

Eserde kırâat ricâlinin ihtilaflarına değinilmekte ve kurrânın muvafakat ettiği 

vecihler için ُٙٚحفم,
182

 infirâd ettiği durumlar için ise طفَى kelimesi kullanılmaktadır. 

et-Teshîl‟de ٌِ٘ذ ve ؽ٠َك kelimelerine yer verilmekte ve bu ifadelerin geçtiği 

yerlerde kırâat ekollerinin uygulamalarına iĢaret edilmektedir.
183

 Herhangi bir kırâat 

ricâlinin doğru kabul ederek icra ettiği vecihlere ٗطق ف١ ifadesi kullanılarak 

değinilmektedir.
184

 Eserin incelenen nüshasında okuyucunun iĢinin kolaylaĢtırılması 

adına üzerinde ihtilaf olan bazı kelimeler müstensih tarafından sayfa kenarlarında 

renkli olarak yazılmıĢtır.
185

 Ġhtilaflı kelimelerdeki vecihler zikredilirken sıra 

sayılarına baĢvurulmuĢ olması da mezkûr nüshanın dikkat çeken bir özelliğidir.
186

  

„Avfî, et-Teshîl‟i kaleme alırken pek çok kaynaktan istifade etmiĢtir. Bunlardan 

bazıları; et-Teysîr,
187

 Hirzü‟l-Emânî,
188

 el-Hidâye fi‟l-kurrâi‟s-seb„,
189

 NeĢr,
190

 

                                                 
177

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 198b. 
178

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 9b. 
179

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 9b. 
180

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 10a. 
181

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 10b. 
182

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 12b. 
183

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 9a, 39b. 
184

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 44a. 
185

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 30a-b. 
186

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 11a-12b. 
187

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 116b. 
188

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 4a. 
189

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 64a. 
190

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 4a. 
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Tahbîru‟t-Teysîr,
191

 Kitâbü‟l-ĠrĢâd fi‟l-kırâât „ani‟l-eimmeti‟s-seb„a,
192

 et-Tezkira,
193

 

el-„Unvân fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
194

 el-Müctebâ,
195

 el-Cevâhiru‟l-yürâiyye
196

 ve Bahru‟l-

me„ânî ve kenzü seb„i‟l-mesânî‟dir.
197

 „Avfî, eserini Ģu ifadelerle sona erdirmektedir: 

ٚأشَلض رخٌفـٜٛ ٚػٛحص رخٌشّْ فٟ ٠ِٕٛخ ٚحٌغيٜٚ اٌٝ حٔظٙخء حلأَِٜ طّض رؼٛٔٗ ِخ ٠ُّٕض رخٌٕـّٝ 

 حٌٛحٌٟ ٚحٌلّي لله ٍد حٌؼخ١ٌّٓ. الله حٌٍّه

et-Teshîl ve şifâü’l-‘alîl’in Ġçerik Tablosu 

On Kırâat 

Ġmamı ve 

Râvîleri 

vr. 2a 

Dânî‟nin 

Ġsnâdında 

Ġsmi 

Geçen 

Kurrâ 

vr. 3b 

„Avfî‟ni

n Ġcâzet 

Silsilesi 

vr. 4b-7a 

Sahîh 

Kırâatler 

Ġçin 

Aranan 

ġartlar 

vr. 8b 

Ġstiâze 

ve 

Besmele 

vr. 8a 

Fâtihâ 

Sûresind

e Mevcut 

FerĢî 

Farklılık 

lar 

vr. 8a 

Bakara 

Sûresind

e Mevcut 

FerĢî 

Farklılık 

lar 

vr. 10b 

Al-i Ġmrân 

Sûresinde

Mevcut 

FerĢî 

Farklılık 

lar 

vr. 50a 

Nâs 

Sûresinde

Mevcut 

FerĢî 

Farklılık 

lar 

vr. 198b 

Tekbirler 

vr. 198a 

Hâtime 

ve Dua 

vr. 198a-

199b 

Ferağ 

Kaydı 

vr. 199b 
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  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 198b. 
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  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 116b. 
193

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 116b. 
194

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 116b. 
195

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 116b. 
196

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 11a. 
197

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 198b. 
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2.1.2. ‘AĢru’l-Kübrâ’ya Dair Eseri 

„Avfî‟nin telifleri arasında „aĢru‟l-kübrâya dair tek bir eseri tespit 

edilebilmiĢtir. Bu kısımda onun „aĢru‟l-kübrâ üzere kaleme aldığı ġifâü‟z-zam‟ân ve 

ziyâü‟l-Furkân isimli eserinin muhteviyatı geniĢ bir Ģekilde incelenecektir. 

Şifâu’z-Zam’ân ve Ziyâu’l-Furkân fî Kırâ’âti’l-Eimmeti’l-

‘Aşerati Üli’l-İtkân 

„Avfî, ġifâu‟z-zam‟ân ve ziyâu‟l-Furkân fî kırâ‟âti‟l-eimmeti‟l-„aĢerati üli‟l-

itkân adlı eserini „aĢru‟l-kübrâ muhtevasıyla kaleme almıĢtır. Eserin incelemeye tabi 

tutulan nüshası Millet Kütüphanesi, Feyzullah Efendî Bölümü, 7 numarada 

bulunmaktadır. „Avfî, ġifâu‟z-zam‟ân isimli eserini hicri 1033 yılında Rüstem PaĢa 

sarayına yakın bir konumda bulunan evinde yazdığını ve bu kitabının 150. telifi 

olduğunu ifade etmektedir.
198

 Ġncelenen nüshanın baĢka bir özelliği de müellif 

nüshası olmasıdır. Nüshanın baĢ kısımlarında tahrifat olduğu için eserin giriĢ 

cümleleri tespit edilememiĢtir. 

ġifâü‟z-zam‟ân‟ın ilgili nüshasında mukaddime bölümünün tamamı ve usûle 

dair ilk konuların yer aldığı sayfalar düĢmüĢtür. Okunma imkânı olan bölümde 

„Avfî‟nin ilk olarak ele aldığı konu elifü‟l-mümâledir. Bu kısımda vakf-vasl 

durumlarında elifü‟l-mümâleye Sûsî rivâyeti kapsamında değinilmektedir.
199

 Ayrıca 

üzerinde imâle icra edilen harflerin tamamına yer verilmekte ve bunlar 

örneklendirilmektedir.
200

 Eserde imâle konusuyla ilgili geniĢçe yer verilen bir diğer 

husus Kisâî‟nin vakf hâlinde icra ettiği hâ-i tenislerdeki imâleleridir.
201

 Eserde imâle 

bahsinden sonra râ harfinde VerĢ‟in Ezrak tarîkine isnâd edilen terkîk uygulamasına 

                                                 
198

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân fî kırââti‟l-eimmeti‟l-„aĢerati üli‟l-itkân, (Ġstanbul: Millet 

Kütüphanesi, Feyzullah Efendî, 7), 303a-b. 
199

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 4a-b. 
200

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 5a. 
201

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 9b-11a. 
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yönelik malumat verilmektedir.
202

 Eserde değinilen bir baĢka konu ise Ruveys‟e 

isnâdla lâm harfinin tağlîzidir.
203

 

ġifâu‟z-zam‟ân‟da kelime sonlarında vakf yapıldığında ortaya çıkan icralara 

değinilmekte
204

 ve bu meyanda öncelikle kelime sonlarındaki vakflar meselesi ele 

alınmaktadır. Sonrasında ise vasl hâlinde sonu sâkin veya harekeli kelimelerdeki 

vakflar,
205

 tâ-i merbûtalar üzerinde yapılan vakflar, Ġbn Kesîr kırâatinde icra edilen 

cem„i zamirleri ve iki sâkinin bir araya gelmesi durumunda kelimelerde ortaya çıkan 

hâller incelenmektedir. Bir diğer baĢlıkta ise ravm ve iĢmâm yapılan kelimeler 

inceleme konusu olmuĢtur.
206

 Vakflarla ilgili değinilen bir baĢka husus, mushaf 

imlâsı merkezli oluĢan vakflardır.
207

 

Eserde, vakf bahsinin akabinde temas edilen konu izafet “yâ”larıdır. Mevzuyla 

alakalı ilk olarak kendisinden sonra meftûh hemze gelen izafet “yâ”larına 

değinilmekte bu bağlamda Nâfî„, Ġbn Kesîr, Ebû Ca„fer ve Ebû „Amr kırâatlerindeki 

icralara yer verilmekte ve bu hususta mezkûr imamların ittifak ettikleri uygulamalar 

incelenmektedir.
208

 Konuyla ilgili değinilen bir baĢka mesele, kendisinden sonra 

meksûr hemze gelen izâfet “yâ”larıdır.
209

 Sonrasında mazmûm hemze gelen,
210

 

akabinde lâm-ı tarifli hemze-i vasl
211

 ile lâm-ı tarifsiz hemze-i vasl gelen izafet 

“yâ”larının
212

 yanı sıra vasl veya kat„ olsun kendisinden sonra herhangi bir hemzenin 

gelmediği izafet “yâ”ları da ġifâu‟z-zam‟ân‟da ele alınan konular arasındadır.
213

 

Burada yâ harfiyle ilgili olarak değinilen bir baĢka husus ise kelime sonlarında 

                                                 
202

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 12b. 
203

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 16b. 
204

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 17b. 
205

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 17a-b. 
206

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 18a-19b. 
207

  Konuyla alakalı olarak detaylı bilgi için bk. „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 21b-26a. 
208

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 32b. 
209

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 34b. 
210

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 35b. 
211

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 35a. 
212

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 36a. 
213

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 39b. 
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bulunan zâid “yâ”lardır.
214

 Yâ harfine dair bahisler sonrasında sırasıyla istiâze
215

 

besmele,
216

 ferĢü‟l-hurûf
217

 ve tekbirler
218

 konusu ele alınmaktadır. 

„Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân‟ı kaleme alırken pek çok kaynaktan istifade etmiĢtir. 

Bunlardan bazıları; Hirzü‟l-Emânî,
219

 el-Hidâye,
220

 el-Kâfî,
221

 et-Tebsıra,
222

 

Kitâbü‟l-ĠrĢâd fi‟l-kırâât „ani‟l-eimmeti‟s-seb„a,
223

 et-Tezkira,
224

 el-Kâmil,
225

 el-

Hâdî,
226

 el-„Unvân,
227

 el-Müctebâ
228

 ve Ravdatü‟l-„irfân ve behcetü‟l-ihvân fî 

turuki‟l-„Irakıyyîn‟dir.
229

 „Avfî eserini aĢağıdaki ifadelerle sonlandırmaktadır: 

ؼخٌٝ ِٓ طؤ١ٌف وظخد شفخء حٌظّآْ ٚػ١خء حٌفَلخْ فٟ لَحءحص حلأثّش حٌؼشَس فٌٙح آهَ ِخ ٠َٖٔ الله ط

أٌٟٚ حلإطمخْ ًٌٚه رٌِّٕٟ رخد حٌَٔح٠ش حٌّٕٔٛرش اٌٝ ٍٓطخْ ٍٓظُ رخشخ ٍكُ الله ِٓ ٍٓف ٚأكٔٓ ػخلزش ِٓ رمٝ 

لخٌٗ ٚوظزٗ محمد  ٚحفك حٌفَحؽ ِٓ طؤ١ٌفٗ ٠َٛ حلإػ١ٕٓ حٌّزخٍن ِٔظًٙ شَٙ ٍؿذ حٌّزخٍن ٕٓش ػلاع ٚػلاػ١ٓ ٚأٌف.

.رٓ أكّي حٌؼٛفٟ حٌؼؼ١ف غفَ الله ٌّٙخ ٚح١ٌٍّّٔٓ أؿّؼ١ٓ. وظذ حٌّئٌفخص ِخثش ٚه١ّٔٓ  

Şifâü’z-zam’ân’ın Ġçerik Tablosu 

Elifü‟l-

Mümâle 

vr. 4b 

Sûre 

BaĢlarınd

a Mevcut 

Harflerin 

Ġmâleleri 

vr. 6a 

Kisâî‟ni

n Vakf 

Hâlinde 

Hâu‟t- 

Te‟nîs‟e 

Dair 

Ġmâlesi 

VerĢ‟in 

Râ 

Harfindek

i 

Uygulama

sı 

Ruveys‟in 

Tağlîz ile 

Ġlgili 

Uygulama

ları 

vr. 16b 

Kelime 

Sonlarınd

a Vakflar 

vr. 17a 

Zamîr 

Hâsı 

(Ravm/Ġ

Ģmâm) 

vr. 19a 

Resmül‟

-

Mushafa 

Göre 

Vakf 

vr. 21b 

                                                 
214

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 39a. 
215

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 46a. 
216

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 51b. 
217

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 54a-300a. 
218

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 301b. 
219

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 268b. 
220

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 168a. 
221

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 268b. 
222

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 268b. 
223

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 158a. 
224

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 158a 
225

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 267a. 
226

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 268b. 
227

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 268b. 
228

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 158a. 
229

  „Avfî, ġifâü‟z-zam‟ân ve ziyâü‟l-Furkân, 146a. 
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vr. 9b vr. 12b 

Ġzâfet 

“Yâ”ları

vr. 32a 

Zâid 

“Yâ”lar 

vr. 39b 

Ġstiâze 

vr. 46a 

Besmele 

vr. 51b 

FerĢü‟l-

Hurûf 

vr. 54a 

Fâtihâ 

Sûresi 

vr. 54a 

Nâs 

Sûresi 

vr. 300a 

Tekbirle

r vr. 

301b 

Ferağ 

Kaydı 

vr. 306b 

 

2.1.3. ġâz Kırâatlere Dair Eseri 

„Avfî‟nin çalıĢmaları arasında Ģâz kırâatlere dair kaleme alınmıĢ olan tek bir 

eser tespit edilebilmiĢtir. Bu kısımda onun Ģâz kırâatlerle ilgili Lemehâtü‟l-envâr ve 

nefehâtü‟l-ezhâr isimli eserinin içeriği ayrıntılı bir Ģekilde tanıtılacaktır. 

Lemehâtü’l-Envâr ve Nefehâtü’l-Ezhâr fi’l-Kırâ’âti’l-Erba‘ati’l-

Mezîde ‘Ale’l-‘Aşreti’l-Meşhûre bi’l-Emsâr 

„Avfî, Lemehâtü‟l-envâr ve nefehâtü‟l-ezhâr fi‟l-kırâ‟âti‟l-erba„ati‟l-mezîde 

„ale‟l-„aĢreti‟l-meĢhûre bi‟l-emsâr adlı eserinde dört Ģâz kırâati ele almaktadır. 

Eserin incelenek olan nüshası Süleymaniye Kütüphanesi, ReĢid Efendî Bölümü, 24 

numarada bulunmaktadır. Müstensih Muhammed b. el-Hâc Mustafâ‟nın müellif 

nüshasından istinsâh ettiği eser, hicri 1114 yılında tamamlanmıĢtır.
230

 

„Avfî, mezkûr esere aĢağıdaki cümlelerle giriĢ yapmaktadır: 

                                                 
230

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr ve nefehâtü‟l-ezhâr fi‟l-kırââti‟l-erba„ati‟l-mezîde „ale‟l-„aĢreti‟l-

meĢhûre bi‟l-emsâr, (Ġstanbul: Süleymaniye Kütüphanesi, ReĢid Efendî, 24), 64b. 
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ٚؿؼٍٕخ ِٓ أِش ٔز١ٗ حٌّوظخٍ، ٚشَفٕخ رظلاٚس  ِىٍٛ ح١ًٌٍ ػٍٝ حٌٕٙخٍٍٝ ح١ًٌٍ ٚحٌلّي لله ِىٍٛ حٌٕٙخٍ ػ

وظخرٗ أٔخء ح١ًٌٍ ٚحٌٕٙخٍ، ٚٚػئخ حٌفُٛ رخٌيٍؿخص حٌؼٍٝ ٚحٌٕـخس ِٓ حٌٕخٍ، ٚحٌظلاس ٚحٌظ١ٍُٔ ػٍٝ ه١َ هٍمٗ محمد 

ٚػٍٝ ؿ١ّغ حٌٕزٟ حٌّوظخٍ، ٚػظَطٗ ٚطلزٗ حٌّٙخؿ٠َٓ ٚحلأٔظخٍ، ٚحٌظخرؼ١ٓ ٌُٙ ربكٔخْ ٚحٌىَحَ حلأه١خٍ 

 حلأٔز١خء ٚح١ٌٍَّٓٓ أٌٟٚ حلأ٠يٞ ٚحلأرظخٍ.

Eserin ilk bölümünde Ģâz kırâatlere dair genel hatlarıyla bilgi veren „Avfî, Ģâz 

kırâatlerle namaz kılınması hususunda ihtilafın söz konusu olduğunu, bu bağlamda 

mütekaddimûnun Ģâz kırâatlerin isnâdına vâkıf olmaları hasebiyle onlarla namaz 

tilâvetine izin verdiğini, müteahhirûnun ise bu isnâdları kaybetmeleri sebebiyle 

namazda Ģâz kırâatlerin okunmasına ruhsat vermediklerini ifade etmektedir. „Avfî, 

ders almıĢ olduğu bazı hocalarının Ģâz kırâatle namaz kılınabileceği görüĢünde 

olduklarını; fakat edeben bunu hoĢ görmediklerini beyan etmektedir. Daha sonra Ģâz 

kırâat imâmları ve râvîlerini zikreden „Avfî, konuyla ilgili eser ortaya koyan kırâat 

âlimleri hakkında özlü bilgiler vermektedir. Söz konusu veriler arasında mezkûr 

kırâat ricâlinin hangi beldeye mensup oldukları, hoca ve talebeleri hakkında calibi 

dikkat malumat bulunmaktadır.
231

 O, bu hususta imâmlarla alakalı bilgilerin verildiği 

kaynakları da sık sık zikretmektedir.
232

 

Eserde verilen biyografik bilgilerin akabinde idğâm bahsine geçilmekte ve bu 

hususta ilk olarak idğâm-ı kebîr hususu ele alınmaktadır.
233

 „Avfî, burada aynı 

kelimede veya iki kelimede vaki olan idğâmla alakalı Arap dilcilerinin ihtilaf ettiğini 

beyan ettikten sonra kendisinin mevzûya dair görüĢünü dile getirmektedir.
234

 O, bu 

bilgiler sonrasında mahreçleri ve sıfatları aynı olan iki harfin idğâmına 

değinmektedir.
235

 „Avfî, konuyu incelerken kırâat ricâlinin idğâmlarla ilgili 

uygulamalarında ihtilaf ve ittifak noktalara özellikle dikkat çekmektedir.
236

 Ġdğâm 

bahsine Lemehâtü‟l-envâr‟da geniĢçe yer veren „Avfî, idğâmı söz konusu olan 

harflere tek tek değinmektedir.
237

 Ġdğâmlar hususunda temas edilen son mevzu ise 

                                                 
231

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 2a. 
232

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 2a-3b. 
233

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 3a. 
234

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 4b. 
235

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 4a. 
236

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 5b. 
237

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 11b. 
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idğâm-ı sağîrdir. „Avfî, idğâm-ı sağîrin gerçekleĢtiği durumları tek kelime ve iki 

kelimede olmak üzere kısımlara ayırarak incelenmektedir.
238

 

Ġdğâmlar bahsinden sonra eserde ele alınan konu hâu‟l-kinâyedir.
239

 „Avfî, 

bunları dört grupta ele almakta ve konuyu örneklendirmektedir.
240

 Bu kısımda temas 

edilen bir diğer husus ise hâu‟s-sekt meselesidir ki o, bu mevzûdaki örnekleri detaylı 

olarak incelemektedir.
241

 Zamir hâlarının ayrı ve bitiĢik yazılması durumu da hâ 

harfiyle alakalı eserde bahsi geçen meselelerdendir. „Avfî, bu hususta öncelikle 

zamir “hâ”sının mahiyetine dikkat çekmekte daha sonra ise bu harfin kelime içindeki 

hâllerini açıklamaktadır. 

 .ifadesindeki hâ-i musâhabe de bu bâb altında zikri geçen mevzûlardandır ٠خ أ٠ٙخ

„Avfî hâ-i musâhabeyi; mazmûm yâ sonrasında harf-i medlerden elif bulunan, vakfen 

ve vaslen resmü‟l-mushafta mevcut olan hâ Ģeklinde tanımlamaktadır. O, Kur‟ân‟da 

üç yerde vaslen söz konusu harf-i med olan elifin okunmadığını; ancak vakfen sabit 

olduğunu dile getirmekte ve bu üç kelimeyi tek tek zikretmektedir. Hâ harfiyle ilgili 

bahsi geçen son konu cem„i-müenneslerde vaki olan zamir “hâ”larıdır. Bu konuda 

kısa bir tanım yapan „Avfî, zamir “hâ”larının vakf ve vasl hâlinde nasıl okunacağına 

dair eserinde bilgi vermektedir.
242

 

Hâ harfine ait bahislerden sonra eserde med ve kasr konusuna yer 

verilmektedir. „Avfî, bu baĢlıkta öncelikle medd-i muttasılı sonrasında da medd-i 

munfasılı ele almaktadır. O, konuları anlatırken evvela mevzûlara dair örnekler 

vermekte, sonrasında kırâat ricâlinin med konusundaki uygulamalarına 

değinmektedir. Med bölümünde ele alınan diğer konular ise sırasıyla medd-i lâzım, 

medd-i ârız ve medd-i mübâlağadır. Buradaki medd-i mübâlağadan maksat medd-i 

ta„zîm ile medd-i tebriedir.
243

  

                                                 
238

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 20b. 
239

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 22b. 
240

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 22b. 
241

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 22a-23b. 
242

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 24b. 
243

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 24b. Med bahisleriyle alakalı geniĢ bilgi için bk. Pilgir, Kıraat Ġlminde 

Med, 117-510. 
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„Avfî‟nin Lemehâtü‟l-envâr isimli eserinde medlerden sonra ele aldığı husus, 

hemzenin durumlarıdır. Bu konuda müfred hemzeyi zikrederek mevzûya giriĢ yapan 

„Avfî, hemzenin kelimedeki durumlarına değinmekte ve konuyla alakalı örnekler 

vermektedir.
244

 Hemze konusunda ele alınan diğer hususlar ise iki kelimede peĢ peĢe 

gelen hemzelerle
245

 „AmeĢ‟in hemzeler üzerindeki vakflarıdır.
246

 „Avfî, müfred 

hemze bahsinde olduğu üzere bu konularda da ayrıntılı bir Ģekilde hemzenin 

kelimedeki durumlarını izah etmektedir.
247

 Hemzeler bahsi sonrasında eserde yer 

verilen diğer meseleler feth, imâle, beyne,
248

 istiâze, besmele,
249

 ferĢü‟l-hurûf
250

 ve 

tekbirlerdir.
251

 

„Avfî, eserinde konuları ele alırken bâblar Ģeklinde ana baĢlıklar açmakta 

bunların alt baĢlıklarına ise fasl
252

 adını vermektedir. Müellif, zaman zaman ٍُٚحػٍُ/اػ 

Ģeklinde ifadeler kullanarak okuyucunun zihnini vereceği bilgiye hazırlamaktadır.
253

 

Yine o, konunun değiĢik vechelerine dikkat çekmek amacıyla sık sık “أِخ/فؤِخ/ٚأِخ” 

sözcüklerini istimal etmektedir.
254

 Bununla beraber „Avfî, yer yer faslları
255

 nevilere 

ayırmakta ve bunu yaparken حلأٚي/حٌؼخٟٔ/حٌؼخٌغ Ģeklinde sıra sayılarından istifade 

etmektedir.
256

  

„Avfî‟nin konuları iĢlerken sıkça baĢvurduğu yöntemlerden biri diyalog 

metodudur. ġöyle ki o, bazen iĢlediği mevzûyla ilgili “ َفبْ لٍض” ifadesini kullanıp 

konuya girizgâh yapmakta, sonrasında da cevap sadedinde “ ُلٍض” sözcüğünü 

zikrederek meseleleri ayrıntılı bir Ģekilde ele almaktadır.
257

 „Avfî, kırâat vecihleriyle 

alakalı olarak farklı görüĢ serdeden imam ya da râvîlerin icralarına dikkat çekmek 

                                                 
244

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 24a. 
245

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 26b. 
246

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 26b. 
247

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 31a. 
248

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 31a. 
249

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 32a. 
250

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 32a-64a. 
251

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 64a. 
252

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 10b. 
253

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 2b, 3a. 
254

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 10a, 11b, 12a. 
255

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 22b. 
256

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 26b. 
257

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 10b. 



 

 

 

 

90 

için yer yer ٚحهظض
 258

 ve  
259
ى َّ طف  ifadelerini kullanmaktadır. Vecihlerin 

zikredilmesinde sıkça kullanılan bir diğer ifade ise ٍٜٚ sözcüğüdür.
260

 Kırâat 

ricâlinin uygulamalarına örnek verilirken ِٕٙخ ifadesi sıkça kullanılmaktadır.
261

 „Avfî, 

ferĢü‟l-hurûf bölümünde kırâat ihtilafları için   كَف kelimesini istimal etmekte
262

 ve 

kırâat ricâline alamet olması için onların rumuzlarından yararlanmaktadır.
263

 Ele 

alınan konuyla ilgili daha önce bilgi verilmiĢse bu duruma iĢaret edilmek üzere 

.ifadesi kullanılmaktadır ”ٚطميَ“
264

  

Lemehâtü‟l-envâr‟ın kaynakları arasında Ġbn Sivâr el-Bağdâdî‟nin el-Müstenîr 

fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢr‟ı,
265

Ehvâzî‟nin el-Vecîz fi‟l-kırâ‟âti‟s-semâniyye‟si,
266

Abdülvahid 

el-Bağdâdî‟nin et-Tizkâr fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢr‟ı
267

 ve Sıbtü‟l-Hayyât Abdillâh b. Alî‟nin 

Kitâbü‟l-Mübhic‟i,
268

 zikredilebilir. Eser, aĢağıdaki ifadelerle nihayete ermektedir: 

ٚحفك حٌفَحؽ ِٓ طؤ١ٌفٗ ٚوظخرظٗ ػٍٝ ِئٌفٗ محمد رٓ أكّي حٌؼٛفٟ فٟ ٚلض حٌظَٙ ٠َٛ حٌو١ّْ حٌؼخِٓ 

ٚوظزٗ محمد رٓ أكّي حٌؼٛفٟ رٌِّٕٟ ػٕي ٚحٌؼشَْٚ ِٓ حٌـّخىٜ أٌٚٝ ٕٓش ه١ّٔٓ ٚأٌف أكٔٓ الله ػخلزظّٙخ لخٌٗ 

رخد حٌٍٔطخٔش حٌّٕٔٛرش اٌٝ ٍٓظُ رخشخ ٍكّٗ الله ِٓ ٍٓف ُِٕٙ ٚأكٔٓ ػخلذ ِٓ رمٟ ًٌٚه فٟ شيس َِػٟ 

 ٍِم١خ ػٍٝ ظَٙٞ ٚحٌؼٌٍ ِمزٛي لا ١ّٓخ ػٕي ِٓ ٠َٜ ٚطٍٝ الله ٍُٚٓ ػٍٝ محمد ٚآٌٗ أؿّؼ١ٓ.

Lemehâtü’l-envâr’ın Ġçerik Tablosu 

Eserin 

ismi ve 

konusu 

vr. 2b 

ġâz 

Kırâatler 

vr. 2b 

ġâz 

Kırâat 

Ġmamları 

ve 

Râvîleri 

Ġdğâm-ı 

Kebîr 

vr. 3a 

Ġdğâm-ı 

Sağîr 

vr. 20b 

Hâü‟s

-Sekt 

vr. 

22a 

Hâü‟l-

Kinâye 

vr. 22b 

Med ve 

Kasr 

vr. 24b 

                                                 
258

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 12b. 
259

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 12a. 
260

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 17a. 
261

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 22a. 
262

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 32a. 
263

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 33a-b. 
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  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 33b, 34a. 
265

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 3b. 
266

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 2a. 
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  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 16b. 
268

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 2a. 
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vr. 2b-3a 

Müfred 

Hemze 

vr. 24a 

Hemzelerde 

Sekt 

vr. 25a 

Ġki 

Kelimede 

Ġki 

Hemze 

vr. 26b 

A„meĢ‟in 

Vakf 

Hâlinde 

Hemze 

Üzerindeki 

Uygulaması 

vr. 26b 

Feth, 

Ġmâle 

ve 

Beyne 

vr. 31a 

Ġstiâze 

vr. 32a 

Besmele 

vr. 32a 

FerĢü‟l-

Hurûf 

vr. 32a-

64a 

Tekbir 

vr. 64a 

Ferağ 

Kaydı 

vr. 65b 

 

2.1.4. Resmü’l-Mushafa Dair Eseri 

„Avfî, kırâat alanın çeĢitli alt displinlerine dair pek çok eser kaleme almıĢtır. 

Onun telif ortaya koyduğu konulardan biri de resmü‟l-mushaftır. Bu bölümde onun 

resmü‟l-mushafa dair tek eseri olan el-Cevâhîru‟l-yürâiyye‟nin ayrıntılı tanıtımına 

yer verilecektir. 

el-Cevâhîru’l-Yürâiyye fî Resmi’l-Mesâhifi’l-Osmaniyye 

„Avfî‟nin el-Cevâhîru‟l-Yürâiyye adlı eseri, Mehdî Abdillah Kârî Muhammed 

Sadîk tarafından hicri 1422 yılında Ümmü‟l-Kurâ Üniversitesi‟nde yüksek lisans 

çalıĢması olarak tahkîk edilmiĢtir. „Avfî‟nin bu eserinin adı bazı kaynaklarda el-

Cevâhîru‟l-Yemâniyye fî Resmi‟l-Mesâhifi‟l-Osmaniyye
269

 olarak geçse de eser 

üzerinde Mehdî Abdillah Kârî Muhammed Sadîk tarafından yapılan tahkîk 

çalıĢmasında eserin adı el-Cevâhîru‟l-yürâiyye fî Resmi‟l-Mesâhifi‟l-Osmaniyye
270

 

                                                 
269

  Bağdatlı, Îzâhu‟l-meknûn, 1/381. 
270

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/46. 
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Ģeklinde tespit edilmiĢtir. Söz konusu eser, yüksek lisans tezi olarak tahkîk edilmiĢ 

hâli üzerinden tanıtılacaktır. 

„Avfî, el-Cevâhîru‟l-yürâiyye adlı eserine besmele, hamdele ve salveleden 

sonra Ģu ifadelerle giriĢ yapmaktadır: 

حرٓ حكّي حٌؼٛفٟ أطٍق الله رخٌٗ حٌغزٟ ٌٚطف رٗ ٠َٛ ٠زيٚ طمظ١َٖ ٚلا ٠ٕفغ حلأىَُْ. ٚرؼي: ٠مٛي حٌؼزي محمد 

ٌِميََ رّخ طق ػٓ ًٚٞ حٌُّٙ ِغ حػظَحف رؼمَ حٌفُٙ ٚٓمُ حٌزخي  ٌ٘ح ِوظظَ أًوَ ف١ٗ ٍُٓ حٌّظخكف حٌؼؼّخ١ٔش ح

١ش.ٚلٍش حٌَأّٓخي فخٌظيق غ١َ ِىظظُ ١ّٓٚظٗ حٌـَٛ٘ ح١ٌَحػ١ش فٟ ٍُٓ حٌّظخكف حٌؼؼّخٔ  

„Avfî, eserinin mukaddime kısmında öncelikle resmü‟l-mushafla ilgili 

muhtasar bilgiler vereceğini dile getirmekte ve bu meyanda birtakım meselelerden 

bahsetmektedir.
271

 Eserlerinde genelde kırâat ilmi konuları dıĢında herhangi bir 

konuya temas etmeyen „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye‟de bu uygulamasının dıĢına 

çıkmakta ve bu eserin giriĢ bölümünde o, nebî ve mucize kavramlarını ele alarak 

Kur‟ân‟ın i„cazına değinmektedir.
272

 Esere giriĢ mahiyetindeki bu bilgiler sonrasında 

„Avfî; yazının önemi, Arap yazısı ve Kur‟ân resmine dair bilgiler vermektedir.
273

 

Bununla birlikte yedi harf, sahîh kırâatler ve bunların Ģartlarını zikreden „Avfî, 

Kur‟ân‟ı nakledenlerin kırâatlerin sahîhini sakîminden ayırt edecek ilmî seviyede 

olmaları gerektiğini vurgulamaktadır.
274

 

„Avfî, el-Cevâhîru‟l-yürâiyye‟de âyetlerin nüzûl bölgelerini zikretmekte, 

Mekkî ve Medenî olma durumlarını incelemektedir. O, bu bağlamda âyetlerin 

sayılarını vermekte,
275

 sonrasında vahiy kâtipleri konusunu ele almaktadır.
276

 „Avfî 

bu kısımda Hz. Peygamber‟in arzalarına yer vermekte,
277

 arza meselesinden sonra 

kurrâ sahâbeleri tek tek zikretmektedir. Nitekim eserde zikri geçen kurrâ 

sahabîlerden Hz. Ebûbekir, Hz. Osman, Hz. Ömer, Hz. Ali, Hz. Huzeyfetü‟l-Yemânî, 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/2. 
272

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/3-6. 
273

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/8-9. 
274

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/12. 
275

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/14. 
276

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/17. 
277

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/19. 
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Hz. Ġbni Abbâs, Hz. Sâlim, Hz. Ebû Hureyre muhâcirûndan; Hz. Muâz b. Cebel, Hz. 

Übey b. Ka„b, Hz. Ebü‟d-Derdâ, Hz. Ebû Zeyd de ensardandır.
278

 

Kur‟ân‟ın cemedilmesini gerektiren sebepler, cem faaliyetinde gözetilen usûl 

el-Cevâhîru‟l-yürâiyye‟de ele alınan mevzular arasındadır.
279

 Bu konunun akabinde 

resmü‟l-mushafa dair rivâyette bulunan âlimlerden bahseden „Avfî, kırâat ricâlinden 

Nâfi„, Hamza, Kisâî, „Âsım, Ebû Zekeriyyâ Yahyâ el-Ferrâ, Ebû Ubeyd Kâsım b. es-

Sellâm ve Ebûbekir Ġbnü‟l-Enbârî gibi isimleri zikretmektedir.
280

 „Avfî, daha sonra 

sırasıyla addü‟l-ây ilmi üzerine eser kaleme alanlar,
281

 resmü‟l-mushafla alakalı 

önemli eserler
282

 ve feĢü‟l-hurûf,
283

 atıf vâv‟ı ve fâ‟sının hazfi,
284

 hazfedilen elif 

harfleri,
285

 ziyâde elifler,
286

 hemzenin kısımları,
287

 vasl ve kat„ hemzeleri,
288

 hemze-i 

mütevessıtanın hükümleri,
289

 sâkin harfler,
290

 aslı yâ ve vâv olan elifler
291

 ve hat 

açısından hâü‟s-sektlerin durumundan bahsetmektedir.
292

 

„Avfî, kaleme aldığı eserlerde genellikle mukaddimeden sonraki ilk bölümde 

usûl konularını ele alırken; el-Cevâhiru‟l-yürâiyye‟de mushaf kitabetine dair geniĢçe 

bir malumat verdikten sonra ferĢü‟l-hurûfa akabinde ise usûl bahsine geçmektedir. 

Müellif, eserinde konuları bâblar
293

 ve fasllara
294

 ayırarak ele almaktadır. 

„Avfî, eserinde ele aldığı konularla ilgili herhangi bir ihtilaf söz konusu 

olduğunda “حهظٍف”
295

 ifadesiyle öncelikle mevzûya dikkat çekmekte, daha sonra 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/24. 
279

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/26. 
280

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/50. 
281

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/51. 
282

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/55. 
283

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/57. 
284

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/266. 
285

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/289. 
286

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/315. 
287

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/355. 
288

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/415. 
289

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/432. 
290

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/432. 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/484-503. 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/560. 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/26. 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/274-275, 284. 
295

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/92. 
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kırâat ricâlinin muhtelif uygulamaları için ُٙفمخي رؼؼ ifadesini kullanmaktadır.
296

 O, 

resmü‟l-mushafa dair uygulamaları aktarırken genellikle “ٍٜٚٚ”
297

 ve “لَأ”
298

 

fiillerini kullanmakta, daha isabetli olduğunu düĢündüğü tercihleri “أطق”
299

 

sözcüğüyle öne çıkararak konuyla alakalı kanaatini de dolaylı olarak ortaya 

koymaktadır. „Avfî, üzerinde ittifak edilen hususlara “أؿّغ”
300

 ve “أؿّؼٛح” 

kelimeleriyle
301

 kırâat ricâlinin Ģâz kaldığı uygulamalara ise أفَى sözcüğüyle iĢaret 

etmektedir.
302

 

„Avfî‟nin muhataba soru sordurarak sonrasında bu suâle cevap vermesi, 

eserinde sıkça baĢvurduğu yazım yöntemlerindendir. Bu uygulama esnasında o, sık 

sık “ ُفبْ لٍضَ لٍض” ifadesini kullanmaktadır.
303

 Eserin, resmü‟l-mushafla ilgili 

olmasındandır ki müellif, yerine göre “وظذ”, “ٍُٓ”
304

 ve “وظزٛح”
305

 sözcüklerini de 

istimal etmektedir. 

„Avfî‟nin el-Cevâhîru‟l-yürâiyye isimli eserini kaleme alırken istifade ettiği 

baĢlıca kaynaklar; el-Muknî„ fî ma„rifeti mersûmi mesâhifi ehli‟l-emsâr, „Akîletü 

etrâbi‟l-kasâid fî esne‟l-mekâsıd (el-Kasîdetü‟r-râiyye), ġerhu‟s-Sehâvî „alâ „Akîleti 

etrâbi‟l-kasâid fî esne‟l-mekâsıd, ġerhu‟l-Ca„berî „alâ „akîleti etrâbi‟l-kasâid fî 

esne‟l-mekâsıd, Ravdatü‟t-tarâif fî resmi‟l-mesâhif, Urcûze „ale‟l-„irfân, el-Hicâü 

li‟s-Seîdî, Letâifü‟l-hecâ‟, el-Letâif fî resmi‟l-mesâhif, el-Misbâh,
306

 Ravdatü‟l-„irfân 

ve behcetü‟l-ihvân fî turuki‟l-„Irâkıyyîn,
307

 ve el-„Ġknâ„ fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„‟dir.
308

 

„Avfî, eserini Ģu cümlelerle hitama erdirmektedir: 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/6. 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/8. 
298

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/63. 
299

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/9. 
300

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/101. 
301

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/268. 
302

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/109. 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/28-29. 
304

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/83. 
305

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/74. 
306

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 1/52-53. 
307

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/308. 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 2/344. 
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ٚحفك حٌفَحؽ ِٓ طؤ١ٌفٗ ٚٔٔوٗ ٚلض حٌظَٙ ٠َٛ حٌو١ّْ ػخٟٔ ػشَ شَٙ ٍر١غ حٌؼخٟٔ ٕٓش ٚحكي ٚأٍرؼ١ٓ 

لخٌٗ ٚوظزٗ ر١يٖ حٌفخ١ٔش محمد رٓ أكّي حٌؼٛفٟ حٌؼؼ١ف ػفٝ ػٕٗ حٌَد حٌٍط١ف ِٚٓ لخي  ٚأٌف أكٔٓ الله ػخلزظٕخ

خ محمد ٚآٌٗ ٚطلزٗ اٌٝ ٠َٛ حٌي٠ٓ ٚطّض حٌّئٌفخص رؼْٛ الله طؼخٌٝ  ِخثش آ١ِٓ ٚح١ٌٍّّٔٓ أؿّؼ١ٓ ٚطً ػٍٝ ١ٓئ

 .ٚػلاػش ٚػلاػ١ٓ

el-Cevâhîru’l-yürâiyye’nin Ġçerik Tablosu 

Kur‟ân‟ın 

Mekkî ve 

Medenîliğ

is. 15 

Vahiy 

Katipleri

s. 17 

Kurrâ 

Sahâbîler 

s. 22 

Kur‟ân‟ı

n Cem„ 

Edilmesi

ni 

Gerektir

en 

Sebepler

s. 26 

Resmü‟l-

Mushafa 

Dair 

Rivâyette 

Bulunan 

MeĢhur 

Âlimler 

s. 50 

Resmü‟l-

Mushafla 

Alakalı 

Önemli 

Eserler 

s. 55 

Resmü‟l- 

Mushafa 

Dair 

FerĢü‟l-

Hurûf 

s. 57 

Atıf 

“vâv”

ıve 

“fâ” 

sının 

Hazfi 

s. 266 

Hazfedile

nElifler 

s. 289 

Ziyâde 

Elifler 

s. 315 

Hemzenin 

Kısımları 

s. 355 

Vasl ve 

Kat„ 

Elifleri 

s. 415 

Hemze-i 

Mütevassı

tanın 

Hükümler

is. 432 

Sâkin 

Harfler 

Faslı 

s. 432 

“Yâ” ve 

“Vâv”dan 

DönüĢmüĢ 

Elifler 

s. 484 

Hâ-i 

Sektler 

s. 560 

 

2.1.5. Ġsnada Dair Eseri 

„Avfî, kaleme aldığı eserlerin pek çoğunda gerek kendi isnâdı gerekse zikrettiği 

kırâat ricâlinin isnâdlarıyla alakalı bilgiler vermektedir. Bununla birlikte onun sadece 

isnâd amaçlı kaleme aldığı tek eseri Risâle fi‟r-rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî‟dir. Bu 

bölümde mezkûr eserin ayrıntılı tanıtımı yapılacaktır. 
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Risâle fi’r-Rivâyât ve’t-Turuk li’d-Dânî 

„Avfî, Risâle fi‟r-rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî
309

 isimli eserinde, kendisinin 

Ahmed el-Meyserî‟den okuduğu ve Dânî‟nin sened zincirinde yer alan tarikleri 

incelemektedir. Eserin incelenen nüshası Süleymaniye Kütüphanesi, Ragıp PaĢa 

Bölümü, 15 numarada bulunmaktadır.  

Müellif, eserine Ģu ifadelerle giriĢ yapmaktadır: 

ًوَ أٓخ١ٔي حٌيحٟٔ ٍكّٗ الله ٘ٛ حلإِخَ حٌلخفع حٌىز١َ حٌّـّغ ػٍٝ فؼٍٗ أرٛ ػَّٚ ػؼّخْ رٓ ٓؼ١ي رٓ 

اكيٜ ٚٓزؼ١ٓ ٚػٍؼّخثش ٚحرظيأ ػؼّخْ رٓ ٓؼ١ي رٓ ػَّ حٌمَؽزٟ وخْ ٠ؼَف رخرٓ حٌظ١َفٟ ٌٚي رمَؽزش ٕٓش 

حٌؼٍُ ٕٓش ٓض ٚػّخ١ٔٓ ٚػٍؼّخثش.رطٍذ   

„Avfî, diğer teliflerinden farklı olarak bu eserinde; besmele, hamdele ve 

salveleye yer vermeyip direkt olarak konulara giriĢ yapmaktadır. Eserin ilk kısmında 

Dânî‟nin biyografisine dair bilgiler zikreden „Avfî, bu bağlamda Dânî‟nin doğum 

tarihi, ilim tahsiline baĢlangıcı, Mısır, Fustat gibi yerlere yaptığı ilmi seyahatleri, 

vefat yeri ve tarihi gibi pek çok malumatı arz etmektedir.
310

 „Avfî, daha sonra 

Dânî‟nin isnâd zincirinde yer alan kırâat ricâlinin kısa biyografik bilgilerine yer 

vermektedir. O, mezkûr zevatın kırâat ilmi dıĢında öne çıktıkları ilmi alanlara da 

temas etmektedir. Örneğin Ebû „Amr‟dan bahsettiği baĢlıkta onun kırâat haricinde 

hadis ve dil sahasında da döneminde otorite bir isim olduğunu ifade etmektedir.
311

 

Bu kısımda onun özellikle tâbiîn ve tebeu‟t-tâbiîn tabakasında yer kırâat ricâlinin 

hadis rivâyetiyle olan iliĢkilerini incelemesi calibi dikkat bir durumdur.
312

 

                                                 
309

  Eserin ismi „Avfî ile alakalı bir çalıĢmada Risâle fi‟r-rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî Ģeklinde iken 

diğer bazı çalıĢmalarda Esânîdü‟d-Dânî Ģeklinde geçmektedir. Konuyla ilgili bk. Akyüz, Osmanlı 

Kırâat Âlimleri, 64; „Isâvî, Dirâse ve ta„rîf mahtûta Dürru‟l-efkâr, 36; Hayânî, Dirâse ve tahkîk 

mahtûta Muhtasaru‟l-makâle, 18. Mezkûr telifin adı Türkiye Yazma Eserler Kurumu portalında 

ise “MeĢîhâtü Ahmed el-Mesyerî” Ģeklinde geçmektedir. Bk. 

https://portal.yek.gov.tr/works/detail/32 (15.07.2023). 
310

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, (Ġstanbul: Râgıp PaĢa Kütüphanesi, Râgıp PaĢa, 00015-005), 

148b. 
311

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 157a. 
312

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 150b. 
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Eserde isnad meselesiyle alakalı zikri geçen zevatın büyük bir kısmı kırâat 

imam ve râvîleridir.
313

 Bununla beraber Risâle fi‟r-rivâyât ve‟t-turuk‟ta Ebü‟l-Esved 

ed-Düelî,
314

 Ġbn Muhaysın,
315

 AhfeĢ,
316

 A„meĢ,
317

 Ġbn Hâkân,
318

 Ġbn Galbûn
319

 gibi 

kırâat ilmi açısından önemli birtakım ricâlin biyografilerine de yer verilmektedir. 

Eserde dikkat çeken bir diğer husus ise kırâat râvîlerinden sonra gelen ve tarik sahibi 

olan ricâlin hayatına kronolojik olarak yer verilmiĢ olmasıdır.
320

 „Avfî, kırâat ricâline 

dair biyografik bilgi verdiği kısımlarda zaman zaman ilgili kiĢinin Ģiirlerinden de 

istifade etmektedir. ġöyle ki o, Yezîdî‟yle alakalı malumat verirken onun Ģiirini de 

zikretmektedir.
321

 Eserin son kısmında Dânî‟ye ait eserlerin isnadı da 

incelenmektedir. Burada zikri geçen eserler et-Teysîr,
322

 Müfradâtü Ya„kûb
323

 ve 

Câmi„u‟l-beyân‟dır.
324

 Risâle fi‟r-rivâyât ve‟t-turuk‟ta ٍٜٚ, ّٓغ ,لَأ gibi rivâyet 

kalıpları sıkça kullanılmaktadır.
325

 

Esere ait nüshanın yazım özelliklerinde dikkat çeken bazı hususlar söz 

konusudur. Mevcut nüshada zikri geçen kurrânın
326

 ve sayfa içerisinde bahsi geçen 

kırâat ricâlinin adlarının sayfa kenarlarına renkli olarak yazıldığı görülmektedir.
327

 

Müstensihin sayfa kenarlarında yer yer açıklamalarda bulunması
328

 ve Dânî‟nin 

hususi isnâdlarının zikredildiği yerlerde kiĢi isimlerinin birtakım Ģekillerle 

gösterilmesi de dikkat çekmektedir.
329

 

                                                 
313

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 149b. 
314

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 157b. 
315

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 157b. 
316

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 158a. 
317

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 165b. 
318

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 168a. 
319

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 173b. 
320

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 148b-149a. 
321

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 156a. 
322

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 174a. 
323

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 177a. 
324

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 177a. 
325

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 150a. 
326

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 179b. 
327

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 188a. 
328

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 189a. 
329

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 189a. 
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Eserin incelenen nüshasında ferağ kaydı bulunmamaktadır. Muhtemelen bu 

durum, ilgili nüshada son bölümün düĢmesinden kaynaklanmaktadır.
330

 „Avfî eserini 

Ģu ifadelerle nihayete erdirmektedir: 

حٌلٔٓ محمد رٓ أكّي رٓ ػ١ٔٝ رٓ حٌؼزخّ حٌٕٔـِٞ ػٍٝ أرٟ رىَ محمد رٓ أ٠ٛد حٌمطخْ ػٍٝ ...ػٍٝ أرٟ 

.أرٟ حٌلٔٓ ػٍٟ رٓ ػَّٚ حٌلزطٝ ػٍٝ ػزي حٌى٠َُ رٓ ٘خشُ ػٍٝ ح٠ِ١ٌيٞ ػٍٝ حرٟ ػَّٚفٟ ِفَىس حرٟ ػَّٚ  

Risâle fi’r-rivâyât ve’t-turuk’un Ġçerik Tablosu 

„Avfî‟nin, Ahmed el-Mesyerî‟ye Okuduğu ve Dânî‟ye Kadar UlaĢan Rivâyet Zinciri 

vr. 1a 

„Avfî‟nin Ġsnâdları vr. 1b 

Kırâat Ġmamlarının Sened Zincirleri vr. 149b 

Dânî‟nin Ġbn Hâkânî‟ye UlaĢan Ġsnâdı vr. 168a 

Dânî‟nin Ġbn Mücâhid‟e UlaĢan Ġsnâdı vr. 170a 

Dânî‟nin Teysîr‟indeki Ġsnâd Zinciri vr. 174a 

Müfradâtü Ya„kûb‟daki Ġsnâd Zinciri vr. 177a 

Câmi„u‟l-beyân‟daki Ġsnâd Zinciri vr. 177a 

Kitâbü‟l-Vecîz‟deki Ġsnâd Zinciri vr. 189a  

Kitâbü‟l-Mûcez‟deki Ġsnâd Zinciri vr. 190b 

 

                                                 
330

  „Avfî, Rivâyât ve‟t-turuk li‟d-Dânî, 192a. 
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2.1.6. Usûle Dair Eserleri 

„Avfî, hemen hemen tüm eserlerinde usûl konularına yer vermekte, bunu çoğu 

zaman müstakil bölümler açarak bazen ise ferĢü‟l-hurûf kısmının içerisinde 

yapmaktadır. Nitekim onun ulaĢılabilen eserleri arasında hususi olarak usûl 

konularını ele aldığı telifleri de bulunmaktadır.  Bunlar; Muhtasaru‟l-makâle fi‟l-

fethi ve‟l-imâle, Ravdu‟l-ezhâr fîmâ verade mine‟l-idğâmi‟l-kebîr li‟bni‟l-„Alâ, 

Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr beyne‟s-süver‟dir. Bu bölümde bahsi geçen 

eserler ayrıntılı bir Ģekilde tanıtılacaktır. 

2.1.6.1. Muhtasaru’l-Makâle fi’l-Fethi ve’l-İmâle 

„Avfî, Muhtasaru‟l-makâle fi‟l-fethi ve‟l-imâle adlı eserinde imâle, feth ve 

beyne konularını incelemektedir. Eserin çalıĢmada incelenek olan nüshası Erzurum Ġl 

Halk Kütüphanesi, 2018/1 numarada bulunmaktadır. 

Müellif, eserine Ģu cümlelerle giriĢ yapmaktadır: 

ٌه حٌلّي حٌٍُٙ فٟ وً كخٌش ٚحٌظلاس ٚحٌظ١ٍُٔ ػٍٝ هخطُ حٌَٓخٌش محمد ٚػظَطٗ ٚأطلخرٗ ٔـَٛ حٌٙيح٠ش لا 

 ِلخٌش ٠مٛي أػؼف حٌؼزخى محمد رٓ أكّي حٌؼٛفٟ أطٍق الله رخٌٗ ٌ٘ح ِوظظَ حٌّمخٌش فٟ حٌفظق ٚحلإِخٌش.

„Avfî Muhtasaru‟l-makâle‟nin ilk kısmında Kur‟ân-ı Kerîm‟in Arap dilinin 

sahîh, fasîh ve meĢhûr iki lehçesi olan feth ve imâleyle indirildiğini ifade etmektedir. 

Ona göre feth, Hicâz; imâle ise Necd ehlinin lehçesidir.
331

 „Avfî, mutlak kalın okuma 

Ģeklinde tanımladığı fethin Arap lisanında olmadığını ifade etmektedir. Ona göre 

fethu‟Ģ-Ģedîd denilen bu uygulama Kur‟ân için câiz olmayıp Fârisîler‟in lisanına ait 

bir icradır. Dolayısıyla fethi, makul ölçüde yapmak gerekmektedir. Ġmâle ise fethayı 

kesraya elifi de med harfi olan “yâ”ya doğru meylettirmektir.
332

 Eğer “yâ” harfine 

olan bu meyil çok olursa imâle-i kübrâ, az olursa imâle-i suğrâ gerçekleĢmektedir. 

Ġmâle-i suğrâya aynı zamanda beyne beyne, beyne‟l-lafzayn, taklîl
333

 ve taltîf de 

                                                 
331

  „Avfî, Necd ehli ifadesiyle Benî Temîm, Esed ve Kays kabilelerini kastetmektedir. Bk. „Avfî, 

Muhtasaru‟l-makâle fi‟l-fethi ve‟l-imâle, Erzurum Ġl Halk Kütüphanesi, no. 2018/1, 1b. 
332

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 1b. 
333

  Lügatte azaltmak anlamına gelen bu kelime kırâat ıstılahı olarak fetha ile imâle-i kübrâ arasında 

bir sesle okumaktır. Taklîl için beyne beyne isimlendirmesi de kullanılmaktadır. Bk. Ġbrahim b. 
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denilmektedir.
334

 Konuya giriĢ sadedindeki bu bilgilerden sonra müellif, feth ve 

imâlenin geniĢ tanımını yapmakta
335

 ve bu iki kırâat uygulamasının nasıl icra 

edileceğine değinmektedir.
336

 „Avfî‟ye göre imâlenin faydası telaffuzun 

kolaylaĢtırılmasıdır. ġöyle ki feth yaparken dil ağız tavanına yükselir, imâlede ise 

ağız çukuruna doğru yönelerek alçalmıĢ olur. Telaffuz açısından değerlendirildiğinde 

dilin alçalması daha kolay olandır.
337

 

„Avfî, eserinde imâlenin faydalarına değindikten sonra sırasıyla isimlerde yâ 

harfinden dönüĢen eliflerin imâlesi,
338

 bazı kırâat ricâlinin imâleye dair 

uygulamaları,
339

 râ harfiyle alakalı fasllar,
340

 hususen ele alınan bazı sözcüklerin 

imâleleri,
341

 son harfi kesralı olan kelimeler üzerinde yapılan imâle konularını ele 

almaktadır.
342

 O, sûrelerin baĢlarındaki hurûfu‟l-hecâya dair imâlelerle eserini 

nihayete erdirmektedir.
343

 

„Avfî, Muhtasaru‟l-makâle fi‟l-fethı ve‟l-imâle adlı eserinde diğer teliflerinden 

farklı olarak konuları bâblara ayırmaksızın fasllar hâlinde ele almakta,
344

 faslları alt 

baĢlıklara ayırmak istediğinde ise أِخ kelimesini kullanmaktadır.
345

 Feth ve imâleye 

dair kırâat ricâlinin uygulamalarında ihtilaf ya da ittifak mevzubahis olduğunda farklı 

kelimeler kullanılmaktadır. Bu kelimeler ٚحهظٍُف,
346

 ٚحٔفَى 
347

 ve ٚحطفمٛح
 348

 gibi 

                                                                                                                                          
Saîd ed-Dûserî, Muhtasaru‟l-„ibârât limu„cemi mustalahâti‟l-kırâat (Riyad: Dâru‟l-Hadâra, 2008), 

48; Yavuz Fırat, Tecvîd ve Kırâat Ġlmi Terimleri Sözlüğü (Konya: Hacıveyiszade Ġlim ve Kültür 

Vakfı Yayınları, 2018), 86; Nihat Temel, Kırâat ve Tecvid Istılahları (Ġstanbul: ĠFAV Yayınları, 

2009), 127. 
334

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 1a. 
335

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 1b. 
336

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 2b. 
337

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 4b. 
338

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 4a. 
339

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 31b. 
340

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 33a. 
341

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 39a. 
342

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 39a. „Avfî‟nin bu konuya iliĢkin örnek verdiği kelimelerden bazıları 

 .dır‟لٙخٍ ve حٌٕخّ ,حٌيحٍ
343

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 43a. 
344

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 1a. 
345

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 3a. 
346

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 14a. 
347

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 20b. 
348

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 13b. 
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ifadelerdir.
349

 „Avfî eserinde muhtelif kaynaklardan istifade etmekte ve 

çalıĢmalarında takip ettiği yöntemden farklı olarak her bir bilginin kaynağını hususen 

geçtiği yerde vermektedir.
350

 Eserin incelenen nüshasında imâle yapılan sözcükler 

renkli olarak yazılmıĢ,
351

 bununla beraber rakamlarla baĢlıklandırma yapılan yerlerde 

rakamların üzerleri çizilerek belirgin hale getirilmiĢtir.
352

 

„Avfî Muhtasaru‟l-makâle‟yi kaleme alırken pek çok kaynaktan istifade 

etmiĢtir. Bunlar: et-Tebsıra fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
353

 el-Kâfî fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
354

 el-

Hâdî fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
355

 el-Hidâye fi‟l-kurrâi‟s-seb„,
356

 et-Tecrîd li-buğyeti‟l-

mürîd fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
357

 Telhîsu‟l-„ibârât bi-latîfi‟l-iĢârât fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
358

 

et-Teysîr fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
359

el-Müctebâ,
360

 el-„Unvân fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„,
361

 

Câmi„u‟l-beyân fi‟l-kırâ‟âti‟s-seb„i‟l-meĢhûra,
362

 eĢ-ġâtıbiyye,
363

 el-Mübhic fi‟l-

kırâ‟âti‟s-semân ve kırâ‟ati‟l-A„meĢ ve‟bni Muhaysın,
364

 Ravdatü‟l-„irfân ve 

behcetü‟l-ihvân fî turuki‟l-„Irâkıyyîn,
365

 el-Müstenîr fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢr,
366

 ĠrĢâdü‟l-

mübtedî ve tezkiratü‟l-müntehî fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢr,
367

 et-Tezkira fi‟l-kırâ‟âti‟s-

semân,
368

 Kifâyetü‟l-kübrâ fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢr,
369

 et-Telhîs fi‟l-kırâ‟âti‟s-semân,
370

 el-

                                                 
349

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 14a. 
350

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 12b. 
351

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 7b. 
352

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 19a. 
353

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 11a. 
354

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 11a. 
355

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 11a. 
356

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 11a. 
357

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 11a. 
358

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 11a. 
359

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 11a. 
360

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 12b. 
361

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 12b. 
362

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 12b. 
363

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 12b. 
364

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 12b. 
365

  Ravdatü‟l-„irfân ve behcetü‟l-ihvân fî turuki‟l-„Irakıyyîn, „Avfî‟nin çalıĢma esnasında incelenen 

eserlerinde adını sıkça zikrettiği ve isminden anlaĢıldığı kadarıyla içeriğinde Irak kurrâsının 

uygulamalarını ele aldığı eseridir. Fakat eserin herhangi bir nüshasına ulaĢılamamıĢtır. „Avfî, 

Lemehâtü‟l-envâr, 2a; „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 28a; „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 12b. 
366

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 13a. 
367

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 13a 
368

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 14b. 
369

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 14a. 
370

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 17a. 
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Ğâye fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢr,
371

 et-Temhîd,
372

 Ğâyetü‟l-ihtisâr fî kırâ‟âti‟l-„aĢerati 

eimmeti‟l-emsâr,
373

 el-Kâmil fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢer ve‟l-erbe„îne‟z-zâidete „aleyhâ,
374

 

NeĢrul-kırâ‟âti‟l-„aĢr,
375

 el-Câmi„ fi‟l-kırâ‟âti‟l-„aĢr ve kırâati‟l-A„meĢ,
376

 el-ĠrĢâd 

fi‟l-kırâ‟ât „ani‟l-eimmeti‟s-seb„a,
377

 et-Tizkâr
378

 ve et-Telhîs fi‟l-kırâ‟âti‟s-

semân‟dır.
379

 „Avfî, eserini aĢağıdaki ifadelerle sonlandırmaktadır: 

حق ٚحطفمخ ػٍٝ فظق ٍإ٠خن ٚحٌٙخء ِٓ فخطلش ٠َُِ ٚالله أػٍُ  ٍّ ٚطفَى اى٠ٍْ ػٕٗ ربِخٌش ٍإ٠خٞ ٚفظلٙخ حٌٛ

 رخٌظٛحد.

Muhtasaru’l-makâle’nin Ġçerik Tablosu 

Kur‟ân‟ın 

Kendisiyl

e 

Ġndirildiği 

Ġki Lehçe 

vr. 1b 

Feth ve 

Ġmâlenin 

Tanımı 

vr. 1b 

Lâmlarda 

Ġmâle 

vr. 1a. 

Ġmâlenin 

Ġlleti 

vr. 3a. 

Ġmâleni

n 

Faydal

arı 

vr. 4b 

Ġsimlerde 

“Yâ”dan 

DönüĢen 

Eliflerin 

Ġmâlesi 

vr. 4a 

Hamza, 

Kisâî ve 

Halef‟in 

Ġttifak 

Ettiği 

Ġmâleler 

vr. 5a 

Ebû 

„Amr, 

Hamza, 

Ali ve 

Halef‟in 

Ġmâleleri 

vr. 15a 

VerĢ‟in 

Ġmâleye 

Dair 

Ġhtilafları 

vr. 18b 

Onbir 

Sûrenin 

Fâsılaların 

daki 

Ġmâleler 

Ebû 

„Amr‟ın 

Taklîl‟e 

Dair 

GörüĢleri 

vr. 27b 

“Râ” 

Harfiyle 

Alakalı 

Fasıllar 

vr. 31b 

Bazı 

Sözcük 

lerdeki 

Ġmâlele

r 

Kelimenin 

Sonunda 

Kesra 

Hâlinde 

Mevcut 

Ġmâleler 

Sûsî‟nin 

Fethalı 

râ 

Harfiyle 

Ġlgili 

Ġmâlesi 

Sûrelerin 

BaĢların

daki 

Hurûfu‟l

-Hicâya 

Dair 

                                                 
371

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 17a. 
372

  Eserde Temhîd diye mutlak olarak zikredilen kaynak, Ġbnü‟l-Cezerî‟nin et-Temhîd fî „ilmi‟t-

tecvîd‟i veya Ebü‟l-„Alâ‟ el-Hemedânî‟nin et-Temhîd fî ma„rifeti‟t-tecvîd‟i olabilir. Bk. „Avfî, 

Muhtasaru‟l-makâle, 18b. 
373

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 19a. 
374

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 20b. 
375

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 25a. 
376

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 30b. 
377

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 33a. 
378

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 34a. 
379

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 45a. 
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vr. 24b vr. 33a vr. 39a vr. 42b Ġmâleler 

vr. 43a 

 

2.1.6.2. Ravdu’l-Ezhâr fîmâ Verade mine’l-İdğâmi’l-Kebîr 

li’bni’l-‘Alâ 

„Avfî‟nin, Ravdu‟l-Ezhâr fîmâ verade mine‟l-idğâmi‟l-kebîr li‟bni‟l-„Alâ adlı 

eseri, yedi kırâat imamından biri olan Ebû „Amr el-„Alâ‟nın idğâm-ı kebîr 

uygulamaları ile alakalı kaleme alınan yirmi üç varaktan müteĢekkil bir risâledir.
380

 

Eserin çalıĢmada incelenek olan nüshası Süleymaniye Kütüphanesi, Veliyyüddin 

Efendî Bölümü, 3631-86/2 numarada bulunmaktadır. Eserin müstensihi Süleyman b. 

Ahmed b. Yûsuf b. Abdillâh b. ġeyh Muhammed el-Medenî‟dir. Süleyman b. 

Ahmed, bu nüshayı Muhammed b. Ahmed el-„Avfî‟nin kendi el yazması olan müellif 

nüshasından istinsâh ettiğini ve 1112 yılında tamamladığını ifade etmektedir.
381

 

„Avfî, Ravdu‟l-ezhâr adlı eserine Ģu cümlelerle giriĢ yapmaktadır: 

حٌلّي لله حٌٌٞ أىغُ ِلزظٗ فٟ لٍٛد ػزخىٖ ح٠ٌٌٓ حططفٝ ٚحٌظلاس ٚحٌظ١ٍُٔ ػٍٝ حٌٕزٟ ٚح٢ي ٚحٌظلذ 

مظ١َٖ ِؼظَفخ ِٚٓ ف١غ ٍكّش ٍرٗ ِغظَفخ ٌ٘ح ِوظظَ ِٚٓ لفٝ ٚرؼي ٠مٛي محمد رٓ أكّي حٌؼٛفٟ ِخ ُحي رظ

 ف١ّخ ٠َى فٟ حٌٍٔٛ ِٓ حلإىغخَ حٌىز١َ َِطزّخ ػٍٝ أكَف حٌٙـخء كَفخ كَفخ.

 „Avfî, eserinde sûrelerde yer alan idğâm-ı kebîrleri tek tek ele aldığını ve bunu 

kırâat ilminde iptidai seviyede olanlara kolaylık, ileri derecede kırâat bilgisine sahip 

olanlar için de hatırlatıcı olması amacıyla yaptığını dile getirmektedir.
382

 O, giriĢ 

kısmında eserinin adını Ravdu‟l-ezhâr koyduğunu ve bu telifi vesilesiyle Allah 

Teâlâ‟dan bağıĢlanma ümid ettiğini ifade etmektedir. Akabinde „Avfî, mushaf 

sırasını gözeterek sûrelerdeki idğâmları tek tek sıralamakta, Fâtihâ ile Nâs sûreleri 

arasında idğâmları ele aldığı bahislerin akabinde idğâm edilen harfleri kelime kelime 

                                                 
380

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr fî mâ verade mine‟l-idğâmi‟l-kebîr libni‟l-„Alâ, (Ġstanbul: Süleymaniye 

Kütüphanesi, Veliyyüddîn Efendî, 3631-86/2), 54b-77b. 
381

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 77b. 
382

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 55b. 
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incelenmekte ve bunların kırâat ricâline nispetini ortaya koymaktadır.
383

 O, 

sûrelerdeki idğâm örneklerini inceledikten sonra لي kelimesindeki “ى” harfi,
384
 اً 

edatındaki “ً” harfi,
385

 ً٘ ve ًر edatlarındaki “ي” harfleri
386

 tâü‟t-te‟nîs,
387

 mahreçleri 

birbirine yakın harflerin idğâmları,
388

”ي“ terkibindeki ٠فؼً ًٌه 
389

 ve Ġmâm Ya„kûb‟un 

idğâm ve izhârları
390

 konularını hususen ele alınmaktadır. 

Ravdu‟l-ezhâr‟da sûre sıralamasının gözetilerek baĢlıklandırma yapıldığı 

görülmekte ve bu bağlamda nüshada sûre isimlerinin müstensih tarafından kırmızıyla 

yazılarak belirgin hâle getirildiği müĢahede edilmektedir.
391

 Ayrıca sûrelerde idğâm 

icra edilen harf gruplarının öncesinde ilgili idğâm harflerinin renkli yazılmıĢ olması 

dikkat çekmektedir.
392

 Bu baĢlıklarla ilgili nüshada dikkat çeken bir diğer konu da 

hususi olarak ele alınan kelimelerin son harflerinin bir sonraki kelimelerin ilk harfine 

idğâmında müdğamün fîh olan harflerin her birinin satır baĢında gösterilip bunların 

kırâat ricâline referansla zikredilmesidir.
393

 Bu yazım ve baĢlıklandırma usûlü 

sûrelerdeki idğâmların incelendiği kısımla kalmamakta, eserin sonuna kadar tüm 

konular için uygulanmaktadır.
394

 

„Avfî, Ravdu‟l-ezhâr‟ı kendisinin bizzat kaleme aldığını ifade ederek telifini 

حٌؼٛفٟ ػفخ ػّٕٙخ حٌؼخفٟلخٌٗ ٚوظزٗ محمد رٓ أكّي   ifadeleriyle sonlandırmaktadır.
395

 Bu kısımdan 

sonra nüshada yer alan ifadeler müstensihe aittir. 

 

 

Ravdu’l-ezhâr’ın Ġçerik Tablosu 

                                                 
383

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 73b. 
384

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 73b-75a. 
385

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 73a. 
386

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 73a-74b. 
387

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 74b. 
388

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 74a. 
389

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 75a. 
390

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 76b. 
391

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 56a. 
392

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 57a. 
393

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 73a. 
394

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 74a. 
395

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 78b. 
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Besmele 

Bâbı 

vr. 5a 

Fâtihâ 

Sûresindek

i Ġğâmlar 

vr. 55b 

Bakara 

Sûresind

eki 

Ġdğâmlar

vr. 55b 

Âl-i Ġmrân 

Sûresindek

i 

Ġdğâmlar 

vr. 56a 

 لي

Kelime 

sinin 

“Dâl”ın 

daki 

Ġdğâm 

vr. 72b 

 اً

Kelimesi

nin 

“Zâl”ın 

daki 

Ġdğâm 

vr. 72a 

 ً٘

Kelimesi

nin 

“Lâm”ın

daki 

Ġdğâm  

vr. 72a 

رً 

Kelimesi

nin 

“Lâm”ın

daki 

Ġdğam 

vr. 74b 

Tâü‟t-

te‟nîs 

vr. 74b 

Mahreçleri 

Birbir 

lerine 

Yakın 

Harflerin 

Ġdğâmı 

vr. 74a 

 ٠فؼً ًحٌه

Kelime 

sindeki 

“Lâm” 

harfinin 

Ġdğâmı 

vr. 75a 

Yak„ûb‟un 

Ġdğâm ve 

Ġzhârları 

vr. 76b 

Ferağ 

Kaydı 

vr. 78b 

 

2.1.6.3. Risâle fî Beyâni’l-Evcühi fi’t-Tekbîr Beyne’s-Süver 

Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr beyne‟s-süver‟in müstensihi, eserin 

müstakil bir çalıĢma olmadığını ve bunu „Avfî‟nin Dürru‟n-nesîr fî kırâati Ġbn Kesîr 

isimli eserinden istinsâh ettiğini belirtmektedir.
396

 Eserin incelenen nüshası 

Süleymaniye Kütüphanesi, Bağdatlı Vehbi Bölümü, 2093 numaradadır. „Avfî, bu 

eserinde, Ġbn Kesîr kırâati kapsamında Duhâ‟dan Nâs sûresine kadar sûre 

geçiĢlerinde okunan tekbirleri tafsilatlı olarak ele almaktadır. 

„Avfî, eserine Ģu ifadelerle baĢlamaktadır: 

                                                 
396

  Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr beyne‟s-süver, (Ġstanbul: 

Süleymaniye Kütüphanesi, Bağdatlı Vehbi, 2093), 135b. 
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ُ فٟ طلاس ٚغ١َ٘خ. ٚلي حػٍُ أْ حٌظىز١َ طق ػٓ أً٘ ِىش ٚ٘ٛ فٟ حلأطً ٕٓظُّٙ ػٕي هظُ حٌمَآْ حٌؼظ١

 طق ػٓ حرٓ وؼ١َ ِٓ ٍٚح٠ظٟ حٌزِٞ ٚلٕزً ٚلٕزً ِغ وؼَس حٌولاف ػٓ لٕزً.

„Avfî, tekbir uygulamasının Ġbn Kesîr kırâatine ait olduğunu belirttikten sonra 

bunun namaz içinde veya dıĢında Kur‟ân‟ın hatmedilmesi durumunda icra edildiğini 

ifade etmekte
397

 ve konuyla ilgili malumatı hocası Ahmed el-Mesyerî‟ye 

dayandırmaktadır.
398

  

Eserde tekbirlerin uygulanma keyfiyeti ile alakalı iki ayrı görüĢün var olduğu 

ifade edilmektedir. Bunlardan birincisine göre tekbirler sûre baĢlarında, ikinci görüĢe 

göre ise sûre sonlarında okunmalıdır. Nitekim birinci görüĢ dikkate alındığında son 

tekbir, Nâs sûresinin baĢında getirilirken; ikinci görüĢ esas alındığında ise Nâs sûresi 

sonrasında da tekbir getirilmesi gerekmektedir.
399

 

„Avfî, tekbir uygulaması hakkında Hz. Peygamber‟den (s.a.v.) vârid olan 

hadisi, tekbirin illeti olarak kabul etmektedir. Buna göre Cebrail (a.s.), Hz. 

Peygamber‟e (s.a.v) bir müddet vahiy getirmemiĢ ve bu durum Mekkeli müĢrikler 

tarafından baskı ve dedikodu malzemesi yapılmıĢtır. Fetret sonrasında vahiy süreci 

yeniden baĢlayınca Hz. Peygamber ve müslümanlar, bu hâli sevinçle karĢılamıĢ ve 

tekbir getirmiĢlerdir.
400

 Tekbirin sîğâsı ile alakalı kurrâ arasında ihtilaf vardır. Buna 

göre Ġbn Kesîr kırâatine mensup edâ ehlinden bazıları, َالله أوز Ģeklinde tekbir 

getirirken bazıları tekbir öncesine tehlîli ( ُلا اٌٗ الا الله) de ilave etmiĢlerdir. Edâ 

ehlinden bir kısmı ise ikinci uygulamaya ilaveten tekbirin sonrasına ٚلله حٌلّي ifadesini 

ziyade etmiĢlerdir.
401

 

„Avfî, tekbirle ilgili genel bilgiler verdikten sonra sûre baĢı ya da sonlarındaki 

tekbir uygulamalarına değinmekte ve bu meyanda beyne‟s-sûreteyne dair vecihleri 

                                                 
397

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr, 132b. 
398

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr, 132a. 
399

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr, 132a. 
400

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr, 132a-133b. 
401

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr, 133b. 
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zikretmektedir.
402

 Onun üzerinde durduğu hususlardan biri de sûre sonlarından 

tekbirlere geçiĢte ilgili sûrelerin son kelimelerinin irap durumlarıdır.
403

 

„Avfî, telifinin sonunda Kur‟ân tilâvetinin en sevaplı amellerden biri olduğunu 

ifade eden “mürtehılîn” hadisini de zikretmektedir.
404

 Mezkûr hadise göre “Hz. 

Peygamber‟e (s.a.v.), en faziletli amel sorulduğunda o, bu soruyu Kur‟ân tilâveti ve 

hatmi Ģeklinde cevaplamıĢtır. „Avfî‟ye göre buradaki mürtehılînin amelinden maksat, 

Kur‟ân‟ı hatmettikten sonra tekrar baĢa dönüp Fâtihâ sûresiyle Bakara sûresinin ilk 

beĢ âyetinin okunması, yani Kur‟ân‟ın okunması amelinin kesilmeyip devam 

ettirilmesidir.
405

 „Avfî, risâlesinin sonunda kısa bir duaya yer vermekte
406

 ve 

aĢağıdaki ifadelerle eserini sonlandırmaktadır. 

ٌٚ٘ح آهَ ِخ وظزض ِٓ حٌىلاَ ػٍٝ ِٛحػغ حٌولاف ر١ٓ كفض ٚحرٓ وؼ١َ ػٍٝ حٌٛؿٗ حٌّشٍٙٛ ػّٕٙخ 

ٚحٓؤي الله ٚحطؼَع ا١ٌٗ أْ ٠ٕفغ رٗ ِٓ ٔظَ ف١ٗ  ىْٚ ِخ حطفمخ ػ١ٍٗ ٚىْٚ ِخ حطّٔغ ػّٕٙخ ِٓ حٌطَق ٚحٌَٚح٠خص.

ّٟ رخٌولاص ٚاْ ػُيَ طيق حٌولاص. ّٓ ػٍ  ٚأْ ٠ـؼٍٗ ػّلا ِزٍَٚح ٚٓؼ١خ ِشىٍٛح ٚأْ ٠ّ

Risâle fî beyâni evcühi’t-tekbîr’in Ġçerik Tablosu 

Tekbirin Mekkeliler‟in Sünneti OluĢu vr. 132b. 

Tekbirlerin Hangi Sûreden Ġtibaren BaĢladığı vr. 132a. 

Tekbir Getirilmesinin Sebebi vr. 132a. 

Tekbir Sîğâları vr. 133b. 

Ġmamların Tekbirlere Dair Vecihleri vr. 133a. 

                                                 
402

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr, 133a. 
403

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr, 134a. 
404

  Ebû Ġsa Muhammed b. Ġsa et-Tirmizî, el-Câmi„u‟l-kebîr, thk. BeĢĢâr „Avvâd Ma‟rûf (Beyrût: 

Dâru‟l-garbi‟l-Ġslâmî,  1996), “Bâbü‟l-kırâat” 13 (No. 2948); Ebû Muhammed Abdullah b. 

Abdirrahmân b. el-Fazl ed-Dârimî, Müsnedü‟d-Dârimî, thk. Hüseyin Selîm Esed ed-Dârânî 

(Riyad: Dâru‟l-muğnî li‟t-tevzî‟ ve‟n-neĢr, 1420/1998), “Fî hatmi‟l-kırâat” 33 (No. 3519). 
405

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr, 135a. 
406

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbîr, 135a-136b. 
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Tekbirlerle Ġlgili Dikkat Çekilen Birtakım Hususlar vr. 134a. 

Hâlü‟l-Mürtehıl vr. 135a. 

Ferağ Kaydı vr. 136b. 

 

2.1.7. Kırâat Ġhtilaflarının Ricâle Nispetle Mukayesesine Dair 

Eserleri 

„Avfî‟nin eser kalem aldığı formatlardan biri de kırâat ihtilaflarının kırâat 

ricâline nisbetle mukayesesidir. O, bu meyanda Hafs rivâyetiyle Ġbn Kesîr kırâatı 

arasındaki ihitlafları ortaya koymak amcıyla üç eser kaleme almıĢtır. Bunlar; 

Zehru‟l-mütenâsir fîmâ beyne‟l-Mekkî ve „Âsım, Dürru‟n-nesîr fî kırâati Ġbn Kesîr, 

Miftâhu‟z-zafer li men râme „ulûme Kitâbillâh bi zihnin hadar‟dır. Bu bölümde 

mezkûr üç eserin tafsilatlı tanıtımı yapılacaktır. 

2.1.7.1. Zehru’l-Mütenâsir fîmâ Beyne’l-Mekkî ve ‘Âsım 

„Avfî, Zehru‟l-mütenâsir fîmâ beyne‟l-Mekkî ve „Âsım adlı eserinde „Âsım‟ın 

Hafs rivâyeti ile Ġbn Kesîr kırâati arasındaki ihtilafları ele almaktadır. Eserin 

incelenen nüshası Konya Yazma Eserler Bölge Müdürlüğü, Burdur Ġl Halk 

Kütüphanesi Koleksiyonu, 970 numarada bulunmaktadır.
407

 Bizzat müellif tarafından 

kaleme alınan bu nüshasının ferağ kaydında, mezkûr eserin müellife ait 163. telif 

olduğu ve hicri 1052 yılında tamamlandığı zikredilmektedir.
408

 

„Avfî, eserine Ģu cümlelerle baĢlangıç yapmaktadır: 

حٌلّي لله ػٍٝ ؿ٠ًِ فؼٍٗ حٌّظؼخظُ  ٠ٚىْٛ ٌٟ ٍٔٛح ٠َٛ لا ٍِـؤ ِٓ ىٚٔٗ ٚلا ػخطُ  ٚحٌظلاس ٚحٌٔلاَ 

محمد رٓ ػزي الله أرٟ حٌمخُٓ  ٚح٢ي ٚحٌظلذ ِخ ٔٛىٞ ٌظلاس ٚأفطَ  ػٍٝ حٌّزؼٛع ِٓ أٌٟٚ ٘خشُ  هخطُ حٌٕز١١ٓ

طخثُ ٚرؼي ٌ٘ح ِوظظَ ف١ّخ ر١ٓ حلإِخَ أرٟ حٌلٔٓ أكّي رٓ محمد رٓ أرٟ رِس حٌزِٞ ٚحلإِخَ أرٟ ػَّ محمد رٓ ػزي 

                                                 
407

  Mezkûr kütüphanedeki kayıtta eserin yazarı hakkında bilgi verilmediği ve adının Risâle fi‟t-tecvîd 

olarak kaydedildiği tespit edilmiĢtir. 
408

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 34a. 
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ْ ػٍٝ اِخَ حٌَكّٓ حٌٍّمذ لٕزً  ولاّ٘خ ػٓ اِخَ ِىش ػزي الله رٓ وؼ١َ ٚػٓ حلإِخَ أرٛ ػَّٚ كفض حرٓ ١ٍّٓخ

حٌىٛفش ٚش١ن أرٟ ك١ٕفش ػخطُ فىً ِخ ٚحفك كفض حٍّ٘ض ًوَٖ ١ٌْ أَِن ِظمخُٓ ٚحًوَ ِخ هخٌفٗ فىٓ رخٌٌوخء 

 ِِحكُ.

„Avfî, Zehru‟l-mütenâsir‟da Ġbn Kesîr kırâati ile „Âsım‟ın Hafs rivâyeti 

arasındaki ihtilaflı okuyuĢları ferĢü‟l-hurûf zaviyesinden muhtasar bir Ģekilde ele 

almaktadır. Eserin besmele, hamdele ve salvele kısmından sonra istiâze ve besmele 

hususuna kısaca değinen müellif, bu kısımda istiâze ve besmelenin gizli mi açıktan 

mı okunacağını, bunların sûrelere dâhil olup olmadığını ve istiâze-besmele sîğâları 

ile beyne‟s-sûreteyne dair uygulamaları incelemektedir.
409

 „Avfî daha sonra sırasıyla 

Fâtihâ,
410

 Bakara,
411

 Âl-i Ġmrân,
412

 Nisâ,
413

  A„râf,
414

 Enfâl,
415

 Tevbe,
416

 Yûnus,
417

 

Hûd,
418

 Yûsuf,
419

 Ra„d,
420

 Hicr,
421

 Nahl,
422

 Ġsrâ,
423

 Kehf,
424

 Meryem,
425

 Tâhâ,
426

 

Enbiyâ,
427

 Hac,
428

 Mü‟minûn,
429

 Nûr,
430

 Furkân,
431

 ġuarâ,
432

 Neml,
433

 Kasas,
434

 

Ankebût,
435

 Rûm,
436

 Lokmân,
437

 Secde,
438

 Sebe,
439

 Fâtır,
440

 Yâsîn,
441

 Sâffât,
442

 

                                                 
409

  Muhammed b. Ahmed „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir fî mâ beyne‟l-Mekkî ve „Âsım, (Konya: Yazma 

Eserler Bölge Müdürlüğü, Burdur Ġl Halk Kütüphanesi Koleksiyonu, 970), 1b-2a. 
410

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 2a. 
411

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 2b. 
412

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 7b. 
413

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 9a. 
414

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 11b. 
415

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 12b. 
416

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 13a. 
417

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 13b. 
418

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 14a. 
419

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 15a. 
420

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 16b. 
421

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 17a. 
422

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 17b. 
423

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 17b. 
424

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 18a. 
425

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 19a. 
426

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 19b. 
427

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 20a. 
428

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 20b. 
429

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 21a. 
430

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 21b. 
431

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 21b. 
432

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 22a. 
433

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 22b. 
434

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 23b. 
435

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 24a. 
436

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 24a. 
437

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 24b. 
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Sa„d,
443

 Mü‟min
444

 ve Zümer sûrelerinin muhtevasına dair ferĢü‟l-hurûf ile alakalı 

farklılıklara değinmektedir. Risâlenin son kısmında mezkûr sûreler dıĢında vaki olan 

ferĢü‟l-hurûf farklılıklarına da kısaca temas edilmektedir. 

Nüshada sûre adları
445

 ve „Avfî‟nin önemli gördüğü yerler kırmızı, diğer yerler 

ise siyah mürekkeple kaleme alınmıĢtır. Kırmızı mürekkeple yazılmıĢ olanlar daha 

ziyade kırâat ricâlinin isimleri
446

 ve ferĢü‟l-hurûf farklılıklarının yer aldığı 

kelimelerdir.
447

 ġunu da ifade etmek gerekir ki eserde önceden zikredilmiĢ 

kelimelerin tekrarı söz konusu olduğunda genellikle َطمي 
448

 yer yer de  
449
خ ِّ  sözcüğü ح

kullanılmaktadır. „Avfî, aĢağıdaki ifadelerle eserini hitama erdirmektedir: 

ٚحفك حٌفَحؽ ِٓ هطٗ ٚطؤ١ٌفٗ ٠َٛ حٌـّؼش ٌؼشَ ه١ٍٓ ِٓ حٌَر١غ ٕٓش حػ١ٕٓ ٚه١ّٔٓ ٚأٌف لخٌٗ ٚوظزٗ محمد 

.رٓ أكّي حٌؼٛفٟ حٌؼؼ١ف طّض ِخثش ػلاع ٚٓظ١ٓ  

Zehru’l-mütenâsir’ın Ġçerik Tablosu 

Besmel-Hamdele-Salvele vr. 1b. 

Ġstâze-Besmele vr. 1b-2a. 

FerĢü‟l-Hurûf vr. 2a-34a. 

Ferağ Kaydı vr. 34a. 

                                                                                                                                          
438

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 25a. 
439

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 25b. 
440

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 26a. 
441

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 26a. 
442

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 26b. 
443

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 26b. 
444

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 27a. 
445

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 23b. 
446

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 7a. 
447

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 4a. 
448

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 23a. 
449

  „Avfî, Zehru‟l-mütenâsir, 3b. 
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2.1.7.2. Dürru’n-Nesîr fî Kırâati İbn Kesîr 

„Avfî, Dürru‟n-nesîr fî kırâati Ġbn Kesîr adlı eserini, eĢ-ġâtıbiyye ve et-

Teysîr‟in muhtevasına göre Ġbn Kesîr kırâatiyle Hafs rivâyeti arasındaki farklı 

okuyuĢları ortaya koymak amacıyla kaleme almıĢtır.
450

 Eserin incelenen nüshası 

Bursa Ġnebey Kütüphanesi, 4876 numarada bulunmaktadır. 

„Avfî, besmele hamdele ve salvele sonrasında eserine Ģu ifadelerle giriĢ 

yapmaktadır: 

ٚرؼي ٠مٛي حٌؼزي محمد أكّي حٌؼٛفٟ حٌفم١َ ٌ٘ح فَع ١ٔ٠َ ِٓ أطً وؼ١َ ف١ّخ هخٌف كفض ِٓ لَأٖ حرٓ 

وؼ١َ ٍٚح٠ظٟ حٌزِٞ ٚلٕزً رّخ فٟ حٌمظ١يس ٚحٌظ١ٔ١َ ٚك١ّٕخ ٚحفمخٖ فلا كخؿش ٌٍظم٠ََ ٚك١ّٕخ هخٌفخٖ ٚحطفمخ لٍض لَأ 

.وَص ولا ِّٕٙخ ٚحٍّ٘ض كفظخ فؤٔض رٗ هز١َ...... ١ّٓٚظٗ حٌيٍ حٌٕؼ١َ فٟ لَحءس حرٓ وؼ١َحرٓ وؼ١َ فبْ حهظٍفخ ً  

„Avfî, bu risâleyi kendisine sorulan sorular üzerine kaleme aldığını
451

 ve 

eserinin adını Dürru‟n-nesîr fî kırâati Ġbn Kesîr koyduğunu ifade etmektedir.
452

 

„Avfî, Dürru‟n-nesîr‟in ilk bölümünde Kur‟ân‟ın faziletine ve ehl-i Kur‟ân‟ın 

meziyetlerine dair hadisleri zikretmekte
453

 ve sonrasında ferĢü‟l-hurûfa geçiĢ 

yapmaktadır. O, ferĢü‟l-hurûfa Fâtiha sûresiyle baĢlangıç yapmakta yeri geldikçe 

uygun baĢlıklar açarak
454

 usûl konularına da temas etmektedir.
455

 Müellif, ferĢü‟l-

hurûfu ele aldığı bölümlerde yaygın olarak okunuyor olması sebebiyle Hafs 

rivâyetinin vecihlerine yer vermeyip Ġbn Kesîr‟in okuyuĢlarını aktarmakla 

yetinmektedir.
456

 ġunu da belirtmek gerekir ki eserde bütün sûrelerin ferĢine yer 

verilmemektedir. „Avfî‟nin Dürru‟n-nesîr‟de ele aldığı diğer konular; hâu‟l-

kinâye,
457

 medd-i munfasıl,
458

 kasr,
459

 medd-i muttasıl,
460

 bir kelimede iki hemze,
461

 

                                                 
450

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr fî kırâati Ġbn Kesîr, (Bursa: Ġnebey Yazma Eser Kütüphanesi, Genel, 

4876), 1b-2a. 
451

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 2a. 
452

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 2b. 
453

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 2b-4a. 
454

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 5b-13b. 
455

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 4b. 
456

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 4a. 
457

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 4b. 
458

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 5b. 
459

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 5b. 
460

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 9a. 
461

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 14a. 
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izâfet “yâ”ları,
462

 iki kelimede iki hemze,
463

 hâü‟t-te‟nîs
464

 ve tekbirlerdir.
465

 Eserde 

tekbir konusuna müellifin diğer eserlerine nispetle oldukça geniĢ yer verilmiĢ olması 

da dikkat çeken hususlar arasındadır. 

Eser bâb
466

 ve fasllar
467

 halinde kaleme alınmıĢtır. Müellif, özellikle dikkat 

çekmek istediği yerlerde ٗطٕز١ 
468

 ve طٕز١ٙخص 
469

 ifadelerini kullanmaktadır. „Avfî, bir 

kırâat ricâlinin uygulamasından diğerine geçerken أِخ,
470

 konularla alakalı örnek 

verdiği yerlerde ٛٔل 
471

 ve حٌؼَد 
472

 sözcüklerini kullanmaktadır. Ayrıca o, Dürru‟n-

nesîr‟de râvîlerin görüĢlerini beyan ederken ً٘ذ,
473

 önceden geçen bir mevzudan 

bahsedecekse َطمي, imamlar ya da râvîlerin ihtilafı söz konusu olduğunda ise حهظٍف 
474

 

sözcüklerini istimal etmektedir. 

Son bölümünde “mürtehılîn” hadisine yer verilmiĢ olan Dürru‟n-nesîr‟in 

incelenen nüshasında ferağ kaydı bulunmamaktadır. Bu durum, nüshanın son 

kısmının eksik olduğuna iĢarettir.
475

 Eserin incelemeye tabi tutulan nüshasının son 

kısmında Ģu ifadeler yer almaktadır: 

ٚطخٍ حٌؼًّ ػٍٝ ٌ٘ح فٟ أِظخٍ ح١ٌٍّّٔٓ فٟ لَحءس حرٓ وؼ١َ ٚغ١َ٘خ ٚلَحءس حٌؼَع ٚغ١َ لا ٠ىخى 

لا ٠ٚشَع فٟ حلأهَٜ ٓٛح هظُ ِخ شَع ف١ٗ حٚ ٌُ ٠وظّٗ أٚ ٌُ ٠ٕٖٛ رً ؿؼً ًٌه ػٕيُ٘ ِٓ ٕٓش حكي ٠وظُ هظّش ا

حٌوظُ ٠ّْٚٔٛ ِٓ ٠فؼً ٌ٘ح حٌلخي حٌَّطلً أٞ حٌٌٞ كً فٟ لَحءطٗ آهَ حٌوظّش ٚحٍطلً اٌٝ هظّش أهَٜ ؿؼٍٕخ 

 الله ِٓ أً٘ حٌمَآْ ٚكشَٔخ ِؼٗ رلَِش...

 

Dürru’n-nesîr’in Ġçerik Tablosu 

                                                 
462

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 14b. 
463

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 19a. 
464

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 36b. 
465

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 112a-122b. 
466

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 9a. 
467

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 7b. 
468

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 5a. 
469

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 31a. 
470

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 5a. 
471

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 5b. 
472

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 47b. 
473

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 9b. 
474

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 61b. 
475

  „Avfî, ed-Dürru‟n-nesîr, 126b-127a. 
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FerĢü‟l-Hurûf vr. 4a-112a 

Hâu‟l-Kinâye vr. 4b 

Medd-i Munfasıl ve Kasr vr. 5b 

Medd-i Muttasıl vr. 9a 

Bir Kelimede Ġki Hemze vr. 12b 

Ġzâfet “Yâ”ları vr. 14b 

Ġki Kelimede Ġki Hemze vr. 29b 

Hâü‟t- Te‟nîs vr. 36b 

Hazfedilen Yâ Harfleri vr. 69a 

Tekbir Bahsi vr. 112a 

 

2.1.7.3. Miftâhu’z-Zafer li Men Râme ‘Ulûme Kitâbillâh bi 

Zihnin Hadar 

„Avfî, Miftâhu‟z-zafer li men râme „ulûme Kitâbillâh bi zihnin hadar adlı 

eserinde „Âsım kırâatinin Hafs rivâyeti ile Ġbn Kesîr kırâati arasındaki farklılıkları ele 

almaktadır. Eserin tetkik edilecek olan nüshası Konya Yazma Eserler Bölge 

Müdürlüğü, Burdur Ġl Halk Kütüphanesi Koleksiyonu, 403 numaradadır. 

„Avfî, eserine aĢağıdaki ifadelerle baĢlangıç yapmaktadır: 

ٌزشَ ٚأطٍّٟ ػ١ٍٗ أفؼً طلاس ِٛطٌٛش أكّين حٌٍُٙ ٠خ ِٓ أِٔي أكٔٓ حٌلي٠غ وظخرخ ػٍٝ أكٔٓ ح

ُّ ػٛحرٙخ ِٓ غخد ِٚٓ كؼَ ػٍٝ حٌٕزٟ ٚح٢ي ٚحٌظّلذ ِٓ ػُفٟ حّٓٗ ِٚٓ حشُظَٙ .رٔلاَ طؼ  
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„Avfî, Miftâhu‟z-zafer‟e besmele-hamdele ve salveleyle baĢlamakta akabinde 

eserini yazma amacının Ġbn Kesîr kırâati ile Hafs rivâyeti arasındaki farklılıkları 

sarih bir Ģekilde ortaya koymak olduğunu ifade etmektedir.
476

 Sonrasında müellif 

cem„i mîmlerine değinmekte ve bunları ayrıntılı bir Ģekilde ele almaktadır.
477

 Cem„i 

mîmlerine iliĢkin hususların ardından hâü‟l-kinâye mevzusuna temas eden „Avfî, 

özellikle Ġbn Kesîr‟in hâü‟l-kinâyeye dair uygulamaları üzerinde durmaktadır.
478

 

Eserde hâü‟l-kinâyenin hemen ardından med-kasr konusu ele alınmaktadır. Bu 

bölümde ziyade medleri ayrıntılı olarak inceleyen „Avfî, kasrı ziyade meddin terki 

Ģeklinde tanımlamaktadır. O, ziyade med bahsinde medd-i muttasıl, medd-i munfasıl, 

medd-i lîn, medd-i lâzım ve medd-i ârıza dair misalleri ayrıntılı bir Ģekilde 

incelemektedir. Müellif, burada manevî sebeplerle ortaya çıkan med çeĢitlerini ve 

bunların illetlerini de mevzubahis etmektedir.
479

 

Eserde ele alınan usûl konularından bir diğeri hemzedir. „Avfî meseleyi “ رخد

 .Ģeklinde iki ana baĢlıkta incelemektedir ”رخد حٌِّٙط١ٓ ِٓ وٍّظ١ٓ“ ve ”حٌِّٙط١ٓ ِٓ وٍّش

Mevzu ile alkalı hemzenin vasl-kat„ hâlleri ve bunların irap durumları üzerinde 

durulmaktadır. Miftâhu‟z-zafer‟de konuyla alakalı öne çıkarılan hususlardan biri de 

istifhâm hemzeleridir.
480

 

„Avfî, eserinde izafet “yâ”larına değinmekte ve bunların Kur‟ân‟da üç farklı 

formda geldiğini ifade ettikten sonra Bezzî‟nin “yâ”larla alakalı infirâd ettiği yerleri 

sıralamaktadır.
481

 Ayrıca o, konuya iliĢkin Kunbül‟ün vecihlerine de yer 

vermektedir.
482

 Müellifin usûle dair temas ettiği son iki husus hâ-i te‟nîs ile istiâze-

besmele konularıdır. O, bunlardan hâ-i te‟nîsi ele alırken mevzunun 

isimlendirilmesiyle alakalı olarak bazı kırâat âlimlerinin vakf hâlini esas alarak tâ-i 

te‟nîs, bazılarının ise vasl hâlini dikkate alarak hâ-i te‟nîs Ģeklinde konuyu 

                                                 
476

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer limen râme „ulûmi Kitâbillah bi zihnin hazer, (Konya: Yazma Eserler Bölge 

Müdürlüğü, Burdur Ġl Halk Kütüphanesi Koleksiyonu, 403), 2b-a. 
477

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 2a-5a. 
478

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 5a-7b. 
479

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 7b-12b. 
480

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 12b-24a. 
481

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 24a-29b. 
482

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 29b-33a. 
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adlandırdığını beyan etmektedir.
483

 „Avfî, istiâze-besmele konusunda ise istiâze 

lafızları ve sîğâları üzerinde durmaktadır.
484

 Ayrıca o, Fâtiha sûresinin evvelinde 

besmelenin ispatı hususunda kurrâ arasında ihtilaf bulunmadığını ve Kur‟ân 

okuyucusunun tilâvete sûrelerin baĢlangıcı dıĢında kalan bölümlerinden baĢladığında 

besmeleyi okuyup okumama hususunda muhayyer olduğunu belirtmektedir.
485

 

„Avfî, usûl konuları sonrasında ferĢü‟l-hurûfa geçmekte, Ġbn Kesîr‟in Bezzî ve 

Kunbül rivâyetleriyle „Âsım‟ın Hafs rivâyetine ait vücûhâtları tek tek 

zikretmektedir.
486

 „Avfî, klasik kırâat kaynaklarında olduğu üzere ferĢü‟l-hurûfun 

ardından tekbirler mevzusunu ele almakta ve tekbir uygulamasının Ġbn Kesîr‟in 

bütün tariklerinden sahîh bir Ģekilde rivâyet edildiğini aktarmaktadır. Buna ilaveten 

o, Dânî‟nin Teysîr adlı eserinde tekbirlerin sadece Bezzî‟ye mahsus bir uygulama 

olarak yer aldığını zikretmektedir. Tekbirlerle birlikte tehlîllerin Duhâ‟nın sonundan 

Nâs‟ın sonuna kadar devam etmesi meselesi bu bölümde ele alınan bir diğer 

husustur.
487

 „Avfî, Miftâhu‟z-zafer‟in ferağ kaydında 158. telifi olan bu eserini 1050 

yılı ġa„ban ayının 19‟unda pazartesi günü, Rüstem PaĢa Konağı yakınındaki evinde 

tamamladığını belirtmektedir.
488

 

„Avfî, Miftâhu‟z-zafer adlı eserinde ele aldığı konuları bâblar hâlinde 

incelemekte
489

 ve bâbların altında değinmek istediği meseleleri de fasllar açmak 

suretiyle ele almaktadır.
490

 O, konuları iĢlerken حلأٚي/ حٌؼخٌغ/حٌؼخٟٔ  Ģeklinde alt baĢlıklar 

açmakta
491

 ve her bir mevzuyu örneklendirmektedir.
492

  

„Avfî, konulara giriĢ yaparken أِخ ve ٚأِخ kelimelerini istimal etmekte,
493

 

misalleri sıraladıktan sonra وٌٌه ifadesiyle önceki örnekte aktarılan bilgileri diğer 

                                                 
483

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 33a. 
484

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 36a. 
485

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 36a. Ayrıca bk. ġâtıbî, Hırzü‟l-emânî,  9 (105 ve 106. beyitler). 
486

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 36a-98b. 
487

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 98b. 
488

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 98b-99a. 
489

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 5a. 
490

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 15a. 
491

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 2a. 
492

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 11b. 
493

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 11b. 
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örneklere de teĢmil etmektedir.
494

 Yine o, meseleleri zikrederken  ًفبْ ل١ ve  

Ģeklinde yer yer soru-cevap tekniğiniفخٌـٛحد
495

 kullanmakta ve özellikle dikkat 

çekmek istediği hususlar için ٗطٕز١ sözcüğüne yer vermektedir.
496

Ayrıca o, bir 

kelimede vaki olan kırâat ihtilaflarını ifade etmek için ُِٕٙ 
497

 طفَى 
498

 ve حهظض
 499

 

sözcüklerinden istifade etmektedir. „Avfî, eserin ferĢü‟l-hurûf kısmında kırâat 

ricâlinin okuyuĢları için bazen لَأ 
500

 bazen de ٍٜٚ 
501

 kelimelerini kullanmakta, 

bununla birlikte kırâat ihtilafı gerçekleĢen kelimelere sayfa kenarlarında yer 

vermektedir.
502

 

„Avfî, Miftâhu‟z-zafer‟i kaleme alırken et-Teysîr,
503

 el-Ġknâ„,
504

 en-NeĢr,
505

 el-

Mübhic
506

 ve el-Müstenîr
507

 adlı kaynaklardan istifade ettiğini belirtmektedir. O, 

eserini Ģu ifadelerle sonlandırmaktadır: 

ٚحفك حٌفَحؽ ِٓ طؤ١ٌفٗ طز١لش ٠َٛ حلإػ١ٕٓ حٌّزخٍن طخٓغ ػشَ شَٙ شؼزخْ حٌّزخٍن ٕٓش ه١ّٔٓ ٚأٌف 

ػٕي رخد َٓح٠ش ٍٓظُ رخشخ غفَ الله ٌّٓ ٍٓف ُِٕٙ أكٔٓ الله ػخلزظٙخ لخٌٗ ٚوظزٗ محمد رٓ أكّي حٌؼٛفٟ رٌِّٕٟ 

ٚأكٔٓ ػخلزش ِٓ رمٟ ٚغفَ ٌّٓ ٍٓف ِٓ آرخثٕخ ِٚٓ ػٍّّٕخ ِٚٓ ٓؤٌٕخ حٌيػخء ِٚٓ أكٔٓ ٌٕخ. ًٌٚه فٟ شيس 

طّض حٌّئٌفخص ِخثش ػّخْ  َِػٟ ٍِم١خ ػٍٝ ظَٙٞ ٔفغ الله رٗ آ١ِٓ ٚطٍٝ الله ٍُٚٓ ػٍٝ محمد ٚآٌٗ أؿّؼ١ٓ

 ٚهّْٔٛ.

 

 

Miftâhu’z-zafer’in Ġçerik Tablosu 

                                                 
494

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 11b. 
495

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 24b. 
496

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 18b. 
497

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 23a. 
498

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 27a. 
499

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 30a. 
500

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 39a. 
501

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 39b. 
502

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 42b-44b. 
503

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 8b. 
504

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 21b. 
505

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 31b. 
506

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 45b. 
507

  „Avfî, Miftâhu‟z-zafer,  45b. 
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Cem„i 

Mîmi ve 

Ahkâmı 

vr. 2a 

Hâu‟l- 

Kinâye 

vr. 5a 

Med ve 

Kasr vr. 

7b 

Bir 

Kelimede 

Ġki Hemze 

vr. 12b 

Ġki 

Kelimede 

Ġki Hemze 

vr. 18b 

Ġzâfet 

“Yâ”sı 

vr. 24a 

 Zâid 

“Yâ”lar 

vr. 29b 

Hâü‟t-

te‟nîs 

vr. 33a 

Ġstâze- 

Besmele 

vr. 36a 

FerĢü‟l-

Hurûf 

vr. 36a-

98b 

Tekbirler 

Meselesi 

vr. 98b 

Ferağ 

Kaydı 

vr. 98b-99a 

 

2.1.8. NeĢr’in Muhtevasına Dair Eseri 

Kıraât alanın muhtelif konularında müstakil ve özgün eserler kaleme almıĢ olan 

„Avfî, ihtisar çalıĢmaları da yapmıĢtır. Onun Ġbnü‟l-Cezerî‟nin NeĢr fi‟l-kırâ‟âti‟l-

„aĢr isimli eseri üzerine kaleme aldığı Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr adlı telifi, tespit 

edilebilen tek ihtisar çalıĢmasıdır. Bu bölümde mezkûr eserin tafsilatlı tanıtımı 

yapılacaktır. 

Telhîsu'n-Neşri’l-Kebîr 

„Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr isimli telifinde Ġbnü‟l-Cezerî‟nin NeĢru‟l-

kırâ‟âti‟l-„aĢr adlı eserini ihtisar etmektedir. O, söz konusu eserini kırâat tariklerinin 

kesreti nedeniyle kârînin telfîke/ihtilâta düĢme riskini önlemek amacıyla kaleme 

aldığını ifade etmektedir. Bunu yaparken „Avfî, her bir kırâat ihtilafını kırâat 

tariklerinin tümünü dikkate alarak incelemektedir. Eserde bu tarz bir yöntemin takip 

edilmesi, ihtilaflı vecihlerin edasında kârîye kolaylık sağlanması amacına 
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matuftur.
508

 Eserin incelemeye tabi tutulan nüshası Kahire Ezheriyye Kütüphanesi, 

32827 numarada bulunmaktadır. 

„Avfî, besmele, hamdele ve salvele sonrası eserine aĢağıdaki ifadelerle giriĢ 

yapmaktadır: 

رّؼّٛٔٗ ػٓ حٌوٍؾ ٚحٌؼشخٍ ٚرؼي فٍّخ وخْ ٔشَ حرٓ حٌـٍِٞ فٟ غخ٠ش حلأظشخٍ ٚحٌزٔؾ فلا ٠ؤِٓ حٌمخٍة 

حٌؼَٔ حٌؼزؾ ٚطم٠َزٗ ٚاْ وخْ ِٛؿِح ٌىٕٗ ٌُ ٠ٔظٛف حٌطَق حٌّوظٍفش فٟ رؼغ حٌّٛحػغ ٌٌٚٙح ٠مغ حٌٍزْ 

ٌٍٕخظَ ف١ٗ فٟ رؼغ حٌّٛحلغ أٍىص أْ ألَرٗ اٌٝ حٌؼزؾ ربفَحى وً لَحءس ِمظظَح ػٍٝ ر١خْ ؽَلٙخ حٌّوظٍفش 

.ش فؤلٛي ٚرخلله حٌظٛف١ك ٚر١يٖ أُِش حٌظلم١ك١ًٌٔٙ حلأىحء ك١ٓ حٌظلاٚس رخٌٛؿٖٛ حٌّئطٍف  

„Avfî, Ġbnü‟l-Cezerî‟ye ait NeĢr‟in çok yaygın bir Ģekilde kırâat tedrisatında 

kullanıldığını; ancak kârîlerin onun muhtevasında hataya düĢtüklerini, bu eserde her 

bir kırâati muhtasar bir Ģekilde tek tek ele almak suretiyle NeĢr‟deki vecihleri daha 

anlaĢılır kılmayı hedeflediğini beyan etmektedir.
509

 O, telifinde NeĢr‟in baĢında yer 

alan bazı bölümleri hazfederek NeĢr‟in kaynakları olan eserler üzerinden Ġbnü‟l-

Cezerî‟nin müelliflere olan isnâdını vermektedir. Bu bağlamda onun ilk zikrettiği 

eser, Dânî‟nin et-Teysîr‟idir.
510

 „Avfî‟nin, isnâd zincirlerine yer verdiği diğer 

kaynaklar ise; Müfradetü Ya„kûb,
511

 Câmi„u‟l-beyân,
512

 eĢ-ġâtıbiyye,
513

 el-„Unvân,
514

 

el-Hâdî,
515

 el-Kâfî,
516

 el-Hidâye fi‟l-kurrâi‟s-seb„,
517

 et-Tebsıra,
518

 Kitâbü‟l-Kâsıd,
519

 

er-Ravda,
520

 Kitâbü‟l-Müctebâ,
521

 Telhîsu‟l-„ıbârât,
522

 Kitâbü‟t-Tezkira,
523

 Kitâbü‟r-

Ravda li‟l-Bağdâdî,
524

 Kitâbü‟l-Câmi„,
525

 Kitabü‟t-Tecrîd
526

 ve Kitâbü‟t-Telhîs‟tir.
527

 

                                                 
508

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, (Kahire: Ezheriyye Kütüphanesi, 32827), 1b. 
509

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 1b. 
510

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 1b. 
511

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 2b. 
512

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 3a. 
513

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 3a. 
514

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 4a. 
515

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 5b. 
516

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 6a. 
517

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 7a. 
518

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 7b. 
519

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 7b. 
520

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 8a. 
521

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 8a. 
522

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 8a. 
523

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 8b. 
524

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 9a. 
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O, Ġbnü‟l-Cezerî‟nin müelliflere olan isnâdını zikrettikten sonra onun kırâat 

imamlarına kadar ulaĢan sened zincirine yer vermektedir.
528

 

„Avfî, isnâd bahsinden sonra NeĢr‟deki konuları istiâze-besmeleden baĢlamak 

suretiyle muhtasar bir Ģekilde ele almaktadır.
529

 Eserde incelenen usûl konuları hâü‟l-

kinâye,
530

 med-kasr,
531

 bir kelimede iki hemze,
532

 iki kelimede iki hemze,
533

 müfred 

hemzeler,
534

 nakl,
535

 idğâmlar,
536

 nûn-i sâkinin ahkâmı,
537

 feth ve imâle,
538

 râ harfine 

dair ahkâm,
539

 vakf yapıldığında kelime sonlarında icra edilen uygulamalar
540

 ile yâ 

harfine dair meselelererdir.
541

 Usûl konuları sonrasında ferĢü‟l-hurûfa geçiĢ yapan 

müellif, bu kısımda sûrelerde vaki olan ferĢe dair farklılıkları sistematik bir Ģekilde 

ele almaktadır. 

Telhîsu‟n-NeĢr‟de konular bâblara ayrılarak iĢlenmekte,
542

 bâbların içerisinde 

hususen dikkat çekilmek istenilen mevzular mesele baĢlığı altında zikredilmeke
543

 ve 

ayrıntılı bilgi verilen alt baĢlıklar için fasl ismi kullanılmaktadır.
544

 Kitaplar ve 

müelliflerin isnâdlarına yer verilen bölümde ise َٟٔحهز ve لخي kelimeleri sıkça 

kullanılmaktadır.
545

 Kırâat ricâlinin infirâd ettiği yerlerde ٚحٔفَى  ve 
546
حهظٍف 

                                                                                                                                          
525

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 9b. 
526

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 9b. 
527

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 10b. 
528

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 20a. 
529

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 30b-a. 
530

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 32a. 
531

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 33a. 
532

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 48a. 
533

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 49b. 
534

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 51a. 
535

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 51b. 
536

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 54b. 
537

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 56b. 
538

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 57b. 
539

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 62a. 
540

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 65b. 
541

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 67b. 
542

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 57b. 
543

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 29b. 
544

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 42a. 
545

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 12a. 
546

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 51a, 52a. 
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sözcükleri, ittifak ettiği noktalarda ise حؿّؼٛح 
547

 kelimesi istimal edilmektedir. Ayrıca 

önemli görülen mevzular ٗطٕز١ kelimesi ile öne çıkarılmaktadır.
548

 

Ferağ kaydında eserin istinsahının Hâfız Ahmed Mudurnevî tarafından hicri 

1151 senesinde tamamlandığı ifade edilmektedir.
549

 „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢr isimli 

eserini aĢağıdaki salavât cümleleriyle hitama erdirmektedir: 

حٌٍُٙ طً ػٍٝ محمد ٚػٍٝ آي محمد وّخ ط١ٍض ػٍٝ ارَح١ُ٘ ٚػٍٝ آي ارَح١ُ٘ أه ك١ّي ِـ١ي حٌٍُٙ رخٍن 

.خٍوض ػٍٝ ارَح١ُ٘ ٚػٍٝ آي ارَح١ُ٘ أه ك١ّي ِـ١يمحمد ٚػٍٝ آي محمد وّخ ر  

Telhîsu’n-Neşr’in Ġçerik Tablosu 

On Kırâatin 

Eserlerde Yer 

Alan Ġsnâdı vr. 

1b 

Kırâat 

Ġmamlarının 

Ġsnâdı vr. 20a 

Ġstiâze-Besmele 

vr. 27b 

Hâu‟l-Kinâye 

vr. 33a 

Med-

kasr 

vr. 33b 

Bir Kelimede 

Ġki Hemze 

vr. 48a 

Ġki Kelimede Ġki 

Hemze 

vr. 49b 

Nakl 

vr. 51b 

Ġdğâmlar Bahsi 

vr. 54b 

Nûn-i 

Sâkinin 

Ahkâmı 

vr. 56b 

Feth-Ġmâle 

vr. 57b 

Râ Bahsi 

vr. 62a 

Kelime 

Sonlarındaki 

Vakflar 

vr. 65b 

“Yâ”lar Bahsi 

vr. 67b 

FerĢü‟l-

Hurûf 

vr. 69a 

 

 

                                                 
547

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 92a. 
548

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 32a. 
549

  „Avfî, Telhîsu‟n-NeĢri‟l-Kebîr, 190b. 
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2.1.9. ‘Avfî’nin Eserlerinin Genel Değerlendirmesi 

„Avfî‟nin kaleme aldığı eserlerin nicelik ve nitelikleri dikkate alındığında onun 

derinlik sahibi velûd bir kırâat âlimi olduğu görülmektedir. Mustafa b. Hasen, 

MürĢidü‟t-talebe isimli eserinde „Avfî‟nin yüz yirmi eseri olduğunu ifade etse de
550

 

onun telif sayısı bu rakamın oldukça üzerindedir. O, kaleme aldığı hemen her eserin 

sonunda ilgili eserin kaçıncı telifi olduğunu belirtmektedir. „Avfî, bu çalıĢmada 

incelenen eserlerden biri olan Zehru‟l-mütenasir fîmâ beyne‟l-Mekkî ve „Âsım isimli 

telifinin ferağ kaydında mezkûr eserin 163. telifi olduğunu özellikle 

belirtmektedir.
551

 Nitekim o, hasta hâline rağmen ömrünün son demlerine kadar eser 

telifiyle meĢgul olmuĢtur. Öyle ki Lemehât ve Miftâhu‟z-Zafer isimli kitaplarını 

Ģiddetli hastalık hâlinde yatarken tamamlamıĢtır.
552

 

„Avfî‟ye nispet edilen eserler incelendiğinde onun kırâat ilmine dair çok farklı 

türde eserler kaleme aldığı müĢahede edilmektedir. Bunlar „aĢru‟s-suğrâ, „aĢru‟l-

kübrâ, Ģâz kırâatler, resmü‟l-mushaf, kırâat isnâdı, usûl, kırâat ihtilaflarının ricâle 

nispetle mukayesesi üzerine yazılan eserlerdir. „Avfî, ihtisar formatında eserler de 

kaleme almıĢtır. Onun tespit edilebilen tek ihtisar çalıĢması NeĢr üzerine yapmıĢ 

olduğu Telhîsu‟n-NeĢr‟dir. 

„Avfî eserlerinin bir kısmını kendi hattıyla kaleme almıĢ ve bunu bizzat yazdığı 

eser nüshalarının ferağ kaydı bölümlerinde “ٟلخٌٗ ٚوظزٗ محمد رٓ حكّي حٌؼٛف” ifadeleriyle 

belirtmiĢtir.
553

 ġuna da değinmek gerekir ki o, genellikle teliflerinin mukaddime 

kısımlarında ilgili eserini kaleme alma sebebi ve amacı hakkında bilgi vermektedir. 

Buna göre o, bazı teliflerini kendisine yöneltilen sorulara cevap niteliğinde kaleme 

aldığını, kimi eserlerini de kırâat eğitimi alan talebelere bu ilmi tahsil noktasında 

yardımcı olmak amacıyla yazdığını ifade etmektedir.
554

  

                                                 
550

  Ġslambûlî, MürĢidü‟t-talebe, 68b. 
551

  „Avfî, Zehru‟l-Mütenâsir, 34a. 
552

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 65b; „Avfî, Miftâhu‟z-zafer, 99b. 
553

  „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 78. 
554

  „Avfî, Telhîsu'n-NeĢri‟l-Kebîr, 1b; Dürru‟n-nesîr fî kırââti Ġbni Kesîr, 2a. 
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Konuları ele alırken kullandığı akıcı dilden ve telifatında yer yer literal 

tahlillere yer vermesinden
555

 „Avfî‟nin Arap dilinin inceliklerine vâkıf olduğu 

anlaĢılmaktadır. Aslen Arap olması ve ciddi bir eğitim almıĢ olması, onun bu 

kazanımlarının sebepleri arasında kabul edilebilir. Nitekim o, kırâat vecihlerinin 

sıhhatini değerlendirirken Arap dilinden istifade etmekte ve bunu yaparken genelde 

Sîbeveyhî‟nin görüĢlerini esas almakta,
556
 bazen de Halil b. Ahmed‟i referans 

vermektedir.
557

 „Avfî‟nin kırâat alanında yaptığı çalıĢmaların daha çok eĢ-ġâtıbiyye, 

ed-Dürra ve et-Teysîr adlı eserlerin muhteviyatı üzere kaleme alındığı müĢahede 

edilmektedir.
558

 Onun eserlerinin muhtelif kütüphanelerde pek çok nüshasının 

bulunması yaĢadığı dönem ve sonrasında kırâat eğitiminde teliflerinden istifade 

edildiğini göstermektedir.
559

 

2.2. ‘Avfî’nin Talebeleri 

ÇalıĢmada „Avfî‟nin eserlerinin yazma nüshalarına ve onun eserleri üzerine 

yapılan tahkîk çalıĢmalarına tarafımızca ulaĢılmıĢtır. Fakat incelenen bu eserlerde 

kırâat alanında kendisinden ders alan talebesi olduğuna dair herhangi bir emareye 

rastlanılmadığı gibi ona talebelik yaptığını söyleyen herhangi bir kiĢi de tespit 

edilememiĢtir. Buna ilaveten „Avfî‟nin eserleri üzerine yapılmıĢ tahkîk 

çalıĢmalarında da bu meyanda bir bilgi yer almamaktadır. „Avfî‟nin yoğun olarak 

telif çalıĢmalarıyla meĢgul olması, eser yazma hususunu tedrisata öncelediğine bir 

iĢaret olarak kabul edilebilir. Netice olarak „Avfî‟nin kırâat alanında talebe 

yetiĢtirmemiĢ olması onun hak ettiği Ģöhrete ulaĢamaması sonucunu doğurmaktadır. 

„Avfî‟nin eserlerinden el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, Dürru‟l-efkâr, Muhtasaru‟l-

makâle fi‟l-fethi ve‟l-imâle üzerine yüksek lisans çalıĢmaları yapılmıĢ ve onun el-

Cevâhiru‟l-mükellele isimli eseri tahkik edilmiĢtir. „Avfî, bu çalıĢmalar vesilesiyle 

ilim camiasında daha çok tanınır olmaya baĢlamıĢtır. Buna ilaveten onun el-

                                                 
555

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 7a. 
556

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 6b. 
557

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 15b. 
558

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 6a; Mehdî Abdullâh, “Dirâse”, 1/40. 
559

  „Avfî‟nin eserlerinin muhtelif kütüphanelerde pek çok nüshası bulunmaktadır. Ancak özellikle el-

Cevâhiru‟l-mükellele ve Dürru‟l-efkâr isimli eserlerinin nüshalarının çokluğu dikkat çekmektedir. 
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Cevâhiru‟l-mükellele adlı eserinin Ġstanbul tarîkinin Sûfî mesleğine kaynaklık eden 

kitaplardan biri olduğu bilinmektedir.
560

 

 

                                                 
560

  Osman Bostan, Ahmed er-RüĢdî ve MürĢidü‟t-talebe Adlı Eserinin kırâat Ġlmindeki Yeri, (Ankara: 

Fecr Yayınları, 2022), 144-145. 
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ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

MUHAMMED B. AHMED EL-‘AVFÎ’NĠN KIRÂAT ĠLMĠNE 

KATKILARI 

3.1. ‘Avfî’nin Eserlerinde Usûle Dair Meseleler 

„Avfî, eserlerinde usûl konularını ele almakta bu bağlamda genellikle 

teliflerinde müstakil bölüm açmakta, bazen de usûl konularını ferĢü‟l-hurûf ile iç içe 

ele almaktadır. Bu baĢlık altında „Avfî‟nin kırâat ilmi usûlüne ve muhtelif kırâat 

konularına dair görüĢlerine yer verilecektir. 

3.1.1. Ġstiâze-Besmele 

Ġstiâze, sözlükte “sığınmak, yapıĢmak ve iltica etmek” manalarına 

gelmektedir.
1
 Taberî, istiâzeyi “haktan alıkoyan Ģeylerden, yine zararı söz konusu 

olan cin, insan, hayvan ve saireden Allah‟a sığınmak Ģeklinde tanımlamaktadır.
2
 

Nitekim Nahl sûresi 98. âyette Kur‟ân tilâvetine baĢlanırken “Kur‟ân okuduğun 

zaman kovulmuĢ Ģeytanın Ģerrinden Allah‟a sığın”
3
 Ģeklinde bir tavsiye mevcuttur. 

Bu demektir ki istiâzeyle Ģeytanın insana musallat olmasından emin olunma durumu 

söz konusudur. Dolayısıyla istiâze Kur‟ân tilâvetinde bulunacak kimse için bir nevi 

mukaddime mahiyetindedir. Bu vesileyle Kur‟ân okunması esnasında kiĢinin 

Kur‟ân‟ı anlamasına engel teĢkil edecek manevi engellerden arınması hâli 

gerçekleĢmektedir.
4
 

Yukarıda kendisine yer verilen Nahl sûresinin 98. âyetindeki istiâzenin emir 

formu, Kur‟ân‟da mevcuttur. Literatürde kendisine yer verilen istiâze formları ise 

                                                 
1
  Râğıb el-Ġsfahânî, el-Müfredat fî ğarîbi‟l-Kur‟ân (Lübnan: y.y., ts.), 526. 

2
  Ebû Ca„fer et-Taberî, Câmi„u‟l-beyân „an te‟vîli âyi‟l-Kur‟ân (Mısır: y.y., 1903), 1/49. Ġstiâze-

besmeleyle ilgili geniĢ bilgi için bk. Abdullah Aydemir, “Ġstiâze”, Diyanet Dergisi 10 (1971), 41-

44; Hasan Hüseyin Havuz, “Sâbûnî‟nin Revâiu‟l-Beyân” Adlı Tefsiri Bağlamında Ġstiâze ve 

Besmele”, Muhammed Ali es-Sâbûnî ve Tefsir Ġlmindeki Yeri (Ankara: Grafiker Yayınları, 2022), 

205-232; Remzi AteĢyürek, “Ġsti‟âze”, Ondokuz Mayıs Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi 40 

(2016), 67-84. 
3
  Nahl, 16/98. “ ُفبًح لَأص حٌمَآْ فخٓظؼٌ رخلله ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١ ” 

4
  Ziya ġen, “Ġstiâze ve Besmele”, Diyanet Ġlmi Dergi, 40 (2004), 91. 
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Kur‟ân‟da bulunmamaktadır. Dolayısıyla bu durum, istiâzenin keyfiyeti hususunda 

ihtilafın mevcudiyetine sebep olmaktadır. Bu hususta en çok tercih edilen istiâze 

sîgası “ُحػًٛ رخلله ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١” dir.
5
 Bununla beraber aĢağıdaki sîgalardan herhangi 

biriyle istiâze yapmak da câizdir. 

  أػًٛ رخلله ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١ُ

  أػًٛ رخلله ح١ٌّٔغ حٌؼ١ٍُ ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١ُ

  أػًٛ رخلله حٌؼظ١ُ ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١ُ

  أػًٛ رخلله ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١ُ اْ الله ٘ٛ ح١ٌّٔغ حٌؼ١ٍُ

  ٌؼ١ٍُ ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١ُأػًٛ رخلله حٌؼظ١ُ ح١ٌّٔغ ح

 أػًٛ رخلله حٌؼظ١ُ ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١ُ اْ الله ٘ٛ ح١ٌّٔغ حٌؼ١ٍُ

  أػًٛ رخلله ح١ٌّٔغ حٌؼ١ٍُ ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١ُ اْ الله ٘ٛ ح١ٌّٔغ حٌؼ١ٍُ

  أػًٛ رخلله ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١ُ ٚحٓظفظق الله ٚ٘ٛ ه١َ حٌفخطل١ٓ

حٌمي٠ُ ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١ُأػًٛ رخلله حٌؼظ١ُ ٚرٛؿٙٗ حٌى٠َُ ٍٚٓطخٔٗ 
6

 

Ġstiâze ile alakalı âyet-i kerîmedeki emir sigasının vücubiyet bildirip 

bildirmediği meselesi ulemâ arasında ihtilaflıdır. Ġstiâzenin uygulanmasına gelince 

eğer Kur‟ân tilâvtinde bulunacak kimse cehren okuyacaksa ve kendisini dinleyecek 

birileri varsa istiâzeyi cehrî olarak okur. Ancak Kur‟ân okuyan kimse tilâveti hafî 

Ģekilde gerçekleĢtirecekse bu halde istiâze cehren okunmaz. Bu durum namazların 

tamamı için ikinci durumda olduğu gibi aynen geçerlidir. Burada Ģuna da değinmek 

gerekir ki kırâat; öksürme ya da aksırma gibi kiĢinin elinde olmayan sebeplerle ya da 

okunan âyetin ahkâmı, tecvidi ve eğitim gibi nedenlerle kesildiğinde istiâzenin 

                                                 
5
  Ebü‟l-Hasen Tâhir Ġbn Galbûn, et-Tezkira fi‟l-kırââti‟s-semâ (Cidde: el-Cemâatü‟l-Hayriyye li-

Tahfîzi‟l-Kur‟âni‟l-Kerîm, 1412/1991), 1/83; Ahmed b. Muhammed ed-Dimyâtî, Ġthâfü füdalâi‟l-

beĢer, thk. Ali Muhammed ed-Dabbâ (Mısır: y.y., ts.), 19. 
6
  Recep Koyuncu, Kırâat Ġlmi/Takrîb Usûlü (Konya: Hacıveyiszâde Ġlim ve Kültür Vakfı Yayınları, 

2018), 76. 
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tekrarlanması gerekmez. Ancak bu gibi mücbir durumlar dıĢında bir sebepten tilâvete 

ara verilir veya son verilirse tilâvete baĢlanırken istiâze yeniden okunmalıdır.
7
 

Besmele, “ًٍفؼ” veznindendir ve Kur‟ân okuyucusunun بسم الله الرحمن الرحيم 

demesinden ibarettir.
8
 Besmele, müslümanların iĢlerinin hayırla sonuçlanması için 

kullandıkları Kur‟ânî bir ifadedir. Yine o, müslümanın hayatının her alanında 

kendisinden ayrılmadığı bir nevi istinatgâhıdır.
9
 Kırâat imamları, Tevbe sûresi 

haricinde sûrelerin evvelinde besmelenin okunması hususunda ittifak etmiĢlerdir. 

Dolayısıyla Kur‟ân okuyacak kiĢinin, tilâvete sûre baĢından baĢlıyorsa, besmele ile 

baĢlaması gerekmektedir.
10

 Sûre ortasında besmelenin okunması ise Kur‟ân 

okuyucusunun tercihine bırakılmaktadır.
11

 Burada kırâat imamlarının iki sûre 

arasındaki icrasına da değinmek gerekir ki ehl-i besmele (Ġbn Kesîr, Kâlûn, „Âsım, 

Kisâî, Ebû Ca„fer ile VerĢ), Enfâl-Berâe arası haricinde iki sûre arasında besmele 

çekmektedirler. Yine Ġmâm Hamza, besmelenin hazfiyle birlikte iki sûreyi birbirine 

vaslederken VerĢ, Ebû „Amr, Ġbn „Âmir ile Ya„kûb ise iki sûre arasında besmelenin 

hazfiyle sekt yapmak suretiyle iki sûreyi birbirine vasletmektedirler.
12

 „Avfî, konuyla 

ilgili, ister baĢka bir sûreden Fâtiha‟ya vasledilsin isterse Fâtiha‟dan tilâvete 

baĢlansın bu sûrenin baĢında besmele çekilmesi hususunda icmâ„ olduğunu ifade 

etmektedir.
13

 

„Avfî, eserlerinde istiâze konusunu muhatsar bir Ģekilde ele almaktadır. ġöyle 

ki ona göre istiâze “ُأػًٛ رخ الله ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١” formundadır ve istiâzenin bu sîgasında 

herhangi bir ihtilaf yoktur.
14

 Ancak Hasan-ı Basrî‟den gelen “ ِٓ ُأػًٛ رخلله ح١ٌّٔغ حٌؼ١ٍ

 اْ الله Ģeklinde bir rivâyet de mevcuttur. Burada ”حٌش١طخْ حٌَؿ١ُ اْ الله ٘ٛ ح١ٌّٔغ حٌؼ١ٍُ

                                                 
7
  Ġsmail Karaçam, Kur‟ân Tilâvetinin Esasları (Ġstanbul: ĠFAV Yayınları, 2018), 437. 

8
  ġemsüddîn Ebü‟l-Hayr Muhammed b. el-Cezerî, et-Temhîd fî „ilmi‟t-tecvîd, thk. Ğânim Kaddûrî 

el-Hamed (Beyrût: Müessesetü‟r-Risâle, 1421/2001), 67. Benzer ifadeler için bk. Âsım Efendî, el-

Okyanûsü‟l-basît fî tercümeti Kâmûsü‟l-muhît (Ġstanbul: Matbaa-i Bahriye, h. 1305.), 3/1173. 
9
  Karaçam, Kur‟ân Tilâvetinin Esasları, 438. 

10
  Karaçam, Kur‟ân Tilâvetinin Esasları, 438-439. 

11
  ġâtıbî, Hırzü‟l-emânî, 9 (106. beyit). Ġlgili beyit Ģu Ģekildedir: ٓٛح٘خ ٚفٟ ٚلا ري ِٕٙخ فٝ حرظيحءن ٍٓٛس 

 حلأؿِحء ه١َ ِٓ طلا
12

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 53b; Hâmid b. Hâce Abdülfettâh Pâlûvî, Zübdetü‟l-„irfân 

(Ġstanbul: y.y., 1312), 6. 
13

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 53b. 
14

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 53b. 
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ifadesindeki lafzatullâhın “hâ”sı sonrasındaki hâ harfine idğâm edilir. A„meĢ
15

 ve 

ġenebûzî‟den
16

 de “ُأػًٛ رخلله ِٓ حٌش١طخْ حٌَؿ١ُ اْ الله ٘ٛ ح١ٌّٔغ حٌؼ١ٍ” Ģeklinde bir rivâyet 

söz konusudur. Buna göre de اْ الله terkibindeki lafzatullahın “hâ”sı, ardından gelen 

hâ harfine idğâm edilir. Mutavvi„î
17

 de A„meĢ ve ġenebûzî‟den gelen istiâze 

sîgasının aynı formunu nakletmekte; ancak o, lafzatullahtaki hâ harfini sonrasındaki 

harfe idğâm etmeyip izhârla okumaktadır.
18

 Burada Ģuna da değinmek gerekir ki 

tilâvet cehrî yapılacaksa istiâze açıktan çekilir, Ģayet hafî yapılacaksa istiâze gizli 

olarak okunur.
19

 

3.1.2. Ġdğâm 

Sözlükte idğâm; bir Ģeyi diğerine bir harfi de diğer bir harfe katmak,
20

 atın 

ağzına gem vurmak, yüzü karartmak, bir Ģeyi kaplamak
21

 manalarında 

kullanılmaktadır. Istılahta ise idğâm, iki harfi birbirine katmak anlamına gelmekte ve 

üç Ģekilde gerçekleĢmektedir. Bunlar “mahreç ve sıfatları aynı”, “mahreçleri aynı; 

fakat sıfatları farklı” yahut “mahreç ve/veya sıfatları yakın” iki harften birincisinin 

ikincisine katılmasıdır. Bu durum Arapça‟ya mahsus olup, dilin aynı ya da birbirine 

                                                 
15

  Ebû Muhammed Süleymân b. Mihrân el-Kûfî (ö. 148/765), Ģâz kırâatler olarak isimlendirilen dört 

kırâatten birinin kendisine nisbet edildiği kırâat imamıdır. Hadis ilmine dair derin bilgisiyle de 

tanınmaktadır. GeniĢ bilgi için bk. Mücteba Uğur, “A„meĢ” Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm 

Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 1991), 3/54; Kasım Kuzyurt, A„meĢ Kırâatının Muttavvi‟î 

Rivâyeti ile ġenebûzî Rivâyeti Arasındaki Farklılıklar (Ġstanbul: Ġstanbul Üniversitesi, Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2018), 48-52. 
16

  Ebü‟l-Ferec Muhammed b. Ahmed b. Ġbrâhîm eĢ-ġenebûzî (ö. 388/998), Ģâz kırâat imamı 

A„meĢ‟in ikinci râvîsidir. Tefsir ve kırâat ilimlerindeki yetkinliği ile tanınmıĢtır. GeniĢ bilgi için 

bk. Tayyar Altıkulaç, “ġenebûzî”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV 

Yayınları, 2010), 38/535; Kuzyurt, “A„meĢ Kırâatının Râvîleri”, 53-55. 
17

  Ebü‟l-Abbâs Hasan b. Saîd b. Ca„fer el-Muttavvi„î (ö. 371/982), A„meĢ‟in birinci râvîsidir. Kırâat, 

tefsir ve hadis alanlarında pek çok talebe yetiĢtirmiĢtir. GeniĢ bilgi için bk. Kuzyurt, “A„meĢ 

Kırâatının Râvîleri”, 55-58; BirıĢık, “Kırâat”, 25/428. 
18

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr ve nefehâtü‟l-ezhâr, 32a. 
19

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 53b. 
20

  Âsım Efendî, Kâmûs, 4/282. 
21

  Ebü‟l-Fazl Cemâlüddîn Muhammed b. Mükerrem Ġbn Manzûr, Lisânü‟l-„Arab (Beyrût: Dâru 

Sâdır, ts.), 12/203; Muhammed b. Ya„kûb el-Fîrûzâbâdî, el-Kâmûsü‟l-muhît, thk. Muhammed 

Naim Arksûsî (Beyrût: Müessesetü‟r-Risâle, 2005), 1/107; Ebü‟l-Hüseyn Ahmed Ġbn Fâris, 

Mu„cemü mekâyîsü‟l-lüğa, thk. Abdüsselâm Muhammed Hârûn (Amman: Dâru‟l-Fikr, 

1399/1979), 2/284-85. 
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yakın iki mahrece sadece bir defa gitmesi yoluyla, telaffuza kolaylık kazandırmak 

için yapılır.
22

 

Ġdğâmın, müdğam ve müdğâmün fîh olmak üzere iki ana unsuru 

bulunmaktadır. Bunlardan müdğam, sonrasındaki harekeli harfin cinsine çevrildiği 

birinci sâkin harftir. Müdğamün fîhe gelince bu da öncesindeki sâkin harfin 

kendisine dâhil edildiği harekeli harftir.
23

 

Kırâat literatüründe idğâmlar iki ana baĢlıkta ele alınmaktadır. Bunlar idğâm-ı 

kebîr ve idğâm-ı sağîrdir. Bunlardan idğâm-ı kebîr, peĢ peĢe gelen iki harften her 

ikisinin de harekeli olduğu idğâm çeĢididir. Ġdğâmın bu türünü Ebû „Amr 

uygulamaktadır. „Âsım kırâati Hafs rivâyetinde ise sadece (َِّّٟٕى َِ )
24

 ve (َّٕخ َِ ْ (لَا طخَ
25

 

kelimelerinde idğâm-ı kebîr gerçekleĢmektedir. ġöyle ki bu kelimelerin asılları 

ىََِٕٕٟ) َِ ) ile (َُٕٕخ َِ ْ  dır. Bunun idğâm-ı kebîr olarak icra edilmesi uygulamadaki zorluk (لَا طخَ

ve idğâm öncesinde birinci harfin sâkin kılınması gibi nedenler dolayısıyladır.
26

 

Ġdğâm-ı sağîr ise “müdğâm”ın sâkin, “müdğâmün fîh”in harekeli olduğu durumlarda 

gerçekleĢmektedir. Ġdğâmın uygulanma keyfiyetine gelince idğâm esnasında 

müdğâm, müdğamün fîhte zat ve sıfatlarıyla tamamen kaybolmuĢsa buna tam (kâmil) 

idğâm; “müdğam”ın müdğamün fîhte herhangi bir sıfatıyla kendini hissettirdiği 

idğâma ise nâkıs idğâm denilmektedir.
27

 AĢağıda sırasıyla idğâm-ı kebîr ve idğâm-ı 

sağîr bahisleri ele alınacaktır. 

                                                 
22

  Mehmet Ali Sarı, “Ġdğâm”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 

2000), 21/471-472. 
23

  Celâlüddîn es-Suyûtî, el-Ġtkân fî „ulûmi‟l-Kur‟ân, thk. Sakıp Yıldız, Hüseyin Avni Çelik (Ġstanbul: 

Hikmet NeĢriyat, 1987), 1/227. 
24

  el-Kehf 18/95. 
25

  Yûsuf 12/11. 
26

  Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/876. 
27

  Sarı, “Ġdğâm”, 21/472. Ġdğâm ve çeĢitleriyle ilgili bk. Osman Jasime, “Molla Muhammed Emin 

Efendî ve Ġdğâm-ı Kebîr Hakkında “Lâhika” Adlı Risâlesi”, Bartın Üniversitesi Ġslami Ġlimler 

Fakültesi Dergisi 12 (2019), 165-179; Ahmet Bostancı, “Ġspirli Ömer Efendî‟nin Ġdğâmla Ġlgili 

Risâlesi”, Erzurum Ġspirli Kadızâde Mehmed Ârif Efendî ve Ömer Efendî Sempozyumu (2-4 Mayıs 

2014 Erzurum), ed. Ömer Kara (Erzurum: y.y., 2014), 557-571; Zafer Kızıklı, “Arap Dilinde 

Ġdğâm Kavramı”, Ekev Akademi Dergisi 32 (2007), 177-195. 
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3.1.2.1. Ġdğâm-ı Kebîr 

„Avfî, idğâmlar bahsine Ebû „Amr‟ın Sûsî rivâyetine göre idğâm-ı misleynde 

idğâmın söz konusu olduğu iki yeri zikretmekle giriĢ yapmakta; bu iki yerin de 

Bakara sûresindeki ُِٕخٓىى 
28

 ve Müddessir‟deki ُِخ ٍٓىى 
29

 ifadeleri olduğunu dile 

getirmektedir. „Avfî, Sûsî rivâyetinde bu örnekler dıĢındaki yerlerde idğâm-ı kebirin 

söz konusu olmayıp izhârın uygulandığını ifade etmektedir.
30

 

„Avfî, iki aynı harf ayrı kelimelerde yan yana geldiği takdirde de idğâm-ı 

misleynin oluĢtuğunu ve bu hususta kurrânın ittifak ettiğini beyan etmektedir. O ٗف١

,٘يٜ
31

 ِٚٓ هِٞ ٠ِٛجٌ 
32

 ve ٌُٙ ًٚاًح ل١ 
33

 ifadelerini bu duruma örnek olarak zikretmekte 

ve Lokman sûresindeki َٖفلا ٠لِٔه وف 
34

 terkibinde ise ن harfinden önce nûn-i sâkin 

bulunması sebebiyle idğâmın söz konusu olmadığını belirtmektedir.
35

 Eğer misleyn 

harflerinden birincisi Ģeddeli, tenvînli veya muhatap ص sı ve mütekellim ise „Avfî, bu 

durumda idğâm-ı misleynin gerçekleĢmediğini ifade etmektedir.
36

ّْ ٓمَ  ِ,
37

رؼٌحد  

,رج١ْ
38

 أفؤٔض طىَٖ 
39

 ve وٕض طَحرخ 
40

 ifadeleri bu durumun örneklerindendir.
41

 

Ġdğâm-ı mütecâniseyn ve mütekâribeyn konuları da „Avfî‟nin idğâm bahsinde 

ele aldığı hususlardandır. O, konuyla ilgili ilk olarak idğâm-ı mütekâribeyne 

değinmekte; bu kısımda öncelikle  ق ve ن harflerinin birbirlerine idğâmını 

irdelemektedir. Buna göre cemi mîminden önceki tekârub harflerinden ن‟in 

öncesinde ق‟ın bulunması ve onun öncesindeki harfin ise harekeli olması hâlinde 

idğâm-ı kebîr uygulanmaktadır. ُهٍمى,
42

 ٍُلىُ 
43

 ve ُٚحػمى 
44

 sözcükleri bu durumun 

                                                 
28

  el-Bakara 2/200. 
29

  el-Müddessir 74/42. 
30

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 6a-7b. 
31

  el-Mâide 5/46. 
32

  Hûd 11/66. 
33

  el-Münâfikûn 63/5. 
34

  Lokmân 31/23. 
35

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 7b. 
36

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 7b. 
37

  el-Kamer 54/48. 
38

  el-A„râf 7/165. 
39

  Yûnus 10/99. 
40

  en-Nebe 78/40. 
41

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 7b. 
42

  Fussilet 41/21. 
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örneklerindendir.
45

 Ancak ق‟ın öncesi sâkinse ve  harfinden sonra cemi mîmi ن 

gelmezse idğâm-ı mütekâribeyn oluĢmaz. Bunun misalleri ise ُ١ِؼخلى 
46

 ve هٍمه 
47

 

kelimeleridir.
48

 

„Avfî, yukarıda zikredilen örnekler dıĢında kırâat ricâlinin idğâm 

uygulamalarını zikretmektedir. O bu bağlamda lâm, mîm ve nûn harfiyle alakalı 

idğâmları ele almakta ve ي‟ın öncesindeki harf harekeliyse ي‟ın   ٍ harfine idğâm 

edileceğini dile getirmektedir. لي ؿؼً ٍره örneğindeki altı çizili kelimelerde 

gerçekleĢen idğâm bu nevidendir.
49

 Ġdğâm-ı kebîr bahsinde َ harfinin idğâmına da 

değinen „Avfî, bu harfin د ile peĢ peĢe gelmesi ve öncesinin de harekeli olması 

durumunda   َ harfinin ğunnesiyle د'ya idğâm edileceğini ifade etmektedir. Ne var ki 

„Avfî, kırâat âlimlerinin bu gibi yerleri idğâm Ģeklinde isimlendirdiklerini; kendisinin 

ise bunu doğru bulmadığını, bu durumlarda en güzel isimlendirmenin ihfâ olacağını 

belirtmektedir.
50

 ġâtıbî‟nin de mezkûr durum için „Avfî‟nin verdiği bilgiye muvafık 

olarak ihfâ terimini kullandığı görülmektedir.
51

 Yukarıda temas edilen meseleye dair 

örnekler ٗ٠لىُ ر 
52

 ve ٓرؤػٍُ رخحٌشخو٠َ 
53

 ifadelerindeki uygulamalardır.
54

 

„Avfî, idğâm-ı kebîr bahsinde ْ harfinin idğâmı hakkında da malumat 

vermektedir. O, ْ harfinin öncesinin harekeli olması durumunda ي ve ٍ harflerine 

idğâm edileceğini öncesinin sâkin olması hâlinde ise izhârla okunacağını söylemekte 

ve bu hususa طؤًّْ ٍره 
55

 ve ٔئِٓ ٌه ٌٓ 
56

 ifadelerini örnek vermektedir. „Avfî, yukarıda 

zikredilen Ģartları sağlamadığından ٌٗ ْٛ٠ى 
57

 ve ُٙ٠وخفْٛ ٍر 
58

 misallerinde olduğu 

                                                                                                                                          
43

  el-Mü‟min 40/64. 
44

  el-Mâide 5/7. 
45

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 7a; ġâtıbî, Hırzü‟l-emânî, 11 (134. beyit); Kâdî, el-Vâfî, 48. 
46

  el-Hadîd 57/8. 
47

  el-Kehf 18/37. 
48

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 7a-8b. Ayrıca bk. Kâdî, el-Vâfî, 48. 
49

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 9a. 
50

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 9a. 
51

  ġâtıbî, Hırzü‟l-emânî, 13 (152. beyit); Kâdî, el-Vâfî, 53. 
52

  el-Mâide 5/95. 
53

  el-En„âm 6/53. 
54

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 9a. 
55

  el-A„râf 7/167. 
56

  el-Ġsrâ 17/90. 
57

  el-En„âm 6/101. 
58

  en-Nahl 16/50. 
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üzere ْ harfinin sonrasına idğâm edilemeyeceğini ifade etmektedir.
59

 Ancak ٓٔل 

kelimesi bu durumun istisnasıdır. ġöyle ki öncesindeki harf sâkin olmasına rağmen 

 ٔلٓ ٌٗ
60

 ve ِٚخ ٔلٓ ٌه 
61

 ifadelerinde ْ harfi, ي‟a istisnai olarak idğâm edilmektedir.
62

 

3.1.2.2. Ġdğâm-ı Sağîr 

Ġdğâm-ı sağîr, ilki sâkin ikincisi müteharrik iki harfi birbirine katmak suretiyle 

aynı mahreçten çıkarmaktır.
63

 Ġdğâm-ı sağîr, „Avfî‟nin eserlerinde ele aldığı 

meselelerden bir diğeridir. „Avfî, bu hususta dâl (ى), zâl (ً), tâü‟t te‟nîs (ص) ve lâm (ي) 

harflerinin idğâmlarına yer vermektedir. Bunlardan  ى harfinin sekiz harfe idğâmı söz 

konusudur. Bunlar, sırasıyla ص  ,ٕ ,ّ ,ُ ,ً ,ؽ  harfleridir. Ancak burada ظ ve ع ,

Ģuna değinmek gerekir ki bu hususta kurrânın ititifakı mevzubahis değildir. Nitekim 

Ebû Ca„fer, Kâlûn, Ġbn Kesîr, Ya„kûb ve „Âsım bu harflerde izhâr yaparken; ى‟ı bu 

harflere idğâm edenler ise Ebû „Amr, Hamza, Kisâî ve Halef‟tir. ُلي ؿخءو,
64

 لي شغفٙخ 
65

 

ve ٌٚمي ًٍأٔخ 
66

 ifadeleri bu durumun örneklerindendir.
67

 Bu isimler dıĢında kalan VerĢ, 

HiĢâm ve Ġbn Zekvân rivâyetlerinde ise bu harflerin idğâmı hususunda yeknesak bir 

uygulama söz konusu değildir. ġöyle ki yukarıda bahsedilen idğâm harflerinden ع 

ve ظ harflerinde VerĢ rivâyetine isnâdla idğâm uygulanmakta, kalan altı harfte ise 

izhâr icra edilmektedir. Ġbn Zekvân rivâyetinde ise ّ, ؽ ,ص ve ٕ harflerinde ittifakla 

izhâr uygulanırken ظ ,ع ve ً‟da ise ittifakla idğâm yapılmaktadır. Bu harfler dıĢında 

kalan ُ‟de yapılan izhâr ve idğâm ameliyesinde de ihtilaf vakidir. Ayrıca HiĢâm 

rivâyetine nispetle ص harfinde izhâr uygulanırken kalan yedi harfte idğâm icra 

                                                 
59

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 9a-10b. 
60

  „Ankebût, 29/46. 
61

  Hûd 11/53. 
62

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 9a-10b. 
63

  Saçaklızâde, Muhammed Ebû Bekr MerâĢî, Cühdü‟l-mukıll, thk. Sâlim Kaddûrî el-Hamed (Ürdün: 

Dâru Ammâr, 2008), 181. 
64

  Âl-i Ġmrân 3/183. 
65

  Yûsuf 12/30. 
66

  el-A„râf 7/179. 
67

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 10a. Detaylı bilgi için bk. Ebü‟l-Kâsım „Alî b. Osman b. 

Muhammed b. Ahmed b. el-Hasen Ġbnü‟l-Kâsıh, Sirâcü‟l-kârii‟l-mübtedî ve tizkâru‟l-mukrii‟l-

müntehî, thk. Muhammed Abdulkâdir ġâhîn (Beyrût: Dâru‟l-Kütübi‟l-„Ġlmiyye, 1425/2004), 105-

107. 
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edilmektedir.
68

 Buna ilaveten onun ٌمي ظٍّه terkibinde istisnai olarak izhâr yaptığı 

görülmektedir.
69

  

ً harfinin idğâm edildiği harfler ى ,ؽ, ُ, ّ ve ص„dır. Bu duruma اً طزَأ,
70

اً  

,ؿؼً
71

 ٚاً طَفٕخ 
72

 ifadeleri misal olarak verilebilir.
73

 Bu örneklerde ve benzerlerinde 

Ebû „Amr ve HiĢâm idğâmlı okurken; Nafî„, Ebû Ca„fer, Ġbn Kesîr, „Âsım ve Ya„kûb 

ise izhâr ile okumaktadır.
74

 Ayrıca Kisâî kırâatine ve Hamza‟nın Hallâd rivâyetine 

nispetle ؽ harfinde izhâr, diğer harflerde ise idğâm icra edilmektedir. Buna ilaveten 

Halef hem kendi ihtiyârında hem de râvîsi olduğu Hamza‟nın rivâyetinde ص ve ى 

harflerinde, Ġbn Zekvân ise sadece ى harfinde idğâm icra etmektedir.
75

 

Yukarıda idğâm-ı sağîrle ilgili bahsi geçen harflerden tâü‟t-te‟nîs, ؽ ,ع,  ُ, ّ, 

 .harflerinin öncesinde sâkin olarak bulunduğunda idğâm söz konusu olur ظ ve ص

,وٌرض ػّٛى
76

,رّخ ٍكزض ػُ 
77

 ٔؼـض ؿٍٛىُ٘ 
78

 ve ُ٘هزض ُىٔخ 
79

 ifadeleri bu durumun 

örneklerindendir. Ebû Ca„fer, Kâlûn, Ġbn Kesîr, Ya„kûb ve „Âsım, bu gibi yerlerde 

izhârla okumakta, Halef ise ihtiyârında sadece ع harfinde bu isimler gibi izhâr 

yapmaktadır. Bunlar dıĢında Ebû „Amr, Hamza ve Kisâî idğâm yapmaktadırlar.
80

 

Ayrıca VerĢ, tâü‟t-te‟nîsten sonra gelen ظ harfinde idğâm yapmakta, kalan beĢ harfte 

ise izhâr yapmaktadır. Mezkûr altı harfin idğâm ve izhâr uygulamalarında Ġbn „Âmir 

için üç farklı durum mevzubahistir. Ġbn „Âmir kırâatinde ّ ve ُ‟de izhâr, ؽ ve ع 

                                                 
68

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 10a; „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 72b. Detaylı bilgi için bk. Kâdî, el-Vâfî, 

107-108. 
69

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 10a; „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 73a. Detaylı bilgi için bk. Abdurrahmân 

b. Ġsmâîl b. Ġbrâhîm Ebû ġâme el-Makdisî, Ġbrâzül-meânî min Hırzi‟l-emânî fi‟l-kırââti‟s-seb„, thk. 

Ġbrâhîm Atve Avad (Kahire: Mustafa el-Babî el-Halebî, 1982), 186; Ġbnü‟l-Kâsıh, Sirâcü‟l-kârii‟l-

mübtedî, 104-105. 
70

  el-Bakara 2/166. 
71

  el-Mâide 5/20. 
72

  el-Ahkâf 47/29. 
73

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 10a. Detaylı bilgi için bk. Ġbnü‟l-Kâsıh, Sirâcü‟l-kârii‟l-mübtedî, 

107. 
74

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 10a. Detaylı bilgi için bk. Ġbnü‟l-Kâsıh, Sirâcü‟l-kârii‟l-mübtedî, 

107. 
75

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 10a; „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 73a. Detaylı bilgi için bk. Ġbnü‟l-Kâsıh, 

Sirâcü‟l-kârii‟l-mübtedî, 104-105. 
76

  eĢ-ġems 91/11. 
77

  et-Tevbe 9/25. 
78

  en-Nisâ 4/56. 
79

  el-Ġsrâ 17/97. 
80

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 11b. 
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harflerinde idğâm icra edilmektedir. Kalan iki harfte ise onun râvîleri arasında ihtilaf 

mevcuttur.
81

 „Avfî, ٚؿزض ؿٕٛرٙخ terkibinde hocası Mesyerî‟den izhâr vechini 

ahzettiğini ve Ġbn Zekvân‟dan meĢhur olanın da bu vecih olduğunu ifade 

etmektedir.
82

  

„Avfî‟nin idğâm-ı sağîr hususunda ele aldığı meselelerden biri de ي‟ın 

idğâmıdır. Nitekim bu harf ؽ ,ع ,ظ ,ّ ,ُ ,ع ,ص ve ْ harflerinin öncesinde sâkin 

olarak bulunursa idğâm-ı sağîr söz konusu olmaktadır. ٍد حٌىفخ ّٛ ,ً٘ ػ
83

, رً ؽزغ الله 
84
رً 

رخٌلك  ٔمٌف  
85

 ve   طؤط١ُٙرً 
86

 ifadeleri bu durumun misallerindendir.
87

 

3.1.2.3. Mahreçleri Birbirine Yakın Harflerin Ġdğamı 
 

„Avfî; Ebû „Amr, Hallâd ve Kisâî‟nin nerede olursa olsun د harfini ف harfine 

idğâm ettiklerini belirtmekte ve bu duruma örnek olarak   أٚ ٠غٍذ فٔٛف
88

 ifadesini 

zikretmektedir.
89

 Kisâî, diğerlerinden farklı olarak biraz önceki durumun aksine  اْ ٔشؤ

 ٔؤف رُٙ حلأٍع
90

 örneğindeki gibi ف harfinin د harfinden önce geldiği durumlarda 

da idğâm yapmaktadır.
91

 

Mahreçleri birbirlerine yakın harflere ait idğâm bahsinde „Avfî, ي ve ً 

harflerinin idğâmına da yer vermektedir. Buna göre Kisâî‟nin râvîlerinden Ebü‟l-

Hâris, ٠فؼً ًٌه ِٓٚ 
92

 örneğindeki gibi sâkin ي‟dan sonra  ً harfinin geldiği durumlarda 

                                                 
81

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 10b; „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 74a. Detaylı bilgi için bk. Ebû ġâme el-

Makdisî, Ġbrâzül-meânî, 188-189; Ġbnü‟l-Kâsıh, Sirâcü‟l-kârii‟l-mübtedî, 108; Kâdî, el-Vâfî, 108-

109. 
82

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 10b; „Avfî, Ravdu‟l-ezhâr, 74a. Detaylı bilgi için bk. Ġbnü‟l-Kâsıh, 

Sirâcü‟l-kârii‟l-mübtedî, 108. 
83

  el-Mutaffifîn 83/36. 
84

  en-Nisâ 4/155. 
85

  el-Enbiyâ 21/18. 
86

  el-Enbiyâ 21/40. 
87

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 11b. 
88

  en-Nisâ 4/74. 
89

  „Avfî, kendisinin de böyle yerlerde hem idğâm hem de izhârla okuduğunu dile getirmektedir. Bk. 

„Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 11a. Konuyla alakalı detaylı bilgi için bk. Ebû ġâme el-Makdisî, 

Ġbrâzül-meânî, 190-192; Ġbnü‟l-Kâsıh, Sirâcü‟l-kârii‟l-mübtedî, 109-110; Kâdî, el-Vâfî, 109-111. 
90

  Sebe‟ 34/9. 
91

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 11b. Muhammed Hâlid Mansûr vd., el-Müzhir fî Ģerhi‟Ģ-ġâtıbiyye 

(Amman: Dâru „Ammâr, 1427/2006), 134. 
92

  Münafikûn, 63/9. 
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idğâm yapmaktadır.
93

 Ebû „Amr, Ebû Ca„fer, Ġbn „Âmir, Hamza ve Kisâî ise aynı 

kelimede olması koĢuluyla ع ile ص harflerini de idğâmla okumaktadır. ٌُزؼظ 
94

 ve  ٌُزؼض 

95
 kelimelerindeki idğâm bunun örneklerindendir.

96
 Mahrecleri birbirlerine yakın 

olup da idğâm edilen diğer harfler ise ٠َى ػٛحد حٌي١ٔخ ِٓٚ 
97

 ifadesindeki gibi dâl ى ve 

sonraki و١ٙؼض     ;ع 
98

 daki  ٠ٍٙغ ًٌه ;ً harfiyle sonraki  ص
99

 ifadesindeki ع ve 

sonrasında gelen ً; فٕزٌطٙخ ifadesindeki
100

 ً harfi ve peĢi sıra gelen  ٔغفَ ٌىُ ; ص
101

 

örneğinde olduğu üzere ٍ ve sonrasındaki ٠خ رٕٟ حٍوذ ِؼٕخ ;ي 
102

 ifadesindeki   َ ve د ile 

  ٠ؼٌد ِٓ ٠شخء
103

 ifadesindeki د ve َ harfleridir.
104

 Son olarak zikredilen örnek 

hakkında „Avfî‟nin de aktarımında olduğu üzere ġâtıbî, her ne kadar hulfü tercih etse 

de konu hakkındaki vecihlerden idğâm uygulaması eĢ-ġâtıbiyye‟nin isnâd 

muhtevasına aykırı olduğu gerekçesiyle, kırâat literatüründe bazıları tarafından 

eleĢtiriye tabi tutulmaktadır.
105

 „Avfî,٠ؼٌد ِٓ ٠شخء terkibindeki idğâm hakkında her iki 

vechi de hocalarından okuduğunu ifade etmektedir.
106

 

3.1.3. Hemze Ġle Ġlgili Meseleler 

Hemzenin isimlendirilmesi, harf olup olmadığı meselesi, mahreç ve sıfatları, 

sahîh veya illetli olması, telaffuzu ve imlâsıyla ilgili tartıĢmalar söz konusudur. Öyle 

ki hemzenin tahkîk, tahfîf, telyîn ve teshîli, ibdâli ve hazfi gibi hususlar, dil ve kırâat 

                                                 
93

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 11a. „Alemüddîn Ebü‟l-Hasen „Alî Muhammed b. Abdissamed es-

Sehâvî, Kitâbü Fethi‟l-vesît fî Ģerhi‟l-Kasîd, thk. Mevlây Muhammed el-Ġdrîsî et-Tâhirî (Riyad: 

Mektebetü‟r-RüĢd, 2002/1423), 2/396-397; Kâdî, el-Vâfî, 109-111; Mansûr vd., el-Müzhir, 134. 
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  el-Mü‟minûn 23/112. 
95

  Yûnus 10/16. 
96

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 11a. 
97

  Âl-i Ġmrân 3/145. 
98

  Meryem 19/1. 
99

  el-A„râf 7/176. 
100

  Tâhâ 20/96. 
101

  el-A„râf 7/161. 
102

  Hûd 11/42. 
103

  el-Mâide 5/40. 
104

  „Avfî, mahreçleri yakın olup da birbirlerine idğâm edilen harfleri zikrederken yer yer hocalarına 

idğâm ve izhâr vecihlerinin her ikisiyle de okuduğunu zikretmektedir. „Avfî, el-Cevâhiru‟l-

mükellele, 11a-12b. Konuyla alakalı detaylı bilgi için bk. Kâdî, el-Vâfî, 112-113. 
105

  Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 3/1545-1547; Muhammed Emîn Efendî, „Umdetü‟l-hullân, 1/154; Kâdî, el-

Vâfî, 109-111. Muhammed Sâlim Muhaysın, el-ĠrĢâdâtü‟l-celiyye fi‟l-kırââti‟s-sebʿ min tarîki‟Ģ-

ġâtıbiyye (Kahire: Dâru Muhaysın, 1426/2005), 111; Seyyid LâĢîn Ebü‟l-Ferah - Hâlid b. 

Muhammed el-Hâfız el-ʿĠlmî, Takrîbü‟l-meʿânî fî Ģerhi Hırzi‟l-emânî fi‟l-kırââti‟s-sebʿi (Medine: 

Mektebetü Dâri‟z-Zemân, 1424/2003), 123. 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 11b. 
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âlimlerinin en fazla ilgilendiği konuların baĢında yer almaktadır.
107

 Buna göre 

hemzenin müfred olarak bir kelimede bulunması, bir kelimede iki hemze ve iki 

kelimede iki hemze Ģeklinde gelmesi durumlarıyla alakalı kırâat ihtilafları ortaya 

çıkmaktadır. Bu ihtilaflara illet olan husus ise lehçe farklılıklarıdır. Zira Temîmliler, 

hemzeyi tahkîkle; Hicazlılar ise tahfîfle okumaktadır. Daha ziyade fonetik farklılıklar 

olarak baĢ gösteren bu ihtilaflara, dil ve kırâat eserlerinin yanı sıra tefsir 

kaynaklarında da yer verildiği görülmektedir.
108

 AĢağıda konuyla ilgili müfred 

hemze, bir kelimede iki hemze ve iki kelimede iki hemze konularına değinilecektir. 

3.1.3.1. Müfred Hemze 

Müfred hemze konusu „Avfî‟nin eserlerinde ele aldığı usûl konularındandır. O, 

bu mevzûyu hemzenin sâkin veya harekeli olma durumlarını dikkate alarak iki 

baĢlıkta kaleme almaktadır. Buna göre sâkin hemze, kelimenin fâe‟l-fiili, „ayne‟l-fiili 

ve lâme‟l-fiilinde mevcut olup aynı zamanda öncesinde mazmûm, meksûr ve meftûh 

bir harf bulunabilmektedir. ٌٟ ٌْ٠مٛي حث,
109

,طئِْٕٛ 
110

 حٌَإ٠خ 
111

 ifadeleri hemzede ibdâl 

uygulaması yapılan yerlerdendir. Usûle dair bu uygulamayı icra eden kırâat ricâli ise 

VerĢ, Sûsî ve Ebû Ca„fer‟dir. ġöyle ki ibdâl, hemzeyi kendinden önceki harfin 

harekesi cinsinden bir med harfine çevirerek okumaktadır.
112

 Bununla beraber ibdâl 

Ģartlarını taĢımasına rağmen ibdâl edilmeyen yani konu hakkında istisna edilen 

kelimeler bulunmaktadır.  Ayrıca zikredilen üç kırâat ricâlinin de istisna olarak ibdâl 
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  Ġsmail DurmuĢ, “Hemze”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 

1998), 17/190-193. 
108

  NesriĢah Saylan, “Kırâat Ġlminde Hemze ile Ġlgili Bazı Vecihlerin Ġncelenmesi”, Ġhya Uluslararası 

Ġslam AraĢtırmaları Dergisi 5 (2019), 286-298. Hemzenin kırâat ilmindeki yeriyle ilgili bk. 

Alaadin Saleh-Ali Bulut, “Hemze‟nin “„Ġlmü Resmi‟l - Masahif” ve Kırâatteki Yeri”, Süleyman 

Demirel Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi 37 (2016), 77-104; Reem T. M. Alnaffar, Kırâat 

Ġlminde Hemze Konusu (Adana: Çukurova Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans 

Tezi, 2020). 
109

  et-Tevbe 9/49. 
110

  Âl-i Ġmrân 3/119. 
111

  es-Sâffât 37/105. 
112

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 17b. Ayrıca bk. Mansûr vd., el-Müzhir, 110-114, 465-468. 
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uygulaması yapmadıkları ortak kelimeler mevcuttur. Bunlar ُٙأٔزج 
113

 ve ُٙٔزِّج 
114

 

kelimeleridir.
115

 

Müfred hemzenin harekeli olduğu durumlar, hemzenin öncesindeki harfin 

sâkin ve harekeli olmasına bağlı olarak kısımlara ayrılmaktadır. Buna göre أٍء٠َض 
116

 

ve ُأٍء٠َظى 
117

 ifadelerindeki gibi hemze fethalı olup öncesindeki harf de fethalı ve 

kelimenin baĢında istifhâm hemzesi mevcut ise Ebû Ca„fer ve Kâlûn, râ harfinden 

sonraki hemzenin teshîli hususunda ittifakta bulunup bu konuda Ezrak da onlara 

muvafakat etmektedir. Buna ilaveten Ezrak, ilgili kelimelerdeki hemzeleri med harfi 

elife ibdâl etmektedir.
118

 Ayrıca  ِّ١ٍْئَُى ,ف
119

,٠ئ٠َُِّي 
120

 ve َُ٘  ٠ئَُهِّ
121

 örneklerinde olduğu gibi 

hemze, ilgili fiilin fâe‟l-fiilinde meftûh olarak bulunup kendisinden önceki harf de 

dammeli olduğunda Ebû Ca„fer ve VerĢ, hemzeyi vâv harfine ibdâl ederek 

okumaktadır.
122

 

Ebû Ca„fer; ٓحٌّٔظِٙء٠,
123

 هخؽج١ٓ 
124

 ve ٓخرج١  حٌظَّ
125

 ifadelerinde olduğu gibi hemze 

ve öncesi kesra olup sonrasında ise med harflerinden yâ mevcut olursa hemzeyi 

hazfederek icrada bulunmaktadır.
126

 Bununla beraber   ٓ  ططّجِ
127

 kelimesinde olduğu 

üzere hemze kesra harekeli, öncesi ise fetha harekeli olduğu durumlarda hemzenin 

tahkik edilmesi hususunda kırâat ricâli arasında ihtilaf yoktur.
128

 Buna göre hemze 

                                                 
113

  el-Bakara 2/33. 
114

  el-Kamer 54/28. 
115

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 17b. Detaylı bilgi için bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1225-1242. 
116

  el-Furkān 25/43. 
117

  En‟âm, 6/47. 
118

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 18b; ġâtıbî, Hırzü‟l-emânî, 15 (183 ve 184. beyitler), Kâdî, el-Vâfî,  

68-69. 
119

  el-Bakara 2/283. 
120

  Âl-i Ġmrân 3/13. 
121

  Fâtır 35/45. 
122

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 18a. Ayrıca bk. Serakustî, el-„Unvân, 50; Ahmed „Îsâ el-

Ma„sarâvî, eĢ-ġâmil fî kırââti‟l-„aĢri‟l-kevâmil min tarîkayi‟Ģ-ġâtıbiyye ve‟d-Dürra (Kahire: 

Dâru‟l-Ġmâmi‟Ģ-ġâtıbî, 1434/2013), 68. 
123

  el-Hicr 15/95. 
124

  Yûsuf 12/97. 
125

  el-Hac 22/17. 
126

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 19b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 93b. 
127

  er-Ra„d 13/28. 
128

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 19b. „Avfî her ne kadar ilgili kelime üzerinde ihtilaf olmadığını 

söylese de vakf hâlinde Hamza‟nın diğerlerine muhalefet ettiği vakidir. Bk. Ma„sarâvî, eĢ-ġâmil, 

252. 
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mazmûm, öncesi meftûh olup sonrasında da lâme‟l-fiilinde hemzeye kürsü bir vâv 

harfi bulunuyorsa bu durumda Ebû Ca„fer, hemzeyi hazfetmektedir. Bu hâl ططَئُ٘خ ٌُ 

129
 ve ُْٚلا٠طَئ 

130
 lafızlarında söz konusudur.

131
 Ayrıca damme harekeli hemzeye 

kürsü bir vâv harfi bulunur ve öncesi de kesra harekeli olursa Ebû Ca„fer bu durumda 

bir kelimedeki vâv harfini hazfetmektedir. ُْٚحٌظخرئ,
132

,أٔزئٟٔ 
133

إْ  ِِ  ِٔظٙ
134

 sözcükleri 

bu duruma ait örneklerdir.
135

 Konuyla alakalı bir diğer uygulamada ise Ebû Ca„fer ve 

Ezrak hemzeyi yâ harfine ibdâl edip onu da yâ harfine idğâm etmektedirler. Örneğin 

mezkûr kurrâ, حٌٕٟٔء  
136

 ifadesinde öncelikle hemzeyi yâ harfine ibdâl, daha sonra 

mezkûr harfi yâ harfine idğâm etmektedir.
137

 و١ٙجش 
138

 sözcüğünde ise Ebû Ca„fer, 

öncesinde sâkin yâ harfi bulunan hemzeleri, yâ harfine ibdâl, ibdâl edilen harfi de 

öncesindeki “yâ”ya idğâm etmektedir.
139

 

3.1.3.2. Bir Kelimede Ġki Hemze 

Bir kelimede iki hemze, kelimenin aslından olabileceği gibi bazen istifhâm için 

de kullanılmaktadır. Her iki hemzenin kelimenin aslından olduğu durumlarda bir 

kelimede iki hemze söz konusu olduğunda her iki hemzenin meftûh olması mümkün 

değildir. َش حٌىف ّّ ,أث
140

ش ٠يػْٛ  ّّ  أث
141

 ve ش ٠ٙيْٚ رؤَِٔخ ّّ  أث
142

 ifadelerinde istifhâm hemzesi 

bulunmamaktadır. Bu gibi yerlerde Ġbn „Âmir, Ravh ve Kûfe ehli, tahkikle; Ebû 

Ca„fer, Ġbn Kesîr, Ebû „Amr, Nâfî„ ve Ruveys ise ikinci hemzeyi teshîlle 

                                                 
129

  el-Ahzâb 33/27. 
130

  et-Tevbe 9/120. 
131

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 31b. Ayrıca bk. Ebü‟l-„Ġzz Muhammed b. Hüseyn b. Bündâr el-Vâsitî el-

Kalânisî, Kitabü‟l-Kifâyeti‟l-kübrâ fi‟l-kırââti‟l-„aĢr, thk. Cemâlüddîn Muhammed ġeref (Tanta: 

Dâru‟s-Sahâbe li‟t-Türâs, 1427/2006), 87; Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1248; Mansûr vd., el-Müzhir, 

466. 
132

  el-Mâide 5/69. 
133

  el-Bakara 2/31. 
134

  el-Bakara 2/14. 
135

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 103a. Ayrıca bk. Ebü‟l-Abbâs Ahmed b. „Ammâr el-Mehdevî, ġerhu‟l-

Hidâye, thk. Hâzim Saîd Haydar (Riyad: Mektebebetü‟r-RüĢd, 1416/1995), 1/60; Kalânisî, el-

Kifâyetü‟l-kübrâ, 87; Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1246; Mansûr vd., el-Müzhir, 466. 
136

  et-Tevbe 9/37. 
137

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 19a-20b. Ayrıca bk. Serakustî, el-„Unvân, 54; Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 

2/1271; Mansûr vd., el-Müzhir, 114, 467. 
138

  el-Mâide 5/110. 
139

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 33b. Ayrıca bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1272; Mansûr vd., el-Müzhir, 467. 
140

  et-Tevbe 9/12. 
141

  el-Kasas 28/41. 
142

  es-Secde 32/24. 
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okumaktadır.
143

 Bir kelimede iki hemzenin bulunduğu durumlarda istifhâm 

hemzesinin kullanılmasına gelince eğer bu tür kelimelerde her iki hemze de meftûh 

ise Ebû Ca„fer, Kâlûn ve Ebû „Amr, ikinci hemzeyi med ile ayırmak suretiyle teshîl; 

Ġbn Kesîr ve Ruveys ise medsiz olarak teshîl etmektedir.
144

 أأٌٍٔطُٙ 
145

 ve ُأأٔظ 
146

 

sözcükleri bu durumun örneklerindendir. Burada bazı kırâat âlimlerinin ibdâlli 

okuyuĢu da sözkonusudur.
147

 

Bir kelimede iki hemze bulunan durumların bazılarında ihtilaf edildiği 

olmuĢtur. ġöyle ki Âl-i Ġmrân‟daki ٝأْ ٠ئط 
148

 ifadesinde Ġbn Kesîr, ْأ edatı öncesine 

bir istifhâm edatı ziyade edip ikinci hemzeyi de teshîlle okumaktadır. Diğer kırâat 

ricâli ise bu cümleyi haber cümlesi olarak kabul ettiğinden mezkûr ifadeyi istifhâm 

edatı olmaksızın okumaktadır.
149

 Benzer Ģekilde âyetlerin haberî veya istifhâmî 

olarak okunması noktasında ihtilaf edilen baĢkaca örnekler de mevcuttur. ّٟأػـ,
150

 

,أً٘زظُ
151

ْ ًح ِخي ٚر١ٕٓأْ وخ   
152

 ifadelerindeki hemzeler bu durumun misallerindendir.
153

 

Ġstifhâm hemzesiyle alakalı bir diğer mevzû, meftûh hemze-i vaslın öncesinde 

istifhâm hemzesinin gelmesi durumudur. Bu hususta ٓآٌٌو٠َ,
154

 آلأْ 
155

 ve آلله 
156

 

kelimelerinde med ve teshîl vecihleri olmak üzere kırâat ricâlinin tamamı iki 

                                                 
143

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 20a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 37b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 96a. 

Konuyla alakalı olarak detaylı bilgi için bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1192-1199. 
144

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 21b. 
145

  el-Bakara 2/6; Yâsîn 36/10. 
146

  el-Vâkıa 56/59. 
147

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 21b. 
148

  Âl-i Ġmrân 3/73. 
149

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 21a; Ġbn Galbûn, et-Tezkira, 2/290; Ebû Tâhir Ahmed b. „Alî b. 

„Ubeydillâh b. Ömer b. Sivâr el-Bağdâdî, el-Müstenîr fi‟l-kırââti‟l-„aĢr, thk. „Ammâr Emîn ed-

Dûdû (Dubai: Dâru‟l-Bühûs li‟d-Dirâsâti‟l-Ġslâmiyye ve Ġhyâi‟t-Türâs, 1426/2005), 2/83. 
150

  Fussilet 41/44. 
151

  el-Ahkâf 46/20. 
152

  el-Kalem 68/14. 
153

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 22b. ّٟأػـ kelimesindeki kırâat ihtilafı için bk. Ebû Muhammed 

Mekkî b. Ebî Tâlib HammûĢ el-Kaysî, et-Tebsıra fi‟l-kırââti‟s-seb„, thk. Muhammed Gavs en-

Nedvî (Bombay: Dâru‟s-Selefiyye, 1402/1982), 665; Ebû „Amr Osmân b. Sa„îd ed-Dânî, et-Teysîr 

fi‟l-kırââti‟s-seb„, thk. Hâtim Sâlih ez-Zâmin (ġârika: Mektebetü‟s-Sahâbe, 1429/2008), 447. ُأً٘زظ 

kelimesindeki kırâat ihtilafı için bk. Mekkî b. Ebî Tâlib, et-Tebsıra, 677; Dânî, et-Teysîr, 461.  ْأ

ٚر١ٕٓوخْ ًح ِخي   âyetindeki ْأ edatındaki kırâat ihtilafı için bk. Mekkî b. Ebî Tâlib, et-Tebsıra, 705-

706; Dânî, et-Teysîr, 493. 
154

  el-En„âm 6/143. 
155

  el-Enfâl 8/66. 
156

  el-Bakara 2/20. 
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uygulama icra etmektedir. Buna göre cumhur, med vechini mukaddem vecih olarak 

icra etmekte, ikinci vecih olarak ise teshîl vechini tatbik etmektedir.
157

 

3.1.3.3. Ġki Kelimede Ġki Hemze 

Ġki kelimede iki hemze yan yana bulunup ikisi de meftûh, ikinci hemzeden 

sonra gelen harf de sâkin ve sahîh bir harf olursa; Kâlûn, Ebû „Amr ve Bezzî birinci 

hemzeyi hazfetmekte, hemze öncesinde ziyade med ve kasr vechini de icra 

etmektedir. Ebû Ca„fer ve Ruveys ise bu türden örneklerde birinci hemzeyi tahkîkle 

ikinci hemzeyi teshîlle okumaktadır.
158

 حٌٔفٙخء أِٛحٌىُ 
159

 ve َٖشخء أٔش 
160

 ifadeleri bu 

durumun örneklerindendir. Eğer iki kelimedeki hemzelerin ikisi de dammeli olursa 

Ebû „Amr bu hususta diğerlerinden ayrılarak birinci hemzeyi iskât etmekte ve 

hemzenin öncesini ziyade med ve kasrla okumaktadır. Bu gibi yerlerde Ebû Ca„fer 

ve Ruveys, birincisini tahkîkle ikincisini ise teshîlle icrâ etmektedir. Ġki kelimede 

mazmûm iki hemzeye أ١ٌٚخء أٌٚجه 
161

 ifadesi misal verilebilir.
162

 Ġki kelimede peĢ peĢe 

bulunan iki hemze de meksûr olarak gelip ikinci hemzenin sonrasında sâkin bir harf 

bulunursa Ebû „Amr, iki hemzeden birincisini iskât etmekte ve kasr mertebesini 

uygulamakta, Ebû Ca„fer ve Ruveys ise ikinci hemzeyi teshîlle okumaktadır.
163

٘ئ٢ء  

ُاْ وٕظ  
164

 ve ُأ٘ئ٢ء ا٠خو 
165

 terkipleri bu duruma örnek teĢkil etmektedir.
166

 Her ne 

kadar son ifade için „Avfî sadece kasr mertebesini zikretse de
167

 eĢ-ġâtıbiyye‟nin 

zâhirine göre yukarıda sayılan bütün örnekler için med ve kasr mertebelerinden her 

                                                 
157

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 23a. Ġlgili örneklerden ٓآٌٌو٠َ kelimesindeki kırâat ihtilafları 

hakkında detaylı bilgi için bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1190-1191; Ma„sarâvî, eĢ-ġâmil, 147. 
158

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 24a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 44a-b. 
159

  en-Nisâ 4/5. 
160

  „Abese 80/22. 
161

  el-Ahkâf 46/23. 
162

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 24b. Ebü‟t-Tâhir Ġsmâîl b. Halef b. Saîd es-Serakustî, el-„Unvân 

fi‟l-kırââti‟s-seb„, thk. Züheyr Zâhid, Halîl el-„Atıyye (Beyrût: „Âlemü‟l-Kütüb, 1406/1986), 47. 
163

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 24b. 
164

  el-Bakara 2/31. 
165

  Sebe‟ 34/40. 
166

  Yukarıdaki örneklerin benzerlerinde ikinci hemzenin sonrasındaki harf harekli olduğu takdirde de 

aynı vecihler icra edilmektedir. Bk. „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 45a. 
167

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 45a. 
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ikisi de geçerlidir. Fakat ziyade med vechi kasr vechine mukaddemdir.
168

 Dolayısıyla 

„Avfî‟nin Dürru‟l-efkâr adlı eserinin zahiriyle eĢ-ġâtıbiyye‟nin zahirinin son örnekte 

birbirlerinden farklılık arz ettiği müĢahede edilmektedir. 

Ġki kelimede iki hemze bulunup da bunların farklı harekelere sahip olma 

durumlarına gelince kırâat ricâli bu mevzûyu kısımlara ayırarak incelemektedir. Bu 

hususta öncelikle Ģuna değinmek gerekir ki kurrâ buradaki ilk hemzenin tahkîkle 

okunmasına dair ittifak hâlinde olup bu konudaki ihtilaf ikinci hemzeyle alakalıdır.
169
 

Yukarıda zikri geçen kısımlardan birincisi iki kelimede mevcut iki hemzenin 

birincisinin fethalı ikincisinin de dammeli geldiği durumlara dairdir. Bunun örneği 

 ؿخء أِشً 
170

 ifadesidir. Hemzelerden birincisinin fetha ikincisinin kesralı olduğu 

durumlarda Nâfî„, Ebû Ca„fer, Ġbn Kesîr, Ebû „Amr ve Ruveys birinci hemzeyi 

tahkîkle ikincisini ise teshîlle okurken diğerleri her iki hemzeyi tahkîkle 

okumaktadır.
171

كظٝ طف١ت اٌٝ  
172

 ve ًا  أَ وٕظُ شٙيحء 
173

 ifadeleri bu durumun 

örneklerindendir. „Avfî‟nin eserinde söz konusu kısımlardan üçüncüsü, bir önceki 

bahse ilhâk edilerek incelenmektedir. Buna göre ُٜٚو٠َخ اً ٔخى 
174

 ifadesinde Nâfi„, 

Ebû Ca„fer, Ebû „Amr, Ġbn Kesîr ve Ruveys  kısmındaki hemzeyi teshîlle ٔخىٜ  اً

okumaktadır. Ġbn „Âmir, Ebû Bekir b. eĢ-ġu„be ve Ravh iki hemzenin tahkîkiyle 

 Ģeklinde ُو٠َخ اً ٔخىٜ Ģeklinde icrâ ederken, Hafs, Hamza ve Kisâî ise ُو٠َخءَ اً ٔخىٜ

hemzesiz olarak medd-i muttasıl ile icra etmektedir.
175

 Bu bahsin dördüncü 

kısmı   حٌٔفٙخء ألا
176

 ve  ًٚحٌزغؼخء أريح 
177

 ifadelerinde olduğu üzere birinci hemzenin 

dammeli ikincisinin ise fethalı olduğu durumlara dairdir.
178

 BeĢinci mesele de aynı 

Ģekilde birinci hemzenin dammeli ikincisinin de fethalı olduğu durumlarla ilgilidir. 

                                                 
168

  ġâtıbiyye‟deki ilgili beyit Ģu Ģekildedir: ِ ي لزً ِّ٘ ِغ١َ ٠ـِ لظَٖ ٚحٌّي ِخُحي أػيلاٚاْ كَف  Bk. ġâtıbî, 

Hırzü‟l-emânî, 17 (208. beyit). Konuyla alakalı detaylı bilgi için bk. ġâtıbî, Hırzü‟l-emânî, 17 

(202-208. beyit); Ġbnü‟l-Kâsıh, Sirâcü‟l-kârii‟l-mübtedî, 77-80; Kâdî, el-Vâfî, 74-78. 
169

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 24b. 
170

  el-Mü‟minûn 23/44. 
171

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 25b; Kâdî, el-Vâfî, 78. 
172

  el-Hucurât 49/9. 
173

  el-En„âm 6/144. 
174

  el-Enbiyâ 21/89. 
175

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 25a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 47a; Kâdî, el-Vâfî, 192-193. 
176

  el-Bakara 2/13. 
177

  el-Mümtehine 60/4. 
178

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 25a. 
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Bu kategori Nâfî„ kırâatine müteallik uygulamayı içermektedir. Buna göre Nâfî„ 

kırâatinde أٌٚٝ ٟحٌٕز  
179

 terkibindeki ilk kelimede Ģeddeli ٞ harfinden ikincisi 

hazfedilmekte, akabinde bir hemze ziyade edilmektedir. Bu hemze tahkîkle 

okunurken ikincisi ٚ harfine ibdâl edilmektedir.
180

 Konuyla ilgili altıncı mevzu 

birinci hemzenin meksûr ikincisinin meftûh olduğu durumlarla alakalıdır.  هطزش ِٓ

 حٌٕٔخء أٚ
181

 ve ْفٟ حٌّٔخء أ ِٓ 
182

 ifadeleri bunun misallerindendir. Nâfî„, burada ikinci 

hemzeyi meftûh ٞ harfine ibdâl ederek okumaktadır.
183

 Birinci hemzenin mazmûm 

ikincisinin de meksûr olduğu hâller bu meselenin yedinci kısmını oluĢturmaktadır.  ِٓ

 ٠شخء اٌٝ
184

 ve  ً  ٌّٓ ٠شخء أخػخ
185

 ifadeleri bu duruma örnek verilebilir.
186

 Bu konunun son 

kısmı ise ٠خ أ٠ٙخ حٌٕزٟ اًح 
187

 ve ٠خ أ٠ٙخ حٌٕزٟ أّخ 
188

 ifadelerinde olduğu üzere bazı 

cümlelerdeki özel durumlara dairdir. Bu gibi yerlerde Nâfî„ için iki farklı okuyuĢ söz 

konusudur. Bunlardan birincisinde hemze kesralı vâva ibdâl edilirken diğerinde ise 

hemze teshîlle okunmaktadır.
189

 

3.1.4. Nakl 

Nakl, sözlükte “nakletmek, bir yerden baĢka bir yere götürmek, bir nesneyi 

yerinden baĢka bir yere götürmek” manalarına gelmekte;
190

 ıstılahta ise harekeli 

hemzenin harekesinin kendinden önceki sâkin harfe verilip kendisinden önceki harfe 

harekesi verilen hemzenin hazfedilmesi Ģeklinde gerçekleĢmektedir. Hemzeden 

                                                 
179

  el-Ahzâb 33/6. 
180

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 25a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 47b. 
181

  el-Bakara 2/235. 
182

  el-Mülk 67/16. 
183

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 25a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 47a. Ebû Ca„fer, Ġbn Kesîr, Ebû „Amr 

ve Ruveys de aynı Ģekilde okumaktadır. Diğerleri ise iki hemzeyi de tahkîkle icra etmektedir. Bk. 
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hâmiĢi‟l-Kur‟âni‟l-Kerîm (Medine: Dâru‟l-Mühâcir, 1994), 38. 
184

  en-Nûr 24/46. 
185

  eĢ-ġûrâ 42/49. 
186

  Burada Nafî„, Ġbn Kesîr, Ebû „Amr, Ebû Ca„fer ve Ruveys birinci hemzeyi tahkîkle okurken, ikinci 

hemzeyi ise teshîlle ve vâva ibdâl ederek iki farklı Ģekilde okumaktadırlar. Ali ġahin, el-Münezzel 

fi‟l-kırââti‟l-„aĢr min tarîki‟t-Teysîr ve‟t-Tahbîr (Ġstanbul: Hayrat NeĢriyat, 2015), 21. 
187

  et-Talâk 65/1. 
188

  el-Ahzâb 33/50. 
189

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 25a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 47a-b. 
190

  Muhammed ez-Zebîdî, Tâcü‟l-„arûs min cevâhiri‟l-kâmûs (Mısır: y.y., 1306), 8/43; Âsım Efendî, 

Kâmûs, 4/120. 
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önceki harf ise gerek tenvîn gerekse meczûm olabilmektedir.
191

 Buna göre hemzenin 

öncesindeki sâkin harfle hemze iki ayrı kelimede olursa VerĢ, hemzenin harekesini 

sâkin harfe nakletmektedir. Nitekim  ِٓآ ِٓ ibaresinde söz konusu durum ortaya 

çıkmaktadır. Ancak VerĢ, لخٌٛح  إِٓخ ve  misallerinde olduğu üzere hemzenin  ػ١ٍُٙ أأٌٍٔطُٙ

öncesinde med harfi ya da cem„i mîmi olması durumlarında nakl yapmamaktadır. 

Yine o,  ibaresinde hemzenin harekesini öncesindeki hâü‟s-sekte  وظخر١ٗ أٟ 

nakletmeksizin okumaktadır.
192

 

VerĢ, nakl uygulamasında hemzenin harekesini öncesindeki sâkin harfe 

nakletmekte ve hemzeyi de telaffuzdan düĢürmektedir. Bu durum, hemzenin 

öncesindeki sâkin harfin med harfi ya da cemi mîmi olmaması hâlinde geçerlidir. 

Ayrıca naklin gerçekleĢmesi için sâkin harfin birinci kelimenin sonunda hemzenin de 

ikinci kelimenin baĢında olması gerekmektedir. ِٓأ ِٓ,
193

أكٔذ حٌٕخّ حٌُ  ,
194

فليع أٌُ  

 ٔشَف
195

 ve ٌٝهٍٛح ا 
196

 nakle dair örneklerdendir. Nakl uygulaması ayrıca, hemzenin 

öncesindeki sâkin harfin, tenvîn ve lâm-ı ta„rîf‟in lâm‟ı olduğu durumlarda da 

gerçekleĢmektedir.   ِظخع اٌٝ ك١ٓ
197

 ve ْٚحلإ٠ّخ 
198

 ifadeleri, bu durumun 

misallerindendir.
199

 

Yukarıda med harflerinde ve cem„i mîminde naklin söz konusu olmayacağına 

dair malumat verilmiĢti. Bunun sebebi, med harflerinin harekeli harf mesabesinde 

görülmesidir. Bundan dolayı bu türden yerlerde nakl gerçekleĢmemektedir. VerĢ, 

cem„i mîmlerini sılayla okuduğundan bu türden kelimeler nakle müsait değildir.  ِٗخ١ٌ

 ibaresinde ilk kelimedeki ٖ harfinin kelimenin aslından olmaması, aksine fâsıla ٍ٘ه

                                                 
191

  Serakustî, el-„Unvân, 48; Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1282. 
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  Recep Koyuncu, Kırâat Ġlmi/Takrîb Usûlü, 109-110. Naklle ilgili geniĢ bilgi için bk. Elif Nur 

Ömeroğlu, Kırâat Ġlmi Bağlamında Hemze ve Hükümleri (EskiĢehir: Osmangazi Üniversitesi, 

Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2020), 23; Murat AkkuĢ - Abdulselam Fityan, 

“Ebû Bekr Ahmed b. Muhammed Ġbnü‟l-Cezerî‟nin “Urcûze fî Vakfi Hamza” Adlı Risâlesi ve 

Tahlili”, Tefsir AraĢtırmaları Dergisi 5 (2021) 336-38; Saleh-Bulut, “Hemze‟nin “ „Ġlmü Resmi‟l-

Mesâhif” ve Kıraâtteki Yeri”, 86. Konuyla alakalı detaylı bilgi için bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 

2/1284-1286; Ġbnü‟l-Kâsıh, Sirâcü‟l-kârii‟l-mübtedî, 91-92. 
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  el-A„râf 7/86. 
194

  el-Ankebût 29/1-2. 
195

  ed-Duhâ 93/11; el-ĠnĢirâh 94/1. 
196

  el-Bakara 2/14. 
197

  el-Bakara 2/36. 
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  er-Rûm 30/56. 
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 25a; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 101a. 
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uyumu için ziyade edilen sekte hâ‟sı olması nedeniyle; edâ ehlinin bir kısmı, ilk 

kelimenin ikinci kelimeye vasledilmesi hâlinde sekte hâ‟sının ikinci kelimeye idğâm 

edilmesini tercih etmemektedir.
200

 Dolayısıyla ٟٔوظخر١ٗ ا terkibinde de benzer 

gerekçelerle hâü‟s-sekt bir sonraki kelimeye vasledilirken nakl yapılmamasını tercih 

edenler olduğu gibi konu hakkında ihtilaf vakidir
201

 ve bunun eserlere yansıması da 

söz konusudur.
202

 „Avfî, hocalarına bu terkibi nakl yapmaksızın okuduğunu 

belirtmektedir.
203

 

 ػخىحً حلأٌٚٝ
204

 terkibi, naklin gerçekleĢtiği yerlerden biridir. Nâfî„, Ebû Ca„fer, 

Ebû „Amr ve Ya„kûb bu terkibi vaslettiklerinde tenvîni ي harfine idğâm etmekte ve 

hemzenin dammesini ي harfine nakletmektedirler.
205

 Nakl hususunda ْحٌمَح 
206

 ve ْلَح 

207
 sözcüklerine de değinmek gerekir ki Ġbn Kesîr bu kelimelerde nakl 

yapmaktadır.
208

  

Nakl ile ilgili kırâat literatüründe kendisine dair malumat verilen , ٍىءح ٠ظيلٕٟ
209

 

,ٚحٓؤٌٛح
210

  فخٓؤٌٛح 
211

 ibarelerine „Avfî‟nin de eserlerinin ilgili bölümlerinde yer verdiği 

müĢahede edilmektedir. Nitekim ٍٟٕىءح ٠ظيل ifadesinde Nâfî„ ve Ebû Ca„fer nakl 

                                                 
200

  Atilla Akdemir, Tecvîd-i Mâhir: Tilâvet Kuralları Uygulama Keyfiyeti ve Meseleleri-ġâtıbiyye 

Usulü Bağlamında Âsım Kırâati-Hafs Rivâyetine Göre (Ġstanbul: Rağbet Yayınları, 2019), 229. 
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  Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1284-1286. 
202

  „Alî en-Nûrî b. Muhammed es-Sefâkusî, Ğaysü‟n-nef„ fi‟l-kırââti‟s-seb„, thk. Ahmed Mahmûd 
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204
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  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 26b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 101b. Bu terkipte VerĢ‟e isnâd edilen 

medd-i bedelle alakalı gerçekleĢen ihtilaflar için bk. Ebû „Abdillâh Muhammed b. ġüreyh er-
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(Beyrût: Dâru‟l-Kütübi‟l-„Ġlmiyye, 1421/2000), 40; Ebû „Abdillâh Muhammed b. ġüreyh er-

Ru„aynî el-Endelüsî el-ĠĢbîlî, Risâletân fî kırâati‟l-Ġmâm Nâfi„: el-ûlâ Rivâyete VerĢ an Nâfi„, es-
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Muhammed el-Vüheybî (Dubai: Câizetü Dübey ed-Devliyye li‟l-Kur‟âni‟l-Kerîm, 1432/2011), 58-

59; Ebü‟l-Kâsım Muhammed b. Ahmed b. Muhammed b. Cüzey el-Kelbî el-Gırnâtî, el-

Muhtasaru‟l-bâri„ fî kırâati Nâfi„, thk. Fethî el-„Ubeydî (Halep: Dâru‟r-Rıfâî, Dâru‟l-Kalem el-

„Arabî, 1425/2004), 40-41; Ġzmîrî, Tahrîru‟n-NeĢr, 71-72. 
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  el-Mâide 5/101. 
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  el-Hicr 15/1. 
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yapmaktadır. ġöyle ki burada hemzenin harekesi kendinden önceki ى‟e 

nakledilmektedir. Ancak Ebû Ca„fer tenvîni hem vasl hâlinde hem de vakf hâlinde 

ibdâl ederek okumaktadır. Diğer imamlar ise bu kelimedeki hemzeyi tahkîkle icra 

etmektedir.
212

فٔؤٌٛح  ve ٚحٓؤٌٛح   kelimeleri ve benzerlerinde ise ّ harfinden önce ٚ ve 

 harfleri olursa Ġbn Kesîr, Kisâî ve Halef naklle, bunların dıĢında kalan ricâl ف

tahkîkle okumaktadır.
213

 

3.1.5. Sekte 

Sözlükte “susmak, sözü kesmek, sönmek”
214

 manalarına gelen sekte, ıstılahta 

tilâvet esnasında iki harf ya da kelime arasında nefes almaksızın kısa bir süre 

duraksamak ve aynı nefesle tilâvete devam etmektir. Buna göre tilâvette sekte 

yapılacak yere gelindiğinde kısa bir süre durulur ve bu sürede nefes alınıp 

verilmeksizin vakf süresinden daha az olacak Ģekilde beklenir ve sonrasında tilâvete 

devam edilir. Bunun gerçekleĢmesi için sektenin vasl hâlinde yapılması gerekliliği, 

sâkin harf üzerinde cereyan etmesi ve sekte yapılacak yerle ilgili sahîh bir rivâyetin 

bulunması gibi birtakım Ģartlar gerekmektedir.
215

 

Kırâat imamları içerisinde sekteyi en çok icra eden Ġmam Hamza‟dır. Halef‟ten 

yapılan nakle göre Hamza, harekeli hemzeden önce sâkin bir harfin gelmesi 

durumunda ve bu iki unsur farklı kelimelerde peĢ peĢe bulundtat uğudirde sâkin 

harfle hemze arasında sekte yapmaktadır.
216

 Ayrıca Ebû Ca„fer kırâatinde tüm hurûf-

ı mukatta„alarda her harf arasında,
217

 „Âsım kırâati Hafs rivâyetinde ise eĢ-ġâtıbiyye 

ve et-Teysîr adlı eserlerin tazammununa göre Kur‟ân‟da sadece dört yerde sekte 

yapılmaktadır. Bunlar , خ ل١ّخػٛؿ
218

,ِٓ َِلئخ ٌ٘ح 
219

 ٚل١ً ِٓ ٍحق 
220

 ve ْولا رً ٍح 
221
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ibareleridir.
222

 Bunlarda Hafs dıĢındaki kurrâ sekte icra etmemektedir. Onlar ise bu 

yerleri vasl ile okumakta ve son iki örnekte idğâm uygulamaktadır. Bu hususta Ģuna 

da değinmek gerekir ki sâkin harf üzerinde sekte mutlaka vasl hâlinde söz konusu 

olup vakf hâlinde uygulanmamaktadır.
223

 

Sektenin uygulama alanlarından bir diğeri ise beyne‟s-sûreteyndir. ġöyle ki 

Ebû „Amr, Ġbn „Âmir ve VerĢ bir sûrenin bitiminde vakfedip besmele okumaksızın 

sekte yaparak ilgili sûreyi bir sonraki sûreye vasletmektedir.
224

 

Hemzeyle ya da hemze dıĢında bir harfle alakalı olarak nefes almaksızın 

kelimenin sonunda ses kesilerek sekte yapılmaktadır. Halef‟in Hamza‟dan 

naklettiğine göre kelimenin sonu sâkin olup ve bu sâkin harf med harfi olmazsa 

sonrasında da hemze bulunursa sekte uygulaması icra edilmektedir. ِٓآ ِٓ,
225

  ً٘

,أطخن
226

 veُٙػ١ٍُٙ أأٌٍٔط,
227

,ح٢هَس 
228

عٚحلأٍ  ,
229
  ح٢ُفش

230
 ve ْحلأ 

231
 ifadeleri bu durumun 

örneklerindendir.
232

 

„Avfî, lâm-ı târiflerde yapılan sekteyi de iki kelimedeki sekte gibi 

değerlendirmektedir. Buna göre hemze ve öncesindeki sâkin harf, kelimenin aslından 

ise bu durumda  ًش١جخ 
233

 sözcüğü haricindeki yerlerde sekte yapılmaz.
234

 Eğer 

hemzenin bulunduğu kelime nekra olursa Hamza‟nın Halef rivâyetinde Fâris
235

 

tarîkiyle bu tür kelimelerde sekte yapılmakta, Hallâd rivâyetinde ise yine Fâris 
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  Ebü‟l-Kâsım Abdurrahmân b. Atîk b. Halef el-KureĢî es-Sıkıllî Ġbnü‟l-Fehhâm, Kitâbü‟t-Tecrîd li-

buğyeti‟l-mürîd fi‟l-kırââti‟s-seb„, thk. Dârî Ġbrâhîm el-„Âsî ed-Dûrî (Amman: Dâru „Ammâr, 
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Ġlmindeki Yeri”, ġarkiyat Ġlmi AraĢtırmalar Dergisi 14 (2022), 759 (747-764). 
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tarîkiyle adem-i sekt icra edilmektedir. Yine  ش١ت 
236

 ve فٟ حلأٍع 
237

 kelimelerinde 

Hamza kırâatinin tamamı için Ebü‟l-Hasen Ġbn Galbûn tarîkiyle sekte uygulaması 

yapılmakta ve diğer örneklerde ise adem-i sekt icra edilmektedir. Diğer kırâatlere 

gelince bu türden kelimelerde sekte tatbiki söz konusu değildir.
238

  

Konuyla ilgili kendisine değinilmesi gereken bir diğer husus, Ebû Ca„fer‟in 

sûre baĢlarındaki hece harflerine dair sekte uygulamasıdır. Örneğin Ebû Ca„fer, 

,ص
239

 ْ,
240

,ؽٗ 
241
,و١ٙؼض

242
 حٌّض 

243
 gibi yerlerde bütün harfler arasında sekte 

yapmaktadır. Bu bağlamda „Avfî, terkip içerisinde bulunmamalarından dolayı hurûf-ı 

mukatta„anın hakkının verilmesini sekte yapılmasına bağlamaktadır. Ebû Ca„fer 

dıĢındaki kurrâ ise bahsi geçen yerleri sekte yapmadan okumaktadır.
244

 

3.1.6. Vakf 

Vakf; lügatte menetmek, hapsetmek, durmak, durdurmak,
245

 kelimeyi 

kendinden sonraki kelimeden ayırmak ve kelimeyi harekesiz kılmak
246

 anlamlarına 

gelmektedir. Vakfın ıstılahtaki manası ise “Tilâvete tekrar baĢlamak kastıyla 

soluklanacak kadar bir süre sesi kesmek”tir.
247

 

Kırâat ilminde vakf kavramıyla Kur‟ân tilâvetinde okumaya yeniden baĢlamak 

kastıyla ara verilen hâller ile Hamza ve HiĢâm‟ın vakfları kastedilmektedir. Hamza 

ve HiĢâm‟ın vakflarından kasıt ise bunların hemzeler üzerindeki vakf eylemleridir. 

Hemze üzerinde vakflar, kırâat tedrisatının en zor meselelerinden biridir. 

Bunun içindir ki Ca„berî, bu husustaki rivâyetlerin muhafazası için öğrencilerin 
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kırâat tedrisatı esnasında sık sık sınava tabi tutulmaları gerektiğini ifade 

etmektedir.
248

 Bu husus kırâat ilminde önem arz eden bir meseledir. Bunun içindir ki 

hemen hemen tüm kırâat alan yazınında bu konuya yer verilmiĢ,
249

 buna ilaveten 

konuyla alakalı çok sayıda müstakil eser kaleme alınmıĢtır.
250

 

Hemze üzerindeki vakflar kelimenin baĢında, ortasında ve sonunda olmak 

üzere üç kısımda ele alınmaktadır.
251

 ġuna da değinmek gerekir ki Hamza, hemzeli 

sözcüklerde vakf yaptığında çoğunlukla tahfîf yapmaktadır. HiĢâm‟ın Hulvânî 

tarîkinde ise sadece kelime sonlarındaki hemzeler tahfîfle okunmaktadır.
252

 

AĢağıdaki baĢlık altında vakfla alakalı çeĢitli meseleler ile birlikte Hamza ve 

HiĢâm‟ın hemze üzerindeki vakflarına yer verilecektir. 

3.1.6.1. Vakfla Alakalı Genel Meseleler 

Vakf uygulamasında sükûn esas olmakla beraber vakf yapılan kelime üzerinde 

ravm ve iĢmâmın tatbiki de câizdir.
253

 Mezkûr kavramlardan ravm, harekenin bir 

kısmının telaffuzdan düĢürülmesidir. Buna göre harekenin telaffuz edilen kısmı, 

telaffuzdan düĢen kısımdan daha kısadır. Nitekim harekenin çok az bir kısmının 

seslendirilmesi ravm olarak isimlendirilmektedir.
254

 ĠĢmâm ise sâkin harf telaffuz 

edildikten sonra dudakların öne doğru büzülmesidir. Ancak iĢmâmda, ravmda olduğu 

                                                 
248

  Ebû Ġshâk Ġbrahim b. Ömer el-Ca„berî, Kenzü‟l-me„ânî fî Ģerhi Hırzi‟l-emânî ve vechi‟t-tehânî, 

thk. Ahmed el-Yezîdî (Rabat: Vizâratü‟l-Evkâf ve‟Ģ-ġüûni‟l-Ġslâmiyye, 1419/1998), 2/494. 
249

  Örneğin bk. Ebû Muhammed Mekkî b. Ebî Talib, el-KeĢf „an vücûhi‟l-kıraâti‟s-seb„ ve „ilelihâ ve 

hucecihâ, thk. Muhyiddîn Ramazân (ġam: Mücemme„u‟l-Luğati‟l-„Arabiyye, 1394/1974), 1/95; 

Ebü‟l-Abbâs ġihâbüddîn Ahmed b. Muhammed b. Ebî Bekr el-Kastallânî, Letâifü‟l-iĢârât li-

fünûni‟l-kırâât, thk. Merkez ed-Dirâsâti‟l-Kur‟âniyye (Medine: Mücemme„u‟l-Melik Fehd li 

Tıbâati‟l-Mushafi‟Ģ-ġerîf, h. 1434), 3/936; Ebû Ca„fer Ahmed b. Alî b. Ahmed b. Halef el-Ensârî 

Ġbnü‟l-BâziĢ, el-Ġknâ„ fi‟l-kıraâti‟s-seb„, thk. „Abdülmecîd KatâmiĢ (Mekke: Câmi„atü Ümmi‟l-

Kurâ, h. 1403), 1/414. 
250

  Örneğin bk. Muhammed b. Ahmed Mütevellî, Ġthâfü‟l-En„âm ve is„âfü‟l-efhâm fî Vakfi Hamzate 

ve HiĢâm (Mekke: Cami„atü Ümmi‟l-Kurâ, 335) 1a-187b; Ġbnü‟n-Neccâr Muhammed b. Ahmed, 

el-Ġfhâm fî ġerhi Bâbi Vakfi Hamzate ve HiĢâm, (Medine: Medine Kütüphanesi, 20), 1a-154a. 
251

  Konuyla ilgili geniĢ bilgi için bk. Saleh-Bulut, “Hemze‟nin “ „Ġlmu Resmi‟l-Masâhif” ve 

Kırâatteki Yeri”, 37. 
252

  Mekkî b. Ebî Talib, el-KeĢf, 1/95; Kastallânî, Letâifü‟l-iĢârât, 3/936; Ġbnü‟l-BâziĢ, el-Ġknâ„, 1/414. 
253

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 46a. 
254

  Ebü‟l-Asbağ (Ebû Humeyd) Abdülazîz b. „Alî b. Muhammed es-Sümâtî el-ĠĢbîlî Ġbnü‟t-Tahhân, 

MürĢidü‟l-kârii ilâ tahkîki meâlimi‟l-mekârii, thk. Hâtim Sâlih ed-Dâmin (ġârika: Mektebetü‟s-

Sahâbe, Kahire: Mektebetü‟t-Tâbiîn, 2007), 65. Ayrıca bk. „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 46a. 
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gibi sese müteallik bir hâl mevcut değildir.
255

 Ayrıca ravm meksûr ve mazmûm 

hâllerde tatbik edilirken iĢmâm ise sadece dammeli durumlar için söz konusu 

olmaktadır.
256

 

Kırâat literatüründe hâü‟l-kinâye üzerinde yapılan vakf uygulamalarına dair 

bilgiler mevcuttur.
257

 Hâü‟l-kinâye ile kastedilen müfred müzekker ğâib zamiridir. 

Bu harf, kelimenin aslî harflerinden değildir ve kelime sonlarında yer almaktadır. 

Hâü‟l-kinâyeden önceki harf, med harflerinden vâv ve yâ harfleri olduğu takdirde 

ravm ve iĢmâm vecihleri tatbik edilmez. Ġstisnaları hariç olmak üzere hâü‟l-kinâyede 

ravm ve iĢmâm yapılmamasının sebebi, med harfleri olan vâv ve yâ harflerinden 

sonra hâü‟l-kinâyenin i„râbı noktasında kesinlik olması sebebiyle ilgili harekeye 

iĢaret edilmesine gerek kalmamasıdır. Aynı zamanda hâü‟l-kinâyenin harekesinin 

öncesindeki med harfiyle uyumlu olması da mezkûr durumun sebeplerindendir. Bu 

zamirden önceki harf, med harfi elif olduğunda ise ravm ve iĢmâm vecihleri 

muhtemel vecihler arasına girmektedir.
258

 

„Avfî, vakflarla alakalı olarak mushaf imlâsına taalluk eden vakflar meselesini 

de ele almaktadır. „Avfî, bu kısmı alt baĢlıklar hâlinde incelemekte ve her bir baĢlık 

için fasl açmaktadır. Bunlardan birincisi hâü‟t-te‟nîslerdeki vakf meselesidir. Buna 

göre ilk ele alınan mesele vakf sebebiyle bir harfin baĢka bir harfe dönüĢmesi 

hususudur. Bu baĢlıkta özellikle ٍكّش,
259

,ٔؼّش 
260

 ٌؼٕش 
261

 ve وٍّش 
262

 sözcüklerinin 

yazımı ve vakfları üzerinde durulmakta, bunların Kur‟ân‟da geçtiği yerler 

                                                 
255

  Ġbnü‟t-Tahhân, MürĢidü‟l-kârî, 65; Ġbnü‟l-Cezerî, et-Temhîd, 73. Ayrıca bk. „Avfî, el-Cevâhiru‟l-

mükellele, 46a. 
256

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 46a. 
257

  Hâü‟l-kinâye ile alakalı bilgi için bk. Dânî, et-Teysîr, 199-200; Ebû „Amr Osmân b. Saîd b. Osman 

el-Endelüsî ed-Dânî, et-Tahdîd fi‟l-itkâni ve‟t-tecvîd, thk. Ğânim Kaddûrî el-Hamed (Amman: 

Dâru „Ammâr, 1421/2000), 169-171. 
258

  Atilla Akdemir, Tecvîd-i Mâhir, 140. Bu konuda farklı görüĢler vardır. Bunlardan biri hâü‟l-

kinâyede ravm ve iĢmâmın mutlak olarak câiz olduğuna dairdir. Genel uygulama bu doğrultudadır. 

Konuya dair bir baĢka görüĢ ise hâü‟l-kinâyelerin harekesinin ârızî olması sebebiyle ravm ve 

iĢmâmın mutlak olarak menedilmesidir. Bu, ġâtıbiyye‟nin zahirine muvâfık olandır. Bir diğer 

görüĢe göre ise hâü‟l-kinâyeden önce damme harekeli harf veya öncesinde sâkin vâv veya 

öncesinde kesra harekeli harf veyahut öncesinde sâkin yâ harfi varsa hâü‟l-kinâyede ravm ve 

iĢmâm yapılmamaktadır. Bk. „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 47a. 
259

  en-Nisâ 4/175. 
260

  el-Mâide 5/20. 
261

  el-A„râf 7/44. 
262

  Lokmân 31/27. 
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zikredilmektedir. Bunlara ilaveten ١٘ٙخص,
263
ٚلاص   

264
 ve ًحص 

265
 gibi bazı hususi 

kelimeler de bu baĢlık altında ele alınmaktadır.
266

 Yine  ُّػ,
267

,فزُ 
268

 ٌُ 
269

 ve ُِ 
270

 

edatlarında olduğu üzere resmü‟l-mushafta bulunmayan “elif”li sözcükler bu kısımda 

zikredilen hususlardandır.  

„Avfî, mâ-i istifhâmiyenin baĢına ػٓ ,َ ,ي ,د ve ٟف harf-i cerleri geldiğinde 

elifin yazıdan düĢtüğünü ve vakf hâlinde elif harfinden ıvaz hâu‟s-sektin geldiğini 

belirtmektedir. Bu uygulama Ya„kûb kırâatiyle Bezzî rivâyetine nispetle 

uygulanmaktadır. Aynı zamanda her ikisi için isbât vechi de icra edilmektedir. Bu 

vecihlerden isbât, Bezzî için Ebü‟t-Tayyib Ġbn Galbûn kanalıyla hâü‟s-sekt vechi ise 

Fârisî kanalıyla gelmektedir.
271

,ٌُ ٠ظٕٔٗ 
272

ٗوظخر١    
273

 ve   كٔخر١ٗ
274

 ifadelerinde olduğu 

üzere hatt-ı Osmânî‟de olup da telaffuzda da var olan hâü‟s-sektler de bu konu 

altında değinilen meselelerdendir.
275

 

3.1.6.2. Hamza ve HiĢâm’ın Hemze Üzerindeki Vakfları 

„Avfî‟ye göre Hamza ve HiĢâm‟ın vakflarıyla ilgili hususlara muttali olunması 

için kırâat ricâli, edâ ehli ve Arap dilcilerini tanımak; onların görüĢ ve 

uygulamalarını bilmek, ayrıca resmü‟l-mushaf bilgisine sahip olmak gerekmektedir. 

Zira mezkûr konularla alakalı yetersizlikler hatalı okumalara sebebiyet verebilir.
276

 

Müellif, bu meselenin önemine binaen “Hamza ve HiĢâm‟ın Hemze Üzerindeki 

Vakfları” konusunu Ravdatü‟l-„irfân ve Bahru‟l-meânî
277

 adlı eserlerinde daha 

                                                 
263

  el-Mü‟minûn 23/36. 
264

  Sâd 38/3. 
265

  en-Neml 27/60. 
266

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 48b-49b. 
267

  en-Nebe 78/1. 
268

  el-Hicr 15/54. 
269

  et-Tevbe 9/43. 
270

  et-Târık 86/5. 
271

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 49b. 
272

  el-Bakara 2/259. 
273

  el-Hâkka 69/19. 
274

  el-Hâkka 69/20. 
275

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 50b. 
276

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 28b-a. 
277

  Bahru‟l-me„ânî ve kenzü seb„i‟l-mesânî, „Avfî‟nin teliflerinde adını zikrettiği ve kırâat 

meselelerini en geniĢ Ģekilde ele aldığını ifade ettiği eseridir. O, bir kısım eserlerini Bahru‟l-
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detaylı bir Ģekilde ele aldığını ifade etmektedir.
278

 „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele‟de 

bu konuyu mesele mesele incelemektedir. Buna göre Hamza ve HiĢâm, kelimenin 

sonunda bulunan ve aslî sükûna sahip olan hemzelerin öncesindeki harf meftûh ya da 

meksûr ise bu hemzeleri ibdâl ederek okumaktadır. حلَأ,
279

,ٔزّت 
280

 ٚاْ ٔشؤ 
281

 ve ١٘ٚت 
282

 

ifadeleri bu durumun misallerindendir.
283

 Bu konudaki ikinci husus, اْ حَِإ 
284

 ve 

 حٌٍئٌئ
285

 ifadelerinde olduğu üzere kendisi de öncesi de damme olan hemze üzerinde 

vakf yapıldığında ortaya çıkan durumlara dairdir. Böyle bir ifadede dört vecih söz 

konusudur. Bunlardan birincisi teshîldir. Ġkincisi med harfi vâv‟a (ٚ) ibdâldir. 

Mezkûr vücûhâttan üçüncüsü ravm iken dördüncüsü ise iĢmâmdır.
286

 ٠ُٔظِٙأ 
287

 ve أ ّٛ  ٠ظز

288
 sözcüklerinde olduğu üzere fethadan sonra dammeli hemze gelirse iki vecih söz 

konusu olmaktadır. Bunlardan biri hemzenin elife ibdâli, bir diğeri ise teshîlin ravm 

ile uygulanmasıdır.
289

 Bu meseleyle alakalı bir diğer husus, kesradan sonra gelen 

meksûr hemzeye dairdir. ٌىً حَِة 
290

 ve   ِٓ شخؽت
291

 ifadeleri bu durumun 

örneklerindendir. Bu gibi yerlerde üç vecih söz konusudur. Bunlardan birincisi 

hemzenin med harfi yâ‟ya (ٞ) ibdâlidir. Ġkincisi ravmle beraber teshil ve üçüncüsü 

ise hemzenin harekesi üzerindeki ravmdir.
292

 Konuyla alakalı bir diğer mevzu, fethalı 

                                                                                                                                          
me„ânî‟den ihtisar ettiğini ifade etmektedir. Ancak araĢtırma esnasında eserin herhangi bir 

nüshasına ulaĢılamamıĢtır. „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 11b; Dürru‟l-efkâr, 271a. 
278

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 28a. 
279

  el-Alak 96/1. 
280

  el-Hicr 15/49. 
281

  Yâsîn 36/43. 
282

  el-Kehf 18/10. 
283

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 28a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 48-49b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 101b. 

Ayrıca bk. Serakustî, el-„Unvân, 53. 
284

  en-Nisâ 4/176. 
285

  er-Rahmân 55/22. 
286

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 28a. Ma„sarâvî tespit edilebildiği kadarıyla bu örneklerden sadece 

 .kelimesinde teshîl vechini zikretmektedir. Bk. Ma„sarâvî, eĢ-ġâmil, 106, 532 حَِإ
287

  en-Nisâ 4/140. 
288

  Yûsuf 12/56. 
289

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 28a. Dânî tespit edilebildiği kadarıyla bu örneklerde sadece ibdâl 

vechini zikretmektedir. Bk. Dânî, et-Teysîr, 160. Ma„sarâvî ise eĢ-ġâmil fi‟l-kırââti‟l-eimmeti‟l-

„aĢri‟l-kevâmil min tarîkayi‟Ģ-ġâtıbiyye ve‟d-Dürra adlı çalıĢmasında her iki veche sadece ٠ٔظِٙأ 

kelimesi için yer vermektedir. Bk. Ma„sarâvî, eĢ-ġâmil, 100, 242. 
290

  Abese 80/37. 
291

  el-Kasas 28/30. 
292

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 29b. Ma„sarâvî, eĢ-ġâmil fi‟l-kırââti‟l-eimmeti‟l-„aĢri‟l-kevâmil 

min tarîkayi‟Ģ-ġâtıbiyye ve‟d-Dürra adlı eserinde حَِة kelimesinde „Avfî‟nin üçüncü vecîh olarak 

zikrettiği ravm konusundaki uygulamayı farklı bir Ģekilde zikretmektedir. ġöyle ki Ma„sarâvî, 
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bir harften sonra kesralı hemzenin gelmesi durumuyla ilgilidir. Bu durumda hemze 

elife ibdâl edilir ve diğer bir vecihte ise teshîlle birlikte ravm yapılır. أٌُ طَاٌٝ حٌّلأ,
293

 

 ِٓ ٔزؤ  
294

 ve   كّؤ 
295

 ifadeleri bu durumun örneklerindendir.
296

 „Avfî, ًطزَأ ا ,
297

 أْ لا ٍِـؤ 

298
 ve أٓٛأ 

299
 misallerindeki gibi fetha harekeli harften sonra fethalı hemzenin hâlinde 

ise hemzenin elife ibdâl edildiğini ifade etmektedir.
300

 Kesradan sonra gelen fethalı 

hemzenin durumunda ise hemze sâkin ٞ harfine ibdâl edilir. لَُة 
301

 ve ٌٚمي حٓظُِٙأ 
302

 

ifadeleri bunun misallerindendir.
303

 

Hamza ve HiĢâm‟ın vakflarıyla ilgili önemli hususlardan biri, sâkin bir harften 

sonra gelen kelimenin sonundaki hemzelerin durumudur. Buna göre ؽ حٌوذء َِ  ٠و
304

 

ifadesinde hemzenin harekesi, د harfine nakledilmekte ve hemze hazfedilmektedir. 

Dolayısıyla حٌوذء kelimesi vakf hâlinde  ْحٌوذ Ģeklinde okunmaktadır. ٗر١ٓ حٌَّء ُٚٚؿ 

305
 ifadesine gelince burada nakl ve ravm olmak üzere iki vecih söz konusudur. 

,ًِءُ 
306

, ىفءُ  
307

 ٠ٕظَ حٌَّءُ  
308

 ve  ُؿِء 
309

 kelimelerinde ise sükûn, ravm ve iĢmâm olmak 

üzere üç vecih mevcuttur. Hamza ve HiĢâm‟ın vakflarında kelimenin sonunda olup 

da öncesi sâkin olan hemzelerle ilgili bu hâl, Kur‟ân‟da sadece mezkûr örnekler için 

cârîdir.
310

 

                                                                                                                                          
mezkûr kelimenin sonundaki hemzenin sâkin yâ (ٞ) harfine ibdâl edildikten sonra ravm ile 

okunduğunu ifade etmektedir. Bk. Ma„sarâvî, eĢ-ġâmil, 585. 
293

  el-Bakara 2/246. 
294

  el-En„âm 6/34. 
295

  el-Hicr 15/26. 
296

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 29b. Avfî, Dürru‟l-efkâr, 50b. 
297

  el-Bakara 2/166. 
298

  et-Tevbe 9/118. 
299

  ez-Zümer 39/35. 
300

  Ebû „Amr Osmân b. Sa„îd ed-Dânî, Câmi„u‟l-beyân fi‟l-kırââti‟s-seb„, thk. Abdülmüheymin 

Abdüsselâm et-Tahhân vd. (ġarikâ: Cami„atü‟Ģ-ġârika, 1428/2007), 2/574-575; Dânî, Teysîr, 160; 

„Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 29b. 
301

  el-ĠnĢikâk 84/21. 
302

  er-Ra„d 13/32. 
303

  Dânî, Câmi„u‟l-beyân, 2/574-575; Dânî, Teysîr, 160; „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 29b. 
304

  en-Neml 27/25. 
305

  el-Bakara 2/102. 
306

  Âl-i Ġmrân 3/91. 
307

  en-Nahl 16/5. 
308

  en-Nebe 78/40. 
309

  el-Hicr 15/44. 
310

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 29b; Kâdî, el-Vâfî, 48. 
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Hamza ve HiĢâm‟ın hemze üzerindeki vakfları ile alakalı bir baĢka mesele de 

hemzenin öncesinde illet harfi bulunması durumudur. Burada illet harfiyle kastedilen 

ٚ harfidir. Buna göre hemzeden önce med harfi  ٚ zait olarak gelirse üç vecih 

uygulanalabilir. Bunlar idğâm, sükûn ve ravmdir. Anlatılan durumun örneği  لَٚء   

kelimesidir.
311

 Eğer حٌٔٛء 
312

 ve   أْ طزٛء
313

 misallerindeki gibi ٚ, vâv-i asliyye olup 

sonrasındaki hemze de meftûhsa iki vecih söz konusu olur. Bunlardan birincisi 

hemzenin harekesini  ٚ harfine nakledip hemzenin hazfedilmesi sonrasında ise ٚ 

harfinin vakf hâlinde sâkin kılınmasıdır. Ġkincisi ise hemzeyi ٚ harfine ibdâl edip ٚ‟ı 

da öncesine idğâm etmektir. Hemze, harf-i medden veya harf-i lînden sonra meksûr 

olarak gelirse bu durumda dört vecih sözkonusu olmaktadır. Bunlar hemzenin 

hazfedilerek öncesindeki harfin sükûn üzere okunması, hemzenin harekesinin 

kendinden önceki harfe nakledilmesi ve hemzenin hazfedilmesi ile ravm yapılması, 

hemzenin kendinden önceki  ٚ harfine nakledilmesi yoluyla Ģeddeli bir ٚ harfi 

üzerinde vakfedilmesi ve bir diğer vecih, bu son vecih üzerinde ravm yapılmasıdır. 

Bu Ģekilde ilgili kelimeler üzerinde dört vecih ortaya çıkmaktadır. Bu kuralın 

örnekleri ise َّٔٛء  ىحثَس حٌ
314

 ile   َٓٛء  لَٛ 
315

 ifadeleridir.
316

 

Eğer kelimenin sonundaki hemzenin öncesindeki harf-i med, zâid ٞ ise bu 

durumda vakf hâlinde üç vecih söz konusu olur. Bunlar sırasıyla idğâm, iĢmâm ve 

ravmdir. Ancak bu kurala sadece  رَٞء  ve حٌٕٟٔء ifadeleri tabidir. Harf-i med olan ٞ, 

yâ-i asliyye ise o takdirde dört vecih söz konusu olur. Bunlar hemzenin harekesinin ٞ 

harfine nakledilip kendisinin hazfedilmesi, hemzenin ٞ harfine ibdâl edilip 

öncesindeki ٞ harfine idğâm edilmesi, bir de bu vechin iĢmâm ile ravmidir. Bu 

kuralın örnekleri  ٌُّٟٔءح  
317

 ve ٠ؼُٟء 
318

 kelimeleridir. Bununla birlikte buradaki 

                                                 
311

  el-Bakara 2/228. 
312

  en-Nahl 16/94. 
313

  el-Mâide 5/29. 
314

  el-Fetih 48/6. 
315

  el-Enbiyâ 21/74, 77. 
316

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 29a; Mahmut Dilek, Ref‟ul-Hitam „an Vakfi Hamza ve HiĢâm 

(Molla Gürânî‟nin Ref‟ul-Hitam „an Vakfi Hamza ve HiĢâm Adlı Eserinin Edisyon Kritiği), 

(Ġstanbul: Marmara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2019),103. 
317

  el-Mü‟min 40/58. 
318

  en-Nûr 24/35. 
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hemze mazmûmdur. طفٟء 
319

 ve ؿٟء 
320

 kelimelerinde olduğu üzere hemze meftûh 

olursa o zaman da iki farklı okuyuĢ söz konusu olur ki bunlarda nakl ve idğâm 

vecihleridir.
321

 شٟء   
322

 kelimesinde olduğu gibi hemzeden önceki aslî yâ harf-i lîn 

olursa ve hemze de mazmûmsa bu durumda oluĢan vecihler; hemzenin harekesinin 

nakledilerek hemzenin hazfedilmesiyle birlikte ٞ harfinin sâkin okunması, iĢmâm, 

ravm, hemzenin ٞ harfine ibdâliyle birlikte öncesindeki ٞ harfine idğâm 

edilmesidir.
323

 Hemzenin kelimenin sonunda olup da harf-i medden sonra geldiği 

durumlardan bir kısmı da harf-i med olan elifle ilgilidir. Buna göre شخء 
324

 ve ؿخء 
325

 

misallerindeki gibi hemze, harf-i med olan eliften sonra gelirse üç vecih geçerli olur 

ki bunlar; hemzenin tûl, tevassut ve kasrla elife ibdâlidir.
326

 

Hamza‟nın hemzelerde vakflarla ilgili uygulamalarının bir kısmı, hemzenin 

kelime ortasında olduğu durumlara dairdir. Buna göre hemze kelimenin ortasında 

bulunduğu hâlde fethalı bir harften sonra gelirse bu durumda sadece hemzenin 

“elif”e ibdâli söz konusudur. ّوؤ,
327

 رؤّ 
328

 ve ِؤوٛي 
329

 sözcükleri bu durumun 

örneklerindendir.
330

 Eğer ِْٕٛ٠ئ,
331

 ٠ئفه 
332

 ve إ٠خ َّ  حٌ
333

 misallerinde olduğu üzere 

hemze, dammeli bir harften sonra kelimenin ortasında sâkin olarak bulunursa o 

takdirde hemze, kendinden önceki harfin harekesinin cinsine uygun Ģekilde ibdâl 

edilir.
334

 Yine  ْْرج ,
335

 ؿجظُْ 
336

 ve ُْشجظ 
337

 örneklerindeki gibi hemze, kesra harekeli bir 

harf sonrasında sâkin olarak geldiği takdirde ibdâl ortaya çıkmaktadır.
338

 

                                                 
319

  el-Hucurât 49/9. 
320

  el-Fecr 89/23. 
321

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 53a; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 104a. Ayrıca bk. Kâdî, el-Vâfî, 90-106. 
322

  el-Bakara 2/178. 
323

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 29a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 53b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 104a. 

Ayrıca bk. Kâdî, el-Vâfî, 90-106. 
324

  el-Bakara 2/255. 
325

  el-Kasas 28/20. 
326

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 29a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 53b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 104b. 
327

  el-Vâkıa 56/18. 
328

  en-Nisâ 4/84. 
329

  el-Fîl 105/5. 
330

   „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 56a; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 105a. Ayrıca bk. Kâdî, el-Vâfî, 91-92. 
331

  el-Mâide 5/81. 
332

  ez-Zâriyât 51/9. 
333

  es-Sâffât 37/105. 
334

 „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 105b; Ayrıca bk. Kâdî, el-Vâfî, 91-92. 
335

  el-Hac 22/72. 
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Hemzenin kelimenin ortasında bulunduğu hâllere dair durumlar pekçok olup 

bunlardan biri de ؿخءص,
339

,شَوخإوُ 
340
 أٌٚجه 

341
 ve  

342
ىحثَس  misallerindeki gibi hemzenin 

illet harfi eliften sonra gelip fetha, damme ve kesralı bulunduğu durumlara dairdir. 

Böyle durumlarda beyne beyne, tûl ve kasr mertebeleri uygulanmaktadır. Ancak 

teshîlin tûl ile icrâ edilmesi teshîlin kasr mertebesiyle icrasına tercih edilmektedir.
343

 

Eğer ُٓٛآطى,
344

,ِٛإٚىس 
345

ِٛثلا    
346

 kelimelerindeolduğu gibi hemzenin öncesinde harf-i 

lîn olan aslî bir ٚ var ve hemze de fetha, damme ve kesra harekeyle gelirse ilgili 

kelimelerin vakf hâllerinde nakl ve idğâm uygulaması yapılmaktadır.
347

 

Hemze kelimenin ortasındayken harf-i med olan zâid ٞ harfinden sonra da vaki 

olabilir. Bu durumda hemze sadece damme ya da fethayla gelip idğâmla 

okunmaktadır. هط١جظٗ  ,
348

 ١ٕ٘جخ 
349

 ve رَٞء 
350

 sözcükleri bu durumun 

örneklerindendir.
351

 Eğer   جض١ٓ  
352

 misalinde olduğu gibi ٞ harfi, zâid değil de aslî 

olarak gelirse idğâm ve nakl uygulaması söz konusudur.
353

 Ancak ٚلا ط١ؤٓٛح 
354

 ve  ٍُأف

 ١٠ؤّ
355

 örneğinde olduğu üzere hemzeden önceki ٞ harf-i lîn ise yâ fetha harekeyle 

idğâmlı ve idğâmsız olarak okunmaktadır.
356

 Hemzenin ortada olduğu durumlardan 

biri de hemzeden önce lâm-ı ta„rîfin bulunduğu durumlarla ilgilidir. Buna göre 

                                                                                                                                          
336

  Meryem 19/89. 
337

  Fussilet 41/40. 
338

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 105b; Ayrıca bk. Kâdî, el-Vâfî, 91-92. 
339

  el-A„râf 7/53. 
340

  el-En„âm 6/22. 
341

  el-Bakara 2/174. 
342

  el-Mâide 5/52. 
343

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 31a. 
344

  el-A„râf 7/26. 
345

  et-Tekvîr 81/8. 
346

  el-Kehf 18/58. 
347

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 31a; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 105b. 
348

  el-Bakara 2/81. 
349

  et-Tûr 52/19. 
350

  Hûd 11/54. 
351

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 31a-32b. 
352

 el-Mülk 67/27. 
353

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 32b. 
354

  Yûsuf 12/87. 
355

  er-Ra„d 13/31. 
356

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 32b. 
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Hamza حلأٍع,
357

 حلإٔٔخْ 
358

 ve ٌٝٚحلأ 
359

 gibi yerlerde hemze üzerinde sekt 

yapmaktadır.
360

 

Hemzelerle ilgili bir baĢka husus, mushaf imlâsına göre hemzenin kelime 

baĢında bulunup öncesindeki kelimenin sonunun sâkin olduğu durumlardır. لي

,أفٍق
361
 ٌٚمي آط١ٕخ

362
 ve ُٚػٌحد أ١ٌ 

363
 ifadeleri bu durumun misallerindendir. Bu örneklerde 

üç vecîh icra edilmektedir. Nitekim bu kelimelerde Hamza‟nın ravilerinden Halef ve 

Hallâd için farklı kanallarla muhtelif vecîhler gelmektedir. Bunlar; Fâris kanalıyla 

Halef‟in sektesi vakf ve vasl hâllerinde, Ġbn Galbûn kanalıyla Halef‟in tahkiki ve 

mezkûr iki kanalla Hallâd‟ın tahkiki, eĢ-ġâtıbiyye‟nin muhtevası ile Halef ve 

Hallâd‟ın naklidir.
364

 Hemzeden sonra gelen harf  ُٓؤٌظ,
365

 ِآٍد 
366

 ve ٍأ٠ض 
367

 

örneklerindeki gibi harekeli bir harfse ayrıca hemze ve öncesindeki harf meftûh 

olarak gelirse buna ilaveten hemze kelimenin ortasında ise bu durumda beyne beyne 

icra edilmektedir.
368

 Ancak ِئؿلا,
369

 فئحى 
370

 ve ٠ئ٠ي 
371

 misallerinde olduğu üzere 

hemze damme harekeli bir harften sonra meftûh olarak gelirse bu durumda hemze 

meftûh ٚ‟a ibdâl edilir.
372

 Yine hemze kelime ortasında kesra harekeli bir harften 

sonra fetha olarak bulunursa bu takdirde hemze, fethalı ٞ harfine ibdâl edilir. ِخثش,
373

 

 ٔخشجش
374

 ve ١ٓجش 
375

 ifadeleri bu durumun örneklerindendir.
376

 

                                                 
357

  Âl-i Ġmrân 3/189. 
358

  el-Hac 22/66. 
359

  Tâhâ 20/51. 
360

   „Avfî, müteahhirûn âlimlerden bazısının; eĢ-ġâtıbiyye‟nin zahirine göre ilgili kelimelerin vakf 

hâllerinde Hallâd rivâyeti için tahkik vechini ahzettiklerini söylemektedir. „Avfî, el-Cevâhiru‟l-

mükellele, 32b. 
361

  eĢ-ġems 91/9. 
362

  el-Mü‟min 40/53. 
363

  Yûnus 10/4. 
364

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 32b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 108b. 
365

  el-Bakara 2/61. 
366

  Tâhâ 20/18. 
367

  en-Nasr 110/2. 
368

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 32a; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 109a. Ayrıca bk. Kâdî, el-Vâfî, 95-96. 
369

  Âl-i Ġmrân 3/145. 
370

  el-Kasas 28/10. 
371

  Âl-i Ġmrân 3/13. 
372

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 32a. Ayrıca bk. Kâdî, el-Vâfî, 95. 
373

  el-Enfâl 8/65. 
374

  el-Müzzemmil 73/6. 
375

  el-A„râf 7/131. 
376

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 32a. Ayrıca bk. Kâdî, el-Vâfî, 95. 
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3.1.7. Feth ve Ġmâle 

Feth kavramının sözlükteki anlamı açmak ve geniĢletmektir.
377

 Istılahta ise 

öncesinde fetha bulunan elifin telaffuzu esnasında okuyucunun ağzını yeter miktarda 

açmasıdır.
378

 Fethte okuyucu elifi telaffuz ederken elife med harfleri olan vâv ve yâ 

seslerini karıĢtırmamalıdır.
379

 

Ġmâle, sözlükte yönelmek ve bir Ģeyi baĢka bir Ģeye meylettirmek anlamlarına 

gelmektedir.
380

 Terim olarak ise imâle; fethayı kesraya, elifi de med harfi olan ٞ 

harfine meylettirerek okumak anlamında olup imâle-i suğrâ ve kübrâ olmak üzere iki 

kısımda incelenir. Bunlardan imâle-i suğrâya beyne beyne, taklîl ve imâle-i 

mütevassıta da denilmektedir. Ġmâlenin bu çeĢidinde fetha, fethayla kesra arasında 

fakat fethaya daha fazla meylederek okunur. Ġmâle-i kübrâda ise fetha, kesraya daha 

fazla meylettirilerek telaffuz edilmektedir.
381

 Ġmâle-i kübrâ aynı zamanda idcâ„ 

 kavramlarıyla da (حٌزطق) ve bath (حلإِخٌش حٌّلؼش) imâle-i mahda ,(اػـخع)

anılmaktadır.
382

 

Feth uygulaması Hicâz ehlinin kullanımıdır, onların lehçesinde imâle yoktur.
383

 

Ġmâle ise Temîm, Esed ve Kays kabilelerinden müteĢekkil Necid ahalisinin geneline 

ait bir kullanımdır.
384

 Kırâat ilminde kitabete taalluk etmeyen fonetik icralar, rivâyet 

disiplini gözetilerek kırâatlerin zımnında tespit ve muhafaza edilmektedir. ġöyle ki 

                                                 
377

  Ġbn Manzûr, Lisânü‟l-„Arab, 2/536; Koyuncu, Kırâat Ġlmi/Takrîb Usûlü, 129; Temel, Kırâat ve 

Tecvîd Istılahları, 51. 
378

  Koyuncu, Kırâat Ġlmi/Takrîb Usûlü, 129; Temel, Kırâat ve Tecvîd Istılahları, 51. 
379

  Fırat, Tecvid ve Kırâat Ġlmi Terimleri Sözlüğü, 160-161. 
380

  Koyuncu, Kırâat Ġlmi/Takrîb Usûlü, 129. 
381

  Koyuncu, Kırâat Ġlmi/Takrîb Usûlü, 129. Benzer ifadeler için bk. Dânî, Câmi„u‟l-beyân, 2/683-

685; Avfî, Dürru‟l-efkâr, 75b; „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 1b. 
382

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 74b-75a; „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 2a. 
383

  Ebû „Amr Osmân b. Sa„îd ed-Dânî, el-Muvazzıh li-mezâhibi‟l-kurrâ‟ ve‟htilâfihim fi‟l-fethi ve‟l-

imâle li‟l-imâmi‟l-mukri‟, thk. Muhammed ġefâ„at Rabbânî (Medine: el-Câmi„atü‟l-Ġslâmiyye, 

Yüksek Lisans Tezi, 1410/1990), 147. 
384

  „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 1b; Mehmet Ali Sarı, “Ġmâle”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm 

Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 2000), 22/177; Yakup Uzun,  “Feth ve Ġmâle (Ebû Amr 

ed-Dânî‟nin el-Feth ve‟l-Ġmâle Eseri Bağlamında)”, Tefsir AraĢtırmaları Dergisi 6 (2022), 455-

482. 
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imâle uygulaması, kırâat disiplini içerisinde tatbik edilmekte ve hemen hemen tüm 

kırâat ricâlinin icra sahasına girmektedir.
385

 

„Âsım kırâati imâle yapanlar grubunda değerlendirilmektedir. Ancak râvîsi 

Hafs sadece Hûd sûresi 41. âyetteki ِـَىٙخ ifadesinde imâle yapmaktadır.
386

 Hamza, 

Kisâî ve Halef de isim veya fiil fark etmeksizin  ٞ harfine kalbolmuĢ eliflerin hepsini 

imâleyle okumaktadır. ٜحٌٙي,
387

,حٌُٕٙٝ 
388

,ٚحٌَٕٜٛ 
389

 حلأػّٝ 
390

,ٚأكظٝ 
391

,حٓظؼٍٝ 
392

 ؽُٜٛ 
393

 

ifadeleri bu durumun örneklerindendir.
394

 „Avfî, mezkûr imamların on bir sûrede yâ 

harfiyle resmedilen elifleri de imâleyle okuduklarını belirtmektedir. Bunlar Tâhâ, 

Necm, Meâric, Kıyâme, Nâziât, „Abese, A„lâ, ġems, Leyl, Duhâ ve „Alak 

sûreleridir.
395

 Yine Kisâî, ُ٘أك١خ,
396

 أك١خ٘خ 
397

 misallerindeki gibi kelimenin fâe‟l-

fiilinden sonra gelen   ٞ  harflerinde ve ُهطخ٠خو,
398

 َِػخص 
399

 ve ٍسٛٚأٚطخٟٔ رخٌظ  
400

 gibi 

bazı kelimelerde mezkûr kırâat ricâlinden ayrılarak imâleyle okumaktadır.
401

 Kisâî 

ve Halef kırâatlerinde Feth, Ġsrâ, Yûsuf ve Sâffât sûrelerinde marife olarak gelen 

.sözcüğünde de imâle icra edilmektedir حٌَإ٠خ
402

 

                                                 
385

  Sarı, “Ġmâle”, 22/177. Konuyla ilgili geniĢ bilgi için bk. Hasan Çiftçi, Kırâat Ġlminde Feth, Beyne, 

Ġmâle Olgusu ve Ebû Amr ed-Dânî‟nin el-Mûdıh li Mezâhibi‟l-Kurrâ fi‟l-Feth ve‟l-Ġmâle Adlı 

Eserinin Tahlili (Konya: Necmettin Erbakan Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek 

Lisans Tezi, 2019); Uzun, “Feth ve Ġmâle”, 455-482; Doğan Fırıncı, “Ġmâle Kurallarını ĠnĢasında 

Müberred‟in Kullandığı Bazı Kavramlar”, Ondokuz Mayıs Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi 

40 (2016), 147-166; Ġbrahim Tetik, “Kur‟ân Kırâatinde Ġmâle ve Feth‟in Kitâbî Referansları”, 

Ġlahiyat Tetkikleri Dergisi 1 (2020), 41-65. 
386

  Temel, Kırâat ve Tecvîd Istılahları, 74. 
387

  el-En„âm 6/71. 
388

  Tâhâ 20/128. 
389

  el-En„âm 6/95. 
390

  el-Fetih 48/17. 
391

  el-Kehf 18/12. 
392

  Tâhâ 20/64. 
393

  en-Nâziât 79/16. 
394

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 36a. 
395

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 37a. 
396

  el-Bakara 2/243. 
397

  el-Mâide 5/32; Fussilet 41/39. 
398

  el-Ankebût 29/12. 
399

  et-Tahrîm 66/1. 
400

  Meryem 19/31. 
401

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 37a. Ayrıca bk. Dânî, Câmi„u‟l-beyân, 2/683-697. 
402

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 37a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 78b. Ayrıca bk. Dânî, Câmi„u‟l-beyân, 

2/693-694. 
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Zevâtu‟r-râlardan sonra elifü‟l-mümâle gelirse Hamza, Kisâî ve Halef, bu 

türden kelimelerdeki râ harflerini imâleyle okurken Ezrak tarîkinden VerĢ ise bunları 

taklîlle okumaktadır.
403

 Bunun örnekleri َٜٚرش,
404

 أَٜٓ 
405

 ve َٜحٌم 
406

 kelimeleridir. 

Ebû „Amr da zevâtu‟r-râlarda imâle yapmaktadır. Ancak o, Yûsuf sûresindeki َٜ٠خ رش 

407
 kelimesinde izâfet yâ‟sını nasb ile okuması yanında imâle, feth ve taklîl ile de 

okumaktadır.
408

 Ebû „Amr ِٝٓٛ,
409

 ػ١ٔٝ 
410

 ve ٠ٝ١ل  
411

 misallerinde olduğu üzere 

fe„lâ (ٍٝفؼ) veznindeki müennes eliflerinde beyne beyne yapmaktadır.
412

 Ancak Dûrî 

rivâyetinde أّٔٝ ٠ىْٛ ٌٗ حٌٍّه,
413

 أّٔٝ ٠ىْٛ ٌٟ ٌٚي 
414

 ve ْٛأّٔٝ طئفى 
415

 örneklerindeki gibi 

istifhâm anlamındaki ,٠خكَٔطٝ sözcüklerinde ve ٟأّٔ     
416

 ifadelerindeki elif-i    ٠خ٠ٍٚظٝ  

nüdbelerde taklîl yapılmaktadır. Buna ilaveten Dûrî rivâyetinde, ٝ٠خ أٓف 
417

 

kelimesindeki elif-i nüdbede ise VerĢ gibi feth ve taklîl icra edilmektedir.
418

 

Med harfi eliften sonra gelen kesralı râ harflerinin imâle edilmesi hususu, feth-

imâleyle alakalı önemli konu baĢlıklarındandır. Buna göre aslî veya zâid elif 

harfinden sonra râ harfi, kelimenin sonunda kesralı olarak gelirse Ebû „Amr kırâatine 

ve Kisâî‟nin Dûrî rivâyetine göre elif harfi imâleyle okunmaktadır. ٍُ٘أرظخ,
419

 حٌٕٙخٍ 

420
 ve ٍُ٘ى٠خ 

421
 ifadeleri bu durumun örneklerindendir.

422
 Halef ve Hamza  ٍٚءح

                                                 
403

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 38a. 
404

  en-Nahl 16/89. 
405

  el-Ġsrâ 17/1. 
406

  Hûd 11/117. 
407

  Yûsuf 12/19. 
408

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 38a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 79a. 
409

  en-Nisâ 4/153. 
410

  el-Mâide 5/112. 
411

  Meryem 19/7. 
412

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 39a; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 85a. Ayrıca bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 

3/1661. 
413

  el-Bakara 2/247. 
414

  Âl-i Ġmrân 3/47. 
415

  el-Mü‟min 40/62. 
416

  el-Furkān 25/28. 
417

  Yûsuf 12/84. 
418

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 39a; „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 7b. Ayrıca bk. Kâdî, el-Vâfî, 123-

124. 
419

  el-Bakara 2/7. 
420

  el-En„âm 6/13. 
421

  el-Ġsrâ 17/5. 
422

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 39a. Ayrıca bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 3/1665-1666. 
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 حٌّـَِْٛ
423

 ve حٌشّْ حٍء  örneklerinde
424

 olduğu üzere râ harfi harekeli olup hemzenin 

akabindeki harf de sâkin gelirse râ harfini imâleyle hemzeyi ise fethle 

okumaktadırlar.
425

 Ebû Bekr b. eĢ-ġu„be ve Sûsî rivâyetlerine isnâdla mezkûr 

kelimelerde ġâtıbî infirâd etmektedir.
426

 

Ġmâm Hamza; هخد,
427

,هخف 
428

,ؽخد 
429

,كخق 
430

 ُحؽ 
431

 ve ُحغٛح 
432

 fiilerinin sülâsî 

mâzî hâllerinin „ayne‟l-fiilinde bulunan elif harflerini imâleyle okurken diğerleri ise 

fethle okumaktadır.
433

terkibinde رً ٍحْ 
434

 Hamza, Ebû Bekir b. eĢ-ġu„be, Kisâî ve 

Halef imâle yapmaktadırlar.
435

 شخء 
436

 ve ؿخء kelimlerinde
437

 ise Hamza‟ya ilaveten 

Ġbn Zekvân ve Halef, imâle icra etmektedirler.
438

ىُح   
439

 fiiline gelince Ġbn Zekvân, 

Hamza‟ya sadece Bakara sûresinde muvafakat etmekte, diğer yerlerde ise muhalefet 

etmektedir.
440

 

Sûre baĢlarındaki hurûfu‟l-hicâ‟ ile
441

 alakalı imâle hususuna gelince hurûf-ı 

mukatta„adan ٌَّح daki
442

 râ harfini Ġbn „Âmir, Ebû „Amr, Ebû Bekir b. eĢ-ġu„be, 

                                                 
423

  el-Kehf 18/53. 
424

  el-En„âm 6/78. 
425

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 41b. 
426

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 41b. Ayrıca bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 3/1644-1647. 
427

  Ġbrahîm 14/15. 
428

  el-Bakara 2/182. 
429

  en-Nisâ 4/3. 
430

  en-Nahl 16/34. 
431

  en-Necm 53/17. 
432

  es-Saf 61/5. 
433

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 41b; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 89a. Ayrıca bk. Dânî, et-Teysîr, 183; 

Ebû Ma„Ģer Abdülkerîm b. Abdissamed et-Taberî, et-Telhîs fi‟l-kırââti‟s-semân, thk. Muhammed 

Hasen „Akîl Mûsâ (Cidde: el-Cemâ„atü‟l-Hayriyye li-Tahfîzi‟l-Kur‟âni‟l-Kerîm, 1412/1992), 189-

190. 
434

  el-Mutaffifîn 83/14. 
435

  Avfî, Dürru‟l-mensûr, 119a. Ayrıca bk. Ebû Ma„Ģer et-Taberî, et-Telhîs, 463; Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 

3/1680. Ebü‟l-„Abbâs Ahmed b. Muhammed b. Ebî Bekr el-Kastallânî, Letâifü‟l-iĢârât li-fünûni‟l-

kırâât, thk. Merkez ed-Dirâsâti‟l-Kur‟âniyye (Medine: Mücemme„u‟l-Melik Fehd li Tıbâ„ati‟l-

Mushafi‟Ģ-ġerîf, h. 1434), 3/1111. Taberî‟nin mezkûr eseri, Halef kırâatini ihtiva etmemektedir. 
436

  Abese 80/22. 
437

  Hûd 11/82. 
438

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 41a; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 119a. Ayrıca bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 

3/1679; Kastallânî, Letâifü‟l-iĢârât, 3/1111. 
439

  el-Bakara 2/10. 
440

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 41a. Ayrıca bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 3/1679; Kastallânî, Letâifü‟l-

iĢârât, 3/1111. 
441

  Hurûfü‟l-hicâ‟, Arapça alfabede yer alan yirmi sekiz harfi ifade etmekte olup hurûfü‟l-asliyye 

olarak da isimlendirilmektedir. 
442

  er-Ra„d 13/1. 



 

 

 

 

160 

Hamza, Kisâî ve Halef imâleyle okurken, Ezrak taklîl icra etmekte, diğerleri ise feth 

yapmaktadırlar.
443

 Meryem sûresinin evvelinde و١ٙؼض 
444

 ifadesindeki ٖ harfinde Ebû 

„Amr, ġu„be ve Kisâî imâleyle, Nâfî„ taklîlle, diğerleri de fethle okurken; ٞ harfini 

ise Ġbn „Âmir, Ebû Bekir b. eĢ-ġu„be, Hamza, Kisâî ve Halef imâleyle, Nâfi„ taklîlle 

bu isimler dıĢında kalan ricâl ise her iki harfi de fethle icra etmektedirler.
445

 Ġlgili 

kelimedeki ٖ ve ٞ harfleri için Nâfî„ kırâatine nispetle beyne ve feth rivâyet 

edilmekle beraber meĢhur olanın beyne uygulaması olduğu dile getirilmektedir.
446

 

Ġbn Süfyân el-Kayrevanî (ö. 415/1024)  bu konuda Nâfî„den beynenin rivâyet 

edildiğini fakat ilgili harfleri feth ile icra ettiklerini ifade etmektedir.
447

 „Avfî, 

 daki ٞ harfine ait icrada Sûsî‟ye farklı uygulamalar nispet edildiğini‟و١ٙؼض

belirtmekte; bu konuda Sûsî‟ye nispetle meĢhur olanın ise feth uygulaması olduğunu 

ifade etmektedir.
448

 Ayrıca  ُك  in
449

 ilk harfi olan ف yı Ebû Bekr b. eĢ-ġu„be, Hamza, 

Kisâî, Halef ve Ġbn Zekvân imâle-i kübrayla, Ezrak ile Ebû „Amr taklîlle, diğerleri 

ise fethle tilâvet etmiĢlerdir.
450

 

3.1.8. Med ve Kasr 

Med kelimesi; lügatte “artırmak, ziyade etmek”,
451

 “uzatmak, çekmek, 

yükselmek ve akmak”
452

 manalarına gelmektedir. Bu kavram, ıstılahta her ne kadar 

med harflerinin (ٚ, ٞ ve أ   ) kendilerinden önceki harfleri uzatması anlamında 

                                                 
443

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 120b. Ayrıca bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 3/1700. 
444

  Meryem 19/1. 
445

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 42b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 120a; „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 

44b. Ayrıca bk. Dânî, et-Teysîr, 356; Ma„sarâvî, eĢ-ġâmil, 305. Konu hakkında detaylı bilgi için 

bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 3/1700-1708. 
446

  Mekkî b. Ebî Tâlib, et-Tebsıra, 585; Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 3/1702. 
447

  Muhammed b. Süfyân el-Kayrevânî, el-Hâdî fi‟l-kırââti‟s-seb„, thk. Hâlid Hasen Ebü‟l-Cûd 

(Kahire: Dâru „Ġbâdirrahmân, Beyrut: Dâru Ġbn Hazm, 1432/2011), 409. 
448

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 42b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 120b; „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 

44b. Konu hakkında detaylı bilgi için bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 3/1700-1708. 
449

  ed-Duhân 44/2. 
450

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 42a; „Avfî, Muhtasaru‟l-makâle, 45b. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 3/1708-

1710. Yedi kırâati ihtiva eden et-Tebsıra‟da da bu bilgiler mevcut olmakla beraber ilgili harfi 

imâle ile okuyan Halef rivâyeti ile mezkûr harfte feth icra eden Ya„kûb ve Ebû Ca„fer‟i ihtiva 

etmemesi nedeniyle bu iki isme dair de konuyla alakalı bilgi bulunmamaktadır. Bk. Mekkî b. Ebî 

Tâlib, et-Tebsıra, 662. 
451

  Ġbn Manzûr, Lisânü‟l-„Arab, 2/357. 
452

  Fîrûzâbâdî, el-Kâmûs, 1/336. 
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kullanılmakta
453

 ise de klasik kıraât literatüründe yaygın olarak hemze ve sükûn gibi 

ziyade med sebebiyle gerçekleĢen fer„î medler için istimal edilmektedir. Nitekim 

Ġbnü‟l-Cezerî, med kavramını “Med harfindeki uzatmanın aslî med (miktarı) üzerine 

ziyade edilmesinden ibarettir.” Ģeklinde tarif etmektedir.
454

 Yukarıda med 

kavramının ıstılahî anlamı için verilen ilk tanım dikkate alındığında med, harekeli 

harften sonra gelen ve harfin harekesi cinsinden olan herhangi bir med harfinin 

kendisinden önceki harfin sesini uzatmasına denir.
455

 Eğer meddin vaki olduğu 

kelimede med harfinden sonra sebeb-i medden hemze ve sükûn yoksa bu durumda 

aslî med gerçekleĢir.
456

  

Kasr kavramına gelince bu kökün temel anlamı, kendini bir Ģeyden 

alıkoymaktır.
457

 Bu kelime, zikredilen temel anlamı dıĢında sınırlı olmak ve 

kısalık
458

 gibi manalara da gelmektedir. Istılahta ise med harfine ziyade söz konusu 

olmaksızın medd-i tabîîyi olduğu üzere bırakmaya denir.
459

 Burada Ģuna değinmek 

gerekir ki kasr asıldır, med ise feridir. Zira med, yukarıda zikredilen yaygın ıstılahî 

tanımına göre aslî med üzerine bina edilmektedir.
460

 „Avfî ise ilgili bölüme med 

kavramının tanımıyla baĢlamaktadır. Ona göre med harf-i meddeki uzatmanın ziyade 

edilmesi, kasr ise bu ziyadenin terkedilmesidir. Nitekim burada ziyade etmek için bir 

sebebe ihtiyaç duyulmaktadır. Bunlar, lafzî ve manevî olmak üzere iki kısımdır. 

Bunlardan lafzî med sebebi hemze ve sükûn baĢlıkları altında ele alınmaktadır.
461

 

Manevi sebebe gelince bu Ġbn Kesîr, Sûsî, Ebû Ca„fer ve Ya„kûb gibi ashâb-ı kasr 

diye bilinen kurrâ için söz konusu olmaktadır. ġöyle ki mezkûr âlimler لا   ,لا اٌٗ الا الله

 gibi yerlerde manevi bir sebebe istinaden ziyade med لا اٌٗ الا أٔض veاٌٗ الا ٘ٛ

                                                 
453

  Muhammed Mekkî Nasr el-Cüreysî, Nihâyetü‟l-kavli‟l-müfîd fî ilmi tecvîdi‟l-Kur‟âni‟l-mecîd, thk. 

Cemâlüddîn Muhammed ġeref (Tanta: Dâru‟s-Sahâbe, 1430/2009), 132. 
454

  Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/996. Ayrıca bk. Pilgir, Kıraat Ġlminde Med, 31-33. 
455

  Ebü‟l-Hasen Nûruddîn Alî b. Sultân Muhammed Ali el-Kârî, el-Minehu‟l-fikriyye (Kahire: y.y., 

1368), 81. 
456

  Mehmet Ali Sarı, “Med”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayınları, 

2003), 288-289. Medlerle alakalı geniĢ bilgi için bk. Pilgir, Kıraat Ġlminde Med, 80. 
457

  Ebû „Abdirrahmân „Amr b. Temîm el-Ferâhîdî Halîl b. Ahmed, Kitâbü‟l-„Ayn, thk. „Abdülhamîd 

Hindâvî (Beyrut: Dâru Kütübi‟l „Ġlmiyye, 1424/2003), 3/394. 
458

  Ġbn Manzûr, Lisânü‟l-„Arab, 5/95. 
459

  Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/996. Ebû ġâme el-Makdisî, Ġbrâzü‟l-me„ânî, 113. Ayrıca bk. Pilgir, Kıraat 

Ġlminde Med, 35. 
460

  Muhammed Ali et-Tehânevî, Kitâbü KeĢĢâfi ıstılâhâti fünûn (Kalkuta: y.y., 1862), 1/31. 
461

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 13a-14b. 
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yapmaktadırlar. Müellife göre bu durum et-Teysîr ve eĢ-ġâtıbiyye gibi ana 

kaynaklarda zikredilmemektedir. Bu durumun temel sebebi, mezkûr eserlerin 

isnâdında bulunan ricâlin usulünde manevi med sebebiyle gerçekleĢen medd-i 

mübâlağanın icra edilmiyor olmasıdır. Ancak „Avfî, hocalarından baĢka tariklerle 

medd-i ta„zîm ve medd-i tebrie‟yi ilgili ricâle isnâdla aldığını beyan etmektedir.
462

 

„Avfî, yukarıda temas edilen hususlardan sonra ziyade med sebeplerinden sükûn ile 

gerçekleĢen med çeĢitlerine değinmektedir. Burada ilk zikredilen med türü medd-i 

lâzımdır. Ona göre lazımî medler muttasıl ve munfasıl olmak üzere iki türlüdür. 

(ٚلاحٌؼّخ١ٌّٓ)
463

 ve (ىحرّش)
464

 muttasıl medd-i lâzıma örnektir. Munfasıl medd-i lâzıma 

misal ise ُٕٙفلا أٔٔخد ر١ 
465

 ile   حٌىظخد رخٌلك 
466

 ibareleridir.  Bu medd-i lâzım çeĢidi, 

idğâm-ı kebîr uygulanan yerlerin bir kısmı için söz konusu olmaktadır. 

„Avfî, medd-i lâzım konusuyla alakalı olarak kırâat imamlarının birçok 

uygulamasını örneklendirmektedir. Daha sonra kelimede ve harfte gerçekleĢen 

müsakkal ve muhaffef olan medd-i lâzımlara örnekler vermekte, faslın sonunda 

medd-i lâzımın hükmüne değinmektedir. Nitekim medd-i lâzımın hükmünün icmâ ile 

vacip olduğunu ve bunun ölçüsünün muhakkiklere göre dört elif olduğunu 

belirtmektedir.
467

 „Avfî‟ye göre medd-i lâzımın müsakkal ve muhaffef çeĢitleri için 

med miktarları aynıdır. Ancak bu konuda ifrada gitmemek gerekmektedir.
468

 

Bu bahsin konularından biri ârızî medlerdir. „Avfî, konuyla ilgili sükûn-i ârıza 

değinmiĢ; sükûnun bu çeĢidini de idğâmlı ve idğâmsız olmak üzere iki kısımda ele 

                                                 
462

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 17b. 
463

  el-Fâtiha 1/8. 
464

  el-Câsiye 45/4. 
465

  el-Mü‟minûn 23/101. 
466

  el-Bakara 2/213. 
467

  „Avfî, med miktarı hususunda elif kavramını kullanmaktadır. Konuyla ilgili bk. „Avfî, el-

Cevâhiru‟l-mükellele, 14a. Medd-i lâzımın meddi hususunda zikredilen miktarın aslî med üzerine 

yapılacak ziyade miktar olduğu görüĢü de literatürde mevcuttur. Bk. Pilgir, Kıraat Ġlminde Med, 

436. 
468

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 14b. 
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almıĢtır. Buna göre ٜف١ٗ ٘ي 
469

 ve ٠مٛي ٍرّٕخ 
470

 ifadelerinde idğâmlı sükûn söz 

konusudur. Ġdğamsız sükûn-i ârızlara misal ise ُحٌَك١ 
471

 ve ٓحٌؼخ١ٌّ 
472

 kelimeleridir.
473

 

„Avfî, medd-i ârızın vakf hâlinde gerçekleĢtiğini belirtmekte ve konuyla ilgili 

ârızî meddin uzatılma durumlarına değinmektedir. Buna göre o, medd-i ârızda 

iĢbâ„,
474

 tevassut
475

 ve kasr
476

 vecihlerinin söz konusu olduğunu dile getirmekte ve 

her üç vechin de sahîh olduğunu ifade etmektedir. „Avfî, buna ilaveten medd-i ârız 

gerçekleĢen kelimenin son harekesinin meftûh olması durumunda üç, meksûr hâlinde 

dört, mazmûm iken ise yedi vechin kurrâ‟nın tamamı için söz konusu olduğunu 

zikretmektedir.
477

 

Med konusunda aslî unsur, med harfleri olmakla beraber aslî meddin ziyade 

edilmesi için ise birtakım sebeplerin varlığı gerekmektedir. Bunlar lafzî ve manevi 

olmak üzere iki çeĢittir. Bunlardan biri, hemzedir. „Avfî, hemzenin harf-i medden 

sonra gelmesi durumunda ve hemzeyle harf-i meddin aynı kelimede olması hâlinde 

medd-i muttasılın gerçekleĢeceğini, ayrı ayrı kelimelerde olması durumunda ise 

medd-i munfasılın oluĢacağını ifade etmektedir. „Avfî, medd-i muttasıl için ؿخء ve  ِٓ

 örneklerini vermekte ve kıraât ricâlinin medd-i muttasıl için icra ettikleri med حٌّخء

miktarlarını zikretmektedir. Yine„Avfî, medd-i munfasıl bahsi için ise رّخ أِٔي ve ٠خ أ٠ٙخ 

gibi örnekleri vermekte ve kıraât ricâlinin bu konudaki görüĢlerini nakletmektedir.
478

 

                                                 
469

  el-Mâide 5/46. 
470

  el-Bakara 2/201. 
471

  el-Hicr 15/49. 
472

  el-En„âm 6/162. 
473

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 14b. 
474

  Edâ ehlinin bir kısmı medd-i ârız için iĢbâ„ mertebesini tercih etmektedir ki onlardan biri de 

Dânî‟nin hocası Halef b. Ġbrâhîm el-Hâkânî‟dir. Bk. Dânî, Câmi„u‟l-beyân, 2/501. ĠĢbâ„: Lügatte 

bir Ģeyi tam olarak yapmak anlamına gelen iĢbâ„, ıstılâhî olarak fer„î medleri tabiî med ölçüsüne 

göre istenilen ölçüye kadar uzatarak tamamlamaktır. Bk. Fırat, Tecvîd ve Kırâat Ġlmi Terimleri 

Sözlüğü, 42; Temel, Kırâat ve Tecvîd Istılahları, 79; Dûserî, Muhtasaru‟l-„ibârât, 24. 
475

  Edâ ehlinin bir kısmı medd-i ârızda tevassut mertebesini tercih etmektedir. Nitekim bunlardan 

bazıları Dânî‟nin hocalarından Ebü‟l-Hasen Ġbn Galbûn, Ebü‟l-Feth Fâris b. Ahmed ve Ebü‟l-

Kâsım Abdülazîz b. Ca„fer‟dir. Bk. Dânî, Câmi„u‟l-beyân, 2/501. Bunlardan bazıları ise Ġbn 

Mücâhid ve ġâtıbî gibi zevattır. Bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1080-1082. 
476

  Edâ ehlinin bir kısmı medd-i ârızda kasr mertebesini tercih etmektedir ki Husrî ve Ġbn ġüreyh 

bunlardandır. Bk. Ġbn ġüreyh, el-Kâfî, 42-43; Ebü‟l-Hasen Alî b. Abdilganî el-Husrî, el-

Kasîdetü‟l-Husriyye fî kırâati‟l-Ġmâm Nâfi„, thk. Tevfîk b. Ahmed el-Abkarî (Kahire: Mektebetü 

Evlâdi‟Ģ-ġeyh li‟t-Türâs, 1423/2002), 100. 
477

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 14a-b. 
478

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 14a. Detaylı bilgi için bk. Pilgir, Kıraat Ġlminde Med, 225-357. 
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Burada medlerle ilgili Ģuna da değinmek gerekir ki medd-i muttasıl ve medd-i 

munfasıldaki harf-i med zayıf ve hafi, hemze ise aksine kuvvetlidir. Bu durumda 

kuvvetli olan hemzenin düzgün bir Ģekilde telaffuz edilebilmesi için zayıf olan med 

harflerinin ziyade med ile kuvvetlendirilmesi gerekmektedir.
479

 Diğer bir yandan 

medd-i munfasıl icra edilen bir terkibin ilk kelimesi üzerinde vakf edilmesi hâlinde 

kelimede kasr mertebesinin icra edilme nedeni ise med sebebi hemzenin teleffuzdan 

düĢmesidir.
480

 

Medd-i lîn konusu, „Avfî‟nin medler bahsinde ele aldığı meselelerden bir 

diğeridir. Buna göre harf-i lîn, sükûn-i lâzım veya ârızla birlikte medd-i lîni 

oluĢturmaktadır. Bunlardan sükûn-i lâzımla gerçekleĢen medd-i lîn örnekleri Kur‟ân-

ı Kerîm‟de sadece iki yerde bulunmaktadır ki bunlar Meryem sûresindeki و١ٙؼض 
481

 

ve ġûrâ sûresindeki كُ ػٔك 
482

 terkipleridir. Bu iki yerde medd-i lîn, Cevâhiru‟l-

mükellele‟nin muhtevasına göre bütün kurrâ için tûl ve tevassutla icra 

edilmektedir.
483

 Fakat ġâtıbî‟nin tercihi tûl vechidir, yani ġâtıbiyye tarîkiyle tûl vechi 

mukaddemdir.
484

ء  ْٛ َّٔ ,ٚحٌ
485

ٔٛح١جحٓظ   
486

 gibi harf-i lînin hemzeyle bir kelimede 

bulunduğu durumlarda ise VerĢ‟in Ezrak tarîkinde ziyade med yapılmaktadır.
487

 Bu 

konuda edâ ehlinin uygulamaları farklıdır. Nitekim Husrî ve Mehdevî gibi âlimler 

iĢbâ„ vechini, Mekkî b. Ebî Tâlib ve Ebû „Amr ed-Dânî ise tevassut mertebesini 

tercih etmektedir.
488

 Medd-i lînin sükûn-i ârızla gerçekleĢen hâline gelince müellif, 

buna ًٚح١ٌ 
489

 ve هٛف 
490

 sözcüklerini örnek vermekte ve medd-i ârızda gerçekleĢen 

                                                 
479

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 15b. Detaylı bilgi için bk. Mekkî b. Ebî Talib, el-KeĢf, 1/46; 

Abdülvehhâb b. Muhammed el-Kurtubî, el-Mûdıh fi‟t-tecvîd, thk. Gânim Kaddûrî el-Hamed 

(Ammân: Dâru Ammâr, 1421/2000), 128-129; Pilgir, Kıraat Ġlminde Med, 139. 
480

  Sehâvî, Fethu‟l-vasîd, 2/272; Ebû Bekr Ahmed b. Muhammed b. Muhammed b. el-Cezerî Ġbnü‟n-

Nâzım, el-HavâĢi‟l-müfhime: ġerhu‟l-Mukaddime, haz. Ebû „Âsım Hasen b. „Abbâs b. Kutb 

(Kahire: Müessesetü Kurtuba, 1427/2006), 118; Muhammed Mekkî, Nihâyetü‟l-kavli‟l-müfîd, 195; 

Pilgir, Kıraat Ġlminde Med, 156-157. 
481

  Meryem 19/1. 
482

  eĢ-ġûra 42/2. 
483

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 15b. 
484

  ġâtıbî, Hırzü‟l-emânî, 15 (177. beyit); Sehâvî, Fethu‟l-vasîd, 2/280. 
485

  el-Furkân 25/40. 
486

  Yûsuf 12/80. 
487

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 15b. 
488

  Ġbnu‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1113-1114. 
489

  el-Müddessir 74/33. 
490

  KureyĢ 106/4. 
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vecîhler, bu kelimelerde de icra edildiğinden bunların detaylarına girmemekte; fakat 

üç temel vecîh olan tûl, tevassut ve kasrın tevcihlerini yapmaktadır.
491

  ً ,ح١ًٌٍ ٌزخٓخ
492

 

 و١ف فؼً
493

 gibi örneklerde idğâm eden idğâm ehli için tûl, tevassut ve kasr vecîhleri 

söz konusu olmaktadır.
494

 Ancak َآى ْٟ  حرٕ
495

 ve ُ٘ح أرآء ْٛ  أٌف
496

 gibi hemzenin harf-i 

lînden sonra geldiği yerlerde Ģart ve sebebin zayıf olması nedeniyle ziyade med icra 

edilmemekle birlikte bu örneklerde nakl ve sekte uygulanmaktadır.
497

 

Buraya kadar zikredilenler hemzenin harf-i medden sonra geldiği durumlara 

dairdir. Hemzenin med harflerinden önceki bulunduğu durumlarda ise medd-i bedel 

gerçekleĢmektedir. „Avfî, bu konuyu da ele almakta ve َآه,
498

,ا٠ّخْ 
499

ثْٛ  ِِ ٔظٙ ُِ  
500

 

gibi yerlerde VerĢ‟in Ezrak tarîki için tûl, tevassut ve kasr söz konusu olduğunu 

belirtmektedir.
501

 „Avfî‟nin med bahsinde değindiği hususlardan bir diğeri, akve‟s-

sebebeyn kaidesidir. Bu kaideye göre iki med sebebinin bir araya gelmesiyle birlikte 

kuvvetle olan med sebebiyle amel edilir, zayıf olan ise dikkate alınmaz. ٍُٙأٜ أ٠ي٠,
502

 

 ٚؿخءٚح أرخُ٘
503

 ve   ٔ ٛأٜ أْ وٌرّٛححٌ  
504

 ifadelerinde kuvvetli sebep, medd-i munfasılın 

gerçekleĢtiği Ģartlardır. Dolayısıyla burada sadece tûl vechiyle amel edilmekte, 

medd-i bedele ait tevassut ve kasr vecihleri ise icra edilmemektedir. Bu durum, 

medd-i bedelin uygulandığı Ezrak tarîkine mahsustur.
505

 

                                                 
491

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 86 b. Ayrıca bk. Dânî, et-Tahdîd, 173; Su„âd „Abdülhamîd, Teysîru‟r-

Rahmân fî tecvîdi‟l-Kur‟ân (Kahire: Dâru‟t-Takvâ, 1430/2009), 219-220. 
492

  el-Furkân 25/47. 
493

  el-Fîl 105/1. 
494

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 86 a. Ayrıca bk. Ġbnu‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1123. 
495

  el-Mâide 5/27. 
496

  es-Sâffât 37/69. 
497

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 197b. Ayrıca bk. Ġbnu‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1127. 
498

  el-Mâide 5/69. 
499

  el-Fetih 48/4. 
500

  el-Bakara 2/14. 
501

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 15a. Ayrıca bk. ġâtıbî, Hırzü‟l-emânî, 14 (171-172. beyit). 
502

  Hûd 11/70. 
503

  Yûsuf 12/16. 
504

  er-Rûm 30/10. 
505

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 16a. Ayrıca bk. Ġbnu‟l-Cezerî, NeĢr, 2/1152; Pilgir, Kıraat Ġlminde 

Med, 493. 
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3.1.9. Tenvîn ve Nûn-i Sâkine Dair Hükümler 

Sâkin nûn; isimlerde, fiillerde veya harflerde mevcut olup bazen kelimenin 

ortasında bazen de sonunda bulunan lafız ve yazıda sabit olan, vasl ve vakf 

hâllerinde telaffuz edilen nûn harfidir.
506

 Kırâat âlimleri sâkin nûn ve tenvîn ile 

gerçekleĢen hükümleri genellikle dört kısımda incelemektedir. Bunlar sırasıyla izhâr, 

ihfâ, iklâb ile idğâm konularıdır.
507

 

Sâkin nûn; isim, fiil ve harf ayrımı olmaksızın kelimenin ortasında ve sonunda 

bulunurken tenvîn ise sadece ismin sonunda gelmektedir. Sâkin nûn ve tenvîn ile 

gerçekleĢen hükümlerden izhâr harfleri Ģu harflerdir: ؽ ,ع ,م ,ف ,ء ve ٖ. Ġzhâr, tenvîn 

veya nûn-i sâkinden sonra boğaz harfleri olarak da isimlendirilen mezkûr altı harften 

birinin bulunduğu durumlarda gerçekleĢmektedir. , ِٓ آِٓ 
508

,ٚحٔلَ 
509

,حٌّٕوٕمش 
510

  ِٓ

,ػًّ
511

 ِٓ غً 
512

 ve ٍأٔٙخ 
513

 örneklerinde izhâr meydana gelmektedir. Burada Ģuna da 

değinmek gerekir ki Ebû Ca„fer kırâatinde م ve ؽ harflerinden önce sâkin nûn ve 

tenvîn geldiğinde ihfâ kaidesi icra edilmektedir.
514

 Ancak edâ ehli, Ģu üç ifadede Ebû 

Ca„fer‟in de istisnâî olarak izhâr yaptığını dile getirmektedir. Bunlar sırasıyla 

,ٚحٌّٕوٕمش
515

 ف١ُٕٔغؼْٛ 
516

 ve ٓغ١ٕخ اْ ٠ى  
517

 ibareleridir.
518

 

Tenvîn ve sâkin nûnla alakalı olarak gerçekleĢen kaidelerden bir diğeri 

idğamdır. Buna göre ٍُْٛ َِ َْ َ٠ kelimesini oluĢturan altı harfte idğâm söz konusudur. 

Bunlardan ي ve ٍ harflerinde idğâm, ğunnesiz olarak icrâ edilirken ٞ, َ, ْ ve ٚ 

                                                 
506

  Temel, Kırâat ve Tecvîd Istılahları, 111; Akdemir, Tecvîd-i Mâhir, 79. 
507

  Sâkin nûnla ilgili geniĢ bilgi için bk. Muzaffer Özli, “Kıraatçılar ve Nahivciler‟e Göre Sâkin 

Nûnun ve Tenvînin Hükümleri”, Çukurova Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi 9 (2009), 123-

137. 
508

  Hûd 18/88. 
509

  el-Kevser 108/2. 
510

  el-Mâide 5/3. 
511

  el-Câsiye 45/15. 
512

  el-Hicr 15/47. 
513

  Muhammed 47/15. 
514

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 12a; „Abdülfettâh b. „Abdilganî el-Kâdî, el-Îdâh li-metni‟d-Dürra 

(Mekke: el-Mektebetü‟l-Esediyye, 1434/2013), 142. 
515

  el-Mâide 5/3. 
516

  el-Ġsrâ 17/51. 
517

  en-Nisâ 4/135. 
518

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 82b. Ayrıca bk. Kâdî, el-Îdâh, 142. 
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harflerinde ise ğunneli olarak yapılmaktadır. Bu kaidelere örnek, ٓ٘يٜ ٌٍّظم١,
519

 ِٓ ٍرُٙ 

520
 terkipleridir. Ġdğâm-ı me„a‟l-ğunneye misal ise ُكطش ٔغفٌَى,

521
,ِٓ ِخي 

522
 ِٓ ٚحي 

523
 

ve ٠مٛي ِٓ 
524

 ifadeleridir.
525

 Konunun istisnası olarak Hamza‟nın râvîlerinden Halef 

rivâyetinde tenvîn ya da nûn-i sâkinden sonra ٚ ve ٞ harfleri bulunduğunda idğâm 

ğunnesiz olarak tatbik edilmektedir. Bununla birlikte kurrâ, aynı kelimede nûn-i 

sâkinle ٚ ve  ٞ harflerinin bulunması durumunda izhâr yapılması hususunda ittifak 

etmiĢlerdir.
526

 Zira birazdan zikredilecek kelimelerde idğâm yapılması hâlinde; 

kelimenin aslını bilmeyenler tarafından mudâ„af fiil ile karıĢıtırılacağı endiĢesi, söz 

konusu kelimelerde izhâr yapılmasına sebep olan durumdur.
527

,لٕٛحْ 
528

,طٕٛحْ 
529

 ر١ٕخْ 

530
 ve حٌي١ٔخ 

531
 bu durumun misallerindendir.

532
 

Tenvîn ve sâkin nûnla alakalı kaidelerden son olarak zikredilecek olan iklâb 

kaidesidir. „Avfî, iklâbı “tenvîn ya da nûn-i sâkinden sonra د harfi bulunduğunda 

tenvîn veya nûn-i sâkinin َ harfine kalbedilerek ğunneyle beraber okunması” 

Ģeklinde tanımlamaktadır.
533

 ِٓ رؼي 
534

 ve   ُ ٌُّ رى  ط
535

 bu durumun örneklerindendir. 

Yukarıda bahsi geçen kaidelere ait harflerin haricindekilerde ise ihfâ söz konusu 

olur. ġöyle ki tenvîn ya da sâkin nûndan sonra on beĢ ihfâ harfinden biri bulunursa 

ihfâ kaidesi gerçekleĢir.
536

,ِٓ ػَّحص 
537

,أٔيحىح 
538

 ط٠ِٕلا 
539

 ve َْٚ٠ٕظ 
540

 terkipleri, bu 

                                                 
519

  el-Bakara 2/2. 
520

  Muhammed 47/3. 
521

  el-Bakara 2/58. 
522

  el-Mü‟minûn 23/55. 
523

  er-Ra„d 13/11. 
524

  el-Ankebût 29/10. 
525

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 82b. 
526

  ġâtıbî, Hırzü‟l-emânî, 24 (287. Beyit); „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 13b; Kâdî, el-Vâfî, 114. 
527

  ġâtıbî, Hırzü‟l-emânî, 24 (288. Beyit); Kâdî, el-Vâfî, 114. 
528

  el-En„âm 6/99. 
529

  er-Ra„d 13/4. 
530

  es-Saf 61/4. 
531

  Âl-i Ġmrân 3/56. 
532

   „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 16b; Kâdî, el-Vâfî, 114. 
533

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 13b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 82b. 
534

  el-Bakara 2/211. 
535

  el-Bakara 2/18. 
536

  ġâtıbî, Hırzü‟l-emânî, 24 (290. Beyit); „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 16b; Kâdî, el-Vâfî, 115. 
537

  Fussilet 41/47. 
538

  ez-Zümer 39/8. 
539

  el-Ġnsân 76/23. 
540

  Fâtır 35/43. 
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durumun örneklerindendir. „Avfî, ihfâ ile ilgili konuya Ģunları da ilave eder ki o da 

ihfânın idğâmla izhâr arası bir okuyuĢ olmasının yanı sıra ihfâda ğunnenin mevcut 

olmasıdır.
541

 

3.1.10. Cem‘i Mîmleri 

,ػ١ٍُٙ
542

,ا١ٌُٙ 
543

,ػ١ٍٙٓ 
544

,ف١ٙٓ 
545

 ػ١ٍّٙخ 
546

 ifadelerinde olduğu üzere sâkin ٞ 

harfinden sonra gelen ve muttasıl olan cem„i müzekker-müennes ya da tesniye 

“hâ”larında Ya„kûb, ٖ harfini damme ile okumaktadır.
547

 Hamza ise sadece ُٙا١ٌُٙ ,ػ١ٍ 

ve ٌُٙي٠ sözcüklerinde Ya„kûb‟a muvafakat ederek ٖ harfini damme hareke ile 

okumaktadır.
548

 Eğer حٌٌٌّش ُُ ,ػ١ٍٙ
549

ُُ حػ١ٕٓ  ,ا١ٌٙ
550

ُُ حلأٓزخد   رٙ
551

 ve ًحٌؼـ ُُ  فٟ لٍٛرٙ
552

 

örneklerinde olduğu üzere cem„i mîmlerinden önce ٖ harfi, ondan önce de sâkin ٞ 

harfi bulunup cem„î mîminin sonrasının sâkin harf olduğu durumlarda Nâfî„, Ebû 

Ca„fer, Ġbn Kesîr, Ġbn-i Âmir ve „Âsım kırâatlerinde َ harfi damme harekeyle ٖ harfi 

ise kesra harekeyle okunmaktadır. Mezkûr kelime ve benzerlerinde Hamza, Kisâî ve 

Halef ٖ ve َ harflerini dammeyle okurken Ebû „Amr her ikisini de kesra ile 

okumaktadır. Ya„kûb ise ٖ harfinden önce sâkin ٞ harfinin bulunmadığı durumlarda 

Ebû „Amr‟a muvafakat etmektedir.
553

 

Cem„i mîmleriyle alakalı konulardan biri, َ harflerinin sıla ile okunması 

mevzûsudur. Fakat bunun için cem„i mîminden sonra bulunan harfin sâkin bir harf 

olmaması gerekmektedir. Bu durumdaki cem„i mimleri, vasl hâllerinde Ebû Ca„fer 

ve Ġbn Kesîr kırâatine nispetle sılayla; Kâlûn rivâyetinde ise bu gibi yerler hulfle
554

 

                                                 
541

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 13b. Ayrıca bk. Akdemir, Tecvîd-i Mâhir, 91. 
542

  el-Bakara 2/6. 
543

  Âl-i Ġmrân 3/77. 
544

  en-Nisa 4/15. 
545

  et-Tevbe 9/36. 
546

  en-Nisa 4/128. 
547

  Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/868-869. 
548

  Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/869; „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 52a. 
549

  Âl-i Ġmrân 3/112. 
550

  Yasîn 36/14. 
551

  el-Bakara 2/166. 
552

  el-Bakara 2/93. 
553

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 53b. Ayrıca bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/873-874. 
554

  Hulf kavramı, kırâat ilminde bir imam veya râvînin kendi kırâati veya rivâyetinin dıĢında 

baĢkalarına muvâfakat ettiği ikinci vecih anlamında kullanılır. Bk. Fırat, Tecvîd ve Kırâat Ġlmi 
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okunmaktadır. ِّْٛٚخ ٍُلٕخُ٘ ٠ٕفم 
555

 ve ِْٕٛءأٌٍٔطُٙ أَ ٌُ طٌٍُٕ٘ لا ٠ئ 
556

 ifadelerindeki altı 

çizili zamirler bu durumun örneklerindendir. VerĢ rivâyetinde de sadece  ُٙػ١ٍ

,ءأٌٍٔطُٙ
557

 ِؼىُ أّخ 
558

 ve ٗٚأُٔٙ ا١ٌ 
559

 örneklerindeki gibi َ harfinden sonra hemze 

gelirse sıla yapılmakta, bu üç isim dıĢındaki rivâyetlerde ise mezkûr mîm harfleri 

sükûnla okunmaktadır. Vakf hâlinde ise َ harfinin sükûn üzere okunması hususunda 

kurrâ arasında ihtilaf bulunmamaktadır.
560

 

3.1.11. Hâü’l-Kinâye 

Hâü‟l-kinâye olarak adlandırılan müfred müzekker gâib zamirin öncesindeki 

harf sâkin olduğu zaman bu zamiri, kıraât imamlarından Ġbn Kesîr sıla (med) ile 

okumaktadır.
561

 

,ف١ٗ
562

,ػ١ٍٗ 
563

,ا١ٌٗ 
564

 ِٕٗ,
565

,ٚ٘يحٖ 
566

 هٌٖٚ 
567

 örneklerindeki gibi ٖ harfinden önce 

sâkin bir harf geldiği takdirde Ġbn Kesîr, vasl hâlinde kurrâdan ayrılarak hâü‟l-

kinâyeyi sıla ile okumaktadır.
568

 Hafs, Furkân sûresinin 69. âyetindeki ف١ٗ ِٙخٔخ 
569

 

ifadesinde Ġbn Kesîr‟e muvafakat etmektedir.
570

 Eğer ػ١ٍُٗ الله 
571

 ve ِٖ حٌىظخد   ػزي

örneklerinde
572

 olduğu gibi ٖ harfi sonrasında sâkin bir harf gelirse öncesine 

                                                                                                                                          
Terimleri Sözlüğü, 108; Temel, Kırâat ve Tecvîd Istılahları, 63; Dûserî, Muhtasaru‟l-„ibârât, 61; 

Hamdi Salâh el-Hüdhüd, Mustalahâtü „ilmi‟l-kırâati fî dav„i „ilmi‟l-mustalahi‟l-hadîs (Kâhire: 

Dâru‟l-Besâir, 2008), 2/946. 
555

  el-Enfal 8/3. 
556

  el-Bakara 2/6. 
557

  el-Bakara 2/6. 
558

  el-Bakara 2/14. 
559

  el-Bakara 2/46. 
560

  Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/871-873; „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 53b. 
561

  Ebû „Abdillâh Muhammed b. Ahmed b. Muhammed b. Ahmed b. Muhammed b. el-Hüseyn el-

Mevsılî, ġerhu ġu„le ale‟Ģ-ġâtıbiyye, (Kahire: el-Mektebetü‟l-Ezheriyye li‟t-Türâs, 1418/1997), 

97; Pilgir, Kıraat Ġlminde Med, 92. 
562

  el-Mâide 5/46. 
563

  en-Nisâ 4/93. 
564

  el-Mâide 5/81. 
565

  en-Nisâ 4/4. 
566

  en-Nahl 16/121. 
567

  ed-Duhân 44/47. 
568

  Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/973. 
569

  el-Furkān 25/69. 
570

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 27b; Pilgir, Kıraat Ġlminde Med, 92-93. 
571

  el-Fetih 48/10. 
572

  el-Kehf 18/1. 
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bakılmaksızın bu ve benzeri kelimelerdeki hâü‟l-kinâyeler tüm kurrâ tarafından sıla 

yapılmaksızın okunmaktadır.
573

 

Hâü‟l-kinâye, harekesinin sesi doğrultusunda uzatılmaktadır. Nitekim hâü‟l-

kinâye, kesra herakeli ise zamirin iĢbâ„ edilmesi neticesinde med harfi ٞ ile sıla 

edilir, hâü‟l-kinâye Ģayet damme herakeli ise zamirin iĢbâ„ edilmesiyle beraber med 

harfi ٚ ile sıla edilir. ٗ٠ؼً ر,
574

,اً لخي ٌمِٛٗ 
575

 ٠خ لَٛ أٗ ٘ٛ 
576

 terkipleri bu durumun 

örneklerindendir.
577

 Furkân sûresinin 69. âyetindeki hâü‟l-kinâye dıĢındaki yerlerde 

sıla yapmayan Hafs; hâü‟l-kinâyelerin kelime içindeki konumları dikkate alındığında 

kesra ile okunması gereken hâü‟l-kinâyeleri istisnai olarak iki yerde damme ile 

okumaktadır. Bunlar Fetih sûresinin 10. âyetindeki ػ١ٍُٗ الله
 
 ve Kehf sûresinin 63. 

âyetindeki  ُِٗٚخ أٔٔخ١ٔ terkiplerindeki zamirlerdir.
578

 Bu hususta ٖ ٖ ,لا ٠ئىِّ  ٠ئىِّ
579

 ٔئْطٗ 
580
 ِٕٙخ

,  ٌّٗٛٔٚ  
581

 ve ٍِٗ  ٚٔظْ
582

 kelimelerindeki zamirleri; Ebû Ca„fer, Ebû „Amr, Hamza ve 

Ebû Bekir sükûnla; Kâlûn ve Ya„kûb ise kesra ile sıla yapmaksızın okumaktadır. 

Burada HiĢâm‟ın ise kasr ve sıla vecihleri söz konusudur.
583

 

„Avfî, hâü‟l-kinâye hususunda ُ٠َػُٗ ٌى,
584

  ْٗ ٚأهخٖأٍؿ ,
585

ِٗ حِىُؼٛح   لأٍ٘
586

 

ifadelerinde kurrânın icralarındaki kıraât ihtilaflarını ele almaktadır. Buna göre 

Zümer sûresindeki ُ٠َػُٗ ٌى ifadesinde Nâfî„, Ya„kûb, „Âsım ve Hamza kırâatlerinde 

zamir, sıla yapılmadan okunmakta; Sûsî ve Ġbn Cemmâz kırâatlerinde ise sükûnla 

                                                 
573

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 27b; Pilgir, Kıraat Ġlminde Med, 93. 
574

  el-Bakara 2/26. 
575

  en-Neml 27/54. 
576

  ez-Zümer 39/53. 
577

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 27a. 
578

 Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/973; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 103a. 
579

  Âl-i Ġmrân 3/75. 
580

  eĢ-ġûrâ 42/20. 
581

  en-Nisâ 4/115. 
582

  en-Nisâ 4/115. 
583

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 105b. Ġlgili kelimeler özelinde el-„aĢru‟l-kübrâ programının ihtiva ettiği 

tarîkler dikkate alındığında el-„aĢru‟s-suğrânın ihtiva ettiği kıraât ihtilaflarının isnadına nispetle 

birtakım farklılıklar meydana gelmektedir. Bu durum, ilgili programların muhtevasındaki kıraât 

ricâlinin farklılığından kaynaklanmaktadır. Detaylı bilgi için bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/974-977. 
584

  ez-Zümer 39/7. 
585

  eĢ-ġuarâ 26/36. 
586

  Tâhâ 20/10. 
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okunmaktadır.
587

 A„râf ve ġu„arâ‟ sûrelerindeki ٖأٍؿٗ ٚأهخ kelimelerinde ise Hamza ve 

„Âsım kırâatlerinde zamir sükûnla, kelime ise hemzesiz olacak Ģekilde icra 

edilmektedir. Kâlûn ve Ġbn Verdân kırâatlerinde ilgili kelimede sıla ve hemze söz 

konusu olmaksızın zamir kesrayla; VerĢ, Ġbn Cemmâz, Kisâî ve Halef kırâatlerinde 

söz konusu kelime hemzesiz bir Ģekilde ve zamirin kesrası sıla yapılarak 

okunmaktadır. Ġbn Kesîr ve HiĢâm kırâatlerinde zamir sıla edilerek ve kelimenin 

aslındaki hemze muhafaza edilerek okunmakta iken sıla damme hareke ile 

yapılmaktadır. Ebû „Amr ve Ya„kûb kırâatlerinde ise zamir sılasız ve dammeyle, 

kelimenin aslında var olan hemze telaffuzda sabit olacak Ģekilde okunmaktadır. Tâhâ 

ve Kasas sûrelerindeki لأٍ٘ٗ حِىُؼٛح ifadesine gelince Hamza burada zamiri dammeyle 

okurken diğerleri ise kesrayla icra etmektedir.
588

 

3.1.12. Sâd Harfinin ĠĢmâmı 

ĠĢmâm, sözlükte “birine bir Ģeyi koklatmak, kibirle baĢı yukarıya doğru 

yürümek, bir Ģeyden yüz çevirmek” manalarına gelmektedir. Istılahta ise vakf 

hâlinde dammeyi sessiz olarak dudaklarla belli etmektir.
589

 ĠĢmâmın birçok çeĢidi 

vardır. ص harfinin iĢmâmı da bunlardan biridir. ص harfinin iĢmâmı, bir nevi harfi 

baĢka bir harfe katıĢtırmaktır. Bu uygulamada örneğin حٌظَحؽ sözcüğünde ص harfiyle 

ُ harfinin karıĢımı bir ses ortaya çıkmaktadır. Bu durumda ص sıfatlarını korurken 

aynı mahreç bölgesine sahip  ُ  harfi ağırlıklı bir ses verilmektedir. Burada Ģuna da 

değinmek gerekir ki حٌظَحؽ kelimesi, marife ve nekra durumlarda Hamza kırâatinin 

Halef rivâyetinde iĢmâmla; Hallâd rivâyetinde ise sadece Fâtiha sûresindeki lâm-ı 

ta„rifli olarak gelen ilk طَحؽ kelimesinde iĢmâmla okunmaktadır.
590

 

                                                 
587

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 28b; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 104b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 132a. 

Detaylı bilgi için bk. Ebû Bekr Ahmed b. el-Hüseyn b. Mihrân el-Asbahânî, el-Mebsût fi‟l-

kırââti‟l-„aĢr, thk. Sübey„ Hamza Hâkimî (DımaĢk: Mecme„u‟l-Lügati‟l-Arabiyye, ts.), 383; 

Kalânisî, el-Kifâyetü‟l-kübrâ, 272; Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/979-985. 
588

  „Avfî, Dürru‟l‟-mensûr, 132a-b; „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 103a. Ayrıntılı bilgi için bk. Ġbn Mihrân, el-

Mebsût, 212, 293; Ġbn Sivâr, el-Müstenîr, 2/153-154, 287; Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/994-995. 
589

  Fatih Çollak, “Revm”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 

2008), 31-32. 
590

  Kâdî, el-Îdâh, 142. Her ne kadar Nihat Temel, Hallâd rivâyetinde lâm-ı tâ„rifli olan طَحؽ 

kelimelerinin tamamında iĢmâm yapıldığını söylese de ana kaynaklarda durum böyle değildir. 

Aksine Hallâd, sadece Fâtiha sûresindeki حٌظَحؽ kelimesinde Halef‟e muvafakat ederek iĢmâm 
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„Avfî, sâd harfinin iĢmâmı meselesini ele alırken öncelikle Fâtiha sûresindeki 

 طَحؽ
591

 ve حٌظَحؽ 
592

 kelimelerinin durumunu ele almaktadır. Buna göre Hamza‟nın 

râvîsi Halef, Kur‟ân‟daki tüm حٌظَحؽ kelimesindeki sâd harfini iĢmâmla okumaktadır. 

Hallâd ise Fâtiha‟daki حٌظَحؽ kelimesinde Halef‟e muvafakat etmiĢ, yani iĢmâm 

yapmıĢtır. Kunbül ve Ruveys ise bu kelimelerdeki ص harflerini ّ harfiyle okumuĢ, 

Kunbül ve Ruveys haricindeki kırâat ricâli ise katıĢıksız ص harfiyle icra 

etmiĢlerdir.
593

 „Avfî,  harfi bulunan bazı kelimelerin ص kelimesi dıĢında, sâkin طَحؽ 

okunuĢlarına da değinmektedir. ġöyle ki o, “أطيق ِٓٚ,
594

,٠ظيفْٛ 
595

,ٚطظي٠ش 
596

فخطيع  

 رّخ طئَِ
597

 gibi sâkin ص harfinin akabinde harekeli bir harf bulunan bir kısım 

kelimelerde Hamza, Kisâî, Halef ve Ruveys iĢmâmla diğerleri ise katıĢıksız ص ile 

okumaktadır” demektedir.
598

 

3.1.13. Bezzî’nin Tâ Harfi Üzerindeki Ġdğâmı 

Bezzî‟nin “tâ”ları ile kastedilen, fiil-i muzârî‟nin baĢ kısmında peĢ peĢe gelen 

iki ص harfidir. Bu iki ص harfinden biri hatt-ı Osmânî‟de hazfedilmiĢtir. Mesela ط١ّّٛح 

kelimesinin aslı طظ١ّّٛح Ģeklindedir. Bezzî rivâyetinde bu gibi yerlerde vasl 

hâlindeyken mezkûr ص harfi, idğâm yoluyla kendinden önceki harfe bağlanmakta ve 

konuya ait örneklerde bazen medd-i lâzım icra edilmektedir. Zira bu ص harflerinden 

önce bazen nehiy harfi olan لا bulunmakta, dolayısıyla Ģeddeli ص harfinden önce 

sükûnun yer alması medd-i lâzımın Ģartlarını oluĢturmaktadır. Nitekim ٚلا ط١ّّٛح 

örneğinde olduğu üzere kendisine idğâm edilen ص harfinin öncesinde sâkin harf (med 

harfi) bulunduğundan medd-i lâzım meydana gelmektedir. Aynı Ģekilde idğâm edilen 

                                                                                                                                          
yapmaktadır. Bk. Temel, Kırâat ve Tecvîd Istılahları, 79-80. Konunun el-„aĢru‟l-kübrâdaki 

durumu için bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/866-868. 
591

  el-Fâtiha 1/7. 
592

  el-Fâtiha 1/6. 
593

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 52b. Mevzubahis bahis harfin ilgili kelimelerdeki durumu, el-

„aĢru‟l-kübrâ muhtevasına nispetle küçük farklılıklar gösterebilmektedir. Bk. Ġbn Mihrân, el-

Mebsût, 86-87; Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 2/866-868. 
594

  en-Nisâ 4/122. 
595

  el-En„âm 6/46. 
596

  el-Enfâl 8/35. 
597

  el-Hicr 15/94. 
598

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 52a. Ayrıca bk. Ġbn Mihrân, el-Mebsût, 181-182; Ġbn Sivâr, el-

Müstenîr, 2/9. NeĢr‟deki bilgiler ise zikredilen malumata kısmen muhalefet etmektedir. bk. Ġbnü‟l-

Cezerî, NeĢr, 4/2268-2269. 
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 harfinin öncesi med harfi değil de sahîh sâkin ya da tenvînli bir harf olursa ص

öncesindeki harf, ص harfinde Ģedde ile idğâm edilmektedir. Bununla birlikte 

Bezzî‟nin ص harfleriyle ilgili uygulamaları aynı kelimelerde olduğu gibi farklı 

sözcüklerde de söz konusu olabilmektedir.
599

 

Bezzî‟nin  ص harfi ile ilgili uygulamalarının bir kısmı idğâm-ı kebîr konusuna 

dâhildir.
600

 Söz konusu ص harfi, fiillerin baĢında mevcut bulunmaktadır ve Bezzî‟nin 

Kur‟ân‟da otuz üç yerde bu Ģekilde icrası söz konusudur. Bunlardan otuz bir 

tanesinde ittifak söz konusu iken iki yerde ihtilaf mevzu bahistir. Bu yerlerden ittifak 

olanlara örnek vermek gerekirse bunlar sırasıyla ٚلا ط١ّّٛح,
601

,ٚلاطفَلٛح 
602

,فبًح ٟ٘ طٍمف 
603

 

 اً طٍمٛٔٗ
604

 ile ٓؿ َّ  ٚلا طز
605

 ifadeleridir.
606

 Bunların icrasına gelince bu ifadeler ٚلا ط١ّّّٛح, 

 .Ģeklinde okunmaktadır ٚلا طزَّؿٓ ve اطٍِّمٛٔٗ ,فبًح ٟ٘ طٍّمف ,ٚلا طفَّلٛح

Yukarıda bahsi geçen ihtilaflı iki ifadeye gelince bunlar ٌٚمي وٕظُ طّْٕٛ حٌّٛص 
607

 

ile ّْٛٙفظٍظُ طفى 
608

 ibareleridir. Bezzî, bu iki yeri Ģeddeli okumuĢtur. Ayrıca َْٚلا طَٕخط 

609
 ifadesinde Ebû Ca„fer teĢdîd hususunda Bezzî‟ye muvafakat ederken ّٝٔخٍح طٍظ 

ibaresinde
610

 de Ruveys‟in Bezzî‟yle ittifakı söz konusudur.
611

 „Avfî, bu konu ile 

alakalı kendisinin bu kelimeleri Ahmed el-Mesyerî, Seyyid
612

 ve ġeyh Mansûr
613

 adlı 

hocalarına yukarıda geçtiği üzere okuduğunu ifade etmektedir.
614

 

                                                 
599

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 84a-b. Muhammed Emîn Efendî, „Umdetü‟l-hullân, 1/149-155; Konuyla 

ilgili bk. Fırat, Tecvîd ve Kırâat Ġlmi Terimleri Sözlüğü, 65. 
600

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 13a; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 84a-b. 
601

  el-Bakara 2/267. 
602

  Âl-i Ġmrân 3/103. 
603

  eĢ-ġuarâ 26/45. 
604

  en-Nûr 24/15. 
605

  el-Ahzâb 33/33. 
606

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 13a; Muhammed Emîn Efendî, „Umdetü‟l-hullân, 1/149-155. 
607

  Âl-i Ġmrân 3/143. 
608

  el-Vâkıa 56/65. 
609

  es-Sâffât 37/25. 
610

  el-Leyl 92/14. 
611

 „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 13a; Muhammed Emîn Efendî, „Umdetü‟l-hullân, 1/152-153. 
612

  „Avfî, eserlerinde kendisinden kırâat eğitimi aldığı Seyyid nisbeli bir hocasından bahsetmekte; 

ancak bu zatla alakalı bilgi vermemektedir. Bu kiĢi hakkında kaynaklarda da herhangi bir bilgiye 

rastlanılmamıĢtır. 
613

  „Avfî‟nin ġeyh Mansûr adıyla zikrettiği hocası, Mansûr et-Tablâvî‟dir. ÇalıĢmanın birinci 

bölümünde kendisi ile alakalı geniĢ malumat verilmiĢtir. eĢ-ġâmetü‟l-mûziyye bi neĢri kırâ‟âti‟s-

seb„ati‟l-merziyye, Tablâvî‟nin kırâat ilmine dair kaleme aldığı eseridir ve Abdurrahmân Ġbrâhim 
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3.1.14. VerĢ Rivâyetine Mahsus Bazı Uygulamalar 

VerĢ‟in Ezrak tarîkindeki ٍ ve ي harfiyle ilgili uygulamaları, „Avfî‟nin usûl 

bölümlerinde ele aldığı konulardandır. Bu bölümde „Avfî‟nin mezkûr konudaki 

görüĢleri değerlendirilecektir. 

3.1.14.1. Ezrak Tarîki’nde Râ Harfinin Durumları 

VerĢ‟in Ezrak tarîki, meftûh ve mazmûm ٍ harflerinin terkîki hususunda diğer 

kıraât ricâlinden ayrılmaktadır. Buna göre  ٍ harfi, kelimenin ortasında geldiğinde ve 

kendisinden önce med harfi ٞ veya harf-i lîn olan ٞ, râ ile aynı kelimede 

bulunduğunda ister fethalı ister dammeli olsun Ezrak tarikinde terkîkle 

okunmaktadır.
615

,فخٌّغ١َحص 
616

 وز١َس 
617

 ve حٌو١َحص 
618

 sözcükleri bu durumun 

örneklerindendir. ْك١َح 
619

 kelimesindeki   ٍ harfinin kalın veya ince okunması hususu 

ise ihtilaflıdır. „Avfî, bu kelimenin ğayr-i munsarif olmasından dolayı Ezrak tarîkine 

terkîk vechinin de tefhim vechinin de nispet edildiğini belirtmektedir.
620

 ٍ harfinin 

kelimenin sonunda geldiği durumlarda da konunun baĢında zikredilen kural söz 

konusudur. ġöyle ki َحٌفم١,
621

,ٚحٌط١َّ 
622

 لي٠َح 
623

 ve رظ١َح 
624

 ifadelerindeki ٍ harfleri 

terkîkle okunmaktadır. Görüldüğü üzere bu misallerde kelime sonlarındaki tenvînli ٍ 

harflerinde de terkîke dair kaide geçerlidir.
625

 Eğer حٌفَحق,
626

 فَحق 
627

 ve طَحؽ 
628

 

                                                                                                                                          
Bedir tarafından tahkîk edilmiĢtir. Bk. Mansûr et-Tablâvî, eĢ-ġâmetü‟l-mûziyye bi neĢri kırâ‟âti‟s-

seb„ati‟l-merziyye, thk. Ahmed Ġbrâhim Bedir (Tanta: Dâru‟s-Sahâbe li‟t-Türâs, 2006). 
614

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 13a. 
615

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 108b. „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 121b. 
616

  el-Âdiyat 100/3. 
617

  el-Kehf 18/49. 
618

  Mü‟minûn 23/61. 
619

  el-En„âm 6/71. 
620

  Bu kelime üzerinde Ezrak‟ın terkîk hususundaki genel kaidelerini dikkate alarak terkîk veçhini 

tercih eden edâ ehlinin yanında ilgili kelimenin gayrı munsarif olmasını dikkate alarak tefhîm 

vechini ahzedenler de mevcuttur. „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 43a; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 

122b. Ayrıca bk. Kâdî, el-Vâfî, 136. 
621

  el-Hac 22/28. 
622

  en-Neml 27/18. 
623

  el-Mâide 5/40. 
624

  el-ĠnĢikâk 84/15. 
625

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 43a; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 122b. 
626

  el-Kıyâmet 75/28. 
627

  el-Kehf 18/78. 
628

  el-Fâtiha 1/7. 
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misallerindeki gibi ٍ harfinden sonra elif ve onun akabinde ise isti„lâ harflerinden 

biri gelirse bu durumda ٍ harfi, Ezrak tarîkinde tefhîmle okunmaktadır. Bu hususta 

herhangi bir ihtilaf söz konusu değildir. ػَِحٍح 
629

 آَحٍح 
630

 ِيٍحٍح  
631

 ve َحٍحف  
632

 

sözcüklerindeki gibi râ harfinin tekrarı durumunda da tefhîmle okunmaktadır.
633

 

Kesra harekeli bir harfle ٍ arasında sâkin bir harf bulunursa, kırâat âlimlerine 

göre Ezrak tarîkine nispetle ٍ harfinin terkîk ile okunmasında herhangi bir ihtilaf 

yoktur.
634

,اؿَحِٟ 
635

,حٌٔلَ 
636

,ػشَْٚ 
637

 ٍُٚن 
638

 ve   ٌؼزَس
639

 kelimeleri bu durumun 

örneklerindendir. Eğer ٚلَْح,
640

 ِظَح 
641

 ve فطَس الله 
642

 ifadelerinde olduğu üzere ٍ 

harfinden önce gelen sâkin harf, isti„lâ harflerinden ؽ ,ص ve ق ise bu türden 

kelimelerdeki ٍ harfini Ezrak kendi dıĢındaki kıraât ricâli gibi tefhîmle 

okumaktadır.
643

 Yine اهَحؿخ 
644

 sözcüğündeki gibi ٍ harfinden önce isti„lâ 

harflerinden م gelirse VerĢ rivâyetinde ٍ harfi ince okunmaktadır.
645

 Râ harfinin 

terkîkiyle ilgili bir diğer husus ise ٍ harfinin kelimenin sonunda olduğu hâllerde vakf 

yapılırsa; ٍ harfinin öncesindeki harfin kesra, kesranın sonrasında ise sâkin bir harf 

olması; yâ-i sâkine veya elif-i mümâle yahut râ-i mürakkaka olması hâllerinde söz 

konusu râ harfi Ezrak tarîkinde terkîk ile okunmaktadır. Nitekim َرؼُؼ,
646

  ve   ػ١َ
647

 

kelimeleri, ٍ harfinin ince okunduğu zikredilen kategorilere örnektir. Ġmâle yapanlar 

için ise ٍحٌٕخ 
648

 ve ٍأرَح 
649

 kelimelerinde durum böyledir.
650

 

                                                 
629

  et-Tevbe 9/107. 
630

  Nûh 71/9. 
631

  Hûd 11/52. 
632

  Nûh 71/6. 
633

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 44b; Kâdî, el-Vâfî, 135. 
634

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 44b. 
635

  Hûd 11/35. 
636

  eĢ-ġuarâ 26/49. 
637

  el-Enfâl 8/65. 
638

  el-ĠnĢirâh 94/2. 
639

  en-Nâziât 49/26. 
640

  Lokman 31/7. 
641

  el-Bakara 2/61. 
642

  er-Rûm 30/30. 
643

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 44b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 122a; Kâdî, el-Vâfî, 135. 
644

  Nûh 71/18. 
645

  „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 122a; Kâdî, el-Vâfî, 135. 
646

  el-Âdiyât 100/9. 
647

  eĢ-ġuarâ 26/50. 
648

  Âl-i Ġmrân 3/16. 



 

 

 

 

176 

3.1.14.2. VerĢ’in Lâm Harfindeki Tağlîz Uygulaması 

Tağlîz uygulamasındaki ي harfine lâm-ı müfahhame de denilmektedir. 

Türkçe‟de “hala, lala”da olduğu gibi kalın sesle okunan lâmdır.
651

 Tağlîz, bir Ģeyi 

kalın ve kaba yapma, kuvvetli söz alma ve kaba söylemeye denir.
652

 Istılahta ise lâm 

harfi fethalı, öncesindeki harf ise sâkin ya da fethalı ظ ,ؽ ,ص harfleri olduğu takdirde 

Ezrak tarîkinde yapılan uygulamaya tağlîz denmektedir. ٍَُْأظ,  َُ  bu durumun ظٍََ

örneklerindendir.
653

 

„Avfî‟nin eserlerinde değindiği usûl konularından biri ي harfinin tağlîzidir. 

Buna göre VerĢ‟in Ezrak tarîkinde sâkin ؽ ,ص ve ظ harflerinden sonra gelen fethalı ي 

harfleri tağlîzle okunmaktadır. Bahsi geçen harflerin kelimenin ortasında veya 

sonunda bulunması, sâkin elifle ayrılması, Ģeddeli veya sâkin olma hâlleri tağlîzle 

okumaya engel değildir. حٌظلاس,
654

 حٌطلاق 
655
 ve ٍُأظ 

656
 kelimeleri bu durumun 

örneklerindendir. Burada anlatılanlar ġâtıbiyye ve Teysîr tariklerine göredir. Ġbn 

Galbûn‟a göre ise ؽ harfinde terkîk, diğer iki harfte ise tağlîz vechi alınmaktadır.
657

 

 harflerinin ي harfiyle ilgili değinilen hususlardan bir diğeri lafzatullahlardaki ي

durumudur. Buna göre ٌٌٚوَالله 
658

 ve أفغ١َالله 
659

 ifadelerinde olduğu üzere usûlen Ezrak 

tarîkinde terkîkle okunması gereken ٍ harfi, Allah lafzından önce bulunursa burada ي 

harfi terkîkle değil de tağlizle okunur.
660

 

                                                                                                                                          
649

  el-Ġnfitâr 82/13. 
650

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 45b. 
651

  Mehmet Ali Sarı, “Harf”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 

1997), 16/163-165. 
652

  Ebü‟l-Kâsım Cârullâh Mahmûd b. Ömer b. Muhammed ez-ZemahĢerî, Esâsü‟l-belâğa, thk. 

Muhammed Bâsil „Uyûn es-Sûd (Beyrut: Dâru‟l-Kütübi‟l„Ġlmiyye, 1419/1998), 1/707. 
653

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 112b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 123b; Temel, Kırâat ve Tecvîd Istılahları, 126; 

Koyuncu, Kırâat Ġlmi/Takrîb Usûlü, 141. 
654
  en-Nisâ 4/103. 

655
  el-Bakara 2/229. 

656
  el-En„âm 6/21. 

657
  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 45a. „Avfî‟nin Ġbn Galbûn‟a nispetle verdiği bilginin aksine Ġbn 

Galbûn‟un ilgili eserinde Ezrak tarîkinde ي harfinin tağlîzi için ؽ harfine yer verilmemektedir. Bk. 

Ġbn Galbûn, et-Tezkira, 1/246. 
658

  el-Ankebût 29/45. 
659

  en-Nahl 16/52. 
660

  „Avfî, Dürru‟l-efkâr, 114 b; „Avfî, Dürru‟l-mensûr, 124a; Kâdî, el-Vâfî, 143. 
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3.2. ‘Avfî’nin Eserlerinde Muhtelif Kırâat Meseleleri 

„Avfî, usûl konuları haricinde kırâat yazın alanıyla ilgili muhtelif meselelere 

eserlerinde yer vermektedir. Bu baĢlık altında onun teliflerinde ele aldığı tekbir, 

resmü‟l-mushaf, sahîh kırâatın Ģartları ve Ģâz kırâat konuları ele alınacaktır. 

Bunlardan Resmü‟l-mushaf ve Ģâz kırâatlere dair mütakil eser kaleme almıĢ olan 

„Avfî, diğer konuları muhtelif teliflerinde incelemektedir. Ayrıca çalıĢmanın ilgili 

bölümünde tetkik edilen Risâle fî Beyâni‟l-Evcühi fi‟t-Tekbîr Beyne‟s-Süver onun 

Dürru‟n-nesîr fî kırâati Ġbn Kesîr isimli eserinden derlenmiĢ bir risale formatında 

olup tekbir konusu ihtiva etmektedir. 

3.2.1. Tekbir 

Tarih boyunca insanlar Allah‟tan gayrısını yüceltme, putlara tapma gibi 

tevhîdle bağdaĢmayan davranıĢlarda bulunmuĢlardır. Buna mukabil namaz, hac ve 

kurban gibi ibadetlerde Allah‟ı tazim amacıyla tekbir lafzı yer almaktadır. Sözlükte 

“büyüklemek, yüceltmek, ululamak” manalarına gelen tekbir; zatı, sıfatları ve 

fiilleriyle Allah‟ın her Ģeyden yüce olduğunu ifade eden “َالله أوز” terkibidir. Namaz 

baĢta olmak üzere birçok ibadetin ya rüknü ya da tamamlayıcı unsuru olan tekbir, 

birçok âyette
661

 de geçmektedir.
662

 

„Avfî‟ye göre, tekbirin getirilme illeti, fetret-i vahiy meselesidir. ġöyle ki Hz. 

Peygamber‟e gelen vahyin bir müddet kesilmesi üzerine müĢrikler, “Rabbi, 

Muhammed‟i terk etti” diyerek alay etmiĢler; bu olaydan bir müddet sonra Duhâ 

sûresinin nâzil olmasıyla sevinen Resûlullah gelen vahyi Allah‟a karĢı Ģükran ifadesi 

olarak tekbirle karĢılamıĢtır.
663

 Hz. Peygamber‟in Duhâ sûresinin inzâlinden sonra 

Duhâ ve sonrasındaki sûrelerin peĢinden tekbir
664

 getirdiği, ashâba bunu tavsiye 

                                                 
661

  el-Müddessir 74/1-3; el-Bakara 2/185; el-Ġsrâ 17/111; el-Hac 22/37. 
662

  Saffet Köse, “Tekbir”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV Yayınları, 

2011), 40/341-343. 
663

  Ġbn Galbûn, et-Tezkira, 2/782; Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 5/2750-2759; Dimyâtî, Ġthâfü fudâlâi‟l-beĢer, 

446. 
664

  Kırâat ilminde tekbirlerin sebebi, hükmü, sîğâsı, baĢlama ve bitiĢ yerleri hakkında geniĢ bilgi için 

bk. Karaçam, Kur‟ân Tilâvetinin Esasları, 432-435; Ziya ġen, “Kırâat Ġlminde “Tekbir”, Diyanet 

Ġlmi Dergi 37 (2001), 97-102. 
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ettiği, Abdullah b. Abbâs ve ashâbın ileri gelenlerinin de Kur‟ân öğrettiği kiĢilerden 

ilgili yerlerde tekbir getirilmesini talep etikleri rivâyet edilmektedir.
665

 „Avfî, Hz. 

Peygamber‟in bir müddet sonra tekbir uygulamasını terk ettiğini ve bunun kurrâ 

arasında sadece Mekke ehli tarafından devam ettirildiğini ifade etmektedir.
666

 Tekbir 

uygulaması Ġbn Kesîr‟in râvîleri Kunbül ve Bezzî için söz konusu olup
667

 namaz 

içinde ve dıĢında icra edilmektedir. „Avfî, hocası Ahmed el-Mesyerî‟nin hatim 

sonlarında aynı Ģekilde kendisine tekbirleri icra ettirdiğini ifade etmektedir.
668

 

Her ne kadar tekbirin sûrelerin baĢında getirileceği görüĢünde olanlar varsa da 

genel görüĢ tekbirin sûre sonlarında okunacağı yönündedir.
669

 Tekbirin sûre 

evvelinde yer alması gerektiğini ifade edenlere göre Nâs sûresinin baĢında tekbirler 

sona ermekte, sûre sonunda tekbir getirilmesi görüĢünü kabul eden kurrâya göre ise 

tekbirler Nâs suresinin akabinde nihayet bulmaktadır. „Avfî‟nin bu konudaki 

kanaatince gelince o, tekbirlerin Duhâ sûresinin evvelinden itibaren alınması 

görüĢünü kabul etmemektedir.
670

 

Tekbirin sîgası ile alakalı kırâat ricâli arasında farklı görüĢler mevcut olsa da 

cumhura göre tekbirden kasıt َالله أوز lafzıdır. Bazı kırâat âlimleri, tekbirin öncesine 

tehlîlin ilave edilmesiyle oluĢan َلا اٌٗ الا الله ٚالله أوز formunu da kabul etmektedir. 

„Avfî‟ye göre tekbirin bu vechi de sahîhtir. Bir kısım kurrâ ise bu ibarenin tekbirden 

sonraki kısmına ٚلله حٌلّي ifadesini eklemektedir. Bu durumda tekbir sîgası  الله لا اٌٗ الا

.Ģeklinde olmaktadır  ٚلله حٌلّي ٚالله أوزَ
671

 

Tekbir mevzusu kırâat ricâli arasında önemsenmiĢ ve bu konuda pek çok eser 

kaleme alınmıĢtır. Sultan el-Mezzâhî‟nin Risâle fî evcühi‟t-tekbîr adlı telifi ile Ali b. 

                                                 
665

  Muhammed b. Abdillah Hâkim en-Nisâbûrî, el-Müstedrek „ala‟s-sahîhayn, thk. Mustafa 

Abdülkâdir „Atâ (Beyrût: Darü‟l-kütübi‟l-„ilmiyye, 1422/2002), “Kitâbü ma‟rifeti‟s-sahâbe”, 31 

(No. 923/5325); Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 5/2749-2829. 
666

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbir, 132a. 
667

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbir, 132b. 
668

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbir, 132a. 
669

  Köse, “Tekbir”, 343. 
670

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbir, 132a. Ayrıca bk. „Avfî, el-Cevâhiru‟l-mükellele, 119b. 
671

  „Avfî, Risâle fî beyâni‟l-evcühi fi‟t-tekbir, 133b. Ayrıca bk. Ġbnü‟l-Cezerî, NeĢr, 5/2822-2829; 

„Avfî, Dürru‟l-efkâr, 273a. 
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Süleyman el-Mansûrî‟nin Risâle fî beyâni evcühi‟t-tekbîr fi‟l-hatm‟i bu konuda 

yazılan önemli eserlerdendir.
672

 

3.2.2. Resmü’l-Mushaf 

Ġlk mushaflarla ilgili ihtilaflı hususlardan biri bunların imlâlarıdır. Kelimeler 

yazılırken lafız-telaffuz örtüĢmesinin olmaması ve aynı kelimelerin bazen farklı 

biçimlerde imla edilmesi bu durumun sebeplerindendir. Bu türden imlâlar için 

“resmü‟l-Osmânî, resmü‟l-mushaf, er-resmü‟l-ıstılâhî, hicâü‟l-mushaf” gibi tabirler 

kullanılmıĢ ve zamanla resm sözcüğü yaygınlık kazanmıĢtır.
673

 Mushaflara yönelik 

bu türden çalıĢmalarla ümmet için mushaf birliği oluĢturmak ve oluĢabilecek 

karıĢıklıkların önüne geçmek amaçlanmıĢtır.
674

 

Mushaf imlâsına dair farklılıklar ele alınırken bu mesele genelde “hazf, ziyâde, 

hemze, bedel, vasl ve fasl” baĢlıkları altında incelenmiĢ ve konu bu çerçevede 

açıklanmaya çalıĢılmıĢtır.
675

 Mushaf imlâsıyla ilgili sık değinilen bir diğer husus ise 

imam mushafın bağlayıcılığı meselesi olmuĢtur. Bu konuda bir kısım âlimler imam 

mushafı bağlayıcı görürken diğer bir kısmı ise bağlayıcı kabul etmemektedir. 

Bazıları ise iki görüĢü cem ederek hatt-ı Osmânî‟yi bağlayıcı görmemekte; fakat 

bütünüyle terkinin de yanlıĢ olacağını belirtmektedir.
676

 

                                                 
672

  Mezzâhî, Risâle fî evcühi‟t-tekbîr, 1a-109a; Ali b. Süleyman el-Mansûrî, Risâle fî beyâni evcühi‟t-

tekbîr fi‟l-hatm (Ġstanbul: Süleymaniye Kütüphanesi, Fatih, 68), 1b-9b. Ali b. Süleyman el-

Mansûrî‟ye ait olan mezkûr eserlerle ilgili geniĢ bilgi için bk. Gökdemir, Ali b. Süleyman el-

Mansûrî, 170-176. 
673

  Mehmet Emin MaĢalı, Kur'ân'ın Metin Yapısı: Mushaf Tarihi ve Ġmlası (Ankara: Otto Yayınları, 

2015), 56. 
674

  Konuyla ilgili bk. Ziya ġen, Kur‟ân‟ın MetinleĢme Süreci (Ġstanbul: DüĢün Yayınları, 2014), 245-

265; Resul Akcan, “Mushaf Ġmlâsına Ġrfânî YaklaĢım: MerrâkuĢî Örneği”, Ondokuz Mayıs 

Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi 50 (2021), 766. 
675

  Akcan, “Mushaf Ġmlâsına Ġrfânî YaklaĢım”, 767-768. 
676

  Konuya dair tartıĢmalarla ilgili geniĢ bilgi için bk. Ebû Bekir b. Tayyib el-Bâkıllânî, el-Ġntisâr li‟l-

Kur‟ân (Beyrût: Dâru Ġbn Hazm, 2001), 1/547-549; Ebû Muhammed b. HammuĢ b. Muhammed 

Mekkî b. Ebî Tâlib, el-Ġbâne „an me„âni‟l-kırâât, thk. Abdülfettâh Ġsmail eĢ-ġelebî (Mısır: Dâru 

Nehda, ts.), 49-52; Ebû „Amr Osman b. Saîd b. Osman ed-Dânî, el-Muhkem fî nakti‟l-mesâhif 

(Beyrût: Dâru‟l-Fikri‟l-Muâsır, DımaĢk: Dâru‟l-Fikr, 1997), 11; Kastallânî, Letâifü‟l-iĢârât, 2/452-

453; Muhammed „Abdülazîm ez-Zürkânî, Menâhilü‟l-„irfân fî „ulumi‟l-Kur‟ân (Beyrût: Dâru‟l-

Küttâbi‟l-„Arabiyye, 1995), 1/310-311; Ğânim Kaddûrî el-Hamed, Resmü‟l-mushaf dirâsetün 

lügaviyye târîhiyyetün (Bağdat: el-Lecnetü‟l-Vataniyye, 1982), 198; MaĢalı, Kur'ân'ın Metin 

Yapısı, 295-298; Muhammed Habibullah eĢ-ġinkîtî, Kitâbü îkâzi‟l-a„lâm li vücûbi ittibâ„i resmi‟l-

Mushafi‟l-Ġmâmi Osmân Ġbn Affân (Humus: Mektebetü‟l-Ma„rife, 1972), 36-37; Tayyar Altıkulaç, 
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„Avfî, kitabetin önemine vurgu yapmakta ve Mushaf imlası konusunda 

resmü‟l-mushafa muvafakatı esas almaktadır. „Avfî, kitabetin insanlara peygamberler 

tarafından öğretildiğini kabul etmekte ve bu görüĢünü bazı hadislerle 

desteklemektedir.
677

 „Avfî‟ye göre KureyĢ‟ten ilk yazmayı öğrenen kiĢi BiĢr b. 

„Abdülmelik el-Kindî‟dir.
678

 Kindî, kitabeti Ömer b. Hattâb ve Ebû Süfyân‟ın da 

içerisinde yer aldığı KureyĢ‟ten bir gruba öğretmiĢtir.
679

 „Avfî, bu ilk dönemde 

kullanılan yazı formatının Kûfî hat olduğunu ve diğer yazı çeĢitlerinin zaman 

içerisinde bu hattan neĢet ettiğini kabul etmektedir.
680

 Sonraki dönemlerde ise yazı, 

kıyâsî resm ve ıstılahî resm olmak üzere ikiye ayrılmıĢtır.
681

 

„Avfî, resmü‟l-mushafa muvâfakatın ya tahkîkî ya da takdîrî olacağını ifade 

etmektedir. Ona göre tahkîkî muvâfakat kıyâsî imla ile takdîrî muvâfakat ise ıstılâhî 

imlâ ile gerçekleĢmektedir. Ayrıca „Avfî, resmin muhalefeti durumunu teğâyür ve 

tenâkuz ihtilafı olarak ikiye ayırmaktadır. Buna göre kitabette ortaya çıkan ihtilaf, 

teğâyür ihtilafı ise bu durum diğer ihtimalin geçersiz olmasını gerektirmez. Yani 

farklı iki imlâ vechi söz konusu olabilir. Ancak bu ihtilaf, tenâkuz ihtilafı ise bir hat 

formatı sahîh kabul edildiğinde diğeri bâtıl olmaktadır.
682

 „Avfî‟ye göre, resmü‟l-

mushaf üzerindeki ihtilaflar genelde teğâyür ihtilafıdır. Çünkü yazı bazen lafzın diğer 

vecihlerini engeller. Bu durumda lâfız, tahkîkî bir Ģekilde doğru yazılmıĢ olur. Bazen 

de lafız diğer ihtimalleri engellemez. Dolayısıyla farklı cihetlerin de mevcut olması 

sebebiyle kelime takdîrî olarak doğru yazılmıĢ demektir.
683

 

„Avfî, resmü‟l-mushafa dair görüĢlerini kaleme aldığı el-Cevâhiru‟l-yürâiyye fî 

resmi‟l-mesâhifi‟l-Osmâniyye isimli eserinde Kur‟ân‟ın nüzûlünden istinsâhına kadar 

olan süreci ayrıntılı olarak ele almaktadır. Ayrıca o, istinsâh faaliyeti esnasında 

yazımında ihtilaf edilen “حٌظخرٛص” kelimesinde Hz. Osman‟ın KureyĢ imlâsını esas 

                                                                                                                                          
“Mushaflarda Ġmlâ Problemi”, Osmanlı‟dan Günümüze Kur‟ân ve Hüsn-i Hat: Sempozyum Bildiri 

Metinleri, ed. Yunus Akkaya (Ankara: Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı Yayınları, 2017), 53-63. 
677

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 8-9. 
678

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 9. 
679

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 10. 
680

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 11. 
681

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 11-12. 
682

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 12. 
683

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 12. 
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alarak kelimeyi açık “ص” harfi ile yazdırmasını resmü‟l-mushaf ilmi açısından 

önemli görmektedir.
684

 

3.2.3. Sahîh Kırâat ġartları 

Ulemânın sahîh kırâatler için aradığı Ģartlar sahîh senetle birlikte mushaf hattı 

ve Arap diline uygunluktur. Buna göre mezkûr Ģartları hâiz kırâatler sahîh kırâat, 

taĢımayanlar ise Ģâz kırâat olarak kabul edilmektedir.
685

 Bununla beraber muhtelif 

sebeplerle bu kıstaslardan birinin diğerine öncelenmesi de söz konusu olmaktadır.
686

 

Örneğin kırâat imamları daha ziyade sened ve nakli; Arap dili bilginleri ise genellikle 

filolojiye uygunluğu ön planda tutmaktadır. Ġbn Mücâhid sonrasında sahîh kırâatlere 

dair tasnif denemelerinin azaldığı ve sahîh kırâat Ģartlarında bir değiĢikliğe 

gidilmediği görülmektedir. Bunda onun kırâatleri yedi imamın rivâyetleriyle 

sınırlamasının etkisi büyüktür.
687

 

Sahîh kırâatler hususunda kırâat ricâlinin ekserisinin zorunlu saydığı sahîh 

senet, mushaf hattı ve Arap diline uygunluk Ģeklindeki üç Ģartı „Avfî de kabul 

etmektedir. Ona göre, bu Ģartları taĢıyan kırâatler Kur‟ân olarak kabul edilir ve her 

müminin bu Ģekilde inanması gerekir. Buna binaen „Avfî, mezkûr üç sıhhat Ģartını 

taĢıyan kırâatlerin bir harfini dahi inkâr etmenin küfür sebebi olduğunu beyan 

etmektedir. Bu Ģartlardan herhangi biri düĢerse veya kaybedilirse söz konusu kırâat 

                                                 
684

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 34. 
685

  Kırâatler, genellikle sahîh ve Ģâz Ģeklinde ikili ana tasnife tabi tutulmaktadır. Bununla birlikte 

farklı sınıflandırmaların yapıldığı da görülmektedir. Konuyla ilgili bk. Kadir TaĢpınar, “Ebû 

Amr‟ın EleĢtiriye Konu Olan Sahih Kriterleri”, Recep Tayyip Erdoğan Üniversitesi Ġlahiyat 

Fakültesi Dergisi 21 (2022), 117-140; Mehmet Ünal, Kur‟ân‟ın AnlaĢılmasında Kırâat 

Farklılıklarının Rolü (Ankara: Fecr Yayınları, 2005), 53-63; Çetin, Yedi Harf ve Kırâatlar, 226-

234; Osman Bayraktutan, “Kırâat Ġlminin Dünü Bugünü Yarını (Kırâat Sınıflandırmaları 

Bağlamında)”, Uluslararası Din Bilimleri ÇalıĢtayı (Iğdır: Iğdır Üniversitesi Yayınları, 2017), 

122-134; Osman Bayraktutan, “Kırâatlerin Sınırlandırılması Meselesi”, Iğdır Üniversitesi Ġlahiyat 

Fakültesi Dergisi 11 (2018),  121-144; Abdülhamit BirıĢık, Kırâat Ġlmi ve Tarihi (Bursa: Emin 

Yayınları, 2004), 80; Mekkî b. Ebî Tâlib, el-Ġbâne, 38. 
686

  Zikri geçen kriterlerin değerlendirilmesiyle ilgili bk. Cafer Yerlikaya, Kırâatlerin Sıhhat 

Kriterlerinin Değerlendirilmesi (KahramanmaraĢ: KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi, 

Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2021); Servet Kılıç, “Mekkî b. Ebî Tâlib‟in Sahih Kırâat 

Kriterlerine YaklaĢımı”, Genç Mütefekkirler Dergisi 2 (2021), 231-257. 
687

  TaĢpınar, “Ebû Amr‟ın EleĢtiriye Konu Olan Sahih Kriterleri”, 134. 
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Ģâz kırâat olarak telakki edilir. Bunlar her ne kadar kırâat kabul edilse de Kur‟ân 

olarak değerlendirilmez ve Ģâz kırâatı inkâr eden dinden çıkmıĢ olmaz.
688

 

3.2.4. ġâz Kırâatler 

ġâz, sözlükte “yalnız kalmak, nadirlik, farklılık ve kural dıĢı olmak” 

anlamlarına gelmektedir.
689

 Topluluktan ayrılmaya da Ģâz denilmektedir.
690

 Bununla 

birlikte yerlerinde bulunmayan topluluklar da bu isimle isimlendirilmektedir.
691

 

Sehâvî, sahîh kırâatler dıĢında kalan kırâatlerin Ģâz olarak adlandırılmasında yalnız 

kalmalarının ve cumhurdan ayrı düĢmelerinin etkisi olduğunu ifade etmektedir.
692

 

Zira ona göre Ģâz kırâat, senedi sahîh olsa bile tevâtürü olmayan kırâattir.
693

 

Kırâat ilminde sıhhat Ģartlarından birini bulundurmayan kırâatlere Ģâz kırâat 

denilmektedir. Ancak, bunların da kendi içinde dereceleri vardır. Örneğin 

Mushaflara ya da Arap diline uygun olma Ģartlarını içermeyen kırâatler bazı 

durumlarda kullanılabilirken; muttasıl sened kıstasını bulundurmayan kırâatler ise 

mevzû kabul edilip hiçbir hâlde kullanılmamaktadır. Burada sahâbe tefsirlerinde 

mevcut müdreç kırâatleri de Ģâz kırâatler içerisinde değerlendirmek mümkündür.
694

 

                                                 
688

  „Avfî, et-Teshîl ve Ģifâü‟l-„alîl, 7b. 
689

  Ġbn Fâris, Mekâyîs, 4/2219. 
690

  Ebû ġâme el-Makdisî, el-MürĢidü‟l-vecîz ilâ „ulûmin tete„alleku bi‟l-Kitâbi‟l-„Azîz, thk. Tayyar 

Altıkulaç (Ankara: TDV Yayınları, 1986), 179. 
691

  Fîrûzâbâdî, el-Kâmûs, 3/847. 
692

  Ebû ġâme, el-MürĢidü‟l-vecîz, 181. 
693

  „Alemüddîn Ebü‟l-Hasen „Alî Muhammed b. Abdissamed es-Sehâvî, Cemâlü‟l-kurrâ ve kemâlü‟l-

ikrâ, thk. Ali Hüseyin el-Bevvâb (Mekke: el-Mektebetü‟t-Türâs, 1987), 1/85. 
694

  BirıĢık, “Kıraat”, 25/425-432. ġâz kırâatlere dair Türkiye‟de çok sayıda nitelikli akademik çalıĢma 

yapılmıĢtır. Bunlarla ilgili bk. Ġrfan Çakıcı, ġâz Kırâatler ve Tefsire Etkisi (Konya: Necmettin 

Erbakan Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2016); Mehmet MaĢuk Acar, 

Kırâat Ġlminde ġâz Olgusu (Ġstanbul: Ġstanbul Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora 

Tezi, 2022); Abdullah Akyüz, ġâz Kırâatler Bağlamında Muhammed b. Mahmud‟un (XI/XVII. 

Asır) Nihâyetü Kırâati Tezkiyeti Hâfizi‟l-Kur‟ân Adlı Eserinin Tahlil ve Tahkiki (Ġstanbul: Ġstanbul 

Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2022); Emrah Keskin, Kırâat Ġlmi 

Bağlamında ġâz Kırâatların Özellikleri ve Ġmamları (Hakkari: Hakkari Üniversitesi, Lisansüstü 

Eğitim Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2022); Mehmet Kılıç, ġâz Kırâatler Bağlamında Hasan-ı 

Basrî Kırâatı ve Özellikleri (Yalova: Yalova Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2017); 

Mehmet Dağ, “Kırâat Ġlmindeki Anlam Kırılmaları/ġâz Kavramı Örneği”, Tarihten Günümüze 

Kırâat Ġlmi Uluslararası Kırâat Sempozyumu [Uluslararası Kırâat Sempozyumu (2012: Ġstanbul)] 

(Ankara: DĠB Yayınları, 2015), 85-112; Mehmet MaĢuk Acar, “Kırâatlerin Sınırlandırılmasının 

ġâz Kırâatler Üzerindeki Etkisi”, Ġhya Uluslararası Ġslam AraĢtırmaları Dergisi 9 (2023), 322-

343; Kadir TaĢpınar, “Râzî‟nin ġahîh Kırâatlere Yönelik EleĢtirilerinde ZemahĢerî Etkisi”, 

Kilitbahir 22 (2023), 123-159. 
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„Avfî, kırâat ilmini nakledenlerin; meĢhûr kırâatleri Ģâz olanlarından, sahîhi 

sakîmden ayırabilmek için sahîh kırâat Ģartlarını iyi bilmeleri gerektiğini ifade 

etmektedir.
695

 

 „Avfî, Ģâz kırâatler hususunda Ġbn Mücâhid‟e yönelik eleĢtirilerde 

bulunmaktadır. O, Ġbn Mücâhid‟in kırâatleri yedi sayısı ile sınırlandırmasının doğru 

bir uygulama olmadığını ve bu dönem öncesinde kırâatlerin genelinin meĢhur veya 

mütevâtir olarak kabul edildiğini ifade etmektedir. Nitekim mezkûr dönemde; Ebû 

Ca„fer, ġeybe, Humeyd b. Kays el-A„rec, Ġbn Muhaysın, Hasan, Yahya, A„meĢ, 

Mutraf, Halef, Ya„kûb, Ebû Hâtim, Ebû Hayve, Ebû Simak, „Âsım el-Hucderî, Ebû 

Heysem, Ġbnü‟s-Sümeyfa„a ve Ebû Abdünna„îm gibi pek çok muteber kırâat 

imamının müslümanlar arasında kabul gören kırâatlerinin var olduğu bilinmektedir. 

Ayrıca „Avfî‟, Ġbn Mücahid‟in kırâatleri sınırlarken aded olarak yedi sayısını tercih 

etmesi sebebiyle insanların çoğunun yedi kırâat ile yedi harfi karıĢtırdıklarını dile 

getirmektedir. „Avfî‟ye göre, Ġbn Mücâhid tasnif etmiĢ olduğu yedi kırâat dıĢındaki 

kırâatleri inkâr etmemiĢ, mezkûr kırâatler için kuvvetli delil bulamadığını ifade 

ederek onları tasnif dıĢı bırakmıĢtır. Nitekim kırâat âlimlerinin bir kısmı onun bu 

uygulaması sebebiyle yedi kırâat haricindeki diğer kırâatlerden ve onların 

isnâdlarından gafil kalmıĢlardır.
696

 

ġâz kırâatlerle ibadet hususunda ulemâ arasında farklı görüĢler bulunmaktadır. 

Yaygın kanaate göre bunlar namazlarda ve herhangi bir ibadet maksadıyla 

okunamaz;
697

 ancak fıkıhla ilgili bir kısım meselelerde ve Ģâhid olarak Arap dilinde 

kullanılabilir.
698

 „Avfî‟ye göre, bir kısım ulemâ Ġbn Mücâhid‟in belirlediği yedi 

kırâat dıĢındaki kırâatleri de mütevâtir olarak kabul etmekte ve bunların namazda 

tilâvet edilmesini câiz görmektedir. O, Ģâz kırâatlerle ibadeti caiz görmeyen âlimlerin 

bu kırâatlerin isnâdının zayıf olması ve insanların rivâyet ilmine vâkıf olmamaları 

                                                 
695

  „Avfî, el-Cevâhiru‟l-yürâiyye, 12. 
696

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 1b. 
697

  ZerkeĢî, el-Burhân, 1/332-333. 
698

  Suyûtî, el-Ġtkân, 1/256. ġâz kırâatlerin mahiyeti ve bunlarla ibadet hususunda bk. Ahmet 

Gökdemir, “Osmanlı‟nın Kayıp Ġki Tariki: Kabâkıbî ve Mâhir Tarikleri”, Usul Ġslam AraĢtırmaları 

32 (2019), 165-182; Ahmet Gökdemir, “Osmanlı Kırâat Eğitiminde ġâz Kırâatler ve Yûsuf 

Efendîzâde‟nin Konuya Dair Tepkisi”, Marife Dini AraĢtırmalar Dergisi 19 (2019), 67-81. 
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sebebiyle insanları Ģâz kırâatle namaz kılmaktan men ettiklerini ifade etmektedir.
699

 

„Avfî, Lemehâtü‟l-envâr adlı eserinde Ģâz kırâatleri rivâyet etmesi sebebiyle 

hocalarının, kendisini namazda bu kırâatleri okumaktan menetmediklerini ifade 

etmekte; fakat bu kırâatlerin namazda tilâvet edilmesini gerektiren bir sebep 

olmadığından kendisinin meĢhûr/maruf kırâatler dıĢında herhangi bir kırâatle namaz 

kılmadığını beyan etmektedir.
700

                                                 
699

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 1b. 
700

  „Avfî, Lemehâtü‟l-envâr, 1b. 
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SONUÇ 

Muhammed b. Ahmed el-„Avfî, Osmanlı Devleti‟nde kırâat ilminin geliĢimine 

önemli katkılar sağlamıĢ âlimlerden biridir. „Avfî öncesi Osmanlı‟da kırâat ilmine 

katkıları açısından üç isim öne çıkmaktadır. Bunlar; Ġbnü‟l-Cezerî, Molla Gürânî ve 

Ahmed el-Mesyerî‟dir. Ġbnü‟l-Cezerî‟nin Bursa‟ya geliĢiyle Ġslâm dünyasındaki 

sekiz asırlık kırâat birikimi Osmanlı‟ya aktarılmıĢ, burada Ġbnü‟l-Cezerî ile baĢlayan 

kırâat ilmine dair çalıĢmalar Ġstanbul‟da Molla Gürânî tarafından devam ettirilmiĢtir. 

„Avfî‟nin hocası olan Ahmed el-Mesyerî ise Eyüp Sultan Camii‟ndeki kırâat 

halkalarında pek çok talebe yetiĢtirerek Ġstanbul tarîki olarak bilinen Anadolu 

coğrafyasına mahsus kırâat tedris metodunun teĢekkül etmesini sağlamıĢtır. 

Osmanlı topraklarında kırâat ilminin geliĢmesinde Mısır‟ın etkin bir rol 

oynadığı müĢahede edilmektedir. Nitekim bu çalıĢmada hayatı ele alınan ve kırâat 

ilminin Anadolu‟da muhkemleĢmesine önemli katkılar sunmuĢ olan „Avfî, Mısırlıdır. 

„Avfî‟nin Mısır‟dan Ġstanbul‟a geliĢi, kırâat tedrisatının Osmanlı‟da yaygınlık 

kazandığı ve kurumsallaĢtığı bir çağa rastlamaktadır. Nitekim bu dönemde 

Süleymaniye, Hüsrev Kethüdâ, Sokullu Mehmed PaĢa, Sâ„di Çelebi ve Atik Vâlide 

dârulkurrâları gibi kuvvetli vakıfları olan müesseseler inĢa edilmiĢ, Mısırlı kırâat 

âlimi Ahmed el-Mesyerî Anadolu topraklarına devlet eliyle davet edilmiĢtir. 

„Avfî, Mısır‟ın Osmanlı Devleti‟ne bağlı bir eyalet olduğu dönemde burada 

dünyaya gelmiĢ, tedris hayatının bir kısmını Mısır‟da tamamladıktan sonra Ġstanbul‟a 

hicret etmiĢ ve ömrünün geri kalan kısmını payitahtta geçirmiĢtir. Onun Mısır hayatı 

ve Ġstanbul‟a geliĢiyle alakalı kaynaklarda bilgi bulunmamaktadır. Dönemin hicret 

kültürü dikkate alındığında „Avfî‟nin, Sadrazam Sokullu Mehmet PaĢa tarafından 

Ġstanbul‟a davet edilen hocası Mesyerî‟nin maiyetinde 1005/1596 yılı veya öncesinde 

buraya gelmiĢ olma ihtimali yüksektir. Her ne kadar bir takım çalıĢmalarda 

Mesyerî‟nin, „Avfî‟nin babası veya kayınbabası olduğu ifade edilse de o, eselerinde 

Mesyerî‟yi hocası olarak zikretmekte
 
ve aralarında mevcut nesebî veya sıhrî herhangi 

bir bağdan bahsetmemektedir. 
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„Avfî‟nin ilmi birikimi göz önünde bulundurulduğunda onun muhtelif alanlara 

dair pek çok hocadan ilim tahsil ettiği anlaĢılmaktadır. Bununla birlikte çalıĢmada 

„Avfî‟nin kırâat alanında ders aldığı üç hocası tespit edilebilmiĢtir. Bunlar; Mansûr 

et-Tablâvî, Ahmed el-Mesyerî ve Ġbn Ğânim el-Makdisî‟dir. „Avfî‟nin yaĢadıkları 

bölgelerde kırâat ilminin geliĢimine tedrisat ve telifat açısından önemli katkılar sunan 

çağdaĢları arasında; Seyfüddîn el-Fedâlî, Abdurrahman b. ġehâze el-Yemenî, Sultan 

el-Mezzâhî, Nûruddîn Ali eĢ-ġebrâmellisî, Evliyâ Muhammed Efendî ve Ali A„rec 

Efendî gibi zevat yer almaktadır. 

Kendisini kırâat alanında eser telifine hasretmiĢ velut bir âlim olan „Avfî, kırâat 

ilminin muhtelif konularına dair pek çok eser kaleme almıĢtır. Onun son olarak 

kaleme aldığı tahmin edilen Zehru‟l-mütenâsir fîmâ beyne‟l-Mekkî ve „Âsım isimli 

eserinde kendisi mezkûr eserin 163. telifi olduğunu ifade etmektedir. Nitekim o, 

vefatına kadar eser telifiyle meĢgul olmuĢ, Lemehât ve Miftâhu‟z-Zafer isimli 

kitaplarını ömrünün son deminde hastalık hâlinde tamamlamıĢtır. ġu kadarı var ki 

onun eserlerinin çoğu bugün elimizde mevcut değildir ve tespit edilen eserlerinin 

ekserisi yazma eser olarak muhtelif kütüphanelerde bulunmaktadır. AraĢtırmada, 

terâcim kaynakları ve „Avfî‟nin eserleri üzerine yapılmıĢ olan tahkik çalıĢmalarından 

yola çıkılarak onun 23 eseri tespit edilmiĢ ve bunların 15 tanesinin nüshasına 

ulaĢılmıĢtır. 

 „Avfî‟nin telif çalıĢmalarında kendisinden önceki kırâat ilmi birikiminden 

istifade ettiği görülmektedir. Nitekim onun eserlerinin ekserisi „aĢru‟s-suğrâ veya 

„aĢru‟l-kübrâ muhteviyatı üzere kaleme alınan eĢ-ġâtıbiyye, ed-Dürra, et-Teysîr ve 

Tayyibe merkezli çalıĢmalardır. Eserlerinde akıcı bir dil kullanan ve yerine göre 

literal tahliller yapan „Avfî, çalıĢmalarında baĢta usûl konuları olmak üzere; Ģâz 

kırâatler, resmü‟l-mushaf, sahîh/makbul kırâat Ģartları, kırâatlerin isnâdı gibi kırâat 

alanının önemli meselelerini ele almaktadır. Onun eserleri genelde mukaddime, usûl 

ve ferĢü‟l-hurûf bölümlerinden oluĢmakta bazen de mezkûr bölümlerden herhangi 

birine yer vermeksizin iki bölümden müteĢekkil eser kaleme aldığı görülmektedir. 

„Avfî‟nin eserlerinde istifade ettiği kaynakların çeĢitliliği dikkat çekmektedir. ġöyle 
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ki o, Dürru‟l-efkâr isimli eserinde faydalandığı onlarca kaynağın ismini tek tek 

zikretmektedir. 

„Avfî, eserlerinin bir kısmını kendi hattıyla kaleme almıĢ ve bunu ilgili eserin 

ferağ kaydında belirtmiĢtir. O, teliflerinin mukaddime kısımlarında belirttiği Ģekliyle 

bazı kitaplarını kendisine yöneltilen sorulara cevap niteliğinde bazılarını ise kırâat 

eğitimi alan talebelere yardımcı olmak amacıyla kaleme almıĢtır. Onun telifatının 

pek çok yazma nüshasının bulunması, yaĢadığı dönem ve sonrasında kırâat 

eğitiminde teliflerinden istifade edildiğini göstermektedir. 

„Avfî, kendisinden sonraki dönem kırâat ricali üzerinde etki oluĢturmuĢ bir ilim 

adamıdır. Nitekim onun eserleri Ġstanbul tarîkinin Ģekillenmesinde rol oynamıĢ ve el-

Cevâhiru‟l-mükellele adlı telifi bu tarikin mesleklerinden biri olan Sûfî mesleğinin 

kaynakları arasında yer almıĢtır. Ġstanbul tarikinin kurucusu Ahmed el-Mesyerî‟nin 

bilinen herhangi bir eserinin olmaması ve „Avfî‟nin onun seçkin talebeleri arasında 

yer alması; „Avfî‟yi mezkûr tarik ve meslekleri açısından önemli bir konuma getiren 

sebepler arasındadır. 

„Avfî, eserlerinde selef kırâat âlimlerinden özellikle de hocalarından derin bir 

saygıyla söz etmektedir. Onun, eserlerinde zikrettiği hâlde görüĢlerine katılmayıp 

eleĢtirdiği kırâat âlimlerine dahi yumuĢak ifadeler kullanması ve onlar için hayır 

duada bulunması kendisinin hilm sahibi, güzel ahlaklı bir kiĢi olduğuna iĢarettir. 

„Avfî, Üsküdar Atik Valide Dârulkurrâsı‟nda Ģeyhülkurrâ olarak görev 

yapmıĢtır. BaĢta onun eserleri olmak üzere pek çok yazma eser ve biyografik 

kaynağın taranmıĢ olduğu bu çalıĢma neticesinde „Avfî‟nin herhangi bir talebesinin 

varlığı tespit edilememiĢtir. Muhtemeldir ki bu durum „Avfî‟nin kırâat alanında 

oldukça yoğun bir telif çabasına giriĢmesi sebebiyle talebe ile meĢgul olacak vakit 

bulamamasından kaynaklanmaktadır. Üzülerek ifade etmek gerekir ki kırâat alanında 

yüzlerce eser kaleme almasına rağmen „Avfî, hak ettiği Ģöhrete ulaĢamamıĢtır. 

Eserlerinde onun biyografisine yer verecek herhangi bir talebesinin bulunmayıĢı bu 

durumun nedenleri arasında zikredilebilir. 
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 „Avfî ve kırâat alanında kaleme aldığı eserler araĢtırmacılar ve akademisyenler 

tarafından henüz gerekli ilgiyi görmemektedir. Bununla birlikte „Avfî‟nin eserleri 

üzerine yapılmıĢ olan bir takım akademik tez ve tahkik çalıĢmaları mevcuttur. 

Bunlar; Dürru‟l-efkâr, Muhtasaru‟l-makâle fi‟l-fethi ve‟l-imâle ve el-Cevâhiru‟l-

yürâiyye fî resmi‟l-mesâhifi‟l-Osmâniyye hakkında yapılan tez çalıĢmalarıyla el-

Cevâhiru‟l-mükellele üzerine yapılan tahkik çalıĢmasıdır. „Avfî‟nin mefkûd olan 

eserleri tespit edilmeyi tespit edilmiĢ olan eserleri ise üzerinde yapılacak çalıĢmaları 

beklemektedir. Ayrıca „Avfî‟nin müstakil eser yazmıĢ olduğu resmü‟l-mushaf ve Ģâz 

kırâatler konularına dair; müellifin görüĢlerinin mukayeseli olarak inceleneceği 

akademik çalıĢmaların alana ciddi katkılar sağlayacağını düĢünmekteyiz. 
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