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ÖNSÖZ 

Yüce kitabımız Kur’ân-ı Kerim’in nüzulü Oku emri ile ba�lamı�tır. Okumak, bir metni 

anlamaya yönelik bir çaba de�ildir sadece. �nsano�lunun evreni anlama çabaları da aynı 

zamanda bir okuma türü olarak kabul edilebilir. Yüce Yaratıcı, tabiatı okunup 

anla�ılması gerekli olan bir kitap gibi tasarlamı�tır. Tabiatın türlü imkânları içerisinde 

varlı�ını devam ettiren insan, kimi zaman tabiat kitabından hareket ederek kendi 

sırlarını/sınırlarını; kimi zaman da kendinden hareket ederek tabiat kitabının sırları ve 

sınırlarını ke�fedecektir.  

Bilinmektedir ki tabiat, bir yönüyle karma�ık bir yönüyle de kusursuz denge ve düzene 

sahip bir kitaptır. �nsano�lunun tabiat kar�ısındaki �a�kınlı�ı, hayreti ve acizli�i onu,  

söz konusu kusursuz denge ve düzenin sırlarını/sınırlarını ke�fetmeye itmi�tir. Bilimsel-

teknolojik geli�meler, buna ba�lı olarak ortaya çıkan kültür ve medeniyetler, 

insano�lunun tüm bu çabaların ürünü olarak ortaya çıkmı�tır. Çünkü tabiat insana tüm 

ya�am melekelerini devam ettirebilmesi için türlü imkânlar sunmaktadır. Bu imkânların 

kullanım durumu onun tabiat kar�ısındaki duru�una ba�lıdır. Dolayısıyla temiz bir duru� 

ve bunun neticesinde olu�an okuma, elbette temiz bir ya�amı da beraberinde 

getirecektir. 

Aziz Kitabımız insanlık için bir hidayet ve rehberlik kitabıdır. Bu niteliklerini hayatın 

içerisinden hareket ederek ortaya koymu�tur. Bu bakımdan onun içerisinde kâinat 

kitabından bahseden kevnî ayetlerin çok olması, dikkat edilmesi gereken önemli bir 

noktadır. Yüzyıllardır de�erli müfessirlerimiz Kur’an’daki bu kevnî ayetleri üzerinde 

kafa yormu�lar, buradan hareket ederek Allah’ın kusursuz ayetlerini içinde barındıran  -

kendi de ba�lı ba�ına bir ayet olan- tabiatı ya�adıkları dönemlerde var olan bilgi ve 

belgelere dayanarak yorumlamaya çalı�mı�lardır. Özellikle dirayet tefsirlerinin bu 

konuda çok ciddi kaynak te�kil etti�ini, hatta bunun ciddi bir kültür olu�turdu�unu 

söylemek gerekir.  

Bu mütevazı çalı�ma öncelikle tabiatı ba�lı ba�ına ayet olarak kabul etmekte, evrene ve 

içindekilere ayet kavramı ba�lamında bakmayı amaç edinmektedir. Bu vesile ile 

Kur’an’daki kevnî ayetlerin, belli ba�lı dirayet tefsirlerindeki yorumlanma biçimlerini 

tarihsel süreci dikkate alarak ara�tırmayı hedeflemi�tir.  
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Çalı�ma üç bölümden olu�maktadır. Giri� bölümünde ara�tırmanın amacı, önemi, 

sınırlılıkları ve ara�tırmada kullanılacak yöntemler hakkında bilgiler sunulmu�tur. 

Birinci bölüm ayet kavramı ba�lamında kevnî ayetlere ayrılmı�tır. Kevnî ayetler 

ba�lamlarıyla birlikte incelenmi�tir. Ayrıca konunun daha iyi anla�ılmasını sa�layaca�ı 

dü�üncesiyle Kur’an’da Allah- insan- evren ili�kisi hakkında bilgi verilmi�tir.  Böylece 

Kur’an’daki kevnî ayetlerin nüfuz etti�i tüm alanlar tespit edilmeye çalı�ılmı�tır.   

Çalı�manın ikinci bölümü bir tefsir ekolü olan dirayet tefsirlerine ayrıldı. Bu ba�lamda 

dirayet tefsiri kavramı, dirayet tefsirinin tarihçesi ve belli ba�lı dirayet tefsirleri özetle 

verildi. Ayrıca dirayet tefsirlerinin kevnî ayetlere yakla�ım biçimleri kar�ıla�tırmalı 

olarak incelendi. 

Son bölümde ise belli ba�lı dirayet tefsirlerinin kevnî ayetleri yorumlama biçimleri 

örnekleriyle ortaya kondu. Kevnî ayetler, tamamının tek tek incelenmesi birçok 

sebepten gerekli görülmedi�i için belli ba�lıklar altında toplanarak incelendi. Yorumlar 

aktarılırken tarihsel sürece dikkat edildi. Bu yorumlar de�erlendirilirken sade bir 

nakilcilikten ziyade, müfessirlerin görü�leri arasındaki farklılıklar/benzerlikler; bu 

görü�lerin bugünkü bilimsel geli�meler kar�ısında nerede durdu�u konusuna da yer yer 

dikkat çekilmeye çalı�ıldı.   

Çalı�mamızda Kur’an ayetlerinin meallerinde Mustafa �slamo�lu’nun Hayat Kitabı 

Kur’ân/Gerekçeli Meal Tefsir isimli eserden faydalanıldı. Ayetlerin mealleri verilirken 

herhangi bir de�i�ikli�e gidilmedi.  

Son olarak çalı�manın ba�ından bitirili�ine kadar gerek kaynak temininde gerekse tüm 

ön çalı�maların titizlikle incelenmesinde eme�i bulunan ve bunları ele�tirme nezaketini 

gösteren hocam Prof. Dr. Mehmet OKUYAN’a; kıymetli fikirlerinden yararlandı�ım 

hocalarım Prof. Dr. �shak YAZICI’ya, Prof. Dr. Mustafa ÜNVER’e ve Doç. Dr. Metin 

YASA’ya te�ekkür etmeyi bir vazife kabul ediyorum. Sayın YASA’nın metnin 

tutarlılı�ına yönelik ele�tirilerine ve de�erlendirmelerine hayran kaldı�ımı burada ifade 

etmeliyim. Ayrıca her fırsatta yardımlarını esirgemeyen arkada�larım Recep Orhan 

ÖZEL’e ve Mustafa KARA’ya da te�ekkür ederim.  

Asım DURAN 

              Samsun, 2011 
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G�R�� 

Kur’an bir hidayet kitabıdır. Öncelikle insanın hidayetini amaç edinmi�tir. Bu bakımdan 

ele aldı�ı konuların merkezinde insan vardır. Tabiatın içerisindeki canlı veya cansız 

di�er tüm varlıklar, insanın etrafında ve onunla ili�kileri ölçüsünde bir de�er ifade 

ederler. Tabiatla insan iç içe yaratılmı�tır. Tabiatta var olan her olayın insan hayatıyla 

mutlaka bir ili�kisi bulunmaktadır. Yine insanın ortaya koydu�u her davranı�ın da 

tabiatın türlü veçheleri ile bir alakası vardır. Öyleyse tabiatın kendi akı�ını sa�layan tüm 

yasalar ve olaylar, insano�lunun türlü yönlerine etki eden bir yapıya sahiptir. Bu 

bakımdan Kur’an’ın, insanı insan yapan özellikler her ne ise onunla donatarak özüne ait 

bir �ekle sokmayı amaç edindi�i söylenebilir. Zaten Kur’anî bir tabir olan fıtrat 

kelimesi, temelde bunu ifade etmektedir.  

�nsanlık tarihi incelendi�inde tabiatta gerçekle�en her olayın duygusal veya mantıksal 

olarak insan davranı�larıyla sıkı bir ili�kisi oldu�u anla�ılacaktır. Kadim insanlık 

tarihinin ilk dönemlerinden beri tabiat olayları, anla�ılır olsun veya olmasın hep insan 

hayatında –do�ru ya da yanlı�- bir kar�ılık bulmu�tur. Tabiata yanlı� bir noktadan 

yakla�an uygarlıklar yanlı� bir ya�am tarzı ortaya koymu�lar, böylece aziz kitabımızda 

birçok yerde bahsi geçen helak edilmi� kavimler ortaya çıkmı� ve netice itibariyle yok 

olmu�lardır. Di�er taraftan tabiata do�ru yerden yakla�arak bir ya�am tarzı geli�tiren 

topluluklar ise insan olmanın �erefine ve ilahi teveccühe mazhar olmu�lardır.  Böylece 

tüm bu ya�am biçimleri, bir tecrübe olarak insanlık tarihinin ortak hafızasına 

kazınmı�tır. Kur’an’ın bu insan merkezli yakla�ımı ister istemez onun etrafındaki olay 

ve olgularla ba�lantılı vahiylerin inmesini sa�lamı�tır. Bu bakımdan aziz kitapta �öyle 

ya böyle bir �ekilde anlatılan olayların yahut varlıkların bir hikmete binaen anlatıldı�ını 

anlamak gerekmektedir.  

 

I. PROBLEM DURUMU VE ARA�TIRMANIN KONUSU 

�nsanlı�a hidayet ve rehberlik maksadıyla gönderilen Kur’an-ı Kerim elbette onun 

muhatabı olan insan için her bakımdan ayetlerini ve delillerini ortaya koymu�tur. 

Kur’an’ın hidayet ve rehberlik i�levini yerine getirebilmesi, onun bir bütün olarak 
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anla�ılması ve yorumlanmasına ba�lanmı�tır. �u bir gerçek ki Kur’an, ayetlerden 

müte�ekkil bir kitaptır. Onun her ayeti muhatabının hayatı anlamlandırmasının bir aracı 

olarak kabul edilmelidir. Yine yüce Allah, aziz kitabında ayetlerini ya da delillerini akıl 

sahipleri için indirdi�ini ifade etmektedir. 

�nsan akıllı ve dü�ünebilen bir varlıktır. O var oldu�u günden bu güne de�in tabiat 

kitabını hep merakla incelemi� ve onun sırlarını ke�fetmeye çalı�mı�tır.  Yüzyıllardır 

insanlı�ın ortak hafıza ve tecrübesine kazınan bilimsel bulu�lar hem evrenin gizeminin 

kapılarını aralamakta hem de bunları daha da derinle�tirmektedir. Kur’an ise bir hayat 

kitabıdır. Bu sebeple muhatabı konumundaki insana hayatın sırları ve evrenin varolu� 

yasaları hakkında birtakım ayetler sunması do�aldır. Çünkü insan burada ya�amaktadır 

ve algı alanı �imdilik bu ya�adı�ı evrenle sınırlıdır. Kur’an’daki ayetler, insanın evreni 

anlaması ve onunla iyi bir ili�ki içerisinde olmasının yollarını göstermektedir. Kur’an’ın 

ayetlerinin bütününe dikkatlice bakıldı�ında kevnî ayetlerin oldukça yekûn tutması bu 

sebep dolayısıyladır. Yüce Allah, birçok ayeti kerimesinde tabiattaki olaylara yani kevnî 

ayetlere i�aret eder. Çünkü tabiatta var olan her olay, yüce Allah’ın varlı�ının 

delillerindendir. Allah’ın varlı�ına ve birli�ine delalet eden ayetlerin bir kısmı 

kozmolojiye, oradaki amaç ve düzene, bir kısmı da her ikisine birden i�aret etmektedir. 

Bu bakımdan tabiatın kusursuz i�leyi�i üzerinde kafa yoran bir kimsenin Allah’ın varlı�ı 

ve birli�ini anlaması anla�ılır bir durumdur. Hatta denilebilir ki Allah’ın varlı�ı ve 

birli�inin en önemli delilleri tabiatın kusursuz i�leyi�inde saklıdır. Dolayısıyla tabiat 

ayeti olan kevnî ayetler, insanın hayatını anlamlandırmasını sa�layan en önemli Kur’anî 

delillerdir. Kur’an’da birçok vesile ile dikkatlerin hep tabiata ve onun içerisinde vuku 

bulan geli�melere çekilmesi, tabiat- insan ili�kisinin anladı�ımızın çok ötelerinde bir 

derinli�e sahip oldu�unu göstermektedir. Dolayısıyla yüce kitabımızın bu yönüyle bir 

incelemeye tabi tutulması, onun muhatabı olan bizler için bir zorunluluktur. 

Di�er taraftan Kur’an, bir bilim kitabı de�ildir muhakkak. Ancak O’nun tabiat 

kitabından bu kadar sıklıkla bahsetmesi, kevnî ayetlerin Kur’an’ın genelinde oldukça 

büyük bir yer tutması, onun muhatabı olan insanı bu ayeti kerimelerin sırlarını 

ke�fetmeye sevk etmi�tir do�al olarak. Bu bakımdan tefsir çalı�malarında kevnî ayetler 

her zaman müfessirlerin ilgi alanına girmi�tir. Bu da insanlık tarihindeki bilimsel 
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geli�me ve ilerlemelere paralel olarak bilimsel tefsir anlayı�ı ve yönteminin do�masına 

zemin hazırlamı�tır.  

Bilimsel tefsir hareketinin ortaya çıkı�ını, dirâyet tefsirinin ortaya çıkı�ıyla ba�latmak da 

mümkündür. Yine metot itibariyle bilimsel tefsir hareketini, tefsir metotları arasında 

genel anlamda dirâyet tefsiri içinde mütalaa etmek gerekir. Zira pozitif ilimlere i�aret 

eden âyetleri yani kevnî ayetleri izah edip açıklamak bir ictihat ve görü� beyan etme 

i�idir. Dolayısıyla tabiat ve tabiat olayları ile ilgili olan âyetleri açıklamak da bir ictihat 

ve görü� gerektirdi�inden aynı kategoride de�erlendirilmelidir. Yüzyıllardır Kur’an 

üzerine çalı�malar yapan müfessirlerimiz tefsirlerinde birçok görü�ler ortaya 

koymu�lardır. Di�er taraftan müfessirlerin Kur’an’ı anlamak maksadıyla kullanmı� 

oldu�u anlama yöntemleri bir yönüyle o müfessirin tefsiri hakkında bize birtakım 

ipuçları sunmaktadır. Tefsir tarihinin genel seyri içerisinde Kur’an’ı anlama hususunda 

birçok yakla�ımlar olmu�tur. Bu yakla�ımların çe�itlili�ini dirayet tefsirlerinin çe�itlili�i 

ile ba�lantılı olarak anlamak elbette daha do�ru olacaktır. Kevnî ayetlerin bu sürece 

etkisi ise yukarıda da ifade edildi�i üzere içtihadı ön plana çıkaran, di�er ayetler 

manzumesine nazaran rivayeti arka plana iten bir yapıda olmasıdır. Dolayısıyla 

müfessirin anlama yönteminin ne oldu�unu ortaya koyan bir çalı�ma, kevnî ayetler söz 

konusu oldu�unda daha anlamlı hale gelmektedir.  

Özellikle son yüzyılda bilimsel geli�melerin ba� döndürücü bir hızla ilerlemesi, 

geçmi�te do�ru olarak bilinen birçok tabiat olayının yanlı� oldu�unun ortaya çıkması, 

yine Kur’an’da bahsi geçen ayetlerin i�aret etti�i hususların bilimsel geli�meler 

neticesinde öneminin ortaya çıkması, dikkatlerin hem inanan hem de inanmayan 

kesimler tarafından Kur’an’a yönelmesine vesile olmu�tur. Di�er taraftan kevnî ayetler 

üzerinde zamanın yetersiz bilimsel verilerinden hareket edilerek ve etkilenilerek yapılan 

açıklamaların ve yorumların yanlı�lı�ının günümüz bilimsel kanıtlarla ortaya konması, 

yine konunun önemini ortaya koymaktadır.  

Bu çalı�manın konusunu, ayet kavramı ba�lamında Kur’an’daki kevnî ayetlerin, dirayet 

tefsirleri gelene�inde, tarihsel geli�im süreci içerisinde yorumlanma biçimleri 

olu�turmaktadır. Bunlar, ilk dirayet tefsirlerinden ba�layarak günümüze kadar gelen, 

kendi ça�larında dikkat çekmi� ve günümüze birçok yönden ı�ık tutmu� belli ba�lı 

dirayet tefsirleridir. Burada belli ba�lı dirayet tefsirleri derken direkt olarak bir tefsir ya 



 4

da müfessir isminin zikredilmemesi, konunun �ahıslar ve eserler bazında de�il; 

çalı�manın konusunu içeren söz konusu ayetler ba�lamında de�erlendirilecek 

olmasındandır. Dolayısıyla çalı�ma, bu yönüyle dirayet tefsirlerinde konu ile ilgili farklı 

söylemler ve te’vil/ tefsirleri ortaya çıkaracak bir hüviyete sahiptir. Böylece dirayet 

tefsirlerinin kevnî ayetleri izah etmelerindeki ortak veya farklı noktalar da ortaya 

konmu� olacaktır. Çünkü ilk dönem dirayet tefsirleri ile birlikte yapılan yorumlar, daha 

sonraki dönemlerde kimi zaman tekrar edilmi�, kimi zaman �erh edilmi�, kimi zaman da 

farklı görü�ler ortaya atılarak kevnî ayetlerin yorumlarının ça�ın �artlarına göre 

�ekillenmesini sa�lamı�tır. Bu bakımdan dirayet tefsir gelene�inde Kur’an’daki kevnî 

ayetlerin yorumlanma biçimleri, tefsir tarihimizin geli�im süreci ve bilimsel 

geli�melerle birlikte nasıl bir yol izledi�i konusunda da bize birtakım ipuçları verecektir. 

Kur’an’ın mu’ciz bir kelam olu�unun en önemli göstergelerinden birisi de söz konusu 

kevnî ayetlerin ça�ın �artlarına göre de�i�iklik arz etmesi de�il midir?   

Bu çalı�manın cevabını aradı�ı soru, kevnî ayetlerin dirayet tefsirleri gelene�inde 

tarihsel süreç içerisinde nasıl yorumlandı�ını bulmak de�ildir sadece. Ayrıca cevabı 

aranan soru, ba�lı ba�ına bir ayet olan tabiatın/evrenin söz konusu gelenek içerisinde 

Kur’an’daki kevnî ayetlerin yorumlarının günümüz tefsircili�i üzerinde bir etkiye sahip 

olup olmadı�ıdır.   

  

II. ARA�TIRMANIN AMACI  

Kur’an-ı Kerim nazil oldu�u dönemlerden beri Müslümanlar tarafından oldukça yo�un 

ara�tırma faaliyetlerine konu olmu�tur. Direkt olarak Kur’an’la ba�lantılı olan tefsir ilmi 

yanında Kur’an’ı anlama gayretlerinin bir sonucu olarak ortaya çıkan birçok ilim dalı 

bir yönüyle onunla ili�ki içerisindedir. Bütün bunlar göz önüne alındı�ında ne derecede 

muazzam bir kaynakla kar�ı kar�ıya oldu�umuz anla�ılacaktır. Hem teorik olarak hem 

de pratik hayatta kar�ılı�ı olan bu zenginli�in olu�masında elbette ki yüce Kur’an’ın 

muhatabı olan insanı kendisi ve evren hakkında dü�ünmeye ve ara�tırmaya 

yönlendirmesinin ciddi bir etkisi oldu�u muhakkaktır. Yine sözü edilen evreni ara�tırma 

ve onun sırlarını ke�fetme hususunda kevnî ayetlerin itici bir güç oldu�u bilinmektedir.  
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Bu bakımdan Kur’an’ın nazil oldu�u dönemlerden beri müfessirlerimiz kevnî ayetlere 

önem vermi�lerdir. Özellikle dirayet tefsirlerinin ortaya çıkması ve bilimsel geli�melerin 

Kur’an’da bahsedilen bir takım kevnî gerçekleri destekler yapıya kavu�masıyla birlikte 

hem �slam dünyasında hem de gayri Müslim dünyada dikkatler Kur’an üzerine 

toplanmı�tır. Böylece yüzyıllardır dönemin bilimsel bulu� ve geli�meleri çerçevesinde 

Kur’an’ın ilgili ayetleri yorumlanarak ciddi bir literatür ortaya konmu�tur. Ortaya çıkan 

bu literatür, hiç de küçümsenemeyecek kadar zengin ve de�erlidir. ��te bizim bu tez 

çalı�mamızda yapmaya çalı�tı�ımız �ey, yukarıdaki bahsi geçen sorular çerçevesinde 

tarihsel süreç içerisinde dirayet tefsir gelene�inde Kur’an’ın kevnî ayetlerine nasıl 

yakla�ılmı�, bu ayetler nasıl yorumlanmı� ve bu yorumlar �slam dünyasında nasıl bir 

gelenek olu�turmu� bunu incelemektir. Bunu yaparken tabii ki tüm dirayet tefsirlerini 

incelemek yerine genel olarak dirayet tefsirleri içerisinde ün yapmı� önemli tefsirlere 

bakmakla yetinilecektir.  Zira belli ba�lı dirayet tefsirlerine bakmak, meselenin 

anla�ılması için yeterlidir.  

Çalı�manın amacı, yukarıda bahsi geçen hususlardan hareket edilerek Kur’an’ın 

bütününde iç içe geçmi� bir biçimde bulunan kevnî ayetlerin, Kur’an ayetleri 

ba�lamında yerini, bu ayetlerin insan hayatındaki konumunu tespit etmek ve dirayet 

tefsir gelene�inde bu hususta olu�turulmu� literatürü ortaya koymaktır. Böylece bu 

çalı�mayla bir anlamda kevnî ayetlerin tefsiri tarihi ortaya konmu� olacaktır.  

Çalı�manın temel amacı bu olmakla birlikte a�a�ıdaki soruların cevaplanması da 

ara�tırmanın bu amacına hizmet edecek yardımcı hedefleri olu�turmaktadır.  

1. Ayet nedir? Kur’an’da ayet kavramı ile tam olarak ne kastedilmektedir? 

2. Aziz kitabımızda birçok defalar tabiat kitabına vurgu yapılmasının sebebi nedir? 

3. Kur’an neden iman esaslarının kanıtlanmasında, tabiat kitabına çokça vurgu 

yapmaktadır? 

4. Kur’an’daki kevnî ayetlerin sayısı, müfessirlerimizi bu ayetler üzerinde dü�ünmeye 

sevk etmi� midir? 
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5. Bu ayetlerin dirayet tefsirleri gelene�inde te’vile ve tefsire tabi tutulması, �slam 

dünyasındaki bilimsel geli�melere bir katkı sa�lamı� mıdır? Sa�lamı�sa bu katkının 

boyutu ne derecededir? 

6. Dirayet tefsirleri gelene�inde kevnî ayetlerin yorumunda müfessirlerimiz dönemin 

bilimsel geli�melerini takip etmi�ler midir? 

7. Yoksa bu yorumlarda bilimsel geli�meler takip edilmeden benzer yorumlar nesilden 

nesile sürekli aktarılmı� mıdır? 

8.  Günümüz bilimsel geli�me ve bulu�ları kevnî ayetlerin yorumlanma biçimlerinin 

de�i�mesine sebep olmu� mudur? Olmu� ise hangi yönde bir de�i�imden söz edilebilir? 

9. Dirayet tefsir gelene�inde kevnî ayetlerin yorumlarının belirli bir düzen dâhilinde 

Kur’an muhatabına sunulması, ça�da� tefsir hareketlerine bir bakı� açısı kazandırmı� 

mıdır?  

 

III. ARA�TIRMANIN ÖNEM� 

Ara�tırmamızı önemli kılan �ey, Kur’an’da oldukça yekûn tutan kevnî ayetlerin insan 

hayatında da oldukça önemli ve de�erli bir yere sahip olmasıdır. Kevnî ayetlerin 

sırlarını ke�fetmek, insan olarak tabiat kar�ısındaki duru�umuzu da etkileyecektir 

muhakkak. Böylece evrende ili�ki içerisinde bulundu�umuz canlı veya cansız her 

varlı�ın ilahi bir hikmetin tecellisi olarak var oldu�unu da anlamı� olaca�ız. 

Kur’an’daki kevnî ayetleri tefsir eden ve bu konuda bize oldukça bol malzeme bırakan 

tefsir kitapları ciddi kaynak de�eri ta�ımaktadır. Özellikle dirayet tefsirleri bu konuda 

zengin malzemeye sahip olmu�tur. Çünkü müfessirler tefsirlerinde yeri geldikçe 

meselenin teori kısmına de�inmi�ler aynı zamanda da bunun örneklerini sunmu�lardır. 

Bu görü�leri bir disiplin halinde ortaya koymak, bilimsel tefsir gelene�inin tarih 

içerisinde geçirdi�i süreçleri izlememizi ve kevnî ayetlerin yorumlarının günümüze 

gelinceye kadar hangi evrelerden geçti�ini bize gösterecektir. Böylece Müslüman 

toplumlarının tabiat ayeti kar�ısındaki duru�ları ve bu duru�un yüzyıllardır birikerek, 

zenginle�erek ortaya çıkardı�ı gelenek anla�ılmı� olacaktır. Ara�tırmamızı önemli ve 
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gerekli kılan en temel gerekçe budur. �üphesiz ara�tırmamızın problem ve amacı 

konusunda söylediklerimizi ortaya koyacak felsefi ve sosyal kaynaklar dirayet tefsir 

gelene�inde oldukça boldur. 

Ayrıca farklı müfessirlerin farklı bakı� açısıyla kevnî ayetlere yakla�ması ve böylece 

farklı teorik sonuçlara varması; bunun da tezimizde yansıtılmı� olması, çalı�mamızı 

önemli kılan hususlardandır. 

Sa�lıklı bir Kur’an anlayı�ının ortaya çıkmasında yüzyıllardır �slam dünyasında biriken 

gelene�in de�eri tartı�ılmaz bir gerçektir. Ara�tırma alanımızla ilgili olarak yapmı� 

oldu�umuz ön çalı�ma ve danı�malarda, hem ayet kavramı hem de kevnî ayetler 

hakkında yapılmı� bilimsel çalı�maların oldu�unu gördük. Ancak bu çalı�malar ya 

sadece ayet kavramını tek olarak incelemekte ya da kevnî ayetleri bir müfessirin 

görü�leri çerçevesinde de�erlendirmekteydi. Yine bu ön çalı�malarımızda tabiat 

kitabından bahseden kevnî ayetlere ayet kavramı ba�lamında yakla�an bir ara�tırmaya 

rastlayamadık. Di�er taraftan dirayet tefsir gelene�inin toplu olarak kevnî ayetlere 

yakla�ım biçimini bir disiplin halinde ortaya koyan bu çalı�ma, müfessirlerin 

görü�lerinin kar�ıla�tırılmasına imkân verdi�i için önem arz etmektedir.  

 

IV. SINIRLILIKLAR 

Yukarıda da de�indi�imiz gibi bu çalı�mamızda Kur’an’ın kevnî ayetlerine, ayet 

kavramı ba�lamında yakla�ılacaktır. Böylece tabiat kitabının da ba�lı ba�ına bir ayet 

oldu�u ve hayatın türlü safhaları içerisinde farklı biçimlerde okunması gerekti�i gerçe�i 

ortaya konmu� olunacaktır. Ayrıca belli ba�lı dirayet tefsirlerinin kevnî ayetlere 

yakla�ım tarzları ayet kavramı çerçevesinde incelenecektir. Tarihsel süreç içerisinde 

konu hakkındaki görü�ler belli bir disiplin halinde tezimizde yer alacaktır. 

Bilinmektedir ki dirayet tefsirlerinin sayısı hepsini tek bir tezde incelemenin ve 

toparlamanın mümkün olamayaca�ı kadar çoktur. Di�er taraftan dirayet tefsir 

gelene�inde söz konusu kevnî ayetlerin yorumlarında tüm müfessirlerin aynı ölçüde yer 

ayırmadıkları da bilinmektedir. Çünkü her müfessirin tefsirini yazarken ilgi ve uzmanlık 

alanına göre yorumlar getirdi�i bilinmektedir. Örne�in fıkıh âlimi olan bir müfessirin 
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tefsirinde fıkhi meselelerin a�ırlıklı olarak i�lenmesi do�aldır. Dolayısıyla her 

müfessirin kevnî ayetlerin yorumuna aynı ölçüde yer vermesi beklenemez. Yine birçok 

müfessirin çe�itli sebepler dolayısıyla kevnî ayetlerin yorumlanmasında farklı yorumlar 

yapmak yerine daha önceki müfessirlerin görü�lerini aktarmakla yetinmi�lerdir. Bu 

bakımdan çalı�mada tüm dirayet tefsirlerinin kevnî ayetlere yakla�ım biçimini vermek 

yerine belli ba�lı dirayet tefsirlerinin yorumları aktarılmakla yetinilecektir. Eser 

seçiminde ise dönemin me�hur tefsirleri tercih edilmi�tir. Modern dönem tefsirlerde ise 

ülkemizde hem akademik çevreler hem de geni� halk kitleleri tarafından tercih edilen 

tefsirler seçilmi�tir. 

Kur’an’daki kevnî ayetler de onun do�ası gere�i ayetler ve sûreler arasına 

serpi�tirilmi�tir. Bu açıdan bir müfessirin tefsirine bakmak yerine belli ba�lı dirayet 

tefsirlerinin bu husustaki yorumlarını ortaya koymaya çalı�ılmı�tır. Bu yapılırken, kevnî 

ayetler tek tek de�il; gruplandırarak bir disiplin halinde sunulacaktır. Böylece gereksiz 

tekrarlardan kaçınılmı� olunacaktır. Ayrıca kevnî ayetlerin sadece tabiat kısmıyla 

ilgilenilecektir. �nsanın ve canlıların biyolojik yapılarıyla ilgili ayetler, bu çalı�manın 

kapsamı dı�ındadır. 

Çalı�ma, tabiat kitabına ayet kavramı çerçevesinde yakla�manın belli ba�lı dirayet 

tefsirlerindeki yansımalarını ortaya koymaktadır. Bu son cümle çalı�mamızın sınırlarını 

da belirlemi� olmaktadır. 

 

V. YÖNTEM VE TEKN�KLER 

Çalı�mamız teoriktir. Belli ayetler hakkında müfessirlerin görü�leri, yazılı metinler 

üzerinden aktarılmı� ve de�erlendirilmi�tir.  

Müfessirlerin görü�leri de�erlendirilirken daha çok kar�ıla�tırma yöntemi kullanılmı�tır. 

Söz konusu dirayet tefsirlerinin kevnî ayetlerle ilgili yapmı� oldukları yorumlardaki 

paralelliklere oldu�u kadar farklılıklara da de�inilmi�tir. Bu yöntem, ça�ımızın önemli 

görülen belli ba�lı tefsirlerine de uygulanmı�tır. Ba�ka bir deyi�le, kevnî ayetlerin 

yorumlarındaki benzerlikler ve farklılıklar incelenmi�tir. Bu ba�lamda belli ba�lıklar 

halinde toplanmı� olan konularla ilgili olarak Kur’an’daki kevnî ayetlerin yorumları, 
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mümkün oldu�unca di�erleri ile kar�ıla�tırılarak incelenmi�, bu kar�ıla�tırmadan ortaya 

çıkan süreç çözümlenmeye çalı�ılmı�tır.  

Burada kar�ımıza çıkacak olan paralellikler, dirayet tefsir gelene�imizin ortak yanlarını 

gösterecek, farklılıklar ise yüzyıllardır biriken gelene�in dura�an olmadı�ını, aksine 

�artlara göre sürekli dönü�erek Müslüman toplumu �ekillendirdi�ini ortaya çıkaracaktır. 

Çünkü konunun, söz konusu tefsirlerin literatür açısından ortak noktalarının �slam 

dünyasındaki takip etti�i süreci verecek ölçüde ele alınması ara�tırma için yeterlidir.  

Böylece belli ba�lı dirayet tefsirleri arasında; 

a) Kevnî ayetlerin yorumlanma biçimleri, 

b) Kevnî ayetlerin yorumlanma yöntemleri/süreçleri, 

c) Müfessirlerin bu ayetlerin yorumlarından çıkardıkları sonuçlar, 

açısından yapılacak bir kar�ıla�tırmanın genel çerçevesi ortaya çıkmı� bulunmaktadır. 

Kar�ıla�tırma belli ba�lı tefsirler üzerinde yürütülmü� ve ayet kavramı ba�lamında 

tefsirler arasındaki ba�lantı özellikle dikkate alınmı�tır. Bu anlamda ayet kavramı, tüm 

bu süreç içerisinde di�erlerinden ba�ımsız olarak de�il; çalı�manın tüm ö�elerini 

birbirine ba�layan, onları birçok yönüyle etkileyen temel bir kavram olarak ele 

alınmı�tır. Zaten ayet kavramının özel bir bölüm ayrılarak incelenmesinin gerekçesi de 

budur.  

Kar�ıla�tırma yönteminin kullanıldı�ı bu çalı�ma, daha çok bir literatür çalı�ması 

özelli�i ta�ımaktadır. Ele alınan dirayet tefsirlerinin yorumları, elimizdeki ara�tırma ve 

verilerden hareketle bir de�erlendirmeye tabi tutulmu�tur. Bu bakımdan birincil 

kaynaklara özellikle müracaat edilmesine dikkat edilmi�tir. Bunun yanında çalı�mada 

bahsi geçen kavramlar, müfessirler ve ayetler hakkında yapılmı� olan bilimsel 

çalı�malar, ikincil kaynaklar olarak çalı�mamıza katkı sa�lamı�tır.  
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VI. ARA�TIRMANIN KAYNAKLARI 

Tezimiz dirayet tefsirlerinin kevnî ayetlere yakla�ım biçimlerini ortaya koyan bir 

çalı�ma niteli�i ta�ıdı�ı için öncelikle belli ba�lı dirayet tefsirlerine müracaat edilmi�tir. 

Kendi döneminde me�hur olmu�, tefsir tarihinde yer edinmi� önemli tefsirler birinci 

derecede kaynaklarımız arasındadır. Bunlardan ilki Zemah�erî’nin (ö. 538/949), el-

Ke��âf an Hakâıkı Gavâmidı’t-Tenzîl ve Uyûni’l-Ekâvi’l fî vücûhi’t-Te’vîl, isimli 

eseridir.  

Ancak çalı�mamızda en fazla ba�vuraca�ımız kaynak Fahreddin Râzî’nin (ö. 606/1209), 

Mefâtîhu’l-Gayb/Tefsîri’l-Kebîr isimli me�hur çalı�masıdır. Eser, klasik dönem dirayet 

tefsirleri arasında kevnî ayetlere en fazla yer ayırmasıyla dikkatleri üzerine çekmi�tir. 

Kendisinden sonraki müfessirleri hem yöntem hem de yorum bakımından etkilemi�tir.  

Di�er taraftan dirayet tefsir ekolünün iki önemli müfessirleri olan Kâdî Beydâvî ‘nin 

(ö.685/1286), Envâru’t-Tenzîl ve Esrâru’t-Te’vil isimli tefsiri ile Ebû Berekât en-

Nesefî’nin (ö. 710/1300), Medârikü’t-Tenzîl ve Hakâiku’t-Te’vil isimli tefsiri 

ba�vurdu�umuz kaynaklar arasındadır.  

Klasik dönem dirayet tefsirlerinde yukarıdaki tefsirlerin kevnî ayetleri yorumlama 

biçimlerini incelemek genel olarak tefsir tarihinin kevnî ayetlere yakla�ımlarını ortaya 

koymak için yeterli gözükmektedir. Bu bakımdan klasik dönemde ba�ka bir tefsire 

gerekmedi�i müddetçe ba�vurulmamı�tır.  

Modern dönem dirayet tefsirleri arasında ise en önemli ba�vuru kaynaklarımızdan ilki 

Tantavî Cevherî’nin (ö. 1940), el-Cevâhîr fî Tefsîri’l-Kur’an isimli hacimli çalı�masıdır. 

Söz konusu tefsir, bilimsel bir bakı� açısıyla Kur’an ayetlerine yakla�ımlarıyla dikkat 

çekmi�tir. Dolayısıyla kevnî ayetlerin yorumunda yer yer bu esere müracaat edilmi�tir.  

Çalı�mamızda en fazla ba�vurdu�umuz kaynaklardan ikisi �üphesiz Türkiye’de ilim 

çevrelerinde haklı bir ilgi gören Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır’ın (ö. 1940), Hak 

Dini Kur’an Dili isimli tefsiri ile Süleyman Ate�’in Yüce Kur’an’ın Ça�da� Tefsiri 

isimli tefsiridir. Her iki eserden de önemli ölçüde faydalanılmı�tır.  

Ayrıca modern dönem dirayet tefsirleri içerisinde yararlandı�ımız di�er iki tefsir de 

Mevdûdi’nin (ö. 1979), Tefhimu’l-Kur’an’ı ile Vehbe Zuhayli’nin, Tefsîru’l-Munîr’idir.  
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Yukarıda zikredilen tefsirlerin yanında Kur’an’da Allah-tabiat-insan ili�kisi konusunda 

bize ipuçları verecek ve kevnî ayetlerin Kur’an’daki kullanım alanları hakkında 

malumat sahibi olmamızı sa�layacak önemli bir takım kaynaklara da çalı�mamızda 

ba�vurulmu�tur. Bunlardan ilki Celâl Kırca’nın Kur’an-ı Kerim’de Fen Bilimleri adlı 

çalı�masıdır. Eser, kevnî ayetler ile bilimsel geli�meler arasında paralellik kurmasıyla 

dikkat çekmektedir. Bu çalı�maya benzer bir çalı�ma da Ömer Çelik’in Kur’an’dan 

Teknolojik Yansımalar isimli eseridir. Eser tıpkı bir öncekinde oldu�u gibi Kur’an’daki 

kevnî ayetlerle bilimsel bulu�lar arasında bir uzla�ı arayı�ı içerisindedir.  

Süleyman Gezer’in Kur’an’ın Bilimsel Yorumu: Bir Zihniyet Tahlili isimli 

çalı�masından bilimsel tefsirin tarihi seyri ve ele�tirisi konusunda önemli ölçüde 

faydalanılmı�tır.  

Yararlandı�ımız di�er önemli kaynak Maurice Bucaille’nin Tevrat, �nciller Kur’an-ı 

Kerim ve Bilim isimli eseridir. Eserin Suat Yıldırım tarafından yapılmı� tercümesi 

çalı�mamızda faydalanılan kaynaklar arasındadır.  

Tezimizdeki kavramların genel çerçevesinin ortaya konmasında daha çok me�hur 

sözlükler kullanılmı�tır. Bu noktada müracaat edilen en önemli kaynaklar �sfehânî’nin 

el-Müfredât fî �arîbi’l-Kur’an isimli eseriyle �bn Manzûr’un Lisânu’l-Arab adlı 

çalı�masıdır. Bunların yanında Mehmet Okuyan’ın Kur’an’da Vucûh ve Nezâir adlı 

çalı�ması da kavramların analizini yapmada ba�vurdu�umuz en önemli kaynaklar 

arasındadır. Yer yer Cevherî’nin es-Sıhah: Tâcu’l-Lu�a isimli esere de ba�vurulmu�tur.  

Tezimiz bir yönüyle tefsir tarihi niteli�i ta�ıdı�ı için dirayet tefsirlerinin tarihi seyrini 

ortaya koymak maksadıyla tefsir tarihi çalı�malarına da ba�vurulmu�tur. Bunlar 

arasında en fazla müracaat etti�imiz kaynaklar �smail Cerraho�lu’nun Tefsir Tarihi adlı 

eseridir. Ek olarak Muhsin Demirci’nin Tefsir Usülü ve Tarihi, Zehebî’nin Et-Tefsîr 

ve’l-Müfessirûn, Mehmet Sofuo�lu’nun Tefsire Giri�, Muhammed Ali es-Sâbûnî’nin et-

Tibyân fî Ulûmi’l-Kur’an isimli eserleri de önemli tefsir usûl ve tarihi kaynaklarımız 

arasındadır.   
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Tezimiz boyunca Kur’an ayetlerinin meallerinde Mustafa �slamo�lu’nun Hayat Kitabı 

Kur’an/Gerekçeli Meal Tefsir isimli eserden faydalanılmı�tır. Ayetlerin mealleri 

verilirken herhangi bir de�i�ikli�e gidilmemi�tir.  

Bunların yanında tezimize yardımcı olaca�ını dü�ündü�ümüz kevnî ayetler ve bilimsel 

tefsirle ilgili yüksek lisans ve doktora tezleriyle, çe�itli dergilerde yayınlanmı� bilimsel 

makaleler yer yer ba�vurulan kaynaklar arasındadır. Direkt veya dolaylı olarak 

ba�vurdu�umuz kaynakların tamamı, tezimizin kaynakça bölümünde belirtilmi�tir.  
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B�R�NC� BÖLÜM 

KUR’AN-I KER�M’DE KEVNÎ AYETLER VE BA�LAMLARI 

 

I.  AYET KAVRAMI 

Kur’an’ı anlamak için öncelikle onun dilini anlamak gerekir. Sözlü ileti�im, 

insano�lunun en geçerli anla�ma aracı oldu�una göre Kur’an’ın insan algısı üzerinde bir 

kavram alanı olu�turması kaçınılmaz bir durumdur. Öyle ki tüm Kur’anî kavramlar, 

insan hayatının bir yönüyle ili�ki içerisindedir ve bir yönüyle ona etki eder. Bu etki, 

olu�turulmaya çalı�ılan insan ve toplum tipi için bir araç görevi görür. Di�er taraftan 

Kur’an’da ifadesini bulmu� hiçbir kavram, di�erlerinden ba�ımsız bir yapı arz etmez. 

Aksine tüm Kur’anî kavramların birbirleriyle organik ba�ları bulunmaktadır. Bu ba�, 

sanıldı�ının aksine sadece teorik de�il; aynı zamanda toplumsal hayatın tüm 

a�amalarında kar�ılı�ını bulan pratikli�e sahiptir. Kur’an’ın ça�rısının ve bu ça�rı ile 

ba�lantılı olan kavramların yüzyıllardır hiç eskimeden, belki daha da güçlenerek 

toplumsal hayatta kendini hissettirmesi ba�ka nasıl anla�ılabilir?  

Kelime ve kavramlar dura�an de�il, diridirler. Onların bu dirili�i bir ba�ka kelime veya 

kavrama geçi� hakkı tanımasıyla ilgilidir aynı zamanda. Çünkü dini olsun veya olmasın 

tüm kavramlar, ortaya çıktı�ı ortamın her bakımdan izlerini ta�ır. Sözü edilen bu durum 

toplumsal yapının tüm katmanlarına sirayet eden bir esnekli�e sahiptir. Böylece bir 

kavramın kastetti�i anlamın tam izahı, toplumsal ya�amda etki etti�i ne kadar alan varsa 

onların hepsinde aranmalıdır. Benzer �ekilde Kur’anî kavramların anla�ılması da indi�i 

toplumun sosyal dinamikleriyle ba�lantılıdır. Mekke ve Medine toplumunun yapısını 

bilmeden Kur’anî kavramlara anlam vermek kelimelerin ruhunu dı�lamak demektir. Bu 

aynı zamanda bize, bir Kur’anî kavramı anlamanın onunla ili�kili olan benzer 

kavramları anlamaya ba�lı oldu�unu göstermektedir. Böylece tüm dini kavramlar 

Kur’an’ın bütünlü�ü içerisinde farklı anlam alanları olu�turmakla birlikte hayatın içinde 

birbirlerini tamamlayıcı unsurlar olurlar. Bazen kavramlar arasındaki sözü edilen bu ba� 

o kadar sıkıdır ki bir kavramın anlam alanının nerede bitip, di�erinin nerede ba�ladı�ını 

anlamak ilk ba�ta mümkün olmayabiliyor. 
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Aziz kitabımızda bir yönüyle yer bulmu� çe�itli kelime ve kavramlar, Kur’an’ın 

içerisinde yapı olarak birbirine ba�lı hatta birbirini tamamlayıcı bir özelli�e sahiptir.1 

Dolayısıyla yüce Allah’ın niçin vahiy gönderdi�i üzerinde kafa yoran bir insan, sonuçta 

Allah’ın kelimeleri arasındaki ba�lantıyı da fark etmi� olacaktır. Kur’an’daki ayetler ve 

sureler arasındaki ba�lam ili�kisi burada zikredilebilir.2 Buradan �öyle bir sonuç 

çıkarmak mümkün gibi gözüküyor: Kur’an’daki her kavram,  kendi anlam alanındaki 

di�er kavramlarla ili�ki kurarak bir üst kavramın anla�ılmasına hizmet eder. Bu 

etkile�im, ifade yerindeyse hiyerar�ik bir düzen içerisinde Kur’an’ın temel hedefine 

insanı götürmektedir. Çünkü Kur’an’daki her kavram, bu ana ilkeyi açıklamak ve 

anla�ılır kılmak için vardır. O da Allahın varlı�ı ve birli�i ilkesi olan tevhit inancıdır. 

Bu bakımdan Kur’anla bir �ekilde bulu�an ya da Kur’an’dan herhangi bir ayetle 

kar�ıla�an insan, kar�ıla�mı� oldu�u bu ayet üzerinde derin dü�üncelere dalar, tefekkür 

ederse, o ayetin gönderme yaptı�ı di�er ayet guruplarıyla kar�ıla�ması ve netice 

itibariyle Kur’an’ın temel amacı olan tevhit inancına varması kaçınılmaz bir sonuçtur. 

Müslüman olmanın giri� kapısı sayılan Kelime-i Tevhit ve Kelime-i �ehadet, bu yönüyle 

tüm Kur’anî kavramları birbirine ba�layan ana unsur olarak dü�ünülebilir.  

Kevnî ayetlerin Kur’an içindeki konumu, sözünü etti�imiz prensiplerle ilgilidir. 

Dolayısıyla kevnî ayetlere yakla�ırken bu hususun dikkate alınması hem Kur’an’ın 

amacının anla�ılması hem de bütüncül bir bakı� açısının kazanılması bakımından önem 

arz etmektedir.  Yüce yaratıcının tüm tabiata ayet nazarıyla bakması, evren içerisindeki 

canlı veya cansız; algılanabilir ya da algı dı�ı tüm varlıkların birbirleriyle ili�kilerinin 

çok derinlerde oldu�unu göstermektedir.  

A.  AYET KEL�MES�N�N ANLAMI 

Kur’an’da kullanılan kavramların tamamının kullanım miladını onunla ba�latmak do�ru 

de�ildir. Yüce kitabımızda geçen kavramlar, o dönemin Arapları arasında kullanılan 

kelimelerdi. Zaten hidayet ve rehberlik maksadıyla gönderilmi� bir ilahi kitabın 

dönemin kelime ve kavramlarını kullanmasından daha do�al bir �ey olamaz. Ancak 

Kur’an, tüm bu kavramları cahiliyye Araplarının kullandıkları �ekliyle anlamamı�, kimi 

                                                 
1 Toshihiko Izutsu, Kur’an’da Allah ve �nsan, Süleyman Ate� (çev.), Ankara: Ankara Üniversitesi                    

Basımevi, 1975, ss. 132–133. 
2 Kur’an’daki ayetler ve sureler arasındaki ba�lam ili�kisi hakkında Bkz. Mustafa Ünver, Kur’an’ı 

Anlamada Siyâkın Rolü, Samsun: Sidre Yayınları, 1996. 
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zaman onları de�i�tirmi�, kimi zaman onlara dini bir hüviyet kazandırmı�, kimi zaman 

da anlam alanını geni�letmi�tir. Böylece kelimeler, �slam dini ile ili�kilendirilerek 

olu�turulmaya çalı�ılan �slam toplumu için yardımcı görev üstlenmi�tir. 

Daha önce de belirtildi�i üzere ayet kavramı, Kur’an’ın en temel kavramlarından 

birisidir. Aslında kavramın kullanımı Efendimiz’in nübüvveti ile ba�lamı� de�ildir. 

Rasulullah’a (s.a.v.) peygamberlik gelmeden önce de kelimenin, Araplar arasında -

yaygın olmasa da- kullanıldı�ı bilinmektedir. Izutsu’ya (ö. 1993) göre ayet kavramı, 

gerçek Arap dilini meydana getiren bedevi dilinde kullanılmamı�tır. Kullanıldı�ı zaman 

da dini anlamda kullanıldı�ına dair herhangi bir kanıt yoktur. Kavram, cahiliyye 

döneminde tamamen dini anlamın dı�ında tabiat ile ilgili bir manayı ifade etmektedir. 

Ancak tek tanrı inancına sahip hanifler bu durumun dı�ındadır. Onlar, ayet kelimesini 

Kur’an’ın kevnî ayetlerini ifade edici bir biçimde kullanmı�lardır.3 

Cahiliyye döneminde ayet kavramı sadece bu anlamda kullanılmamı�tır. Bunun dı�ında 

geçmi� tüm peygamberlerden nübüvvetini delillendirmesi maksadıyla istenen 

mucizeler/ ola�anüstülükler anlamında kullanıldı�ı da söylenmektedir.4  

“�limden yoksun olanlar: Allah bizimle niçin konu�muyor, ya da bize 
niçin mucizevî bir delil ula�tırmıyor, derler. Onlardan öncekiler de 
aynen onların söyledi�ini söylemi�lerdi.”5 

Kelime, alâmet, delil, ibret, i�aret, mucize, anlamlarında kullanılmaktadır.6 

Ayet kavramının ço�ulu ây veya âyât’dır.  Kelimenin köken olarak hangi kelimeden 

türedi�i konusunda çe�itli görü�ler ileri sürülmü�tür.7 Ancak çalı�mamızın ana 

konusuna çok fazla katkı sa�lamayaca�ı dü�üncesiyle bu görü�leri burada vermeyi 

uygun görmedik. 

                                                 
3  Izutsu, a.g.e., ss. 127–128. 
4 Mustafa Sarıo�lu, “Kur’an’da Ayet Kavramı ve Kullanımı: Kelami Bir Yakla�ım”, (Yayınlanmamı� 

Yüksek Lisans Tezi, Gazi Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2007),  s. 37.  
5  2/Bakara/118.  
6 Yusuf �evki Yavuz & Abdurrahman Çetin, “Ayet”, D�A, IV, Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, �stanbul, 

1997, ss. 242–243; Muhsin Demirci, Tefsir Terimleri Sözlü�ü, �stanbul: Marmara Üniversitesi �lahiyat 
Fakültesi Yayınları, 2009, s. 24.  

7 Bu görü�lerin neler oldu�u ile ilgili olarak Bkz., Cemâluddîn Mükerrem �bn Manzûr, Lisânu’l-Arab, 
Beyrut: Dâru Lisânu’l-Arab, I, t.y., s. 140; Hüseyin b. Muhammed Râ�ıb el-�sfehânî, el-Müfredât fî 
�arîbi’l-Kur’ân, �stanbul: Kahraman Yayınları, 1986, s. 40. 
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�bn Manzûr (ö. 711/1311) da �slam’dan önce ayet kavramının alâmet, bir �eye 

kastetmek, belli bir amaçla yakla�mak ve cemaat anlamlarında kullanıldı�ını ifade 

etmi�tir.8 Bu açıklamalardan anla�ılmaktadır ki ayet kavramı, Hz. Peygamber’in (s.a.v.)  

risaletinden önce de Araplar arasında kullanılan bir kelimeydi. Bir farkla ki �slamiyet’le 

birlikte kelime daha dini bir hüviyet kazanacak ve Allah’ın varlı�ını ve birli�ini ortaya 

koyan i�aretlere vurgu yapacaktır. Bu bakımdan ayet kelimesinin �slam’dan önce terim 

anlamıyla kullanılmadı�ı ancak kelime anlamıyla kullanıldı�ı anla�ılmaktadır.  

Ayet, kelime olarak görünür, açık alâmet anlamlarına gelmektedir.9 Bir �eyin veya bir 

amacın varlı�ını gösteren i�aretler için kullanılır. Böylece do�ada var olan her �ey 

ayetleriyle yani alâmetleriyle bilinir. Nasıl ki bir kimse bir yolun i�aretler gerektirdi�ini 

bilerek bu i�aretleri bulursa yolu da bulmu� olur. Aynı �ekilde herhangi bir �eyin 

neyden yapıldı�ını bilen kimse için onu yapan kimseyi bilmek kaçınılmaz olmaktadır.10 

Yine bir kimsenin kızgın olup olmadı�ı yüzündeki ifadelerden rahatlıkla anla�ılabilir. 

Yüzde meydana gelen kızarma, ellerin titremesi, konu�urken gayri ihtiyari olu�an 

kekeme gibi durumlar, ki�inin bu durumunun ayetleri olarak anla�ılabilir.11 Benzer 

�ekilde ayet açık alâmetin görünür kısmını ifade eder. Buna göre, da�ı bir alâmet kabul 

edersek, onun zirvesi ayeti olur. Yine güne� bir gündüzün ayeti; ay ve yıldızlar gecenin 

ayetleri olarak kabul edilebilir.12 Böylece ayet kelimesinin bir �eyin içsel ya da fiziksel 

niteliklerini gösteren, söz konusu hakkında muhatabına bilgiler veren i�aretler anlamına 

geldi�i anla�ılmaktadır.  

Benzer bir yakla�ımı, Suyûtî’de (ö. 911/1505) görüyoruz. O, ayet kelimesine alâmet 

anlamı verirken kelimenin Allah’ın kerem sıfatına ve sadakatine vurgu yapmaktadır. Bu 

fikrini tartı�ırken Bakara sûresindeki �u ayeti dayanak olarak göstermektedir: 

“ Peygamberleri onlara: onun hükümdarlı�ının alâmeti, tabutun size 
gelmesidir.”13 

                                                 
8  �bn Manzûr, a.g.e., I, s. 140. 
9  �bn Manzûr, a.g.e., I, s. 140; Mehmet Sofuo�lu, Tefsire Giri�, �stanbul: Ça�rı Yayınları, 1981, s. 190;    

Suat Yıldırım, Kur’ân-ı Kerim ve Kur’an �limlerine Giri�,  �stanbul: Ensar Ne�riyat, 1985, s. 40. 
10 �sfehânî, a.g.e., s. 40. 
11 Ali Ünal, Kur’an’da Temel Kavramlar, �stanbul: Beyan Yayınları, 1997, s. 47. 
12 Cengiz Ya�cı, “Ayet”, �amil �slam Ansiklopedisi, I, Dergâh Ofset, �stanbul, 2000, s. 240. 
13 2/Bakara/248.  
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Di�er taraftan o, ayet kelimesinin cemaat anlamında kullanıldı�ını da ifade etmi�tir. 

Zira Kur’an ayetleri kelimelerin bir araya toplanmasından meydana gelmi�tir.14 

Ayetin kelime anlamlarına bakıldı�ında görülecektir ki her nesnenin ve varlı�ın kendi 

niteliklerini belirleyici alâmetleri/ayetleri bulunmaktadır. Yüce yaratıcı, yaratmı� oldu�u 

tüm varlıkları ayetlerle donatarak varlıklar arasındaki kar�ılıklı etkile�im ve ili�kiye de 

zemin hazırlamı� olmaktadır. Tabiattaki her nesnenin özü itibariyle yüce yaratıcının 

sıfatlarına ve netice itibariyle O’na delâlet etmesi de bu sebep dolayısıyladır. Öyle ki 

yeryüzündeki herhangi bir nesnenin sır ve sınırlarını ke�fetmeye çalı�an insan, fıtratı 

bozulmamı� bir çerçevede olaya yakla�ırsa Allah’ın varlı�ının izlerini görebilir.   

B.  AYET KAVRAMININ SINIFLANDIRILMASI  

Ayet kavramı, kelime olarak yukarıda zikretmi� oldu�umuz anlamlara gelmektedir. 

Ancak bilinmektedir ki Kur’an, ço�unlukla indirildi�i toplumda hazır buldu�u bir dilin 

kelimelerini kullanmaktadır. Belki yüce kitabın apaçık ayetlerden olu�masının 

anlamlarından birisi de budur. Kur’an bu kavramları müslümanca bir anlam dünyası 

in�a etmek için kullanmı�tır. Yani ele aldı�ı konuları kendine has din dili ile muhatabına 

sunar.15 Böylece Kur’an’ın içinde yer almı� tüm konular, belli bir amaca hizmet eder ve 

temelde Allah’ın varlı�ının, birli�inin ve gücünün bir göstergesi olur.  Yukarıda da 

ifade etti�imiz üzere cahiliyye döneminde Araplar arasında kullanılan kavramlar, �slam 

dü�ünce sistemi içerisinde de�i�erek ve geli�erek bir anlam alanı olu�turmu�lardır. Bu 

bakımdan kelimenin kavramsal yönünün geçirdi�i de�i�imi incelemek, olu�turulmaya 

çalı�ılan �slam toplumunun dinamiklerini de anlamamızı sa�layacaktır. Ayrıca söz 

konusu kavramların Kur’an merkezli bakı� açısı ile ele alınması, yanlı� anla�ılmaların 

da önüne geçecektir. Bu vesileyle ayet kavramının Kur’an’da hangi anlamlarda 

kullanıldı�ını ortaya koymak kelimenin �slam dü�ünce sistemi içerisindeki yerini 

anlamamıza yardımcı olacaktır.   

                                                 
14 Celâluddîn Abdurrahman es-Suyûtî, el-�tkân fî Ulûmi’l-Kur’an, I, Beyrut: Dâru’l-Kütübi’l-�lmiyye, 

1987, s. 145.  
15 Din dili ifadesi son yıllarda hem batıda hem de �slam dünyasında tartı�ılan kavramlar arasında yer 

almaktadır. Amacımız burada söz konusu kavramın tartı�masını yapmak de�ildir. Konu ile ilgili olarak 
Bkz. Metin Yasa, “Din Dilinin Tanrı’yı Konu�madaki Yetersiz ��levi: Kar�ıla�tırmalı Bir Çözümleme 
Giri�imi”,(Süleyman Hayri Bolay Arma�an Kitabı), Ankara: Gazi Kitabevi Yayınları, 2005. 
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Ayet kavramı Kur’an’da hem tekil hem de ço�ul olarak toplam 382 yerde 

geçmektedir.16 Kur’an, ayet kavramını tek bir anlamda kullanmamı�, ayetlerin ve 

sûrelerin siyakı içerisinde de�i�ik durumlara i�aret eden farklı manalarda kullanmı�tır. 

Fakat bu farklı anlamlar, birbirlerini ça�rı�tıracak, yeri geldi�inde birbirlerinin yerlerine 

kullanılacak bir �ekilde Kur’an’da serpi�tirilmi�tir. Dolayısıyla biz burada sadece 

kelimenin Kur’an’da kullanılan de�i�ik anlamlarını vermekle yetinmeyece�iz; aynı 

zamanda bu de�i�ik gibi gözüken anlamlar arasındaki ba�lantıyı da ke�fetmeye 

çalı�aca�ız. Aslında burada bir cümle ile ifade etmek gerekirse, ayet kavramının tüm 

farklı anlamlarını birbirine ba�layan temel ba�, kavramın her zaman tabiata yönelik bir 

anlam ta�ımı� olmasıdır. Kur’an’daki bir ayet kavramı, kozmolojiye ve onun içindeki 

kusursuz düzene gönderme yapar. Çalı�mamızda, Kur’an’da ayet kavramının anlamları 

ele alınırken bu husus sürekli göz önünde bulundurulacaktır.  

Ayet kavramı Kur’an’da iki kısma ayrılır:  

1. Tenzîli Ayetler 

�slam dü�ünce sistemi her ikisi de Allah’ın varlı�ına ve birli�ine i�aret eden iki ayetten 

söz eder. Bunlardan birincisi evrendeki e�siz denge ve düzenin; icat ve yaratılı�ın 

göstergesi olan tekvîni yani fiili ayet; di�eri ise Hz. Peygamber’e (s.a.v.) gönderilen 

vahiylerden olu�an tenzîli yani kavlî ayettir. Bu iki ayetten biri di�erinin tefsiri 

niteli�indedir.17 

Evren, Allah’ın varlı�ının göstergesi olan ayetlerden müte�ekkil oldu�u gibi Allah’ın 

kitabı Kur’an da ayetlerden meydana gelmi�tir. Tenzîli ayet kelimesi, burada Kur’an’ın 

sürekli olarak vurgu yaptı�ı, muhatabına dü�ünme ve algılama fırsatı tanıyan i�aretler 

anlamında de�il; bizzat Kur’an metinlerinin yapısına gönderme yapan ilahi kelam 

anlamındadır. Yani Kur’an’ın e�siz metinleri. Bu tam anlamıyla peygamberlere indirilen 

vahiylerdir. Elbette vahiy, Allah’tan ba�layıp peygambere kadar uzanan bir sözün 

sürecini ifade eder. Bu süreçte tabiat da birebir vahiyle ili�kilidir.  

                                                 
16 M. Fuâd Abdulbâki,  el-Mu’cemü’l-Müfehres li Elfâzi’l-Kur’ani’l-Kerîm,  Kahire: Daru’l Hadis, 2001,      

ss. 127-133. 
17 Celâl Kırca, Kur’ân-ı Kerim’de Fen Bilimleri, �stanbul: Marifet yayınları, 1994, s. 17. 
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Kur’an’daki Allah’ın ayetlerinin tabiat üzerinden bir anlam alanına sahip olması hiç de 

tesadüf de�ildir. Yüce kitabımız Kur’an-ı Kerim, evrenin minimize edilmi� bir �ekli ve 

özüdür. Allah’ın evren için koymu� oldu�u yasaların ve kuralların bir hulasasıdır. 

Kur’an’ın e�itici nitelikleri temelde tabiattan hareket ederek açıklanmı�tır.  Bu sebeple, 

Kur’an’ı meydana getiren, ba�ı ve sonu olup bir anlam bütünlü�ü içerisinde bir veya 

birkaç cümleden olu�an sözlere de ayet denmi�tir.18 Ayrıca ayetin kelime anlamlarının 

kesin delil, kar�ısında hiçbir söz söylenemeyen apaçık mucize gibi anlamlara geldi�i 

dikkate alındı�ı takdirde Kur’an ayetlerine bu ismin verilmesi de anla�ılmı� olacaktır. 

Tabiat kitabı gibi Kur’an ayetleri de yüce yaratıcının zatına, sıfatlarına, hüküm ve 

iradelerine delâlet etti�i için bu isimlendirmeyi almı�tır.19   

Fazlur Rahman’ın (ö. 1988) ifadesine göre, tabiattaki meydana gelen çe�itli olaylar, 

insan aklı ve tüm tabiat, hakiki i�aretlerdir. Buna göre, tabiatın kusursuz düzenini in�a 

eden, tüm varlıkların hikmetini gayet açık bir �ekilde tabiatta gösteren Allah, elbette 

Kur’an ayetlerini de vahiy yoluyla göndermi�tir. Nasıl ki tabiatı Allah’tan ba�kası 

yaratmı� olamazsa, aynı �ekilde Kur’an’ı da ondan ba�kasının göndermesi de mümkün 

olamaz. 20 Kur’an’ı inkâr edenlere kar�ı, Allah’ın ondaki tek bir sûresinin benzerini 

getirmelerini istemesi ve bunu yapamayacaklarına kar�ı Kur’an’ın kesin yargısı,21 

ondaki kevnî ayetlerin tabiatın kusursuzlu�undan yola çıkılarak anlamlandırıldı�ını 

göstermektedir. Yine tabiat, Allah’ın tükenmez kelimelerini veya kelamını ihtiva etti�i 

gibi Kur’an da benzer bir �ekilde onları temsil eder. Bu bakımdan Kur’an ayetleri ile 

tabiatın akı�ı arasında bir paralellik söz konusudur. Kur’an ile tabiatın bu kadar çok bir 

arada zikredilmesi; aralarında bir ilginin oldu�unu göstermektedir.  Kur’an ayetleri 

i�aretlerdir, çünkü tabiatı kim yarattıysa O’nun katından gelmi�lerdir.22 

Tabiatın bir ayet olması ve her yönüyle O’nun zatına, sıfatlarına gönderme yapan 

i�aretlerle dolu olmasına kar�ın Allah’ın yine de metinsel bir ayet göndermesinin anlamı 

nedir? Bu sorunun cevabı tarihsel süreç içerisinde helak edilmi� toplumların ya�am 

                                                 
18 Ünal, a.g.e., s. 48; Demirci, a.g.e., s. 24.  
19 Soyalan, a.g.e., ss. 68–70. 
20 Fazlur Rahman, Ana Konularıyla Kur’an, Alparslan Açıkgenç (çev.), Ankara: Ankara Okulu Yayınları, 

1999, s. 121.  
21 “E�er kulumuza indirdiklerimize dair bir ku�ku ta�ıyorsanız, haydi, hemen onun benzeri bir sûre 

getiriniz ve e�er sözünüze sadıksanız, Allah dı�ındaki tanıklarınızı da yardıma ça�ırınız!” 
2/Bakara/23. Benzer ayetler için Bkz. 10/Yunus/38; 11/Hud/13; 17/ �sra/88; 52/ Tur/33–34. 

22 Fazlur Rahman, a.g.e., ss. 121–122.  
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biçimleri, alı�kanlıları ile do�rudan ili�kilidir. Yine bu soru, Kur’an’ın gönderilme 

amacıyla da alâkalıdır. Allah’ın Kur’an’ı göndermesindeki gerekçe – ya da Kur’anî bir 

tabirle hikmet- neyse, tüm vahiylerin ve bu sürecin son halkası olan ayet metinlerinin de 

amacı odur. Kur’an’ın indirili� amacını özetleyen hidayet kelimesi bile tabiatın do�ru 

okunması ve anla�ılmasına ba�lı olan bir kavram özelli�i ta�ımaktadır.23 Öyleyse 

Kur’an’ın parçaları olan ayetleri dikkate almak aynı zamanda tabiatın da dikkate 

alınmasını gerektirmektedir. Allah’ın, kutsal kitap gönderdi�i halde tabiat kitabına 

vurgu yapmasının sebebi ba�ka nasıl açıklanabilir?  Bu açıklamalardan sonra tenzîli ayet 

kelimesinin ne anlama geldi�ini konusundaki izahlara geçebiliriz.  

Tenzîli ayet, kendinden önceki sözün kendisinden sonra gelen sözden ayrılması 

dolayısıyla Kur’an’ın alâmetlerindendir, �eklinde tanımlamalar da yapılmı�tır. Yani bir 

ayet benzerinden ayrıdır ve münferit bir durum arz eder.24 Kur’an’daki tek veya birçok 

cümleden olu�an söz dizelerine ayet denmesinin gerekçeleri de bunlardır.   

Hz. Peygambere indirilen kitabın içerisinde yer alan, sûreleri olu�turan müstakil 

cümleler;25 Kur’an-ı Kerim sûrelerinin belli bölümlerinden her biri;26 bir veya birkaç 

cümleden meydana gelen kelam27 ya da önce ve sonrakilerden ayrı olan Kur’an’da 

bulunan bir cümle;28 �eklinde yapılan tanımlardan hepsi tenzîli ayetleri ifade etmektedir. 

Bu ayetler, benzerini meydana getirme imkânı bulunmaması,29 Hz. Muhammed’in hak 

peygamber oldu�una dair belge te�kil etmesi,30 bir ifadeyi di�erinden ayırması ya da 

harfler toplulu�u olması dolayısıyla ayet olarak isimlendirilmi�tir.  

Terim anlamıyla kullanılan ayetin tam bir mana ifade ediyor olmasının �art olmadı�ı 

konusunda yaygın bir kanaat söz konusudur. Bu bakımdan Kur’an’daki cümle ve 

                                                 
23 Yavuz, “Hidayet”, D�A, XVII, Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, �stanbul, 1997, ss. 474–475; M. Zeki   

Duman, “Nur Sûresinin 35. Ayetinin Tefsir ve Te’vili Ba�lamında Allah’ın �nsana Dört Hidayeti: Fıtrî 
Din, Akıl, Peygamber ve Kitap”, Usül, 3, 2005, ss. 7–42. 

24  Sofuo�lu, a.g.e., s. 190.  
25  Demirci, a.g.e., s. 24. 
26  Yavuz, “Ayet”, D�A, IV, s. 242. 
27  �smail Cerraho�lu, Tefsir Usulü, Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 1991,  s. 55. 
28 Suyûtî, a.g.e., s. 145.  
29 10/Yunus/38; 11/Hud/13; 17/�srâ/88; 52/Tur/33–34. 
30 Çünkü Kur’an ayetlerinden her biri birer mucize özelli�i ta�ımaktadır. Özellikle Mekke mü�riklerinin 

ve Medine Yahudilerinin, Hz. Peygamber’den risaletinin delili olarak mucize istemeleri, buna kar�ın 
Allah’ın Kur’an’ın e�sizli�ine ve ayetlerine vurgu yapması; bir belge ve mucize olarak bunu yeterli 
görmesi söz konusu durumu açıklamaktadır. Bkz. 17/�srâ/88–96.  
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ibarelerden her biri birer ayet olarak kabul edilmelidir. Kur’an’da bazen birkaç ayetin 

bir araya gelerek tam bir cümle meydana getirdi�i bilinmektedir. 

Vahiy yoluyla Allah tarafından indirilmi� olan ayetler, insana hitap eder. Vahyî yani 

tenzîli ayetlerin temel hedefi tevhit akidesini insan kalbinde ve bilincinde yerle�tirmek; 

hak ile batıl arasındaki ayrımı belirginle�tirmek; hidayete sevk edip dalâletten 

alıkoymak sûretiyle dünya ve ahiret mutlulu�unun bilgilerini insana kazandırmaktır. Bu 

vesile ile tenzîli ayetlerin insanın kalbine ve aklına tam anlamıyla nüfuz etmesinin ve 

insan hayatında her an bir kar�ılık bulabilmesinin altında yatan temel sebep tenzîli 

ayetlerin tabiatla iç içe bir hal arz etmi� olmasıdır. Dolayısıyla Kur’an’ın e�siz 

metinlerini okuyan herkesin kendili�inden do�anın ayetlerine dönmesi kaçınılmaz bir 

sonuç gibi gözükmektedir.  

Tenzîli ayetlere fiili, te�rii ve vahyî ayetler de denmektedir. Tenzîli ayetler Kur’an’ın 

kendi bütünlü�ü içerisinde muhkem ve müte�âbih �eklinde bir sınıflandırmaya tabi 

tutulmu�tur. Tenzîli ayetler için kullanılan bu ayrım, bizzat Kur’an’ın kendisi için 

yapmı� oldu�u bir ayrımdır.31 Zaten kevnî ayetlerin bir kısmı müte�âbih ayetler 

kapsamında de�erlendirilmi�tir.  

Kur’an ayetlerinin tertibi, cem’i, sayısı gibi teknik hususlarda tefsir tarihi kaynaklarında 

yeterince ve doyurucu açıklamalar bulunmaktadır. Biz burada bu açıklamaları vermeyi 

uygun bulmadık. Zira çalı�mamızın amacının bu olmaması, ara�tırmamızın amacına 

katkı sa�lamayaca�ı, dolayısıyla konunun da�ılaca�ı dü�üncesi bizi söz konusu 

açıklamaları buraya aktarmaktan alıkoymu�tur.  

2. Tekvîni (Kevnî) Ayetler 

Tekvîni ayetlerden bahsederken Izutsu’nun �u ifadelerine dikkat çekmek konunun 

anla�ılmasına katkı sa�layacaktır: 

“Allah ile insan arasında iki türlü haberle�me aracı vardır. Bunlardan 
birincisi sözlüdür, her iki taraf da insan dilini kullanarak meramını 
anlatır.  �kincisi sözsüzdür, Allah tabiat ayetlerini kullanarak; insan da 
vücudunun hareket ve i�aretlerini kullanarak meramını anlatır. Her iki 

                                                 
31  3/Âl-i �mrân/7. 
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halde de muhabereyi Allah ba�latır. �nsan Allah’ın hitabına cevap 
vermek zorundadır.” 32 

Kur’an, iman ile bilgileri ve açıklamaları, kimi zaman telkin kimi zaman da ispat 

tarzında sunmu�tur. Bu bakımdan Allah ile insan arasındaki ba�lantıyı kuran iman 

prensiplerini ileten vahiy ürünü bilgiler ile Allah’ın güç ve kudretinin en önemli 

göstergelerinden olan kusursuz i�leyi�e sahip tabiat olaylarına aynı ismin verilmi� 

olması,  üzerinde dü�ünülmeye de�er bir husus olarak kabul edilmi�tir. Daha açık 

ifadeyle yüce yaratıcının insano�luna hidayetin türlü yollarına i�aret eden telkin 

tarzındaki açıklamalar vahiy ile gönderilmi�; vahyi destekleyen deliller ve belgeler ise 

hem bizzat vahyî bilgilerde hem de kâinatın içinde yer almı�tır.33 Dolayısıyla Kur’an’ın 

metin yönünü ifade eden vahiylerle evrenin düzenine i�aret eden her �ey ayet 

kavramında kar�ılık bulmu�tur.  

Kur’an’da ayet kavramının birincil anlamı tam anlamıyla tabiatla ili�kilidir. Bu ili�ki 

sonuç itibariyle kelimenin tabiatla münasebetini anlamanın gereklili�ini ortaya 

koymaktır. Allah, ayetlerini ço�unlukla tabiat üzerinden verir. Bu meyanda Kur’an’da 

Allah’ın birli�ini ispat etmek, insanı O’na itaat ve �ükre te�vik etmek maksadıyla 

tabiattan birçok örnekler getirilmi�tir. Tüm bunlar dikkatlerin Allah’ın i�aretlerini 

bünyesinde barındıran tabiata yönlendirilmesini sa�lamı�tır.   

�slam dü�üncesinde tabiattaki tüm e�ya ve varlıklar, gerçekte Allah’ın ayetleridir. Ancak 

kevnî ayetler, sadece tabiatta de�il; insanın yapısında da bulunmaktadır. Bu bakımdan 

Kur’an, Allah’ın ayetlerini barındıran afak ve enfüs’ün dikkatle okunmasını 

ö�ütlemektedir: 

“ Vakti geldikçe insana, kâinatın uçsuz bucaksız ufuklarında ve bizzat 
kendi iç dünyasında mesajlarımızı gösterece�iz. Ta ki bu vahyin 
tartı�masız bir gerçek oldu�u herkes için ortaya çıksın.”34 

Meseleye bu çerçeveden bakıldı�ı takdirde kevnî ayetler, insan da dâhil evrendeki tüm 

varlıkları bir çe�itlilik ve düzene ba�layan Allah’ın varlı�ını ve sıfatlarını gösteren 

                                                 
32  Izutsu, a.g.e., s. 126. 
33 F. Asiye �enat Kazancı,  “Kur’an’ın Âyetleri- Tabiatın Âyetleri: �man Konusu Etrafında Bir Duygu 

Sarmalı”, SÜ�FD, 20, 2005, s. 107. 
34  41/Fussilet/53.  
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i�aretlerdir,35 �eklinde bir tanımlama yapmak mümkün olmaktadır.  Kevnî ayetler, 

evrenin kendi içerisinde barındırdı�ı muhte�em sırlardır. Bu sırlar ise ancak akıl 

sahipleri36 tarafından do�ru bir �ekilde anla�ılabilir. 

Evrende var olan her �ey kevnî ayetlere i�aret eder. Güne�in yapısı, do�u�u, batı�ı, 

göklerin ve yerin yaratılı�ı, ayın belli yörünge dâhilinde hareket etmesi, gece ve 

gündüzün birbiri ardınca gelmesi, da�ların yapısı, ya�murun yapması, rüzgârın 

olu�umu, sayısız çe�itlilikteki ho� kokulu bitkiler ve canlı türleri, saydı�ımız tüm bu 

varlıkların birbirleriyle ahenkli bir denge ve düzen içinde varlıklarını devam ettirmeleri 

evrendeki bir kısım kevnî ayetleri ifade etmektedir.37 

Kevnî ayetler, tefsir literatüründe fiili, tekvîni ve ilmi ayet �eklinde de 

isimlendirilmi�tir.38 

Tabiatta var olan her �ey ve nesnenin Kur’an’daki kevnî ayetlerle ba�lantıları söz 

konusudur. Allah’ın kevnî ayetleri bu ba�lamlar çerçevesinde bir anlam alanı 

yaratmı�tır. Böylece yüce yaratıcı ayetlerini, i�aretlerini, varlık ve sıfatlarının delillerini 

muhatabı insan için daha anla�ılır bir hale getirmi� olmaktadır. Bu hususlar 

çalı�mamızın ikinci bölümünde daha geni� bir �ekilde yer alaca�ı için burada de�inmeyi 

uygun bulmuyoruz. Ancak yine de Kur’an’da ayet kavramının hangi anlamlarda 

kullanıldı�ını birkaç cümle ifade etmek kevnî ayetlerin Kur’an’daki kullanın sıklı�ı ve 

amacı hakkında bize bir takım ipuçları verecektir.  

 

II. KEVNÎ AYETLER�N KUR’AN’DAK� KULLANIM ALANLARI 

A.  ��ARET VE ALÂMET  

Kur’an’da ayet kavramının sıklıkla i�aret etti�i anlamlardan birisi alâmettir. Alâmet, 

sözlükte belirti, iz, ni�an, i�aret, remiz, sembol anlamlarına gelmektedir.39 Bu 

çerçeveden bakıldı�ı takdirde Allah’ın ayetleri de Allah’ın varlı�ını ve birli�ine 

                                                 
35 Yavuz, “Ayet”, D�A, IV, s. 243; Demirci, a.g.e., s. 24. 
36 3/Âl-i �mrân/190; 16/Nahl/12; 38/Sad/29; 39/Zümer/21. 
37 2/Bakara/160.  
38 Yavuz, “Ayet”, D�A, IV, s. 242-243. 
39 Mehmet Do�an, Büyük Türkçe Sözlük, �stanbul: �z Yayıncılık, 1996, s. 35. 
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yönlendiren i�aretlerdir. Yaratılan her �ey birer ayettir, çünkü netice itibariyle yaratana 

i�aret etmektedir. Bu aynı zamanda yaratılmı� olan her �eyin belli bir maksada göre var 

oldu�unu bize göstermesi bakımından önem arz etmektedir. Biz gökleri, yeri ve bunlar 

arasındakileri bir amaç ve anlamdan yoksun yaratmadık40 ayeti bu durumu ifade 

etmektedir.  

“ Ve peygamberleri onlara dedi ki: Bakın, onun otoritesini me�ru kılan 
belge olarak size içinde rabbiniz tarafından bah�edilmi� bir gönül 
huzuru ile Musa’nın ailesi ve Harun’un ailesinden geriye kalan, 
meleklerin yükledi�i bir gönül ba�ı�lanacaktır.”41 

Aziz kitabımızda ayet kelimesi sadece Allah’ın varlı�ı ve birli�inin alâmetleri ve 

i�aretleri anlamında kullanılmamı�tır. Ek olarak Kur’an’daki bazı ayetlerin kıyametin 

alâmetleri anlamında kullanıldı�ı anla�ılmaktadır. Yalnız burada ayet kelimesi ço�ul 

formunda gelmektedir. �u ayet-i kerime bunu desteklemektedir: 

“Onların, meleklerin kendilerine (ölüm) getirmesinden ya da Rabbinin 
(azabının) gelmesinden veya Rabbinin (haber verdi�i) kimi (helak) 
i�aretlerinin gelmesinden ba�ka neyi beklemeye hakları var? Rabbinin 
kimi i�aretlerinin geldi�ini haber verece�i o gün, daha önce 
inanmamı� yahut inandı�ı halde imanının hayrını görmemi� olan 
kimseye imanı hiçbir fayda sa�lamaz.”42  

Yukarıdaki ayet, siyakından anla�ıldı�ı üzere dünya hayatındayken iman etmeyenlerin 

veya iman etmelerine ra�men imanlarının kendilerine bir �ey sa�lamadı�ı kimselerin 

durumundan bahsetmektedir. Burada ayet kelimesinin, bu kimselerin ve böyle bir 

zihniyete sahip toplumların, Allah’ın ayetlerinin ortaya çıkması ile birlikte inandıklarını 

söylemelerinin faydasızlı�ını belirtirken kullanıldı�ı ifade edilmi�tir.43 Böylece kıyamet, 

bir yönüyle gerçek ile sahtenin kesin çizgilerle birbirinden ayrılması durumudur.  

 Di�er taraftan burada ayet kelimesinin kıyameti de�il helak edilmi� kavimlerin tarih 

sahnesinden silinmelerinin gerekçelerini gösteren alâmetler ve i�aretler oldu�u �eklinde 

                                                 
40 38/Sad/27. 
41 2/Bakara/248. 
42 6/En’am/158.  
43 Yavuz, “Ayet”, D�A, IV, s. 242. 
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görü�ler de bulunmaktadır. Bu fikrin temel gerekçesi, Kur’an’da kıyametin ansızın 

gelece�inden bahseden ayetlere dayandırılmaktadır.44  

B.  MUC�ZE  

Kur’an, peygamberlerin Allah tarafından gönderildiklerini ispat etmek maksadıyla bir 

takım ola�anüstü, insanı aciz bırakan, harikulâde olayları ayet olarak nitelendirmi�tir. 

Tabiat, bütün ö�eleri kusursuz bir düzen içerisinde birbirine ba�lı olan, Allah’ın en 

büyük mucizelerinden birisidir. Kur’an, birçok ayeti kerimede tabiatın bu kusursuz 

düzenine vurgu yapar.45 Bu bakımdan Kur’an öncelikle peygamberli�in bir i�areti 

olarak Hz. Muhammed’den mucize beklentisi içerisinde olan kimselere hep tabiatı 

göstermi�tir.46 Örne�in insanın yaratılı�ına i�aret eden �u ayet Kur’an’ın tabiat 

vurgusunun i�aretlerindendir: 

“Sizi toprak türünden yaratması, O’nun mucizevî i�aretlerinden 
birisidir; sonra siz (bir süreç içinde) be�er olarak geli�ip ki�ilik 
kazandınız.”47  

Tabiatın tabii seyri, aslında dikkatlerin üzerinde toplanması gereken asıl mucizedir. 

Ancak insano�lu, tabiatın bu kusursuz i�leyi�ini bir mucize olarak yeterli görmeyip 

tabiattaki düzenin kesintiye u�radı�ı bir takım ola�anüstü durumları mucize olarak 

aramakta hep ısrarcı olmu�tur.  Çünkü tarihi süreç içerisinde insanlar, peygamberlerden 

Allah’ın elçisi olduklarını ortaya koyacak bir takım mucizeler istemi�lerdir. 

Peygamberlerin Allah’ın yardımı ile gerçekle�tirmi� oldu�u bu harikulâde ve insanı aciz 

bırakan bu ayetler, aynı zamanda Allah’ın güç ve kudretini sınırsızlı�ının da birer 

ifadesi olarak kabul edilmelidir. Bu ola�anüstü olaylar, iman edenlerin imanını; inkâr 

etme arzusu ve meylinde olanların ise inatlarını daha da kuvvetlendirme özelli�ine sahip 

duyularla algılanabilen olaylardır. Bu meyanda her peygambere zamanın toplumsal 

�artlarına göre farklı i�aretler, harikulâdelikler ve mucizeler verilmi�tir. Fakat burada 

                                                 
44 Mustafa �slamo�lu, Hayat Kitabı Kur’an: Gerekçeli Meal /Tefsir,  �stanbul: Dü�ün Yayıncılık, 2008, s. 

258; Söz konusu ayetler için Bkz.7/A’raf/ 187; 16/Nahl/77; 20/Tâhâ/15; 33/Ahzab/63; 
7/Muhammed/18.  

45 67/Mülk/3–4. 
46 Örme�in Mekkeli mü�riklerin peygamberimizden risaletinin bir i�areti delili olarak akla hayale gelmez 

bir takım isteklerde bulunmalarına kar�ın Kur’an’ın Hz. Peygamberin be�erî özelliklerine vurgu 
yapması ve hemen akabindeki ayette göklerin ve yerin kusursuzlu�una dikkatleri çekmesi bunun 
örneklerindendir. 17/�srâ/90–99. 

47  30/Rum/20. 
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anahtar ifade, Allah’ın izni ile kelimesidir. Kur’an, Allah’ın izni olmadan ve onun 

yardımı gelmeden peygamberlerin mucize gösteremeyece�ini kesin bir dille ifade 

etmi�tir. 

“ Hiçbir elçi Allah’ın izni olmadan mucize getiremez.”48 

Bu durumda ölümlü bir varlık olan insanın elinde görülen bu ola�anüstü olaylar 

Allah’ın insano�lunu bir sınamasından ba�ka bir �ey de�ildir.  Kur’an’da tüm bu 

durumlar ayet kavramı ile ifade edilmi�tir.  Örne�in, Hz. �sa’nın çamurdan bir ku� sureti  

yapması ve ardından onun ku� oluvermesi,49 Hz. Salih’in devesi,50 Hz. Musa’nın asası, 

Yed-i Beyza ve di�er ola�anüstü olayları,51 Hz. �sa’nın babasız dünyaya gelmesi,52 Nuh 

tufanı gibi daha birçok olay Kur’an’da ayet kavramı ile kar�ılık bulmu�tur.  

Di�er taraftan tüm uyarı ve tebli� çalı�malarına kar�ın ve peygamberler tarafından 

gösterilmi� ola�anüstü olaylara (ayetlere) inkârcı bir zihniyetle yakla�arak tamamen 

kendi duygusal durumlarını tatmin etme gayretlerinin bir sonucu olarak sihir 

yakı�tırması yapan inkârcıların helak edilmesi sonucunda geriye kalan kalıntılar da ayet 

olarak Kur’an’da ifade edilmi�tir.53 Bunlar helak edilmi� kavimlerin yapılarına dair 

alâmetlerdir ve sonraki nesiller için ibret niteli�i ta�ımaktadır. Allah’ın elçiler 

vasıtasıyla gönderdi�i ayetleri kabul etmeyenler, sünnetullah gere�i uzun zaman 

varlıklarını devam ettiremezler. Allah, bu toplumları öncelikle birtakım felaketlere 

u�ratmak sûretiyle ders vermi�; inkârda ve azgınlıkta ısrar edenleri ise helak etmi�tir. 

Bu, Allah’ın tabiata ve toplumlar için koymu� oldu�u sünnetinin bir gere�idir.54 

Kur’an’da Allah’ın izni ile peygamberlere verilmi� olan tüm ola�anüstü olaylar 

tamamen tabiatla ili�kili olarak anlatılmaktadır. Çünkü insanı hayretler içerisinde 

bırakan bu olaylar, tabiatın kendi i�leyi�i ile ilgili yasalarını a�an ve bir yönüyle bu 

yasalardan anla�ılan �eylerle ilgili olarak insanlı�ın ortak hafızasında toplanmı� 

anlayı�ları kökünden de�i�tiren bir durum arz etmektedir. Bu yönüyle peygamberlerin 

Allah’ın izni ile gerçekle�tirmi� oldu�u bu ola�andı�ı mucizeler, insanların tabiatla ilgili 

                                                 
48 40/Mü’min/78.   
49 3/Âl-i �mrân/49. 
50 7/A’raf/73; 17/�srâ/59. 
51 7/A’raf/106–108; 20/Tâhâ/22, 23, 128; 28/Kasas/31–32. 
52 19/Meryem/21. 
53 28/Kasas/36; 29/Ankebut/15, 35; 51/Zâriyat/37; 54/Kamer/2. 
54 Nuri Tok, Kur’an’da Helak Edilen Kavimler ve Sünnetullah, Samsun: Etüt Yayınları, 1998, ss. 81–83. 
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alı�ageldikleri ezberleri bozmaktadır. Bu da di�er yönüyle tabiatın gizeminin aslında 

insano�lunun tahmin bile edemeyece�inin ötesine uzandı�ını göstermektedir.  

Kur’an-ı Kerim’de mucize kelimesi direkt olarak yer almaz. Bunun yerine ayet, beyine, 

burhân ve sultân kelimeleri yer alır. Ancak bu lafızlar, mucize kelimesinin tamamına 

de�il; kastetti�i manalardan sadece bir bölümüne kar�ılık gelir. Bu da ço�unlukla delil, 

belge ve hüccet anlamlarıdır. 

Son olarak yüce kitabımız Kur’an’ın kendi ayetlerini bizzat mucize olarak 

nitelendirdi�ini burada ifade edelim.  

C.  DERS ALANLAR �Ç�N �BRET  

Kur’an’da ayet kelimesi çe�itli yerlerde ibret ve ders alma anlamında kullanılmaktadır. 

Bu kullanım aslında Kur’an’da geçmi�te ya�amı� insan ve toplulukların ba�ından geçen 

olaylardan ders almalarını sa�lamaya yönelik bir ça�rıyı ifade eder. Di�er taraftan tabiat 

da insano�lu için ibret ve ders alınması gereken ayetlerle ve i�aretlerle doludur. Çünkü 

Yüce Yaratıcı’nın tabiatta yaratmı� oldu�u çe�itlilik ve kusursuzluk, Kur’an’ın 

mantı�ında bir hedefe yöneliktir. Tüm tabiatın ardında onu meydana getiren yüce 

yaratıcının varlı�ının i�aretleri mevcuttur. Ancak yine Kur’an’ın ifadesine göre bu 

ayetler ve i�aretlerden sadece akıl sahipleri ibret alabilir.  

“Ve sizin için yeryüzüne serpi�tirdi�i her biri farklı tonlarda rengârenk 
(güzellikler)… Ku�kusuz bütün bunlarda (da), hafızası olup hatırda 
tutan bir toplum için mutlaka çıkarılacak bir ders vardır.”55 

Bu meyanda Kur’an’da tabiat, okunması, üzerinde dü�ünülmesi, çıkarımlar yapılması 

ve ders alınmasına olanak tanınan bir kitap gibi sunulmaktadır. Kur’an, tabiatın bu 

özelli�ini insan zihninde ve tasavvurunda belirginle�tirmek amacıyla çe�itli ayetlerde 

tabiatın niteliklerini sayıp dökmekte ve gözler önüne sermektedir. Çünkü insan, tabiatla 

birebir ileti�im halinde oldu�u takdirde, Allah’la arasına engeller koyacak ve ba�ını 

koparacak her türlü yapay engellerden de kurtulmu� olacaktır. Dolayısıyla tabiattaki 

                                                 
55 16/Nahl/13. 
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kevnî olay ve olu�umlar gecede de onlar için bir ders vardır;56 güne�te de (bir ders 

vardır);57 �eklinde ifadelerle ders çıkarılması gerekilen ayetler olarak sunulmaktadır.  

Benzer bir �ekilde kıssalar da ibret alınmak maksadıyla Kur’an’da yer bulmu�tur. 

Kur’an kıssalarının temel amacı, geçmi� nesillerin ba�ına gelen olayları ana hatlarıyla 

anlatıp olayların sonuçlarına dikkat çekmek ve aynı davranı�ların benzer sonuçlar 

do�uraca�ını bildirerek daha do�ru davranılmasını sa�lamaktır. Kur’an’da anlatılan 

kıssalarda yer, zaman ve �ahıs isimlerinin zikredilmemesi; konunun sadece ana 

hatlarıyla açıklanması ve bir kıssanın Kur’an’ın çe�itli sûrelerde serpi�tirilmi� bir 

biçimde bulunması, kıssaların anlatılmasının temel gerekçesinin ibret almak oldu�unu 

göstermektedir.58  

“Do�rusu onların kıssalarında, derin kavrayı� sahiplerinin alaca�ı bir 
hayli ibret vardır.”59 

Hak ile batılı birbirinden kesin çizgilerle ayıran kıssalar, Kur’an muhatapları için birer 

ibret vesikalarıdır. �lk insanın yaratılı�ından ba�layarak insanlık tarihinin tüm süreçleri 

Kur’an kıssaları yoluyla muhatabına sunulur. Bu meyanda kıssalara, insanlı�ın ortak 

tecrübeleri olarak bakılabilir. Öyle ki tarihin ola�an süreci içinde silikle�erek 

unutulmaya yüz tutmu� olaylar, Kur’an kıssaları vasıtasıyla insana do�ru ve yanlı�ları 

algılama imkânı tanıyan tecrübeler haline gelir. Dolayısıyla söz konusu tecrübelerde 

kahraman, insano�lunun dü�üncelerine, inancına ve davranı�larına göre �ekillenen iyi 

veya kötü hasletlerdir. Örne�in, Hz. �brahim kıssasında tevhit ve �irke; Hz. Yusuf 

kıssasında Hz. Yusuf’un iffetine ve hanımın zaafına i�aret edilir. Hz. Eyüp kıssasında 

sabır melekesi belirgin bir �ekilde kendini hissettirir. Yahut tevhit yolundan sapmı�, 

yüce yaratıcının sünnetinin (sünnetullah) gere�i olarak helak edilmi� kavimlerin 

kıssalarında da arzularının esiri olmu� toplulukların sonunun altı çizilmi�tir. Örnekler 

ço�altılabilir. Netice itibariyle kıssalarda anlatılan olaylar ve söylenen ifadeler, bir 

amaçtan ziyade, hedefe götürmede bir vasıta olarak kabul edilmelidir.60 Tüm bu 

                                                 
56 36/ Yasin/37. 
57 36/Yasin/38. 
58 Mehmet Okuyan, “Kur’an’da Gizemli Bir Yolculu�un Kıssası”, Din E�itimi Ara�tırmaları Dergisi, 13, 

2004, s. 49. 
59 12/Yusuf/111. 
60 Remzi Kaya, “Kur’an-ı Kerim Kıssaları ve Dü�ündürdükleri”, UÜ�FD, XI, 2, 2002, s. 31. 
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örnekler bize, Kur’an kıssalarına tarihsel malumatlar veren metinler olarak de�il; ibret 

verici meseller niyetiyle bakmamız gerekti�ini göstermektedir.  

“Do�rusu Biz, size hakikati açık ve net olarak dile getiren mesajlar, 
sizden önce geçip gitmi� olanlara ili�kin nice mesel ve sorumluluk 
bilincine sahip olanlar için her türden ö�üt indirmi�izdir.”61 

Tabiat ibret verici olay ve olgularla doludur. Allah, insanı tevhit inancına yöneltmek ve 

bu inanç içinde sabit kalabilmesini sa�lamak amacıyla tabiatın parçası olan nesne ve 

olayları ibret alınması gereken ayetler olarak insano�lunun gözleri önüne serer. Bu 

meyanda O, kimi zaman tabiatın e�siz dengesine ve evrenin yasalarına vurgu yapar; 

kimi zaman da insanlı�ın ortak tarihi tecrübeleri olan kıssalara dikkatleri çeker. 

Kıssaların üslubunun harikulâde biçimde veciz, hikmetli ve ö�üt barındıran özellikte 

olması kıssaların anlatımında dikkatlerin çekilmek istendi�i ibretlik durumdur. Yoksa 

bir edebiyat kitabı gibi okuyucunun muhayyilesinde edibi bir tat bırakmak de�ildir.  Bu 

bakımdan kıssalarda anlatılan olayın ayrıntılarına de�il, vermek istedi�i mesaja, ibretlik 

olaya dikkat kesilmek gerekmektedir. Dilde kar�ılı�ını bulmu� kıssadan hisse ifadesi, 

kıssaların Kur’an’da bulunma gerekçesini de açıklamaktadır.  

Kur’an, kıssalarına mitoloji/esâtir yakı�tırması yapmak, onun amacına hizmet 

etmeyecek metinlerin ve olay aktarımlarının Kur’an’ın içinde bo� ve anlamsız bir 

biçimde serpi�tirildi�i dü�üncesine hizmet etmektedir. Yine böyle bir dü�üncenin 

Kur’an’ın inançlı insanlar olu�turma gayretine nasıl hizmet edece�i �eklindeki haklı 

soruya tatmin edici bir cevap veremeyece�i a�ikârdır.62  

Yüce yaratıcı ayetlerini bazen kıssalardaki meseller üzerinden göstermektedir. Çünkü 

tabiat, Allah’ın varlı�ının, birli�inin ve kudretinin i�areti olan ayetlerle doludur. 

Kıssalar da bu ayetlerin ba�ta gelenlerindendir.  

D.  BURHÂN VE DEL�L  

Kur’an’da ayet kavramının en temel anlamı açık i�aret ve delil anlamıdır. Ayet 

kelimesinin a�a�ıda sıralayaca�ımız di�er tüm anlamları bu çerçevede bir anlam alanı 

                                                 
61 24/Nûr/34. 
62 Okuyan, a.g.m., s. 48; Yine kıssaların mitolojik metinler �eklinde yorumlanması �eklindeki görü�leri 

için Bkz. M. Ahmet Halefullah, Kur’an’da Anlatım Sanatı (el-Fennu’l Kasâsi), �aban Karata� (çev.), 
Ankara: Ankara Okulu Yayınları, 2002. 
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yaratmaktadır. Söz konusu kavram, Kur’an’ın bütünlü�ü içinde bu anlamını sürekli 

korumu�tur.  

Kur’an her �eyden önce Allah’ın varlı�ını, öldükten sonra dirilmeyi ve ahiret yurdunu 

ispat etmeyi hedeflerken kullanılan delilleri ayet kelimesi ile ifade etmi�tir. Bu delillerin 

neredeyse tamamı tabiatla ili�kilidir ve Kur’an’da bu delillerle ilgili birçok ayet 

mevcuttur.  

�nsan dünyaya açılan pencereleri olan be� duyu organıyla tabiatı ve içindeki sayısız 

varlıkları idrak ederek aklın süzgecinden geçirir; Allah’ın ayetlerini anlamaya çalı�ır. 

Dolayısıyla Kur’anî bir bakı� açısıyla göklerin ve yerin yaratılı�ı, gece ve gündüzün 

olu�umu, ya�murun ya�ması; toprak, deniz, ovaların yapısı; tabiatta farklı özelliklerde 

ve tatlarda yiyeceklerin olması; tüm varlıkların çift kutuplu olarak yaratılı�ı gibi daha 

sayılacak birçok �ey, delil anlamında ayetler olarak Kur’an’da ifade edilmi�tir.  

“Güne�i aydınlı�ın kayna�ı ve ayı ı�ık yansıtıcı yapan; yılların 
sayısını ve hesabı(nı) bilesiniz diye ona evreler takdir eden O’dur. 
Bunu ba�kası de�il, mutlak hakikate (bir atıf olsun) için halk eden 
Allah, bilmek isteyen bir toplum için varlık ayetlerini ayrıntılı olarak 
açıklıyor.”63 

 

III.  KUR’AN’DA AYET KAVRAMINI ÇA�RI�TIRAN KEL�MELER 

Ayet kavramı, Kur’an’ın temel kavramlarından birisidir. Onun gibi Kur’an’da birçok 

temel kavramlar bulunmaktadır. Izutsu’nun ifadesine göre ayet kavramı, tek ba�ına bir 

anlam alanı olu�turmaz. Bunun yanında Allah’ın ayetlerini anla�ılır kılma fikri etrafında 

çe�itli semantik alanlara da kapı aralar. Hatta soyut çatı ile ilgili oldu�u sürece iki 

kavram birbirinin yerine kullanılabilir. Ona göre örne�in, ayet kelimesi yerine Allah’ın 

hidayeti kavramı konulabilir. Çünkü Allah’ın ayetler göndermesi, bir yönüyle kullarına 

hidayet etmesidir. Ayetler, Allah’ın insanları do�ru yola yönlendirmek için insanlı�ın 

hizmetine sundu�u araçlardır.64 Öyleyse Allah’ın Kur’an’da birçok kereler belirtti�i 

hidayete erme ve erdirme araçları O’nun ayetleridir. Bu ayetlerden birini di�erine tercih 

                                                 
63 10/Yunus/ 5. Ayet ve âyât kelimelerinin Kur’an’da delil anlamında kullanıldı�ı birçok ayet mevcuttur. 

Bunlardan bazıları �unlardır: 2/Bakara/164; 6/En’am/95–99; 13/Ra’d/4; 16/Nahl/69; 21/Enbiyâ/32; 
30/Rum/22; 45/Casiye/3–5. 

64  Izutsu, a.g.e., s. 133. 
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etmek sözü edilen bütünlü�ü bozacak ve Kur’an’ın hidayet i�levi muhatabına 

ula�mamı� olacaktır.  

Yukarıda ifade edilenler dikkate alındı�ında Kur’an’da ayet kavramını ça�rı�tıran 

kelimenin bulundu�un anlamak hiç de zor olmayacaktır. Bunlar, ayet kavramının 

de�i�ik yönlerine ı�ık tutmakta ve onu tabiatın içerisinde daha anla�ılır kılmaktadır. 

Böylece Kur’an, ayetlerini bu kavramlar üzerinden daha anla�ılır kılmakta ve insanın 

algı seviyesine uygun hale getirmektedir. Örne�in, Beyyine, Burhân, Sultân kelimeleri 

bir yönüyle ayet kavramının de�i�ik yönlerini ifade eder. Ancak ayet kavramının anlam 

ili�kisi içerisinde oldu�u kelimelerin bunlarla sınırlı oldu�u söyleyemeyiz. Bunların 

dı�ında birçok kelime, ayet kavramının de�i�ik yönlerine i�aret eder. Mesela, Furkân, 

kelâm, vahiy ve besâir kelimeleri de bir yönüyle ayet kavramını ça�rı�tıran bir anlam 

alanına sahiptir. Fakat hem çalı�manın hacminin zorlayaca�ı dü�üncesi hem de konu 

dı�ına çıkma korkusu bizi yukarıdaki kavramlarla sınırlı kalmaya itmi�tir. Bu vesile ile 

biz çalı�mamızın bu kısmında söz konusu bu kavramlar hakkında kısa açıklamalar 

yapmayı uygun görüyoruz. 

A.  BEYY�NE  

B-y-n kökünden gelen beyyine kelimesi, sözlükte fasîh olan �ey,65 aklî veya hissî açık 

delil, kesin kanıt66 anlamlarına gelmektedir. Yine bu cümleden olarak bir �eyi anla�ılır 

hale getirmeyi ifade etmek için de aynı kelimenin kullanıldı�ı bilinmektedir.67 

Kur’an’da birçok ayette beyyine kelimesi, hakikati açıkça ilan etmek, konuları 

açıklamak, ayırmak, dikkatlice ara�tırmak, açık konu�mak, meramını anlatmak, açık 

delil, mucize ve açık, apaçık anlamlarında kullanılmı�tır. Kelime sıfat olarak da mübîn 

�eklinde gelmektedir.  

Kelime Kur’an’da bir yerde müzekker olmakla birlikte toplam, 21 yerde geçmektedir.68 

Bunların hepsinde ayetlerin siyakına göre bu çerçevede anlamlar almaktadır. Söz 

konusu ayetlere baktı�ımızda, kelimenin ayet kavramını ça�rı�tıran anlamlarda 

Kur’an’da kullanıldı�ı görülmektedir. Hepsi Allah’ın, yasaları gere�i hidayete sevk 
                                                 
65 Ebû Nasr �smâil b. Hammâd el-Cevherî, es-Sıhah: Tâcu’l-Lu�a, Beyrut: Dâru’l-�lmi’l-Melâyîn, V,    

1979, s. 2083. 
66  �sfehânî, a.g.e., s. 88.  
67  �bn Manzûr, a.g.e., I, s. 302. 
68  Abdulbâki, a.g.e., ss. 174–175. 
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edici olan tekvîni yani kevnî ayetlerine i�aret eder. Dolayısıyla hidayete erme ve 

Allah’ın varlı�ının ve birli�inin delillendirilmesi konusunda bir yönlendirmeyi ifade 

eder. Aynı �ekilde beyyine kelimesi, Bakara sûresinde ayet kavramını açıklayan, onun 

niteli�ine vurgu yapan bir sıfat olarak kullanılmı�tır:  

“Sor �srâilo�ullarına: Biz onlara €nice açık mesajlar verdik de (ne 
oldu).” 69 

Kur’an-ı Kerim’de beyyine kelimesinin geçti�i ayetlerin büyük bölümünde kelime 

Allah’a izafe edilerek kullanılmı�tır. Bu ise kavramın, Allah’ın varlı�ı ve birli�inin 

kulların algılarına daha açık hale getirmek için yüce yaratıcının ilahi yönlendirmesini 

vurguladı�ını göstermektedir. Yine aynı �ekilde hakikatin tüm çıplaklı�ının ve 

açıklayıcılı�ının ancak yüce yaratıcının rehberli�i çerçevesinde tam olarak 

anla�ılabilece�inin bir ifadesidir. Allah’ın insanlı�ı aydınlatmak amacıyla gönderdi�i 

peygamberlerin ve kitapların beyyine kelimesi ile ifade edilmesinin anlamı da burada 

gizlidir.  

“��te size de Rabbinizden hakikatin açık belgesi, yol haritası ve 
rahmet gelmi�tir. Bu durumda, Allah’ın ayetlerini yalanlayanlardan ve 
ona kar�ı katı davrananlardan daha zalim biri olabilir mi? 
Ayetlerimize kar�ı katı davrananları, bu kaskatı davranı�ları yüzünden 
�iddetli bir azapla cezalandıraca�ız.”70 

Bunların dı�ındaki tek ayette ise kavram, Allah’a kar�ı ba�kaldırmı� kimselerden bu 

isyanlarını gerekçelendirecek açık deliller getirmeleri istenerek Allah dı�ındaki 

varlıklara izafe edilmi�tir. Burada güçlü bir delilden daha çok, mesnedi açık olmayan, 

bilgiye dayanmayan, tamamen asılsız iddiaların tutarsızlı�ına ve acizli�ine vurgu 

yapılmaktadır.  

Yine Kur’an’da geçen âyât-ı beyyinât ibaresi ise vahyin do�rulu�una ve onun ilahi 

kayna�ına atıf olarak gönderilen vahiy dı�ındaki kesin, mücizevî kanıtlara i�aret 

etmektedir ve önceki peygamberlerin peygamberliklerini delillendirmek amacıyla 

kullanılmı�tır. Söz konusu ifade Kur’an’da Hz. Muhammed için kullanılmaz. Bunların 

tamamı vahyi daha anla�ılır kılan ve vahyin kendisine i�aret eden araçlardır. Çünkü Hz. 

Muhammed’e gönderilen açık mucize, daha önceki peygamberlerde oldu�u �ekliyle 

                                                 
69  2/Bakara/211.  
70 6/En’am/157.  Yine beyyine kelimesinin Allah’a nispet edilerek kullanılmasına dair Bkz. 7/A’raf/73,  

85,105; 8/Enfal/42; 11/Hud/17,28,53,88; 20/Tâhâ/33; 29/Ankebut/35;  35/Fatır/40; 7/Muhammed/14. 
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vahyin dı�ında bir �ey de�il; bizzat vahyin yani Kur’an’ın kendisidir.71 Kur’an’ın, 

kendisini apaçık belge �eklinde nitelendirmesi, yüce Allah tarafından gönderilmi� 

olmasından kaynaklanmaktadır. 

“Aksine o (kitap), sahibine seçip ayırma yetene�i kazandıran bir bilgi 
tasavvuru bah�edilenlerin gönüllerinde yer bulan hakikatin apaçık 
belgelerinden olu�mu�tur.”72 

Ayet kavramının daha açı�ı ve açıklayıcısı anlamında tanımlayabilece�imiz beyyine 

kelimesi, yukarıda belirtildi�i üzere peygamberlerin peygamberliklerini delillendirmek 

maksadıyla kullandıkları kanıtları ifade etti�i gibi bizzat peygamberin kendi �ahsını 

kar�ılayan bir anlama da sahiptir. Örne�in kelime, Kur’an’da Hz. Muhammed (s.a.v.) 

için kullanılmı�tır. Bu hususta Beyyine sûresinin ilk dört ayeti örnek olarak 

gösterilebilir: 

“�nkârda ısrar edenler, -ister kitap ehline isterse �irki hayat tarzı 
edinenlere mensup olsunlar- kendilerine hakikatin apaçık delili 
gelinceye kadar dı�lanacak de�illerdi! (O delil); tüm �aibelerden 
arınmı� sayfaları Allah’tan kendilerine ileten bir elçidir.”73 

�lgili ayetlerdeki resul kelimesi, bir önceki ayette geçen beyyine ifadesinin Hz. 

Peygamber (s.a.v.) oldu�unu göstermektedir.  Hz. Peygamberin beyyine olarak 

isimlendirilmesi, risaletinin netli�ini ve hakikati açıklayıcılı�ını ortaya koymaktadır.74 

Söz konusu ayetlerde geçen beyyine kelimesinin sadece Hz. Muhammed (s.a.v.)  de�il; 

bütün peygamberleri kar�ıladı�ı �eklinde yorumlar da mevcuttur. Yine Katâde, 

kelimenin Kur’an’ın bütününü kapsayıcı bir anlama sahip oldu�unu ifade etmi�tir. 75 

Di�er taraftan tarihsel süreç içerisinde bir �ekilde fıtratı bozulmu�, basiretleri tıkanmı� 

insan ve topluluklara onları ikna etmek için daha çarpıcı ayetler gerekmektedir. Örne�in 

ta�tan bir devenin çıkması;76 Ashab-ı Kehf; yüzyıl uyuyup tekrar uyanan salih kimsenin 

                                                 
71  �slamo�lu, a.g.e., s. 788. 
72 29/Ankebut/49. 
73 98/Beyyine/1–2. 
74 Mehmet Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri,  �stanbul: Dü�ün Yayıncılık, I-II, 2010, ss. 149–150.  
75 Ebû Abdillâh Muhammed b. Ömer Fahreddîn Râzî, Tefsîru’l Kebîr: Mefâtihu’l-�ayb, Suat Yıldırım ve 

Di�erleri (çev.), Ankara: Akça� Yayınları, 1988–1995, XXIII, s. 305. 
76 7/A’raf/73. 
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kıssası77 gibi vahyin dı�ında tüm mucizevî i�aretler Kur’an’da âyât-ı beyyinât olarak 

nitelendirilmektedir. Yani bunların hepsi bir yönüyle apaçık ayetlerdir.78 

Yukarıdaki açıklamalardan anla�ılmaktadır ki beyyine kelimesi, Kur’an’da kevnî 

ayetlerin bir uzantısı olarak kullanılmaktadır. Dolayısıyla tabiatın hidayete sevk edici 

kusursuz i�aretleri ve Allah’ın varlı�ının reddedilemez belgelerini ifade etmektedir. Bu 

bakımdan evrene Allah’ın bakmamızı istedi�i yerden bakmayan, fıtratı bozulmu� 

kimselerin bu belgeleri ve kanıtları do�ru bir biçimde de�erlendirmeleri ve anlamaları 

mümkün gözükmemektedir. 

“Zaten bilinci altüst olmu� kimselerden ba�kası ayetlerimizi inkâra 
yeltenmez.”79 

Aynı kelime kökünden gelen beyân ise, bir �eyi ortaya çıkarmak, açık ifade, bir �eyin 

delalet etti�i ve etmedi�i �eylerin onunla açıklanmasıdır.80 Ayrıca yüce kitabımız 

Kur’an-ı Kerim’in isimlerinden birisi de Beyân’dır. Kelime, Kur’an’da iki yerde 

geçmektedir.81 

Aynı kelime kökünden gelen mübîn, pek çok davranı�ın sıfatı oldu�u gibi iyi de�erlerin 

de sıfatı olmaktadır. �eytanın dü�manlı�ı,82 apaçık bir sapıklık içinde bulunma,83 

Kur’an’ın büyü oldu�u iddiası,84 bir damla sudan yaratılan insanın apaçık bir hasım 

oldu�u,85 do�ru ve dengeli bir imana sahip olmayan bir insanın dini ya�antısının hüsran 

oldu�u,86 yapılan iftira,87 toplumu karı�tırmak88 ve insanın nankör bir yapıda oldu�u89 

mübîn kelimesiyle ifade edilmi�tir.90  

                                                 
77 2/Bakara/259. 
78 Ünal, a.g.e., ss. 49–50. 
79 29/Ankebut/49. 
80 Cevherî, a.g.e.,  s. 2083; �bn Manzûr , a.g.e., I, s. 302.; �sfehânî, a.g.e., s. 90. 
81 Bkz. 3/Âl-i �mrân/138, 55/Rahman/4. 
82 2/Bakara/168. 
83 3/Âl-i �mrân/164. 
84 6/En’am/7. 
85 8/Enfal/4. 
86 22/Hac/11. 
87 24/Nûr/12. 
88 28/Kasas/18. 
89 43/Zuhruf/15. 
90 Mehmet Okuyan, Kur’ân’da Vucûh ve Nezâir, Samsun: Etüt Yayınları, 2007, s. 123. 
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B.  BURHÂN  

Burhân kelimesi, sözlükte delil ve onun için yapılan açıklama anlamına gelmektedir.91 

Fu’lân kalıbından gelmi� bir mastardır. Müfredât’ın sahibi �sfehâni (ö. 502/1108), 

kelimeyi delillerin en �üphe duyulmayanı ve güvenileni �eklinde tanımlamı�; bundan 

kastın ise her zaman do�ruya i�aret eden delil oldu�unu söylemi�tir.92 Kelime, 

Kur’an’da tekil ve ço�ul formlarında toplam sekiz yerde geçmektedir.93  

Kelime, Kur’an’da hak ile batılı birbirinden ayıran kesin delil anlamında 

kullanılmı�tır.94 Bununla birlikte burhân kelimesi, Kur’an’da üç anlamda 

kullanılmaktadır. Ya da di�er bir ifadeyle kelime, Kur’an’da üç anlamı açıklayan bir 

yapıda kullanılmaktadır. Burhân kelimesiyle bu sözü edilen �eyler açıklı�a 

kavu�turulmu� olur: 

1. Mucize ve Himaye Anlamında:  “��te bu ikisi senin, Firavun ve onun 

kurmaylarına Rabbin katından (gönderildi�inin) açık belgeleridir.”95 

2. Delil ve Hüccet Anlamında: “De ki: E�er iddianızın arkasında duruyorsanız, 

hadi delilinizi getirin.”96  

3. Kur’an ve Nübüvvet Anlamında: “Ey insanlık ailesi! Artık Rabbinizden size 

hakikatin belgesi geldi.”97  

Aslında bu anlamların tamamı ayet kavramını ça�rı�tıran bir özelli�e sahiptir. Yine 

Kur’an’ın burhân nitelemesi ile kastetmi� oldu�u lafızların tamamı tabiatın türlü 

yönlerini ortaya koyan bir özelli�e sahiptir. Özellikle peygamberlerin mucizeleri 

anlamında kullanımı, Allah’ın evren ve içindeki varlıklar üzerindeki tasarrufunun 

sınırsızlı�ına i�aret etmektedir.  

                                                 
91 �bn Manzûr, a.g.e., I, s. 204.  Yine kelimenin kökenin ne oldu�una dair tartı�malar için Bkz. �sfehânî,   

a.g.e., s. 58.  
92 �sfehânî, a.g.e., ss. 58-59. 
93 Abdulbâki, a.g.e., s. 145. 
94 Yusuf �evki Yavuz, “Burhân”,  D�A, VI, Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, �stanbul, 1992, s. 429. 
95 28/Kasas/32. Burada iki �ey ifadesi, ayet-i kerimenin devamından anla�ılaca�ı üzere Hz. Musa’ya                       

peygamberli�inin bir göstergesi olarak verilen iki mucizeye i�aret etmektedir: Yed-i Beyzâ ve âsâ.  
96 2/Bakara/111. 
97 4/Nisa/174. 
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Tabiatta gerçekle�en her olay, Yüce Yaratıcı’nın varlı�ının, güç ve kudretin bir ni�anesi 

olarak anla�ılmalıdır. Bu yönüyle Kur’an da Allah’ın varlı�ının ve birli�inin �üphe 

edilemeyecek en önemli belge ve delillerindendir.  Zira yüce kitabımızın isimlerinden 

birisinin de burhân oldu�u bilinmektedir. Di�er taraftan Allah’a �irk ko�an kimselerin 

herhangi bir iknâ edici delil getirememeleri anlatılırken aynı kelimenin özellikle 

seçilmesi dikkate de�erdir. Burada Allah dı�ındaki varlıkların kendince ortaya 

koydukları deliller ile yüce yaratıcının burhân’ı arasındaki belirgin fark ve onun 

kar�ısındaki acziyetleri dile getirilmi�tir.  

“�u halde her kim, konu hakkında hiçbir ikna edici delili olmadan 
Allah’la beraber ba�ka bir ilâha dua ederse, iyi bilsin ki bunun hesabı 
Rabbinin huzurunda mutlaka görülecektir.”98 

C.  SULTÂN  

Sultân kelimesi, hâkim, yönetici kılmak, yetki ile atamak; üstün, galip gelmek 

anlamlarına gelen s-l-t kelime kökünden türeyerek güç, kuvvet sahibi olma, kahredici 

hükümdarlık, otorite ve delil anlamlarına gelmektedir.99 �sfehânî, a�a�ıdaki ayetlerin bu 

anlamlarda kullanıldı�ını söylemi�tir: 

“Kim haksızlı�a u�rayarak öldürülürse onun mirasçılarına yetki 
vermi�izdir.” 100   

“Benim, sizin üzerinizde bir sultânım (sizin üzerinizde, sizi �irk 
ko�maya kahren mecbur edecek bir hükümranlı�ım) yoktu.” 101 

Kur’anî bir kavram olan sultân, sadece yukarıdaki anlamlarda kullanılmamı�tır. �bn 

Manzûr’un aktardı�ına göre kelime hakkında iki görü� bulunmaktadır: Birincisi, 

tasallut altına almak anlamında böyle bir isim verilmi�tir. �kincisi ise Allah’ın 

delillerinden bir delil ve burhân anlamındadır.102 Fakat �sfehânî, delil kelimesini burada 

daha geni� anlamda kullanmı� ve sadece ilim ve hikmet sahibi mü’minlerin kalplerine 

                                                 
98   23/Mü’minun/117.  
99   �sfehânî, a.g.e., s. 348; Okuyan, a.g.e., s. 506. 
100 17/�srâ/33. Yine Kur’an’daki �u ayetler de güç, yetki ve kuvvet anlamlarında kullanılmı�tır: 6/Nahl/99;  

16/Nahl/100; 55/Rahman/33. 
101  6/En’am/81; 37/Saffât/30. 
102 �bn Manzûr, a.g.e., II, s. 186; Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır, Hak Dini Kur’an Dili, �stanbul: 

Azim Yayıncılık, t.y., IV, s. 566. 
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yapılan saldırılar dolayısıyla ortaya çıkan bir delil olarak kabul etmi�tir.103 Yine �bn 

Fâris de kelimeyi delil anlamında kullanmı�tır.104   

“Andolsun ki biz Musa’yı da ayetlerimizle ve apaçık delillerimizle 
(sultân) gönderdik.” 105 

Yukarıdaki yorumlardan anla�ıldı�ına göre sultân kelimesini, bazen beyyine kavramıyla 

e� anlamlı olarak kullanmı�tır. Bir farkla ki âlimler, buradaki beyyine ve hüccetin aynı 

zamanda güç ve yetkiyi elinde bulunduran Melîk anlamına geldi�ini de ifade 

etmi�lerdir. 

Kur’an’daki Hz. Musa ile ilgili olan tüm sultân kavramları delil, hüccet anlamlarına 

gelmektedir.106 Söz konusu ayeti kerimelerdeki delillerin de iki yönü bulunmaktadır. 

Birincisi, Hz. Musa’nın nübüvvetini do�rulayıcı, hüküm ve �eriatlar ihtiva edici olarak 

Tevrat; ikincisi ise mucizelerinden birisi olan asa ya da en genel anlamıyla kahredici ve 

etkileyici mucizeler anlamındadır.107 

Netice itibariyle sultân kelimesi aslında güç ve yetki anlamlarına gelen bir kökten 

türemi� olsa bile basit bir güce de�il; etkin ve inandırıcı bir güce i�aret eder. Bu 

bakımdan Kur’an’da kelime, gücü me�rula�tıran, gücü kar�ısında ba� e�diren delil108 

anlamını ifade etmektedir. 

Kelime Kur’an’da çe�itli formlarda 38 yerde kullanılmı�tır.109 Hepsinde de tabiatın 

içerisinde yüce yaratıcının varlı�ının ve birli�inin delillerini ifade eder bir anlamda 

kullanılmı�tır.  

Yukarıda da bahsi geçti�i üzere Kur’an’daki tüm kavramlar, aslında birbirlerinden 

ba�ımsız bir yapı arz etmezler. Tüm kavramların Kur’an’ın bütünlü�ü içerisinde bir 

birleriyle sıkı ba�lantıları söz konusudur. Yukarıda sunmu� oldu�umuz kelimelerin 

anlamlarına baktı�ımızda ayet kavramıyla birçok noktalardan kesi�tiklerini 

                                                 
103�sfehânî, a.g.e., s. 348. 
104Ebu’l-Hüseyin Ahmed b. Zekeriya �bn Fâris, Mu’cemü Mekâyîsi’l-Luga, Mısır: Mektebetü Mustafa, 

IV, 1971, III, s. 95.  
10511/Hud/96; 40/Mü’min/23. 
106Mehmet Ya�ar Soyalan, Elmalılı Tefsirinde Kur’anî Terim ve Deyimler, �stanbul: A�aç Yayınları,   

2003,  s. 296.  
107Râzî, a.g.e., XIII, ss. 112-113. 
108�slamo�lu, a.g.e., ss. 473, 542. 
109Abdulbâkî, a.g.e., ss. 435-436. 
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görmekteyiz. Özellikle kelimelerin hepsinde de bulunan delil anlamı, Allah’ın evrene 

koymu� oldu�u kevnî ayetleri ça�rı�tırması bakımından dikkate de�erdir. Allah, 

ayetlerini insano�luna tabiat üzerinden göstermektedir. Çünkü Allah’ın ayetlerinin 

insano�lu için en anla�ılır oldu�u yer bizzat tabiatın kendisidir.110  

 

IV. KUR’AN’DA KEVNÎ AYETLER VE BA�LAMLARI 

Her �eyden önce içinde ya�adı�ımız evren algılanabilir bir yapı arz eder. Bu, evrendeki 

tüm nesnelerin tecrübe edilebilir ve deneye tabi tutulabilir olması anlamına gelmektedir. 

Fakat a�kın bir varlı�ın, tüm varlıklarıyla evrenin yaratıcısının, insan algısının ötesinde 

yüce bir de�ere sahip oldu�u bilinmektedir. Bu vesile ile Yüce Yaratıcı, hem kendini 

insan için daha a�ikâr hale getirmek hem de insanlı�ı ahlaklı bir ya�amla �ereflendirmek 

amacıyla insanlık tarihi boyunca birtakım peygamberler ve kutsal kitaplar göndermi� ve 

böylece onlara lütufta bulunmu�tur. Yüce kitabımız Kur’an-ı Kerim, kutsal kitaplar 

ba�lamında bu lütfun son halkasıdır. Fakat aynı zamanda insano�lunun içinde ya�adı�ı, 

içerisindeki varlıklarla �u ya da bu �ekilde ileti�im halinde oldu�u evren, insanın hakikat 

kar�ısındaki duru�una yardım etmek amacıyla Allah’ın lütfunun bir ba�ka boyutunu 

ifade eder. Kur’anî bir bakı� açından bakıldı�ında evren, insano�luyla birlikte tüm 

varlıkların ya�amlarını devam ettirtecekleri, bir müddet sonra sona erecek olan bir 

ya�am alanı de�il aynı zamanda tüm mahlûkatıyla birlikte evrenin yaratıcısının 

varlı�ının ve birli�inin izlerini ta�ıyan, bunu insana haykıran i�aretlerle doludur.  

Kur’an’ın tabiata ve içerisindeki varlıklara yakla�ırken insanın beklentilerini ve 

yeteneklerini dikkate aldı�ı bilinmektedir. Vahyin yirmi üç yıl gibi uzun bir sürede Hz. 

Peygamber’e (s.a.v.) peyderpey indirilmesi, bazı ayetlerin özel sebeplere (sebeb-i nüzûl) 

                                                 
110 Bunların yanında yukarıdaki kelimeler kadar olmasa da furkân kelimesi de kısmen ayet kavramını 

ça�rı�tıran bir anlam alanına sahiptir. �ki �eyi birbirinden ayırmak, bölmek, temyiz etmek anlamlarına 
gelen f-r-k kelimesinden türedi�i söylenen furkân kelimesi, hak ile batılın arasını ayıran demektir. 
Yine yüce kitabımız Kur’an-ı Kerim, hak ile batılı birbirinden ayırması dolayısıyla furkân ismi ile 
nitelendirilmi�tir. Bunun yanında me�hur dilci �bn Fâris, kelimenin tan yeri anlamına geldi�ini de 
söylemi�tir. Yine furkân günü ifadesi de bedir günü olarak yorumlanmı�tır. Furkân kavramı, temelde 
Kur’an için kullanılmakla birlikte hak ve batılın birbirinden ayrıldı�ı her �ey için kullanılmaktadır.  
Bkz. �bn Fâris, a.g.e., s. 492; �bn Manzûr, a.g.e., II, s. 1085; Okuyan, Kur’an’da Vucûh ve Nezâir, ss. 
236–237. 



 39

göre inmesi,111 Kur’an’ın insan merkezli bir vahiy in�a etti�ini göstermektedir. 

Kur’an’ın ele aldı�ı konuları insanın yeteneklerini dikkate alarak i�lemesinden, onun 

kulak-kalp-göz üçlemesinden hareket ederek insanın hem aklına hem de kalbine nüfuz 

etme niyeti ta�ıdı�ı anla�ılmaktadır. Zira Kur’an’ın imana daveti ve insanın bu davet 

kar�ısındaki �üphelerini bertaraf etmek amacıyla ortaya koydu�u deliller, bizzat hayatın 

içinden seçilmi�lerdir ve yine bu yüzden onda gereksiz felsefi izahlara, kalbe nüfuz 

etmeyecek kupkuru ifadelere yer verilmemi�tir.112 Bunun yerine tabiatın kusursuz 

düzenine i�aret eden do�a olaylarından, güne�in do�ması-batması, ya�murun ya�ması, 

rüzgârın olu�umu, bitkilerin ve hayvanların ya�am biçimleri gibi insano�lunun her gün 

�ahit oldu�u, hissetti�i ve ya�adı�ı �eylerden bahsedilerek insanın kendi varlı�ının 

amacı, hem akla hem de kalbe etki edecek �ekilde i�lenmi�tir. Bu durum �slam’ın 

evrensel mesajının tabiat üzeriden her ya�taki ve her kültür seviyesindeki insanların 

algılarına hitap etmesini sa�lamı�tır. Öyle ki Arap yarımadasının en ücra kö�elerindeki 

kupkuru çöllerde ya�ayan bir bedevi Arap bile Kur’an’ın bu anlatım biçiminden kendi 

nasibine dü�en dersi almı�tır. Buradan �öyle bir sonuç çıkartılabilir: Kur’an, tabiattan 

veya tabiat dı�ı �eylerden bahsederken kendine mahsus bir din dili kullanmaktadır. Bu 

dil, her bakımdan Kur’an’ın kendisine mahsus bir dildir. Kur’an’da �öyle ya da böyle 

bahsi geçen tüm meseleler din dilinin süzgecinden geçirilerek muhataba 

sunulmaktadır.113 Yine bahsi geçen bu dil, indi�i toplumun beklentileri, algı düzeyi ve 

yetenekleriyle do�rudan ili�kilidir. Yüce kitabımızın evrenden ve fiziksel, biyolojik 

yönüyle tabiattan bahsederken bilimsel ve bilgilendirici bir dil kullanmamasının altında 

yatan temel sebeplerden birisinin de kullandı�ı bu ayrıcalıklı dilde gizli oldu�u 

söylenebilir. Bu bakımdan aziz kitabımız, tabiatta meydana gelen her olayı, iman 

esasları ba�lamında de�erlendirmi�tir. Bu hususu ileride daha geni� de�erlendirece�iz. 

�slamın tabiata, en genel anlamıyla evrene bakı�ı do�al olarak köklerini bizzat Kur’an’ın 

kendisinden almaktadır. Burada kevnî ayetlerin bu bakı�ın olu�masında en önemli 

konuma sahip oldu�u rahatlıkla anla�ılacaktır. Yüce kitabımızın bütünlü�ü içerisinde 

                                                 
111 Ayetlerin nüzûl sebeplerini bilmek hem o ayetlerin tefsiri hem onlardaki ilahi mefhumun anla�ılması 

hem de onlardan bir takım fıkhi hükümler çıkartılması açısından önem arz etmektedir. Nüzûl 
sebeplerini bilmenin Kur’an’ın maksadını anlamaya faydaları için Bkz. �shak Yazıcı, “Nüzûl 
Sebeplerini Bilmenin Kur’an Tefsirindeki Önemi”, OMÜ �lahiyat Fakültesi Dergisi, 2, 1987, ss. 117–
128; Mustafa Ünver, “Kur’ân’ı Nüzûl Sebepleriyle Anlamak”, Yeni Ümit, 86, 2009. 

112 Kazancı, a.g.m., s. 107. 
113 Kırca, “Kur’ân ve Tabiî �limler”, Kur’an Mesajı �lmî Ara�tırmalar Dergisi, 16-17-18, 1999, ss. 72-73. 
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oldukça yekûn tutan kevnî ayetler, bir taraftan içinde ya�adı�ımız evren ve içindekiler 

hakkında bizi bilgilendirirken di�er taraftan Kur’an’ın en temel sorunsalı Allah’a imanla 

birlikte iman esaslarının keyfiyeti konusunda bize dersler vermektedir. Bu ba�lamda 

Kur’an’ın tabiat ö�retisi hakkında malumat sahibi olmak, �slam’ın en temel ilkeleri olan 

iman esaslarının do�ru bir düzleme oturtulmasına katkı sa�layacaktır.  

Peki, Kur’an’ın tabiat ö�retisi nelerden olu�maktadır? Bu sorunu cevabını Fazlur 

Rahman, üç ana ba�lık altında özetlemi�tir: Birincisi, tabiat en genel anlamıyla evren, 

ba�lı ba�ına bir kosmozdur. �kincisi, geli�en ve büyüyen canlı bir düzendir. Son olarak 

evren, amaçsız bir düzene sahip olmayıp bir gayeye i�aret etmektedir. Böylece Kur’anî 

bir bakı� açısında evren ve içindekiler, bir oyun alanı olmadı�ı için insan tarafından son 

derece ciddiye alınmalı ve bu düzenin kanunları ara�tırılmalı, ke�fedilmeli, �slam’ın 

temel ahlaki de�erlerinin gerçekle�tirilece�i bir yer haline getirilmeye çalı�ılmalıdır.114 

Tabiatın ara�tırmaya, ke�fetmeye müsait bir düzende yaratılması, hidayete sevk edici ve 

dalâletten nehyedici niteliklerle donatıldı�ının bir i�areti olarak görülmelidir. Zira 

insanın evrene ve içindeki varlıklara dikkatle yönelmesi, onları incelemesi ve tecrübe 

etmesi, kaçınılmaz olarak oradan kendisi için �slami bir yön bulmasına vesile olacaktır. 

Çünkü tabiat, en yalın haliyle felsefi anlamda iyidir, Allah’ın bir lütfu olarak ortaya 

çıkmı�tır.115 Zaten Allah’ın lütfunun bir yansıması olarak ortaya çıkan bir �eyin kötü 

�eklinde bir ithamla kar�ılanması dü�ünülemezdi. Yine Kur’an’ın her fırsatta dikkatleri 

tabiatın kendisine yönlendirmesi, ondan dersler çıkarılması konusundaki kararlılı�ı, 

tabiatın hidayete sevk edici bir yönünün bulunması onun bir kitap gibi algılandı�ının 

kanıtıdır aynı zamanda. Kur’an’ın tabiatı bir i�aret (ayet) olarak nitelendirmesi, ilahi 

hakikatin tüm zerrelerini yalın haliyle yansıtmasına olanak tanımasıyla ilgilidir. Bu 

bakımdan Kur’an, tabiata dikkatle yakla�an, ondan ders çıkarma gayreti içerisinde olan 

kimseleri her fırsatta övmü�; aksi tavır takınan kimseleri ise yermi�tir. Di�er taraftan 

Kur’an, tabiat kitabının nasıl okunması, bu okumanın nasıl olması gerekti�i konusunda 

da yöntemler sunmu�tur: 

“Ku�kusuz göklerin ve yeryüzünün yaratılı�ında, gece ve gündüzün 
birbirini izlemesinde derin kavrayı� sahipleri için alınacak dersler 

                                                 
114  Adil Çiftçi, Fazlur Rahman �le �slamı Yeniden Dü�ünmek, Ankara: Kitâbiyât Yayınları, 2001, s. 193. 
115 �smail Râci el-Fârûkî & Luis Lâmia el-Fârûkî, �slam Kültür Atlası, M. Okan Kibaro�lu, Zerrin 

Kibaro�lu (çev.), �stanbul: �nkılâb Yayınları, 1999, s. 353. 
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vardır. Onlar ki; ayaktayken, otururken ve uyumak için uzandıklarında 
Allah’ı anar, göklerin ve yerin yaratılı�ı üzerine tefekkür ederler. 
Rabbimiz! Bütün bunları anlamsız ve amaçsız yaratmadın! Yücelikte 
e�sizsin! Bizi ate�in azabında koru!”116 

Yukarıdaki ayet ve bu ayetle aynı amacı hedefleyen benzer ayetler manzumesi, insanın 

kendi dı�ındaki dünya ile irtibatının �slami bir hayat kurmada kaçınılmaz bir sonuç 

oldu�unu göstermektedir. Bu, vahyî kitap olan Kur’an’la tabiat kitabı arasındaki 

ba�lantının, birlikteli�in önemine i�aret eder. Hiç okuma-yazma bilmeyen kimselerin 

bile Kur’an’da bilge insanlar olarak nitelendirilmesinin de açıklamasıdır aynı zamanda. 

Vahyî kitap olan Kur’an Yüce Yaratıcı’nın sıfatlarını, isimlerini bir bir sayarken, kainât 

kitabı da O’nun sıfatlarının tecellilerini tüm çıplaklı�ıyla ve yalınlı�ıyla insan algısına 

sunar. Her ikisinde de temel hedef insanı hidayete erdirmektir. Böylece Hz. Peygamber 

(s.a.v.) vasıtası ile inen kitapla tabiat kitabı arasında olu�turulacak bir ayrım, anlamsız 

ve yapay bir ayrı�tırma olacaktır.  

Kur’an-ı Kerim bir hidayet kitabı olması hasebiyle insana bu alanda rehberlik edecek 

tüm insan dı�ı unsurları bu yönde kullanmı� ve bunları bir malzeme olarak gözler önüne 

sermi�tir. Bu ba�lamda Kur’an, Allah’ın tabiatla olan ili�kisi konusunda bilgilere yer 

verdi�i gibi insanın tabiatla ve tabiat içindeki di�er varlıklarla ili�kisinin nasıl olması 

gerekti�i hususunda da açıklamalar ve kanunlar getirmi�tir. Bu ili�kilerin kavranması, 

kevnî ayetlerin Kur’an’ın bütünlü�ü içerisindeki konumu hakkında bize bir takım 

ipuçları verecektir.  

A.  KUR’AN’DA ALLAH-TAB�AT �L��K�S� 

Günümüzde ya�ayan dinlere bakıldı�ında bunların evrene iki açıdan yakla�tıkları 

görülür. Birinci grup tabiata kutsal bir anlam yüklerken, ikinci grup tabiatı sonradan 

yaratılmı� cismanî bir varlık olarak kabul eder.117 �slam’ın tabiat anlayı�ı ikinci grubun 

anlayı�ına daha uygundur. Çünkü birincisinde tabiatın tanrıla�tırılma tehlikesi söz 

konusudur. Böyle bir yakla�ımın ürünü olarak tabiat, mitolojik anlamlarla yüklü, 

haddinden fazla esrarlı olan, tanrısal, yüce ve büyüleyicidir. Tabiata bu �ekilde 

                                                 
116 3/Âl-i �mrân/190–191. Benzer ayetler için Bkz. 2/Bakara/164; 16/Nahl/12; 25/Furkân/62;     

27/Neml/86;31/Lokman/31; 45/Câsiye/3–4; 51/Zariyat/47. 
117  Dinlerin tabiat anlayı�ları, Tanrı-evren-âlem ili�kisi konusunda daha ayrıntılı bilgiler ve bunların 

ele�tirileri için Bkz. A. R. Mohapatra, “Tanrı ve Evren”, Metin Yasa (Çev.), Tabula-Rasa Felsefe 
Teoloji, 1, 3, 2001.   
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tapınmacı bir yakla�ımın korkuyla harmanlanmı� teslimiyeti de beraberinde getirdi�i 

birçok mitolojik metinlerde kendini göstermektedir. Özellikle do�u dinlerinde kendini 

gösteren bu tapınmacı yakla�ım, tabiatın sonsuz ve sınırsız; her �eyin özünü te�kil eden 

ilk ve buna ba�lı olarak sonsuz oldu�u �eklindeki inanı�ları tetiklemi�tir. Böyle bir 

inanı�ın zeminini olu�turan birçok dinsel veya mitolojik açıklamadan bahsedilebilir. 

�nsanlık tarihinden ilk dönemlerinden bugüne de�in, tabiatın açıklanamayan olayları 

böyle bir anlayı�ı sürekli güçlendirerek beslemi�tir. Fakat Yahudilik, Hıristiyanlık ve 

özelde �slamiyet’ten müte�ekkil olan ilahi dinler, di�erlerinin aksine tabiata ve içindeki 

olaylara tanrısal bir anlam yüklemek yerine onun tanrının varlı�ının bir delili olarak 

kabul etmi�lerdir. Bu üç din için tabiat sonradan yaratılmı�tır ve bu yüzden ölümlüdür. 

Kendi içinde iyidir ve insanın ona yakla�ımının bir uzantısı olarak, ondan çıkardı�ı 

sonuçlar açısından kötü hale dönü�ebilir. 118 

�slam dini tabiata cismani bir anlam yüklemede di�er ilahi dinlerden (Yahudilik ve 

Hıristiyanlık) daha ileridedir. Yine di�er ilahi kitaplarla kıyaslandı�ında Kur’an’ın 

evrene, içindeki olgu ve olaylara daha fazla vurgu yaptı�ı bilinmektedir. Bu vurgunun 

altında yatan temel sebep, Kur’an’ın tabiatı okunması, ara�tırılması ve anla�ılması 

gereken bir kitap olarak görmesinden ileri gelmektedir. Kur’an ayetleri ile tabiat ayetleri 

arasındaki bu ili�ki, yaratılmı� her �eyin Allah’tan geldi�i ve bu yüzden her �eyde 

O’ndan bir takım izler bulunabilece�i; netice olarak O’na dönülece�i ilkesinden 

kaynaklanmaktadır. Bu çerçevede �slam inancında Kur’an’ın ayetlerini do�ru bir �ekilde 

anlamanın, tabiat ayetlerini do�ru bir �ekilde anlamaktan geçti�i söylenebilir. Kur’an’ın 

birçok meselede hiç ba�lantı yokmu� gibi zannedilen konularda bile dikkatleri hemen 

tabiata çekmesi, Kur’an ayetleri ile tabiat ayetleri arasıdaki ba�lantıyı en güzel �ekilde 

açıklamaktadır. Dolayısıyla �slam’ın tabiat anlayı�ı, cismani ve kendi dı�ındaki 

hakikatleri yalın bir �ekilde açı�a vuran bir düzene i�aret eder. Kur’an tasavvurunda bu 

öyle bir düzendir ki zerreden kürreye her �ey birbiriyle irtibatlı, birbirine ba�ımlı ve 

netice itibariyle kendi varlı�ının yegâne sebebi olan Halik-i Mutlak’la her an ili�ki 

halindedir.119 Böylece Allah ile evren arasındaki ili�kinin boyutları da anla�ılmı� olur.  

                                                 
118 Fârûkî, a.g.e., ss. 343–344. 
119 Fârûkî, a.g.e., ss. 343–344. 
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Kur’an’da Allah’la tabiat arasındaki ili�kinin iki boyutlu oldu�u söylenebilir. Birincisi, 

Allah’ın tabiatla ili�kisidir ki bu Allah’ın tüm varlıkları yaratması ve onları sınırsız 

ilmiyle ku�atması anlamına gelmektedir. �kincisi boyut ise tabiatın Allah’la ili�kisi. Bu 

da tabiattaki her �eyin Allah’ın kendisini yarattı�ının bilinciyle hareket etmesi ve lisan-ı 

hali ile O’nu tesbih ve takdis etmesidir. Evrendeki ilahi denge ve intizam, bunun açık 

alâmetleriyle doludur. 

1. Allah’ın Tabiatla �li�kisi 

Kur’an’da Allah-tabiat arasındaki ili�kiyi tanımlayan en önemli kar�ılık, Allah’ın 

mutlak anlamda yaratıcı, buna kar�ın Allah dı�ındaki tüm canlı ve cansız varlıkların ise 

sonradan Allah tarafından yaratılmı� oldu�u gerçe�idir. Bu çerçevede tabiatla 

kar�ıla�tırıldı�ında Allah, sonsuz ve mutlak bir güce sahipken, di�er varlıklar ise 

fânidir. Fazlur Rahman’a göre insan da dâhil olmak üzere her varlı�ın sınırlı oldu�u 

fikri, Kur’an’ın kozmoloji ve teolojisindeki en önemli noktalardan biridir. Böylece 

yaratan ile yaratılmı�lar arasındaki temel fark da ortaya konmu� ve tabiatın tanrısal 

sıfatlarla tanımlanmasının da önüne geçilmi� olmaktadır.120 Çünkü Allah dı�ındaki 

hiçbir �ey ilahi de�ildir ve O’nun dı�ındaki her �eyin mutlak anlamda bir sonu vardır. 

Zaten Kur’an, tabiata ve içindeki herhangi bir varlı�a bu anlamda bir kutsallık 

atfetmenin �slam’ın en temel inanı�ı olan tevhit ilkesine aykırı oldu�unu ifade etmi� ve 

bunu �irk olarak nitelendirmi�tir. �irkin her türlüsü Kur’an’da zulüm121 olarak kabul 

edilmi�tir. Bu, direkt olarak tabiata veya onun bir parçasına kutsallık atfedip tapınmak 

�eklinde olabilir. Allah’ın yarattı�ı varlıkları O’nun bir parçasıymı� gibi algılamak 

�eklinde olabilir122 veya Allah’a inanmasına ra�men O’nunla birlikte tabiatın bir parçası 

olan ba�ka varlıklara tapmak �eklinde olabilir.123 Ayrıca yeryüzünün cansız nesnelerini 

ilah edinmek �eklinde olabildi�i124 gibi tabiattaki herhangi bir nesneye dua etmek, onu 

yardıma ça�ırmak ve ondan �efaat dilemek �eklinde de olabilir.125 Her ne �ekilde olursa 

olsun Kur’an, tüm bu inanı� ve anlayı� biçimlerini �irk, netice itibariyle zulüm olarak 

nitelendirmi� ve bunun Allah’a kar�ı bir suç ve iftira oldu�unu belirtmi�tir. 

                                                 
120 Çiftçi, a.g.e., s. 194. 
121 31/Lokman/13. 
122 43/Zuhruf/15. 
123 40/Mü’min/66. 
124 21/Enbiya/21. 
125 39/Zümer/43. 
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Burada �smail Râci el-Fârûkî’nin (ö. 1986) �u ifadeleri meseleyi çok güzel 

özetlemektedir: 

“�slamî inanı� sisteminde tabiat, Yüce Allah’ın emriyle yoktan var 
edilmi�, Allah’ın mahlûkudur. O ‘tamamıyla ba�ka’ ya da leyse 
kemislihi �ey’un126 olarak ifade edilir ve Allah’ın zatından kesinlikle 
farklıdır. Allah’ın ba�ka oldu�u, yani gerçekli�in ikiyüzlü oldu�u; bir 
yüzünde üstün Yaratıcı, di�er yüzünde ise geri kalan her �ey, tüm 
mahlûkat oldu�u �slam’ın üzerinde en fazla durdu�u ö�retidir. 
Yaratılmı� olanı yaratanla karı�tırmak, Kur’an’a göre korkunç bir 
hatadır. Çünkü Allah, tek olan yaratıcıdır.”127 

Bu hususla ilgili olarak Kur’an, yeryüzü ve gökyüzünü yaratanın Allah olmasına 

ra�men ondaki bir takım nesnelere kutsallık atfederek bu varlıklardan yardım isteyen 

kimseleri açık �ekilde ele�tirmi�,128 mantıklı dü�ünüldü�ü taktirde evrenin tek bir 

yaratıcısının olabilece�inin daha anla�ılabilir oldu�unu ifade etmi�tir.  

“E�er göklerde ve yerde Allah’tan ba�ka ilahlar olsaydı, (gökler ve 
yer) kaos içinde mahvolurdu.”129 

Evrendeki her �eyin yaratıcısının Allah oldu�u fikri, Kur’an’ın en temel fikridir ve 

tabiata bakı�ın ana eksenini olu�turur. Allah-tabiat ili�kisinde bu durum her zaman 

dikkate alınmak sûretiyle tabiattaki nesneler ve olaylar de�erlendirmeye tabi tutulur.  Bu 

hususta Kur’an �öyle demektedir:  

“Do�u da Allah’ındır, batı da. �u halde nereye dönerseniz dönün, 
orası da Allah’ın yönüdür. Çünkü Allah, sınırsızdır ve ilmi her �eyi 
ku�atandır.”130   

Bu ayet birçok anlamı içinde barındırmaktadır. En yalın haliyle ayetin evrenin yapısı ile 

ilgili oldu�u rahatlıkla anla�ılacaktır. Buna göre, güne�in do�du�u ve battı�ı yerler, 

uzayın o uçsuz bucaksız bo�lu�unun herhangi bir noktası; kupkuru çöllerden tutun da 

yemye�il arazilerin içindeki bir taneci�in hayat buldu�u topraklar; deh�et verecek 

derecede heybetli da�ların adeta gö�e de�iyormu�çasına uzandı�ı yerler; okyanusların 

en karanlık noktaları hep Allah’a aittir ve O’nun ilminin dı�ında de�ildir. Bu anlatılanlar 

ve anlatılamayanlar Allah’ın tabiattaki yansımalarıdır ve O’na i�aret eder. Kur’an’ın 

                                                 
126 42/�ûrâ/11. 
127 Fârûkî, a.g.e., s. 344. 
128 13/Ra’d/16. 
129 21/Enbiya/22. 
130 2/Bakara/115. 
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kevnî ayetleri, yüce Allah’ın evrenin yaratıcısı ve her �eyin yegâne kayna�ı oldu�unu 

dillendiren ifadelerle doludur. 

“Hiçbir �ey yoktur ki, onun kayna�ı Bizim katımızda olmamı� olsun; 
fakat Biz her bir �eyi tespit ve tayin edilmi� bir ölçüye göre 
indiririz.”131 

Kur’an’da evrenin yüce Allah’ın takdiri ile yaratılı�ı hakkında birçok ayet 

bulunmaktadır. Bu ayetler manzumesinden çıkartılacak ortak sonuç evrendeki tüm 

varlık sahasının Allah’ın Ol! (kün) emrinin bir tecellisi olarak ortaya çıktı�ıdır. Allah’ın 

tekvin sıfatı, varlıkların olu�umunun da ba�langıcıdır.  

“Gökleri ve yeri yoktan, e�siz ve benzersiz yaratan O’dur. Bir i�in 
olmasını murad etti�inde, ona sadece ‘ol’ der ve o da hemen olu� 
sürecine girer.”132 

�slam inancında evrendeki her �ey Yüce Yaratıcı’nın bir kelimesinin eseridir. Bu 

hususta Allah’ın mutlak hâkimiyeti söz konusudur. Hallâk ismi gere�ince evrendeki 

görünen veya görünmeyen tüm varlıkları yaratan O’dur ve yarattı�ı �eylerden asla gâfil 

de�ildir. O’nun ilmi her �eyi ku�atmı�tır. O, görüneni bildi�i gibi idrakleri a�an gaybî 

�eyleri de sonsuz ilmiyle bilmektedir.  

 “Bakın, Yaratan bilmez mi hiç? Zira O ilmiyle her �eye nüfuz eden, 
her �eyden haberdar olandır.”133 

Kur’an’ın ifadesine göre, evrenin yaratıcısı Allah’tır ve onu belli bir amaçtan yoksun 

yaratmamı�tır. O, Muhît sıfatıyla yarattı�ı her �eyi ku�atmaktadır. Her �ey O’nun idaresi 

altındadır ve her �eyi hakkıyla koruyan ancak O’dur. Yüce yaratıcının her �eyi ku�atan 

yönü, insanın tabiatla olan münasebetinde her an Allah’ı dikkate alan bir yönde 

ilerlemesinin zorunlulu�unu da ortaya koymaktadır. Böylece insan Muhît olan Allah’ı 

her yerde görmekte ve O’nun gerçekli�ini tabiatın her alanında tecrübe etmektedir. 

Allah’ı Muhît olarak görmek do�anın kutsal niteliklerinden Allah’ın ayetlerini bulmak 

                                                 
131  15/Hicr/21. 
132  2/Bakara/117. Benzer ayetler için bkz., 3/Âl-i �mrân/47,59;  6/En’am/73; 16/Nahl/40; 19/Meryem/35;                     

36/Yasin/82; 40/Mü’min/68; 54/Kamer/50; 59/Ha�r/24. 
133 67/Mülk/14. Benzer ayetler için Bkz. 15/Hicr/86; 18/Kehf/109; 23/Mü’minun/17; 27/ Neml/65; 

40/Mü’min/7. 
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ve ilahi gerçeklik tarafından nüfuz edilmi� bir çevre olan tabii çevrenin varlı�ından 

haberdar olmak demektir.134 Bu hususta �u ayet meramımızı açıklamaktadır: 

“Göklerde ve yeryüzünde olan her �ey Allah’a aittir ve Allah her �eyi 
çepeçevre ku�atmı�tır.”135 

Ayrıca Kur’an’da Allah-tabiat ili�kisinde üzerinde çokça durulan hususlardan bir di�eri 

Allah’ın yarattı�ı varlıklar üzerinde sınırsız tasarrufa sahip olmasıdır. Yüce Allah, 

evrenin yaratıcısı oldu�u gibi onun üzerinde sınırsız güce sahiptir. Evrendeki her varlık 

O’na muhtaç olmasına ra�men O, hiçbir �eye ve kimseye muhtaç de�ildir. Yarattı�ı 

�eyler üzerinde istedi�i eklemeleri yapandır. O’nun yaratması belli dönemde olup biten 

bir olay de�il, varlıkların devamını sa�laması açısından bilinçli bir yaratmanın eseri 

olarak sürekli bir olu� içerisindedir. Bizim bildi�imiz veya bilmedi�imiz �eyleri 

yaratmı� ve yaratacaktır. Varlıkları ilk ba�tan nasıl yarattı ise onların sonunu tayin 

edecek olan da yalnızca O’dur.  

“Göklerde ve yerde bulunan her varlık, O’na muhtaçtır; her an O, 
hayata ve varlı�a dair her �eye müdahildir.”136 

Yukarıda sadece bir bölümünü zikretmekle yetindi�imiz ayetlerden anla�ılmaktadır ki 

tabiata her yönüyle vakıf olan ve ona her an müdahil bir Allah dü�üncesi, Kur’an’ın 

Allah-tabiat ili�kisini açıklayan en önemli noktalardan biridir. Zira Allah, ayetlerden de 

anla�ılaca�ı üzere tabiatı ve içindekileri yaratıp kendi haline bırakmamı�tır. Allah’a 

yarattı�ı tabiata müdahale etme yetkisi tanımayan deistik fikirlerin tabiatı anlamada ne 

kadar etkili olacakları, üzerinde dü�ünülmesi gereken bir husustur. Tabiatta Allah’ı 

i�levsiz kılacak deist yorumlar, amaçsız ve ba�ıbo� bir tabiat anlayı�ının olu�masına 

sebep oldu�u gibi ondaki karma�ıklı�a ra�men muazzam dengenin ve uyumun 

anla�ılmasına katkı sa�lamaktan uzaktır. Hâlbuki Kur’anî bir bakı� açısı tabiatı ve 

içindekileri belli bir düzen içinde anlamayı zorunlu kılmaktadır. Kevnî ayetler bu 

bakı�ın anla�ılması açısından önem arz etmektedir. Kur’an’ın bakmamızı istedi�i 

noktadan meseleye yakla�ıldı�ında anla�ılacaktır ki evrenin herhangi bir yerindeki en 

küçük fiziksel ya da duygusal bir hareketlilik, Allah’ın nazarından kaçmaz ve ilahi irade 

dı�ında kendi ba�ına bir olu�uma gidemez. �u ayeti kerime bunun en güzel 

                                                 
134  Seyyid Hüseyin Nasr, Bir Kutsal Bilim �htiyacı, �ehabeddin Yalçın (çev.), �stanbul: �nsan Yayınları, 

1995, s. 177.  
135   4/Nisa/126. 
136   55/Rahman/29. Di�er ayetler için Bkz. 10/Yunus/34; 15/Hicr/86; 27/Neml/64; 35/Fatır/1. 
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örneklerinden birisidir. Evrende Allah’a söz hakkı bile tanımayan deizmin aksine 

Kur’an’ın, yarattı�ı varlıklara her an müdahil olan bir Allah tasavvurunu zihinlere 

kazımaya çalı�tı�ı anla�ılacaktır.  

“Zira gaybın anahtarları yalnızca O’nun katındadır; onu ba�kası de�il, 
yalnızca O bilir. O, karada ve denizde olan-biten her �eyi bilir; hiçbir 
yaprak dü�mez ki O bunu bilmesin; yerin derinliklerinde bir tek 
tohum, ya�-kuru hiçbir �ey yoktur ki O’nun apaçık yasasına dâhil 
olmasın.”137 

2. Tabiatın Allah’la �li�kisi 

Her ne kadar vahye muhatap olan yalnızca insan olsa bile onun dı�ındaki di�er 

varlıkların Allah’la olan ili�kilerin en az insan kadar bilinçlidir. Kur’an, do�aya çok 

farklı bir yakla�ımla bakarak ona yepyeni, kendi bakımından tamamen orijinal anlamlar 

yüklemi�tir. Bunların en önemlisi ise Kur’an’ın tabiata basit bir nesne gibi yakla�mayıp 

onu ve içindekileri dü�ünen, �uurlu varlıklar olarak de�erlendirmesidir.138 Yüce 

Allah’ın lütuflarına kar�ılık varlıklardan O’na yönelik cevaplar Kur’an’da çokça yer 

tutmaktadır. Bunlar, kimi zaman O’nu tesbih ve takdis etmek �eklinde kimi zaman da 

O’na secde etme ve boyun e�me �eklinde ifade edilmektedir. Bu bakımdan en yalın 

haliyle tabiatın müslüman oldu�u dile getirilmi�tir.139 Yaratıcı ile yaratılan arasındaki 

ili�kilerin tabiattaki tezahürleri bir anlamda insana ilahi hakikat kar�ısında nasıl 

davranması gerekti�i konusunda ipuçları vermektedir. A�a�ıdaki ayetler tabiatla Allah 

arasındaki �uurlu ili�kinin en güzel örnekleridir. 

“Yedi gök, yer ve onlarda ya�ayan her bilinçli varlık O’nun sonsuz 
yüceli�ini dillendirirler; daha da öte, (lisan-ı hal ile) O’nun ululu�unu 
övgüyle dile getirmeyen bir tek nesne dahi bulunmamaktadır ve fakat 
siz onların ululayan dilini anlamamakta (ısrarcısınız).”140 

3. Bütün Varlıkların Allah’ı Tesbih Etmesi 

Ayeti kerimede evrendeki tüm varlıkların Allah’ı tesbih ettikleri ve O’na secde ettikleri 

belirtilmektedir. Meseleyi izah etmeden önce secde ve tesbih kelimelerinin anlamları 

hakkında kısa bir açıklama yapmak yeninde olacaktır. Tesbih kelimesi,  asıl anlamı 

                                                 
137 6/En’am/59. Benzer ayet grupları için Bkz. 2/Bakara/107; 3/Âl-i �mrân/187; 5/Mâide/40; 9/Tevbe/116; 

24/Nur/42; 25/Furkân/7; 36/Yasin/83; 39/Zümer/62-63; 42/�ûrâ/49; 43/Zuhruf/85; 45/Casiye/27; 
48/Fetih/14; 57/Hadîd/2,5; 85/Bûrûc/9. 

138 Kazancı, a.g.m., s. 119. 
139 Nasr, a.g.e., s. 163. 
140 17/ �srâ/44. Yine Bkz. 16/Nahl/48–49; 21/ Enbiya/79; 22/Hac/18; 24/Nur /41; 34/Sebe/10; 62/Cuma/1. 
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akmak olan s-b-h kökünden gelmekte ve Yüce Allah’ı noksan sıfatlardan uzak tutma 

anlamına gelmektedir. Tesbih, hem niyet hem söz hem de davranı�ları kapsayan bir 

kavramdır.141 Secde kelimesi ise, secde etmek anlamında s-c-d kökünden gelen bir isim 

olarak secde etmek, saygıyla e�ilmek, boyun e�mek ve teslim olmak anlamlarına 

gelmektedir. Bunun yanında �sfehânî, kelimenin insanlar, hayvanlar ve cemâdatın hepsi 

için kullanılan ortak bir kelime oldu�unu ifade etmi� ve secdeyi iki kısma ayırmı�tır. 

Birincisi ihtiyarî secdedir ki yalnızca insanlara mahsustur. �kincisi ise emrine, hizmetine 

verme anlamındadır ki bu da hem insanlar hem de di�er varlıkları içinde alan genel bir 

anlama sahiptir.142 Varlıklar, Allah’a kar�ı sorumluluklarının bilincinde olarak onu 

tesbih ederler. Yani burada �uurlu bir boyun e�me söz konusudur. Bu aynı zamanda 

Allah’ın yaratma lütfuna da bir te�ekkürdür.  

Kur’an’da Allah’ı tesbih etti�i bildirilen varlıklar üç grupta de�erlendirilmi�tir. Birincisi 

genel olarak bütün varlıklar; ikincisi melekler, cinler ve insanlar gibi akıllı varlıklar; son 

olarak yedi gök ve yer, da�lar ve ta�lar, ku�lar, gök gürültüsü gibi akıl sahibi olmayan 

varlıklardır.143 Kur’an’ın bildirdi�ine göre her varlık, kendi lisan-ı haliyle bunu 

gerçekle�tirmekte ve Allah’a kar�ı sorumluluklarını yerine getirmektedir. Kimi zaman 

bir gök gürültüsü O’nun yüce kudretini dillendirmekte;144 kimi zaman da da�ların ilahi 

emanetin a�ırlı�ından ve Allah’a saygıdan dolayı paramparça olmasından korkuldu�u145 

Kuran’da ifade edilmi�tir.  Bunun yanında O’nun azamet ve ha�yetinden dolayı 

yuvarlanan ta�lar;146 Hz. Davud’un Allah’ı tesbih etmesine i�tirak eden da�lar ve 

ku�lar;147 hep tabiattaki sözü edilen secde ve tesbihatın farklı hallerini ifade ederler. 

Yukarıda meali verilen ayette geçen siz onların ululayan dilini anlamamakta 

(ısrarcısınız) ifadesi, Allah’la tabiat arasındaki kar�ılıklı ili�kinin insan algısının 

ötesinde boyutlarının da oldu�unu göstermektedir. Yeryüzündeki insan dı�ındaki 

varlıkların yüce Allah’ı kendi lisanlarıyla tesbih etmeleri, temsili bir anlatım olarak 

kabul edildi�i takdirde onların yaratıcısı olan Allah’ın varlı�ına delalet etmektedir. 

�nsanların Allah’ı tesbihi subhânallah demeleriyle, insan dı�ındaki di�er varlıkların 
                                                 
141 Okuyan, Kur’ân’da Vucûh ve Nezâir, s. 472; �sfehânî, a.g.e., s. 324; �bn Manzûr, a.g.e., II, s. 81. 
142 �sfehânî, a.g.e., s. 328. 
143 Celil Kiraz, “Bir Tefsir Problemi Olarak Bütün Varlıkların Allah’ı Tesbih Etmesi”, UÜ�FD, 15/2, 

2006, s. 309–341. 
144 13/Ra’d/13. 
145 59/Ha�r/21. 
146 2/Bakara/74. 
147 38/Sad/18–19 
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tesbihi ise Allah’ın tenzihine delâlet etmeleri ile olmaktadır.148 Bu sebeple varlıkların 

tesbihatı, her �eyden önce onun derunî anlamlarını i�itecek kulaklar için bir tevhit 

ilanıdır.149 

Dirayet tefsiri müfessirlerimiz evrendeki varlıkların Allah’a secde etmelerini ve O’nu 

hamd ile tesbih etmelerini temelde iki bakımdan de�erlendirmi�lerdir. Birincisi, dil ile 

tesbihtir ki varlıklar Allah’ı kendi dilleriyle tesbih ederler; fakat insanlar bunu 

anlayacak melekelere sahip de�ildirler. �kincisi ise lisan-ı hal ile tesbihtir ki bu da 

evrendeki tüm varlık ve olayların kendi olu�larını, i�leyi�lerini düzenleyen ilahi yasaya 

boyun e�meleridir.150 Her iki yakla�ımı birle�tirici bir üçüncü yakla�ım olarak da akıllı 

varlıkların sözlü, akıl sahibi olmayan varlıkların ise delâlet yoluyla Allah’ı tesbih 

etmeleri anlayı�ı burada zikredilebilir. Bu son e�ilime sahip müfessirler ço�unlukla 

dirayet tefsiri müfessirleridirler. En belirgin özelliklerini Zemah�erî ve Râzî’de 

gördü�ümüz bu müfessirler, tesbîh konusuyla ilgili olarak hakîkat anlayı�ını da kabul 

etmekle beraber, delâlet anlayı�ını ön plana çıkaran bir görü�ü benimsemi�lerdir. Hatta 

bazı ayetlerin, bazı fıkıh usûlü kaidelerinden hareketle sadece delâlet tesbihi yönünde 

anla�ılmasının mümkün oldu�u do�rultusunda görü� bildirmi�lerdir.151 

Varlıların Allah’a secde etmeleri ve tesbihte bulunmalarıyla ilgili olarak meselenin 

duygu yönünü dikkate alan yorumları da burada kısaca aktarmak konunun tüm 

boyutlarını ortaya koyması açısından önem arz etmektedir. Buna göre tabiatın kendi 

lisanıyla Allah’ı tesbih etmesi ve onun varlı�ına i�aret etmesinin insan duygusunu 

harekete geçirmeyi amaçlayan bir yönü de bulunmaktadır. Tabiata sedece Allah’tan 

emir alan ve bu emri harfiyen yerine getiren tek yönlü bir varlık olarak bakmanın 

ötesinde, Allah’a kar�ılık veren, O’nunla her �ekilde diyalog içinde bulunan canlı bir 

varlık olarak görmek açıktır ki insanın duygu dünyasına derinlik ve canlılık getirecektir. 

Bu kar�ılıklı ili�ki, Allah’ın kendisine nimet verdi�i halde O’na kar�ılık vermede 

geciken, belki bunu ciddiye almayan insan için de iyi bir davranı� örne�idir.152 

                                                 
148 Vehbe Zuhayli, Tefsîru’l-Münîr, Hamdi Arslan ve Di�erleri (çev.), �stanbul: Risale Yayınları, VIII, 

2005, s. 74. 
149 Ebu’l A’lâ el-Mevdûdi, Tefhimu’l Kur’an, Muhammed Han Kiyani ve Di�erleri (çev.), �stanbul: �nsan 

Yayınları, 1991, II, s. 514.  
150 Hayrettin Karaman ve Di�erleri, Kur’an Yolu: Türkçe Meâl ve Tefsir, �stanbul: Diyanet ��leri 

Ba�kanlı�ı Yayınları, 2007, ss. 485–486. 
151  Kiraz, a.g.m., s. 314;  
152  Kazancı, a.g.m., s. 121. 
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Yukarıda mealini vermi� oldu�uz ayetler, sözü edilen duygu yo�unlu�unun derinli�ini 

ifade etmesi açısından dikkate de�erdir. Böylece evrendeki her �eyin insanı belli 

noktalarda harekete geçirmeye çalı�an, ona bir takım hedefler gösterecek amaçlılıkla 

donatılmı� oldu�u anla�ılacaktır. Bu amaçlılık, Kur’an’da Allah-tabiat ili�kisinin en 

önemli yönünü ifade eder.  

Kur’an’a bakıldı�ında görülecektir ki tabiatla �öyle ya da böyle ilgili olan ayetlerin 

ço�unlu�u, Allah’a ve ahiret gününe iman çerçevesinden bir de�erlendirmeye tabi 

tutulmu�tur.  

B. KEVNÎ AYETLER VE �MAN ESASLARI 

1. Allah’a �man Bakımından Kevnî Ayetler 

Kur’an’ın birçok meseleyi iman ba�lamında de�erlendirdi�i ve tüm konuları iman 

esaslarına göre bir tasnife tabi tuttu�u bilinmektedir. Yine bilinmektedir ki Kur’an, 

tabiata ve içerisindeki nesnelere iman perspektifinden bir anlam yüklemektedir. Çünkü 

onun en temel sorunu olan imanla insanın ya�adı�ı ve faydalandı�ı do�al çevre arasında 

bir ba�lantı kurulması, iman esaslarının tüm yönleriyle anla�ılmasına yardımcı 

olacaktır. Kur’an’ın iman esasları içerisinde en önemli konuma sahip olan �üphesiz 

Allah’a imandır. Esasında Allah’a olan inancın, iman esaslarının tümünün özünü te�kil 

etti�i söylenebilir. Bu bakımdan di�er iman esasları her yönleriyle Allah’a imanın farklı 

boyutlarını ifade ederler. �man esaslarından birinin inkâr edilmesi sonuç itibariyle 

Allah’a olan inancı zedelemekte ve ki�iyi inkâra götürmektedir.  

Kur’an’ın ortaya koymu� oldu�u delilleri sadece kevnî ayetler ba�lamında 

de�erlendirmek yanlı� olacaktır. Kevnî ayetlerin yanında Allah’ın varlık ve birli�ine 

vurgu yapan birçok Kur’anî delilden ve ayetten bahsedilebilir. Ancak kevnî ayetlerin bu 

deliller içerisinde önemli bir yer edindi�i bilinen bir gerçektir. Çünkü kevnî ayetler, 

yapısı gere�i insanı onlar hakkında akletmesini sa�layan ve insanın kendi ya�adı�ı çevre 

hakkında derin dü�üncelere sevk eden bir itici güce sahiptir. Bu güç, kayna�ını insan 

psikolojisini ve onun ya�adı�ı ortamı daima dikkate de�er bulmasından almaktadır. 

Muhatabı ikna için onun bünyesinde ve dı� âlemde kendisiyle ilgili hayatta her zaman 

gördü�ü, tecrübe etti�i ve faydalandı�ı e�ya ve hadiselerden deliller göstermi�tir. Böyle 

bir yöntemin insanın hem aklına hem de kalbine nüfuz edecek en iyi yöntem oldu�u 
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ku�kusuzdur. Kevnî ayetler ba�lamında Allah’ın varlı�ı ve birli�inin delilleri, ilmi ve 

mantıki tefekkür sistemine eri�memi�, basit dü�ünceli avamı bile tatmin eder; çünkü 

anlatılan her �ey bir yönüyle insanla ilgilidir ve onun hayatından mutlaka bir takım izler 

ta�ımaktadır. Benzer bir �ekilde Kur’an, insanda fıtri olarak bulunan Allah inancını 

insanın çevresinden deliller ileri sürülerek ortaya çıkarmaya ve kuvvetlendirmeye 

çalı�mı�tır. Böylece hem imana rasyonel bir yön verilmi� ve Allah inancı konusunda 

akli bir tutum içerisinde hareket edilmi�, insanların önüne dogmatik ve temelsiz bir 

iman tablosu konulmamı�tır. Çünkü iman ile bilgiyi bütünüyle birbirinden ayrı 

dü�ünmek do�ru de�ildir. Hristiyanlıktaki, imanı bir sıçrama olarak gören tipik 

anlayı�tan farklı olarak �slam’da imanın rasyonel bir temele, yani bilgiye dayandı�ı 

sürekli olarak vurgulanır.153 Bu ba�lamda Kur’an’ın, insanı kendisine sunulanlar �eyler 

hakkında dü�ünmeye ve akletmeye yönlendiren ayetleri örnek olarak verilebilir.     

Kur’an, insanın ili�ki içinde oldu�u her �eyi tevhit eksenli bir dünya görü�ü 

çerçevesinde temellendirmi�tir. �ndi�i dönemlerde Araplar arasıda kullanılan birçok 

kavram, �slam literatürüyle ili�kilendirilerek ifade edilmi�tir. Bu ba�lamda Araplar için 

sıradan, belki önemsiz birer nesne olarak kabul edilen bir takım tabiat varlıkları, 

Allah’ın varlı�ı ve birli�inin bir i�areti olan ayetler olarak isimlendirilmi�tir. Böylece 

Kur’an’la �ekillenen �slam dü�üncesi, insanların evren hakkındaki dü�ünce yapılarını 

derinden etkilemi�tir. �stisnasız tüm tabiat ve içindeki varlıklar, eski yerlerinden 

alınmı�, �slamî alana yerle�tirilmi� ve de�erli hale gelmi�tir. Zira Kur’an terminolojisine 

göre her �ey yeniden anlam kazanmı� ve hem Allah’ı gösteren bir delil hem de O’nu 

anan bir �uurlu varlık olmu�tur.154 Ba�ka bir ifadeyle Kur’an, insanın çevresini saran 

tabiat varlıklarını, basit birer e�ya gibi de�il, fakat Allah’ın insana olan iyili�inin bir 

uzantısı; varlık ve birli�inin belirtisi olarak görmü�tür.155 

Kur’an-ı Kerim’e dikkatlice bakıldı�ında kevnî ayetlerin özellikle iki iman esasının 

delillendirilmesinde önemli bir i�lev yüklendikleri rahatlıkla anla�ılabilir. Di�er taraftan 

kevnî ayetler, Hz. Peygamber’e inen vahyin do�rulu�unu ispatlamak amacıyla da 

Kur’an’da yer almı�tır. Öteki iman esasları ise bu üç meseleyle ba�lantıları ölçüsünde 

                                                 
153 Berrin Çelebi, “Kur’an-ı Kerim’in Kozmolojik Beyanlarının Allah’ın Varlı�ına Delalet Boyutu”, 

(Yayınlanmamı� Yüksek Lisans Tezi, Marmara Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2006), s. 5.  
154 �brahim Özdemir, “Kur’an’a Göre Çevre”, �slami �limler Dergisi, Güz, 2006, s. 3. 
155 Izutsu, a.g.e., s. 18–24. 
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kevnî ayetlerle ili�kilendirilebilir. Varlık ayetleri �eklinde özetlenebilecek olan evrenin 

‘kozmik ayetler’i aslında birer göstergedirler. Kendi dı�ındaki bir asla delalet eder; bir 

hakikati gösterirler. Kur’an’daki kevnî ayetlerin gösterdikleri gerçek ise Mutlak Hakikat 

olan Allah’tır.156 

�man esaslarıyla ba�lantılı olarak ortaya konan kevnî ayetler, üzerinde dikkatle 

dü�ünmeyi gerektirecek kadar yalın bir anlatıma sahiptir. Zaten �slam’ın özü kabul 

edilen tevhit inancının di�er çok tanrıcı dinlerle kar�ıla�tırıldı�ında yalın ve anla�ılır bir 

yapıya sahip olması, onun delillerinin de yalın ve karma�ıklıktan uzak bir anlatıma 

sahip olmasını sa�lamı�tır. Kevnî ayetlerin iman esaslarını sunu� tarzları o kadar 

yalındır ki muhatabında belli bir kültür seviyesini gerekli kılmaz ve zihinleri yormaz. 

Fakat buna ra�men fikri bir derinli�e ve insanın dikkatini hem kendine hem de tabiata 

yönlendiren bir çekicili�e sahiptir. Onlar derinliklerini, üstün körü okumalarda de�il, 

ancak detaylı okuma ve incelemelerden sonra muhatabına sunmaya ba�lar. Ayrıca kevnî 

ayetler, iman esaslarını delillendirirken her gün görüp kar�ıla�tı�ımız, gözlemledi�imiz, 

algıladı�ımız olay ve nesnelerden bahsetti�i için bu delillere ula�mak için ciddi 

ara�tırmalar yapmaya da gerek yoktur.157 Tabiattaki bir nesne ile onun yaratıcısı Allah 

arasında ilgi kurmak karma�ık zihinsel süreçlere gerek kalmayacak kadar basittir.  

Kur’an, Allah’ın varlı�ını ve birli�ini; öldükten sonra dirilme ve bunun sonucunda 

gerçekle�ecek ahiret yurdunun varlı�ını ayrıca Kur’an’ın Hz. Muhammed’e (s.a.v.) 

vahiy yolluyla indi�ini temellendirmek amacıyla insanın çevresini olu�turan tabiattan 

birçok deliller getirmi�tir. Bu hususta kimi zaman bir gök cismi; kimi zaman evrende 

gerçekle�en basit bir tabiat olayı kimi zaman da tabiatın kendisi malzeme olarak 

kar�ımıza çıkmaktadır. Burada etkileyici olan ve belki de üzerinde durulması gereken 

�ey, do�adaki her zaman kar�ılan olay ve olguların günlük hayatta oynadıkları rolden 

koparılarak iman gibi metafizik bir konuya malzeme yapılmı� olmalarıdır. Kevnî 

ayetlere dikkatle bakıldı�ında Kur’an, gaybî âlemlere dair söyleyeceklerini içinde 

ya�adı�ımız görünür ve algılanabilir âlemden hareket ederek açıklamaya çalı�mı�tır.158 

Bu konuda öncelikle Kur’an, Allah’ın evrendeki hiçbir �eyi oyun ve e�lence olsun diye 

yaratmadı�ını söyleyerek evrendeki amaçlılı�a vurgu yapmaktadır.  

                                                 
156 �slamo�lu, a.g.e.,  s. 370.  
157 Kazancı, a.g.m., ss. 111.112. 
158 Kazancı, a.g.m., s. 113. 
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“Biz gö�ü, yeri ve bunlar arasındakileri bir oyun olsun diye 
yaratmadık.” 159 

Yüce Allah’ın evren içinde yarattı�ı her varlık kendi fıtratı ölçüsünde ilahi bir amaca 

hizmet etmektedir. Bahsi geçen amaçlılık vurgusu, tüm kevnî ayetlerde ortak olarak 

görülebilir. Zira metafizik düzlemde tabiat, her �eyin bir amaca yöneldi�i ve bu sûretle 

de her �eyin iyili�ine, dengesine katkıda bulundu�u amaçlar âlemidir. Kur’an, bu 

sebeple tabiatın kendisini ve içindekileri ayet olarak nitelendirmi� ve tabiattaki her 

varlı�ın kendi dı�ındaki ba�ka bir hakikate i�aret etti�ini ifade etmi�tir. Buna göre 

tabiattaki her nesne yaratılı� sistemi ile iç içe bir parça olması dolayısıyla aynı derecede 

amaçlıdır.160 Bu amaçlar bahsi geçen iman esaslarını insana anla�ılır kılmak ve kulluk 

görevini yerine getirmek �eklinde birincil amaçlar oldu�u gibi tabiattaki varlıkların 

kendi ya�amlarını devam ettirmelerini sa�layacak ikincil amaçlar �eklinde 

sınıflandırılabilir. Kur’an, ikincil olarak sınıflandırabilece�imiz bu amaçları, birincil 

amaçlar için bir malzeme olarak kullanmaktadır. Bu ba�lamda Aziz Kitabımız, evren ve 

içindeki varlıklardan öz ve temel esaslar çerçevesinde bahseder ve tüm bu �eyleri Yüce 

Yaratıcı’nın varlı�ının, birli�inin bir ni�anesi sayar. Öyleyse �slam’da insanla tabiat, 

tabiat ilimleriyle din arasındaki kopmaz ba�, Kur’an’da bulunabilir. Kevnî ayetler bu 

ili�kiyi tüm boyutları ve yalınlı�ıyla yansıtması bakımından önem arz etmektedir. 

Kozmik evrenle Allah’a iman arasındaki ili�ki, Yüce Yaratıcı’nın tabiatta olup biten her 

�eyi kendi varlı�ının en açık delili ve i�areti (ayât-ı beyyinât) olarak görmesinin bir 

sonucu olarak ortaya çıkmı�tır. Bu ba�lamda insana indirilen vahiy ile Allah’ın bir 

ba�ka kitabı olan kozmik vahiy birbirinden ayrılamaz.161  

Kur’an, kendisiyle birlikte kozmik vahiy olan evrenin de incelemeye ve ara�tırmaya 

de�er oldu�unu her fırsatta dile getirmi�tir. Bu inceleme ve ara�tırmanın altında yatan 

temel sebep Yüce Allah’a ula�mada bir yol olması dolayısıyladır. Bu özelli�iyle Kur’an, 

muhataplarından tedebbür istemektedir. Tedebbür, herhangi bir �eyi etraflıca incelemek, 

mesajları inceden inceye detaylı bir �ekilde ele almak, ayetlerin arka planı üzerinde 

tefekkür etmektir. Ayrıca var olan �eylerden hareket ederek ilerisi için önceden önlem 

                                                 
159 21/Enbiya/16. Ayrıca benzer ayetler Bkz: 3/Âl-i �mrân/191; 23/Mü’minun/115; 38/Sad/27; 

44/Duhan/38–39. 
160 Fârûkî, a.g.e., s. 346. 
161 Nasr, �slam ve Bilim, �lhan Kutluer (çev.), �stanbul: �nsan Yayınları, 2006, s. 237. 



 54

alarak konunun köküne inebilmektir.162 Dolayısıyla Kur’an, muhataplarından e�yanın 

tabiatına ve yasalarına bakarak arka plandaki ilahi hakikati yani allah’ın varlı�ı ve 

birli�ini görmelerini istemektedir. E�yanın kendisine de�il, arkasında onu var eden 

Yüce Yaratıcı’ya hayran olmak tabiattan çıkarılabilecek en önemli derstir.   

Kur’an’da kevnî ayetlerde ayrıntıya fazla girilmemesi yukarıda da belirtildi�i gibi bu 

ayetlerin iman ba�lamında de�erlendirilmesi ile ilgilidir. Kur’an’da ifadesini bulmu� 

tabiatla ilgili tüm ayetler, iman esasları yönünden bir anlam ifade ederler. Örne�in içme 

suyunun tuzlu de�il de tatlı olmasından bahseden ayetlere bakıldı�ında “Dileseydik onu 

tuzlu ve acı bir su yapardık: �u halde neden hâlâ �ükretmiyorsunuz”163 ifadeleri, 

dikkatleri içilen suyun do�a içindeki konumuna de�il; arka plandaki ilahi gerçe�e 

yönlendirmektedir. Benzer durumları ba�ka ayetlerde farklı do�a nesneleriyle alâkalı 

olarak bulmak mümkündür. Amacı insanı hidayete yönlendirmek ve onun hidayet 

yolunda sabit kalmasını sa�lamak amacıyla rehberlik yapmak olan Kur’an’ın tabiattaki 

tüm nesne ve olayları bu yönde bir malzeme olarak kullanması, üzerinde dü�ünülmesi 

gereken bir konudur.  

Kevnî ayetler Kur’an’da, Allah ile insanın iman ba�lamında durumlarını göstermek 

amacıyla da kullanılmı�tır. Aslında birbirinden ba�ımsız gibi zannedilen konularda 

Kur’an, iki meseleyi o kadar harikulade bir �ekilde bir araya getirir ki Kur’an’la 

muhatap olan ki�i bu ili�kiyi anlamakta hiç zorluk çekmez. Örne�in insanın, yaratılı�ı 

gere�i, bolluk ve rahatlık dönemlerinde Allah’la ba�ını koparması ve sıkıntı 

durumlarında ise sahip oldu�u her �eyi bir kenara bırakarak sadece kendisini yaratan 

Yüce Yaratıcı’ya yönelmesi; O’ndan yardım istemesi durumu, gemi ve deniz meseli 

�eklinde tabiatla içselle�tirilerek anlatılır. Böylece tabiattaki her olayın olgusal açıdan 

imani bir amaca hizmet eden nesneler olarak anla�ılması gerekti�ini ortaya 

koymaktadır. 

“Sizi karada ve denizde gezdiren O’dur. Dahası (tutun ki) sizler 
gemide bulunuyorsunuz, tatlı bir rüzgârda onunla yol alıyorsunuz, 
üstelik tam da bunun sevinciyle mest olmu�sunuz; derken bir fırtına 
yakalıyor gemiyi ve dalgalar her yandan yolcuları ku�atıyor. Artık 
onlar dört bir yandan (ölümle) sarıldıklarına kanaat getirmi� 
vaziyetteler; tüm içtenlikle Allah’a yönelip yalnız O’nun nizamına 

                                                 
162 Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri, I-II, s. 395. 
163 56/Vakı’a/68–72. 
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sı�ınarak; ‘e�er bizi bu beladan kurtarırsan yemin olsun ki 
�ükredenlerden olaca�ız!’ diye yalvarıp yakarıyorlar. Sonunda (ne 
olur, biliyor musunuz): kurtarmasının hemen ardından bu kimseler, 
yeryüzünde hak hukuk dinlemeden azgınlık yapmaya ba�lar.”164 

�çindeki tüm varlıklarıyla evren, insana birer yol gösterici olarak hizmet etmekte ve 

onun her bir zerresinde Allah’ın sonsuz sıfatlarını ve bu sıfatlarının tezahürlerini gözler 

önüne sermektedir. Bugün gelinen noktada ileri sayılabilecek bilimsel geli�melere 

kar�ın evrenin a�ılamazlı�ı ve sınırlarının bilinemezli�i Allah’ın kudretini takdir 

edebilmemiz için yeterlidir. Zaman ve mekân birli�inde madde ve enerjinin kar�ılıklı 

münasebetlerini yöneten tüm fiziki kanun ve kuvvetler, her �eyi bilen, hüküm ve hikmet 

sahibi, kadîr, içinde ya�adı�ımız evreni halkeden tek Allah’ın mevcudiyetini hem 

do�rudan hem de dolaylı �ekilde ispatlamaktadır.165 Kur’an’daki kevnî ayetler bu 

ispatlamada önemli bir rol oynamaktadır. Bu ba�lamda Kur’an, ba�ta yerler ve göklerle 

birlikte güne�, ay, yıldızlar gibi evrendeki muazzam gök cisimlerini ve ar�ı Allah’ın 

varlı�ına delil olarak saymaktadır. 

 “Ku�kusuz sizin Rabbiniz gökleri ve yeri altı a�amada yaratan; ve 
sınırsız güç ve kudret makamına kurulan Allah’tır. O’dur gündüzü 
aralıksız kovalayan geceyle örten; güne�i, ayı ve yıldızları emrine 
âmâde kılan O… Bakın, yalnız O’na aittir bütün yaratılı� ve mutlak 
emir: Âlemlerin Rabbi Allah en yüce, en ulvi bereket kayna�ıdır.” 166 

Kur’an, tüm bu gök cisimlerini ve bunların varlıklarını belli bir düzen içinde devam 

ettirmelerini bir amaca binaen yarattı�ını söylemektedir. 

“Gökleri ve yeri gerçek bir amaca mebnî olarak yaratan O’dur. O ne 
vakit ‘var ol!’ derse, (varlık) hemen olu� sürecine girer. O’nun sözü 
(sanal de�il) Tâhâkkuk eden bir gerçekliktir.”167 

Benzer �ekilde her gün iç içe oldu�umuz da�lar, ovalar, ormanlar, nehirler gibi yeryüzü 

�ekilleri; bir �im�e�in çakması, rüzgârların olu�umu, ya�murun ya�ması gibi düzenli 

olarak gerçekle�en tabiat olayları, Allah’ın varlı�ının ve birli�inin delilleri olarak aziz 

kitabımızda yer almı�tır.   

                                                 
164  10/Yunus/22–23. Yine Bkz. 29/Ankebut/65. 
165 Fethullah Han, Kur’ân ve Kâinat Ayetleri, Safiye Gülen, Oya Morçay (çev.), �stanbul: �nkılâb 

Yayınları, 1988, s. 52.  
166 7/A’raf/54.Benzer ayetler için Bkz. 2/Bakara/117; 7/En’am/14, 101; 13/Ra’d/2; 14/�brahim/32; 

22/Hac/65; 35/Fatır/1; 42/�ûrâ/11; 51/Zâriyât/47; 55/Rahman/17; 64/Te�âbun/3; 79/Nâziât/27; 
10/Yunus/5–6; 21/Enbiya/33. 

167   6/En’am/73. 
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“O’dur yeryüzünü uzatıp geni�leten; yani (bir yanda) kalkmaz 
kımıldamaz da�lar dikip (öte yanda) nehirler akıtan; ve orada her 
üründen erkekli-di�ili çiftler var eden, gündüzü geceyle örten… 
Elbette bunlarda dü�ünen bir topluluk için mesajlar vardır.”168 

 “�üphe yok ki göklerin ve yerin yaratılı�ında, gece ve gündüzün 
birbirini takip edi�inde, insanlara yararlı yüklerle yüklenip denize 
açılan gemilerde, allah’ın gökten indirerek kendisiyle yeryüzünü 
ölümünden sonra tekrar diriltti�i ve her tür canlının ço�almasını 
sa�ladı�ı ya�murlarda, rüzgârları da�ıtmasında, gökle yer arasında 
kendileri için belirlenen istikamette hareket eden bulutlarda dü�ünen 
bir toplum için mesajlar vardır.” 169 

Bunun yanında Kur’an hurma, üzüm, zeytin ve di�er meyve bahçelerini; her türden 

bitkileri; denizin derinliklerinde gizlenmi� varlıklarla beraber süt hayvanlarını, bal 

arısını, karıncaları, hatta bu hayvanlardan elde edilen et, süt, yün, kıl, giyim e�yaları gibi 

en ufak bir tabiat olayını ve nesnesini bile Allah’ın varlı�ının bir ni�anesi olarak 

sunmaktan çekinmemi�tir. Bu ürünler, hem tabiatın bütünlü�ü içerisinde insana 

faydaları yönünden Kur’an’da yer alır, hem de evrenin yaratıcısının varlı�ına i�aretler 

(ayet) olarak ele alınır. Böylece hiçbir nesnenin ilahi takdirin dı�ına çıkamadı�ı ve bu 

çerçevede bir anlam ifade etti�i vurgulanmı� olur.  

“O’dur gökten ya�muru indiren. ��te Biz bu yolla her türlü bitkiyi 
tomurcuklandırdık, ondan da yemye�il bir çim meydana getirdik, 
ondan ise birbiri üzerine binmi� tahıl taneleri çıkarıyoruz. Yine hurma 
a�acının tomurcu�undan sık salkımlı hurmalar, üzüm ba�ları, zeytin 
ve nar a�açları; biri di�erine çok benzeyen ve biri di�erinden çok 
farklı. Ürün verdi�i ve olgunla�tı�ı zaman meyvesine bakın! Hiç 
ku�kusuz bütün bunlarda inanacak insanlar için derin mesajlar 
vardır.”170 

Yukarıdaki ayetler ve dipnotlarda gönderme yaptı�ımız ayetlere bakıldı�ında parçayı 

anarak bütünü kastetme kuralı gere�i, Kur’an’ın tabiattaki tüm nesneleri, belli ba�lı 

tabiat olay ve nesneleri üzerinden tanımladı�ı ve açıkladı�ı görülür. Böylece belli ba�lı 

tabiat varlıkları üzerinden tüm tabiat ve evren kastedilmi� olur. Örne�in, ayetlerde 

geçen devenin yaratılı�ı, insan ve hayvanlar da dâhil olmak üzere tüm canlıları 

sembolize ederken; gökyüzü, yeryüzü bütün uzayı ve içindeki gezegenleri hatta 

galaksileri içermektedir. Yine Kur’an’da sıkça vurgulanan da�lar, büyük yaratılı�a sahip 

                                                 
168  13/Ra’d/3. Benzer ayetler için bkz. 15/Hicr/19–20; 16/Nahl/15; 27/Neml/88; 50/Kaf/6–8; 7/Nebe’/6–

7; 79/Nazi’at/31–32. 
169  2/Bakara/164. Benzer ayetler için Bkz. 2/Bakara/22; 6/En’am/6; 7/A’raf/57; 15/Hicr/22; 16/Nahl/65; 

24/Nur/43; 25/Furkân/48–50, 53; 42/�ûrâ/28; 45/Câsiye/5; 50/Kaf/9. 
170 6/En’am/99. Benzer ayetler için Bkz. 23/Mü’minûn/18–19; 78/Nebe’/14–16; 80/Abese/24–32.  
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varlıklara kar�ılık gelmekte; her an kar�ıla�tı�ımız en küçük tabiat varlıkları ise 

zerreden küreye bütünüyle yeryüzünün insano�lunun ibret içerikli incelemesine 

sunuldu�unu beyan etmektedir.171 

Kur’an ayetleri, üzerinde dü�ünülmesi, anla�ılması ve hayata tatbik edilmesi için 

gönderilmi�tir. Bu vesile ile Kur’an ayetlerinin daha iyi anla�ılmasının, ancak vahyin 

gönderme yaptı�ı di�er i�aretlerin (ayetlerin) yakinen incelenmesine ba�lı oldu�u 

söylenebilir. Bu bakımdan Kur’an, muhatabını içinde ya�adı�ı ve her an iç içe oldu�u, 

her bakımdan ondan faydalandı�ı ve onu çepeçevre ku�atan dı� dünyaya yöneltmi� ve 

tabiatın her türlü imkânını vahyin anla�ılmasına birer vesile kılmı�tır. Sürecin do�ru 

i�leyi�ini sa�layacak olan da ancak akıldır. �nsan, akılla tabiat ayetlerini i�aretlerini ve 

bu ayetlerin içindeki kanunları anlayabilir. Kevnî ayetlerin ço�unlu�unda akıl 

sahiplerine yönelik bir hitap bulunması ve kâinat kitabını ancak aklını kullanan 

toplulukların anlayaca�ı �eklindeki Kur’anî ifadeler tabiatın anla�ılmasında aklın 

önemli bir i�leve sahip oldu�unu göstermektedir.  

Kur’an’ın ikna yöntemlerinde akıl önemli bir yer tutmaktadır. Yine onun aklı bu 

noktada önemli bir konuma koyması, imanla ilgili delillerinin büyük ço�unlu�unu tabiat 

üzerinden konumlandırmasını sa�lamı�tır. Çünkü daha önce de ifade edildi�i üzere 

tabiat, akli delillere müsait bir yapıya sahiptir ve aklını kullanan kimseler için iman 

ba�lamında önemli ikna edici delillerle doludur. Bir yönüyle tabiatla ili�kilendirilen tüm 

deliller daha akli olmaktadır. Yine bununla ilgili olarak Kur’an, tabiattaki herhangi bir 

nesneden bahsederken bunun yaratıcısının kim oldu�u �eklinde bir soruyla muhatabını, 

nesneler üzerinden Mutlak Hakikate yönlendirmekte, böylece evrendeki çe�itlili�e ve 

amaçlılı�a vurgu yapmaktadır.172  

Allah’ın varlı�ını ve birli�ini ispat etmek amacıyla Kur’an, Allah’ın mucizesi olarak 

bahsetti�i evrendeki muazzam düzen ve plana büyük önem atfetmektedir. Bu nizam her 

mahlûka kendisiyle tezahür etti�i kesin ve belirlenmi� bir yapı ihsan edilmi� olması 

hakikatiyle açıklanmaktadır. Bu yapı, hem bir bütün içerisinde her mahlûkun 

                                                 
171 Okuyan, a.g.e., I-II, ss. 393-394. 
172 Yukarıda hem metinde hem de dipnotlarda örnek olarak verilen ayetler, bahsi geçen konuya temas 

etti�i için aynı ayetlerin burada tekrar aktarılma gere�i duyulmamı�tır. Yine yukarıdaki dipnotlardaki 
ayetlere ek olarak Bkz. 3/Âl-i �mrân/190; 30/Rum/22–25; 31/Lokman/31; 36/Yasin/33, 37;41; 
41/Fussilet/37; 42/�ûrâ/29,32. 
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fonksiyonlarını icra etmesini sa�lar hem de onları sınırlandırır. Her �eyin sınırlı 

olmasına yönelik bu fikir, Kur’an’ın hem dünyevi hem de ilahi ilminde en de�i�mez 

hususlardan biridir.173 Yaratılmı� her �eyin sınırlı oldu�u fikri, son tahlilde tüm 

mahlûkatı yaratan yüce varlı�ın sınırsızlı�ının da bir ifadesidir.  

Kur’an’da kevnî ayetlerin Allah-tabiat ili�kisi ba�lamında i�aret etti�i hakikatlerden bir 

di�eri de öldükten sonra dirilme ve ahirete imandır.  

2. Ahirete �man Bakımından Kevnî Ayetler 

�slam’da inanç esaslarının, biri di�erine tercih edilemeyecek kadar birbirlerine ba�lı 

olduklarını yukarıda ifade etmi�tik. Bu ba�lantının temelinde tevhit akidesinin yattı�ı, 

artık herkes tarafından kabul edilen bir hakikattir. Kur’an’da Allah ile tabiat arasındaki 

ili�ki, sadece ya�adı�ımız dünya ile irtibatlandırılacak kadar sı� de�il; öldükten sonraki 

hayatı kapsayacak kadar geni� bir nitelik ta�ır. Öyle ki öldükten sonraki hayat, bu 

dünyadaki varlı�ımızın da bir anlamda hedefini te�kil eder ve insan olarak 

sergiledi�imiz davranı�lar ahiret yurdu ile ba�lantısı çerçevesinde anlam kazanır. �yi ya 

da kötü �eklinde nitelendirilebilecek tüm davranı� biçimleri, Kur’an perspektifinde 

sevap veya günah kavramlarıyla e�le�ip Allah’ın sonsuz rahmet süzgecinden geçerek 

öteki âlemle ili�kili cennet ve cehenneme tekabül etmektedir.  Böyle olunca Kur’an’ın 

insana ait tüm meseleleri, bir �ekilde ahiretle irtibatlandırması anla�ılır bir durumdur. 

Dolayısıyla Aziz Kitabımızın öldükten sonra dirilme ve ahirete iman konusuna özel 

önem verdi�i rahatlıkla görülebilir. Bu hususta birçok ayeti kerimeden bahsedilebilir. 

Ancak kevnî ayetler özelinde meseleye yakla�ıldı�ında �öyle bir durum ortaya 

çıkmaktadır: Kur’an, ahirete imanın delillerini ortaya koyarken tıpkı Allah’a iman 

konusunda oldu�u gibi ço�unlukla tabiattan hareket etmekte ve kevnî ayetleri hem insan 

aklına hem de duygularına hitap etti�i için bolca kullanmaktadır. Böylece ahiret yurdu 

ile dünya hayatı arasındaki ba�lantı Allah-tabiat ili�kisi çerçevesinde köklü bir zemine 

oturmaktadır.  

Kur’an’da özellikle ahiret hayatına olan inanç hatırlatılırken, insanların ibret almalarını 

sa�layıcı bir takım metotlar kullanılmı�tır. Bunların bazıları uzaktan yakına anlatım 

metodu ve yakından uza�a e�itim metodudur. Yine benzer �ekilde somuttan soyuta gidi� 

                                                 
173 Han, a.g.e., s. 33. 
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�eklinde metotların da Kur’an’da ahiretin varlı�ını kanıtlama anlamında kullanıldı�ı 

söylenmi�tir. Kur’an, iman konularında hakka ula�manın en do�ru ve kestirme yolunu 

kâinat kitabını okumak ve anlamak olarak nitelendirmekte, böylece somut âlemden 

soyut âleme ula�manın yolunu insanlı�a göstermektedir.174 Yine Kur’an, gelecekte 

bilinmeyen herhangi bir vakitte meydana gelecek olayları yüzyıllar önce gerçekle�mi� 

olaylardan hareketle bildirmektedir.175 Kur’an’a dikkatli bir gözle bakıldı�ında, onun 

öldükten sonra dirilmenin ve ahiret imanın delillerini ilginç bir biçimde bizzat görünür 

âlemin içindeki örnekler ve temsillerle ortaya koydu�u rahatlıkla anla�ılacaktır. Bu 

delilleri kevnî ayetler ba�lamında be� ba�lık altında toparlamak mümkün 

gözükmektedir: 

1. Kur’an, bizzat evrenin yoktan var edilmesine vurgu yaparak öldükten sonra 

dirilme ve ahiret yurdunun benzerli�ine dikkat çekmi�tir.  

2. Aynı �ekilde insanın ilk yaratılı�ı ve yaratılı� a�amaları, ahiretin varlı�ının 

delili olarak sunulmaktadır. 

3. Tabiatın i�leyi�inde her an �ahit olunan canlı do�a olayları, öldükten sonra 

dirilmeye kaynaklık etmi�tir. 

4. Yine bu hususta peygamber kıssaları ve bir takım temsili anlatımlar, ahirete 

iman ba�lamında Kur’an muhatabına sunulmu�tur. 

5. Son olarak Kur’an, tabii ya�amın bir parçası olan uyku ve uyanmak ile ölüm ve 

tekrar dirilme arasında irtibat kurmu�tur.    

Evrenin ilk yaratılı�ından bahseden kevnî ayetler, ahiret hayatının varlı�ının en önemli 

delillerinden birisi olarak Kur’an’da yer almı�tır. Bu deliller evrenin yaratılı�ından 

hareketle onun bir benzerinin de yaratılabilece�ini dillendirmektedir. Bu aynı zamanda 

Allah’ın bir vaadi olarak ifade edilmi�tir. Diledi�ini sonsuz hikmet ve kudretiyle var 

eden Allah, onu yok etmeye muktedir oldu�u gibi bir benzerini de yaratmaya kadirdir. 

�u ayeti kerimeler bunun en güzel örnekleridir: 

                                                 
174 Okuyan, Kısa Surelerin Tefsiri, I-II, ss. 383-384. 
175 Han, a.g.e., ss. 61–62. 
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“De�il mi ama; gökleri ve yeri yaratan Allah’ın kudreti, onlar gibisini 
(yeniden) yaratmaya yetmez mi? Elbette yeter! Zira O, her �eyi bilen 
mükemmel bir Yaratıcıdır.”176 

Kevnî ayetler insana, evrenin bir gün yok olaca�ı fikrini a�ılamakta ve insanı bunun 

üzerinde dü�ünmeye ça�ırmaktadır.177 Bu ça�rının altında onda bir takım inançları 

peki�tirmeyi ve ahlaki davranı�ları geli�tirmeyi sa�lamak yatmaktadır. Zaten 

Kur’an’daki tüm ayetler, insanda bir takım ahlaki davranı�ları �ekillendirme amacı 

gütmektedir. Bu hususa ileride de�inece�iz.  

Peki, Kur’an tecrübe ötesi bir âlem olan ahiretten bahsederken neden algılanabilir bir 

âlemden yani evrenden hareket etmektedir? Bu, insan aklının algılanabilir alanla ilgili 

daha geni� bir kavrayı� melekesine sahip olmasıyla ilgilidir. Tecrübe edilebilir âlem 

yani evren, insan için daha ikna edici delillerle doludur. Dolayısıyla yüce Allah’a inanan 

ve evreni O’nun yoktan var etti�ini kabul eden bazı insanların öldükten sonra dirilmeye 

inanmaması anla�ılır bir �ey de�ildir. Zira Kur’an, ahiret inancından yoksun olan 

insanlardan, çevresindeki varlıları da göz önünde bulundurarak, onlarda her an ya�anan 

de�i�imi, geli�imi, devamlılı�ı ve ili�kiyi gözlemleyip ahiret inancına varmaları 

istemektedir.178 

Kur’an evrenin yaratılı�ına vurgu yaptı�ı gibi benzer �ekilde insanın yaratılı�ına ve 

yaratılı�ındaki evrelere de gönderme yaparak öldükten sonra dirilmeyi anla�ılır kılmayı 

amaçlamı�tır. Bu ayetlerin diyalog �eklinde verilmesi iknâ gücünü artırması açısından 

dikkat çekicidir. 

“�nsan görmez mi ki Biz kendisini bir damlacık hayat suyundan 
yarattık (ve akıl fikir bah�ettik), fakat o apaçık bir hasım olup çıktı. 
Bir yandan bizim için benzerler uydururken, öte yandan kendisinin 
(bir damlacık sudan) yaratılı�ını unutarak �öyle der: ‘Çürüyüp toza 
topra�a karı�mı� kemiklere kim hayat verecek?’ de ki: ‘Onları ilk defa 
kim var ettiyse O hayat verecek. Zira O, her türlü yaratı�ın ve 
yaratmanın akıl sır ermez bilgisine bütünüyle vakıftır.”179 

Di�er taraftan yeryüzünün ilkbaharda canlanıp kı�ın canlılı�ını yitirmesi; buna ba�lı 

olarak yazın yapraklarını açan ve meyve veren a�açların sonbaharda dökerek baharda 

                                                 
176 36/Yasin/81. Benzer ayetler için Bkz., 6/En’am/73; 14/�brahim/48; 21/Enbiya/104. 
177 17/�srâ/99; 11/Hud/7; 30/Rum/8; 42/�ûrâ/29. 
178  Okuyan, Kısa Surelerin Tefsiri, I-II, s. 394. 
179 36/Yasin/77-79. Yine benzer ayetler için Bkz., 17/�srâ/51; 20/Tâhâ/55; 22/Hac/5; 41/Fussilet/21; 

53/Necm/45-46. 
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yeniden ye�ermesi, kupkuru ölü topra�ın ya�mur ya�masının ardından hareketlenerek 

içinden canlı hayatın fı�kırması gibi her an insanın �ahit oldu�u tabiat olayları, 

Kur’an’da öldükten sonra dirilmenin kanıtı olarak takdim edilmektedir.  

“O, ölüden diriyi meydana getirir diriden de ölüyü meydana getirir ve 
ölü topra�a can verir: i�te siz de böyle çıkarılacaksınız.”180 

Kur’an-ı Kerim ahirete imanı temellendirirken tabiatta vuku bulan olaylardan hareketle 

bir takım meseller göstermi�tir. Söz konusu meseller, öldükten sonra dirilmenin akılla 

anla�ılabilece�inin kanıtları olarak Kur’an’da yer almı�lardır. Bakara sûresinin 259. 

ayetinde, her tarafı yıkılıp harabe haline gelmi� bir �ehre u�rayan kimsenin (Hz. Üzeyr) 

durumu ile yine aynı sûrenin 260. ayetinde anlatılan Hz. �brahim’in kıssası, bunun en 

güzel örnekleridir. Bu ayetlerde Kur’an, gayet anla�ılır diyaloglarla öldükten sonra 

dirilmeyi delillendirmektedir.  

Uyku ve uyanma arasındaki süreçle, ölüm ve ondan sonra dirilme arasındaki ba�lantı da 

aynı �ekilde Kur’an’da kullanılan delillerdendir.181 Her gün tabii ya�amın bir süreci 

olarak gerçekle�tirdi�imiz uyku, tüm do�allı�ıyla üzerinde dü�ünülmesi gereken 

i�aretlerdir. Bu ba�lamda Kehf sûresinde geçen Ashab-ı Kehf kıssası örnek olarak 

verilebilir.  

Kur’an’da Allah- tabiat ili�kisini bu �ekilde ifade ettikten sonra kevnî ayetler 

ba�lamında de�erlendirebilece�imiz di�er bir konu olan insan-tabiat ili�kisine 

de�inmek yerinde olacaktır.  

3. Kur’an’ın Gerçekli�ini �spat Bakımından Kevnî Ayetler 

Kur’an, kevnî ayetleri Allah’a ve ahiret gününe iman etme ba�lamında de�erlendirdi�i 

gibi kendisinin ilahi kaynaklı oldu�unun ispatlanması bakımından da de�erlendirmi�tir. 

Vahyin do�rulu�unu ispat, akıllarda ve gönüllerde vahye kar�ı olu�abilecek �üpheleri 

bertaraf etme bakımından önem arz etmektedir.  Dolayısıyla Kur’an, inkâr edenlere 

kar�ı kendi gerçekli�ini kanıtlamada Allah’ın di�er bir kitabı olan tabiata vurgu 

yapmı�tır. Tüm yalınlı�ıyla Allah’ın varlı�ının ve birli�inin izlerini bünyesinde ta�ıyan 

                                                 
180  30/Rum/19. Benzer ayetler için Bkz., 29/Ankebut/63; 30/Rum/24; 35/Fatır/9; 57/Hadid/17.  
181  6/En’am/60. 
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tabiat, do�al olarak O’nun vahyinin de do�rulu�una yönelik delilleri bünyesinde 

barındırmaktadır. �u ayete dikkatlice bakalım: 

“Vakti geldikçe insana, kâinatın uçsuz bucaksız ufuklarında ve bizzat 
kendi iç dünyasında mesajlarımızı gösterece�iz. Ta ki bu vahyin 
tartı�masız bir gerçek oldu�u herkes için ortaya çıksın. Her �eye �ahit 
olan senin Rabbin (insana) yetmedi mi?”182 

Ayetten açıkça anla�ılmaktadır ki Allah, kendi vahyinin �üphe götürmeyecek bir 

gerçeklik oldu�unu delileriyle göstermektedir. Râzî, (ö. 606/1210) söz konusu 

delillerden, felekin, yıldızların, gece-gündüzün, ı�ıkların, saptırmanın, karanlıkların, 

anasır-ı erba’a yani dört unsurun ve üç kaynakın (mevalid-i selâse), katedildi�ini 

söyleyenlerin oldu�u gibi bunun yanında Mekke’yi çepeçevre ku�atan beldelerin fethi 

ile Mekke’nin fethinin kastedildi�ini söyleyenlerin oldu�unu da ifade etmi�tir.183 Bu son 

husus, Kur’an’ın gaybdan haber veren mucizevî bir kitap oldu�unun ve ilahi kaynaklı 

oldu�unun i�areti olarak kabul edilmi�tir. Çünkü Kur’an’ın önceden haber verdi�i bir 

takım olayların Müslümanların fetihleriyle birlikte vakıaya uygun dü�tü�ü ve onun ilahi 

kaynaklı oldu�unu gösterdi�i söylenmi�tir.184  

Yine Ömer Nasuhi Bilmen (ö. 1971), yukarıdaki ayetin tefsirinde dikkate de�er bir 

biçimde Kur’an’ın mucizeli�ini bilimsel geli�melere temas etmesi ba�lamında 

de�erlendirerek �öyle devam etmi�tir: 

“Kur’an-ı Kerim'in haber verdi�i ve i�aret buyurdu�u birçok hilkat 
bediaları da vakit vakit ilm ve fennin terakkisi neticesinde daha güzel 
anla�ılma�a ba�lanmı�, birnice hakikatleri daha fennen ke�fedilmeden 
mukaddem Kur’an-ı Mübîn’in haber vermi� oldu�u sabit olmu�tur. 
Artık (kifayet etmiyor mu ki, Rab’bin �üphe yok, o) Haalık’ı Azîm 
(her �ey üzerine �ahittir) bütün âlemlerde vuku bulan �eyleri, iddiaları 
görüp bilmektedir. ��te Haalık’ı Zî�an, risalet-i Muhammediyye’yi 
mucizeler ile teyid ediyor. Kur’an-ı Mübîn’in bir kitab-ı ilahi 
oldu�unu beyan ve onun uluhiyyetini bir mucize-i kelamiye olması 
sûretiyle de izhar buyuruyor. Artık bu hususlarda �ek ve �üpheye 
mahal oktur. Hayfaki, o münkirler, bunu takdir edemiyorlar.”185  

Benzer bir �ekilde Mülk sûresinin 3–5. ayetlerinde dile getirilen göklerin gözlemlenmesi 

emrinin amacının da kâinat kitabının konularından dersler çıkartılarak Kur’an’ın Allah 

                                                 
182 41/Fussilet/53. 
183 Râzî, a.g.e., XIX, s. 408-409. 
184 Elmalılı, a.g.e., VI, s. 568; Zuhaylî, a.g.e., XIII, s. 18.  
185 Ömer Nasuhi Bilmen, Kuran-ı Kerim'in Türkçe Meâli Âlisi ve Tefsîri, �stanbul: Bilmen Yayınevi, VII, 

t.y., s. 3218. 
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tarafından gönderilmi� gerçek bir kitap oldu�unun ispatlanmaya çalı�ıldı�ı ifade 

edilmi�tir.186 

Tabiatla Kur’an arasındaki ba� o kadar önemlidir ki Kur’an, evrendeki her �eyi 

kendisinin gerçekli�ini destekleyen nesneler olarak takdim eder. Böylece Kur’an’ın 

Allah tarafından vahiy yoluyla gönderilmi� gerçek bir kitap oldu�una tüm tabiatın �ahit 

oldu�u ve insanın da bu �ahitli�e ortak olması gerekti�i ifade edilmi�tir.  

C.  KUR’AN’DA �NSAN- TAB�AT �L��K�S� 

�üphesiz Kur’an’ın muhatabı insandır. Bu bakımdan insanın hem kendisi hem içinde 

ya�adı�ı çevreyle ili�kisi hakkında bir takım düzenlemeler getirmi�tir.  Aziz kitabımızın 

insan ve evren hakkında ortaya koydu�u kanunları anlamak, tabiattan azami ölçüde 

istifade etmenin yollarını gösterecek ve �slamî ya�am tarzının do�a ile ba�lantısı 

konusunda ipuçları verecektir.  

�nsanın tabii çevre ile uyumlu oldu�u �eklindeki genel kanaat, �slam kozmolojisinin ana 

eksenini olu�turur. Bu ba�lamda insanın tabiatla olan uyumu, insanın bütünüyle evrenin 

yaratıcısı olan Allah’la olan ili�kisine de kapı aralamaktadır. �slam, tüm bu ili�kileri ve 

uyumları potasında eriterek be�er hayatını düzenleyici bir takım yasalar halinde ortaya 

koymu�tur. Evrenin de�i�kenli�i ve sonsuz olmadı�ı fikri, sözü edilen yasaların özünü 

te�kil eder. Böylece tabiatla �öyle ya da böyle ili�ki içerisinde bulunan insan, evrenin 

sınırlarını a�an, nihayetinde onun sebebi olan Allah’la irtibatı çerçevesinde do�aya 

yakla�acaktır. Dolayısıyla �slam’ın tabiata ili�kin ö�retileri, Kur’an’ın insan 

anlayı�ından ba�ımsız bir �ekilde anla�ılamaz. Nihayetinde insan tabiatta ya�amaktadır 

ve evrendeki her �ey –Kur’anî ifadeyle- onun hizmetine verilmi�tir.  

�nsanın tabiat ili�kisi iki yönlü etkile�ime sahiptir. Bu etkile�im tabiattan insana ve 

insandan tabiata do�ru bir yol izler. Zira insan kimi zaman tabiattan etkilenmekte, 

ondan faydalanmakta, kimi zaman da tabiatı iyi ya da kötü yönde etkileyen bir aktör 

olmaktadır. Her ne kadar evren belli bir düzen ve uyum içinde yaratılmı� olsa da netice 

itibariyle de�i�kendir. Tabiatın de�i�ebilir ve kalıptan kalıba sokulabilir bir yapıda 

olması, insanların tabiatın bu özelli�ini kullanarak onu �ekil ve biçimini mümkün olan 

                                                 
186 Okuyan, Kısa Surelerin Tefsiri, I-II, s. 385. 
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en uç noktalara kadar götürmesine olanak sa�lamı�tır. Fârûkî’ye göre ziraatçılık, 

bahçıvanlık, mühendislik ve mimarlı�ın kısacası uygarlı�ı meydana getiren tüm yapı 

ta�larının temelinde böyle bir de�i�imin esasları yatmaktadır. Ne var ki bu de�i�im, öç 

alma hırsıyla yapılıyor ve tabiatın yaratıcısına kar�ı sorumsuzca davranılıyorsa, 

tabiattaki düzen de bu minvalde bozulacaktır.187  

Tabiatla diyalo�a geçmek ve ondan olması gerekti�i gibi faydalanmak için öncelikle 

onun dilini anlamak gerekmektedir. Yukarıda evrenin ve içerisindeki varlıkların yüce 

Allah’ı hamd ile tesbih etmeleri ve O’na secde etmelerinden bahsederken tabiatın �uurlu 

bir �ekilse Allah’ın yasalarına ba�lı oldu�u ifade edildi. �nsan, bu yasaların i�leyi� 

biçimlerini bularak do�ada hem kendisi için ya�anılabilir hem de kulluk görevini yerine 

getirebilir bir ortam olu�turur. Yüce kitabımız bunun için bir rehber görevi görmektedir. 

Zira kevnî ayetler, tabiatın dilinin insano�lu tarafından anla�ılmasının yöntemlerini 

göstermesi bakımından önem ta�ımaktadır. Kur’an’da tabiatın yapısıyla ilgili olan 

ayetlerin birço�unda evrendeki düzene, kusursuz uyum ve i�leyi�e vurgu yapılması, 

bunların ara�tırılmasının te�vik edilmesi, onun dilinin insanlar tarafından anla�ılmasına 

yönelik bir ça�rı olarak anla�ılmalıdır.  

�slam tabiat tasavvurunda keyfili�e yer yoktur. Her �ey ilahi takdirin bir neticesi olarak 

vardır ve sürecini devam ettirmektedir. Evrendeki varlıklar ve nesneler arasındaki uyum 

ve ili�ki, onların belli kurallar içerisinde var oldu�unu göstermektedir. Aziz Kitabımız 

sözü edilen kuralların insanla ilgili boyutunu açıklamakta ve onun tabiatla olan 

münasebetinde bu kurallara göre hareket etmesini emretmektedir. Bunun yanında 

Kur’an, insanın yaratıcısı ve insanlarla olan ili�kilerine dair geni� açıklamalarda 

bulundu�u ve kesin prensipler getirdi�i halde, insanın evrenle olan münasebetleri 

hakkında ise genel prensipler getirmi�, e�yanın mahiyeti ve kanunlarının ara�tırmasını 

insan aklı ve zekâsına bırakmı�tır. Sözü edilen prensipler ve kanunlar, tabiattaki e�yanın 

kullanılı�ını açıklar mahiyettedir. Yoksa e�yanın mahiyeti ve nasıllı�ı üzerinde de�ildir. 

Çünkü mahiyetle ilgili konular, de�i�mez ilahi yasalara tabidir.188  

Kur’an’ın insan-tabiat ili�kisinde nelere dikkat etti�i ve ne gibi prensipler getirdi�ini 

anlamak için insanın evren içindeki konumunun ortaya konulması gerekmektedir.  

                                                 
187 Fârûkî, �slam, Osman Tunç (çev.), �stanbul: Risale Yayınları, 1989, s. 108. 
188 Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, s. 33. 
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1. �nsanın Tabiattaki Konumu  

�üphesiz insan bu evrende Allah’ın yarattı�ı tek varlık de�ildir. �nsanla birlikte evreni 

payla�an algılanabilir veya algı ötesi varlıklar da vardır. Buna mukabil insan, tabiatta 

merkezi konuma sahiptir. �nsanın do�adaki bu merkezi rolü bizzat yüce Allah’ın 

kendisine akıl vermesi ve bunun neticesinde sorumluluk yüklemesiyle ilgilidir. Bu 

durum, Kur’an’da emanet kelimesiyle ifade edilmi�tir.  

“��in gerçe�i, Biz emaneti göklere, yere ve da�lara sunduk ve onlar 
emanete ihanetten kaçındılar; nihayet onu insan yüklendi: ne var ki, o 
da zalim ve cahil biri olup çıktı.”189 

Yukarıdaki ayet, müfessirlerimiz tarafından hem hakiki hem de mecazi anlamda 

de�erlendirilmi� ve konu etrafında çe�itli görü�ler serdedilmi�tir. Ayette geçen emanet 

kelimesi ise, Allah’a kulluk etmek ve O’nun �anını yüceltmek,190 farzlar ve �er’i 

teklifler veya ibadetler191 anlamında anla�ılmı�tır. Ancak Râzî, emanet kelimesinden lâ 

�lâhe illallah kelimesinin veya vücudun organlarının kastedildi�ini söyleyenlerin 

oldu�unu aktarmı�tır.192 Her ne olursa olsun burada insanı tabiatın içerisinde farklı bir 

konuma yükselten, bir anlamda insanı yücelten, �uurlu ve sorumluluk sahibi kılan bir 

durum söz konusudur. Böylece emanet, insanı be�er olmaktan çıkarıp insan yapan 

özelliklerin herhangi birine veya tamamına i�aret etmi� olur. Yine de burada insan 

iradesine yapılan vurgu açıktır. �nsanın inançla ilgili yaptı�ı tüm seçimlerinde özgür 

olması, tabiattaki farklılı�ının da göstergelerinden birisi belki en önemlisidir.  

Kur’an, insanın konumu ve tanıtımı hakkında oldukça ayrıntılı bilgiler sunmaktadır. 

Buna göre insan, konum itibariyle Allah’a kar�ı kul; hemcinslerine kar�ı insan; varlık 

âlemine kar�ı ise halife olarak tanımlanmı�tır.193 Bu tanımlamada insan, Allah’ın 

kuludur ve yeryüzünün halifesidir.194 Allah’ın insanı halife seçmesi, söz konusu 

emanetin sorumlulu�unu yüklenmesi sebebiyledir. Yazır’a göre bu, Allah’ın insana 

kar�ı bir lütfunun ifadesidir. Allah insana emaneti vermekle ona lütufta bulunmu�tur. 

                                                 
189 33/Ahzab/72. 
190 Ebu’l-Kâsım Mahmûd b. Ömer b. Muhammed ez-Zemah�erî, el-Ke��âf  an Hakâıkı Gavâmidı’t-Tenzîl 
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Medâriku’t-Tenzîl ve Hakâiku’t-Te’vîl, y.y., Dâru �hyâi’l-Kütübi’l Arabiyye, III, t.y., s. 315. 

191 Muhammed Ali es-Sâbûnî, Safvetü’t-Tefâsîr, Sadreddin Gümü� & Nedim Yılmaz (çev.), �stanbul: 
Ensar Ne�riyat, IV, 1995, s. 110; Zuhaylî, a.g.e., XI, s. 419. 

192 Râzî, a.g.e.,  XVIII, s. 303.  
193 Celâl Kırca, Kur’ân ve Bilim, �stanbul: Marifet Yayınları, 1996, s. 10. 
194 2/Bakara/30; 6/En’am/165; 7/A’raf/69; 10/Yunus/14; 27/Neml/62; 35/Fatır/39; 38/Sad/26. 
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Çünkü her vekilin, halifenin kıymet ve �erefi, asilin �erefi ve vekilli�in derecesine 

uygundur.195 Bu yüzden yeryüzündeki yaratılmı� tüm mahlûkat insana hizmet 

etmektedir. �nsanın yaratılı�ında emanete riayet ve sorumluluk bilinci esas iken, e�yanın 

tabiatında ise insana hizmet esastır ve her �eyin varlı�ı bir amaca matuftur. Zira 

tabiattaki her �ey insanın emrine verilmi� ve ona hizmet etmektedir. Allah, 

sorumlulu�unu en iyi �ekilde yerine getirebilmesi için evrendeki her �eyi lüzumlu 

vasıtalar olarak yaratmı�tır. Hatta göz, kulak, akıl, kalp ve konu�ma gibi �eyler bile 

insana verilirken hem hayati fonksiyonlarını devam ettirebilmesi hem de sorumluluk 

bilinciyle hareket edebilmesi amaçlanmı�tır. Kur’an, bu durumu �u �ekilde dile 

getirmi�tir.  

“(Unutmayın ki) Allah’tır gökleri ve yeri yaratan; gökten suyu indiren 
ve onunla size rızık olması için ürünler çıkaran ve Kendi emriyle 
denizde yüzen gemileri sizin yararlanmanız için (bir yasaya) tabi 
kılan; ve nehirleri siz yararlanasınız diye (bir yasaya) ba�layan; yine 
sizin yararlanmanız için (bir yörüngede) devinip duran güne�i ve ayı 
(yasalara) tabi kılan; yine sizin için geceyi ve gündüzü (yasalarına) 
âmâde kılan; ve isteyebilece�iniz her türlü �eyden (yararınıza olanları) 
size veren…”196 

Yeryüzündeki her �eyin insanın hizmetine verilmesi teshîr kavramıyla ifade 

edilmektedir.197 Buna göre tabiatın insanın hizmetinde olması, Allah’ın tabiattaki her 

nesneyi, insanın hem bu dünyada hem de ahirette mutlulu�a ula�abilmesi için 

kullanması ve onu insanın iyili�ine yönelik görevlendirdi�i anlamına gelmektedir. 

Ayrıca Allah’ın tabiatı ve içindeki e�yayı, �ekil verilebilir; insanın de�i�tirebilir etkisini 

kaldırabilecek yapıda; nedensel akı�ının insanın belirleyicili�ine açık; insan 

faaliyetlerinin hedefi açısından verimli olabilecek bir �ekilde yarattı�ı anlamına 

gelmektedir.198 Di�er taraftan teshîr, insanın yaratılmı�lar âlemindeki �erefini gösterir. 

Varlıklar arasındaki hiyerar�iye i�aret eder.199 Böylece insan, varlıklar arasındaki yerini 

ve de�erini de anlamı� olur. Kur’an, teshîr kavramıyla insan dı�ındaki varlıkların 

                                                 
195 Elmalılı, a.g.e., I, s. 259. 
196 14/�brahim/32-34. Tabiatın insanın hizmetine verilmesine dair ayetler için Bkz. 2/Bakara/29; 

16/Nahl/12-14; 22/Hac/36, 65; 31/Lokman/20; 43/Zuhruf/12-13; 45/Câsiye/12-13.  
197 Sehhara kelimesinden mastar olan Teshîr, sözlükte emrine, hizmetine verme, boyun e�dirme, zorlama, 

ait oldu�u amaca do�ru zorla sevk etme anlamlarına gelmektedir. Kur’an’da Sehhara kelimesi 22 
yerde geçmektedir. Kur’an’da ço�unlukla evrendeki varlıkların insanın hizmetine verilmesini ifade 
etmek için kullanılmı�tır. Bkz. �sfehânî, a.g.e.,  s. 332. 

198 Fârûkî, �slam Kültür Atlası, s. 347. 
199 �slamo�lu, a.g.e.,  s. 648. 
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gere�inden fazla büyütülerek, varlık amacının dı�ına çıkartılmak sûretiyle bir totem 

haline getirilmelerine ve netice itibariyle �irke kapı aralanmasına da engel olmu�tur. 

Teshîr kavramıyla ba�lantılı olarak Kur’an’da yeryüzü, insanlar için bir toplanma ve bir 

arada ya�ama yeri �eklinde tarif edilmi�tir.200 Yine insanın yaratılı� amacını 

gerçekle�tirecek mekân olarak yeryüzü, bir mescit yani kulluk yeridir. Bunların yanında 

tabiat, insan için bir ziynet ve süstür. En mükemmel �ekilde insanın be�enme 

duygularına da hitap eden bir yönü bulunmaktadır.  

�slam inancında insanın tabiatta bu kadar merkezi bir konuma sahip olmasına ra�men o, 

tabiat kar�ısında hiçbir zaman mutlakla�tırılmamı�tır. Çünkü teshîr kavramının da bir 

uzantısı olarak varlıklar arasındaki kozmik hiyerar�i, görünen âlemle görünmeyen âlem 

arasındaki mertebelerin de bir i�aretidir. Bu konuda Nasr’ın �u ifadeleri gerçekten 

dikkate de�erdir: 

“Üzerinde incelemeler yapılması gerekti�i kadar tefekkür edilmesi 
gereken mandalalara benzeyen geleneksel kozmoloji �emaları, insanın 
kozmik düzendeki yeri ile ilgili iki temel özelli�i yansıtır: �nsanın 
konumunun merkezili�i ve durumunun a�a�ılı�ı. Bu iki özellikten biri 
onun Allah’ın halifesi (halîfetullah) olarak görevine, öteki de Allah’ın 
kulu (abdullâh) olarak rolüne kar�ılık olmaktadır. �nsan ancak kendi 
öz tabiatına ve etrafındaki âleme zulüm ve ihanet etmek sûretiyle 
bunlardan yalnızca biri veya öteki olabilir. Fakat bütün kozmik 
düzendeki hem konum hem de durumu hakkında bilinçli olursa, hem 
yeryüzündeki çevresine zulüm ve ihanet etmez, hem de bütün var 
olu�un kayna�ı olan yıldızların ötesine yol bulur.”201 

�slam inancına göre mutlak olan yalnızca her �eyin tek yaratıcısı olan Allah’tır.  

Kur’an’da insanın acizli�ine,202 cehaletine,203 nankörlü�üne,204 acelecili�ine205 ve 

hırsına olan dü�künlü�üne206 yapılan vurgular, onun mutlak olmadı�ının ve asla 

olamayaca�ının bizzat insanın kendisi tarafından anla�ılmasına yönelik ifadelerdir. Zira 

insanın kendini be�enmesi, böbürlenerek ba�kalarından üstün görmesi, bir anlamda 

tabiata yöneli�ini de etkileyecektir. Tabiatın tahrip edilmesi kar�ısında insanın herhangi 

bir pi�manlık duymaması, hatta bunu ileri derecelere götürmesi insanın kendini 

                                                 
200 77/Mürselât/25–26. 
201 Nasr,  �slam ve Bilim, s. 236. 
202 4/Nisa/3; 5/Maide/30–31; 16/Nahl/4. 
203 33/Ahzab/72. 
204 14/�brahim/34; 17/�srâ/67; 22/Hac/66; 43/Zuhruf/15; 80/Abese/17. 
205 17/�srâ/11; 21/Enbiya/37. 
206 70/Meâric/21; 89/Fecr/19–21. 
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mutlakla�tırmasının ve evrenin tek sahibi olarak görmesinin bir sonucudur aynı 

zamanda. Bu, insanın tabiata bakı�ında yeni bir zeminin varlı�ını bize i�aret etmektedir: 

�nsanın tabiatı korumadaki sorumlulu�u. Bunun için �slam’ın çevre tasavvurunu ortaya 

koymak ve insanın çevresi ile nasıl bir ili�ki kurması gerekti�i üzerinde durmak 

gerekmektedir.  

�slam’ın çevre anlayı�ı, tüm mahlûkatın Allah tarafından yaratıldı�ı esasına dayanır. Bu 

ba�lamda insanla tabiat birbirine yabancı unsurlar olarak de�il birbirini tamamlayıcı 

varlıklar olarak bir anlam kazanırlar. �nsanla birlikte evrende varlılarını devam ettiren 

mahlûkat arasında sadece derece açısından bir farklılıktan bahsedilebilir. Bu farklılık, 

insana tabiatı ve içindekileri kendisini yegâne güç olarak görerek istedi�i gibi hoyratça 

kullanmasını sa�lamaz. Aksine yeryüzünde Allah’ın halifesi olmasının bilinciyle, di�er 

varlıkların da saygıya ve korumaya de�er olduklarını dü�ünerek, belli bir sorumluluk 

duygusu içerisinde ve israf etmeden kullanmasını gerektirir. Evrenin belli bir düzen ve 

uyuma göre yaratıldı�ı dikkate alındı�ında bu ölçüye dikkat etme ve onu bozmama 

görevinin insana dü�tü�ü açıkça anla�ılacaktır.207 Bu ba�lamda insanın do�ada keyfi 

davranmak gibi bir lüksü yoktur. Çünkü keyfi davranmak, ili�kiye zarar verece�i gibi 

bir noktadan sonra tabiattaki varlıkların birbirlerine hâkim olmalarına yol açabilir.208 

Dolayısıyla insanın evrenle ba�ını Kur’anî temellere dayandırması kaçınılmaz 

olmaktadır. �nsan, Allah’ın yeryüzündeki halifesi olarak do�ada aktif olmalı, kozmik 

düzeni koruyarak, dünyada merkezi bir varlık olmanın sonucu olarak vasıtası oldu�u 

rahmeti yaymalıdır. Allah, yarattı�ı evreni nasıl belli bir düzen içerisinde ayakta 

tutuyorsa insan da O’nun halifesi olarak merkezi bir rol oynadı�ı mekânı korumalıdır.209 

Aksi halde bencilli�i, maddi-manevi her alandaki sorumsuzlu�u sebebiyle yeryüzündeki 

bozulmanın ve koku�manın ba� müsebbibi yine kendisi olacaktır.  

“�nsanların elleriyle yaptıkları yüzünden karada ve denizde bozulma 
meydana geldi. Neticede (Allah), yaptıklarının (kötü sonuçlarından) 
bir kısmını kendilerine tattıracaktır; umulur ki (yol yakınken) 
dönerler.”210 

                                                 
207 �brahim Özdemir, Çevre ve Din, Ankara: Çevre Bakanlı�ı Yayınları, 1997, s. 122. 
208 Naci Kula, “Kur’an I�ı�ında �nsan-Çevre �li�kisinin Ruh Sa�lı�ı Açısından Önemi”, UÜ�FD, 9, 9, 

2000, s. 366. 
209 Nasr, Bir Kutsal Bilim �htiyacı, ss. 180–181. 
210 30/Rum/41. 
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Ayette karada ve denizde bozulmanın (fesad) ortaya çıkması müfessirlerimiz tarafından 

hem dini anlamda hem de fiziki anlamda yorumlanmı�tır. Buna göre, karada ve denizde 

tufan çıkma endi�esi, bazı arazilerin kurakla�ması, deniz sularının acıması, ticaret ve 

ziraatta kıtlık olması, kısacası insana faydalı olan her �ey de azalma görülmesi �eklinde 

yorumlanmı�tır.211 Ek olarak Râzî, tüm bu bozulmaların altında yatan temel sebebin fiili 

�irk oldu�unu söyleyerek sosyal bir yöne i�aret etmi�tir. Benzer bir yorumu Elmalılı’da 

da görmek mümkündür.212 Tabiattaki bozulmanın yönü fiziki, sosyal veya dini her ne 

olursa olsun, aslında altında yatan temel sebebin insanın Allah’a ve yarattıklarına kar�ı 

sorumluluk bilinci içerisinde hareket etmemesi, tabiata bencillikle yakla�ması ve 

evrenin tasarrufunun mutlak sûretle kendisine ait oldu�u �eklindeki bir yanılgıya 

dü�mü� olmasıdır.   

Di�er taraftan insanın do�al çevreyle ili�kisinin bir de ruhsal boyutu söz konusudur. 

Burada insanın do�ayı etkileyen bir varlık olmasının yanında ondan etkilenen bir varlık 

olması anla�ılmaktadır. Tabiattaki Allah’ın mutlak hâkimiyeti ve merkezi durumunun 

göz ardı edilmesinin bir neticesi olarak materyalist bir bakı� açısının egemenli�i, 

do�adaki metafizik algıyı tahrip etmi�tir. Bu da insan- çevre ili�kisi ba�lamında iki 

temel sorunun ortaya çıkmasına sebep olmu�tur. Birincisi, insanın ya�adı�ı çevreye 

yabancıla�ması; ikincisi ise, hem kendi türüne hem de genel anlamda tabiata kar�ı �iddet 

ve saldırganla�ması.213 Bu sorunların gerçek hayattaki kar�ılıklarına dair birçok örnek 

verilebilir.  

Evrendeki düzen ve i�leyi�e sadece insanın estetik duygularını tatmin etmek veya 

insanın günlük hayattaki fiziksel ihtiyaçlarını kar�ılamak amacıyla dikkat çekilmemi�tir. 

Burada tabiatın insanın emrine verilmesinin altında yatan daha önemli bir sebep vardır 

ki o da ahlaki sorumluluktur. 

2. Ahlaki Amaçlar Bakımından Kevnî Ayetler  

Ba�tan söylemek gerekirse �slam’da iman esasları, ahlaki faziletler, fiili ve kavli tüm 

ibadetler, birbirinden ba�ımsız tek ba�ına bir anlam ifade etmezler. Bu, �slam dininin 

                                                 
211 Zemah�erî, a.g.e., III, s. 224; Abdullah b. Ebû Ömer b. Muhammed Kâdî Beydâvî, Envâru’t Tenzîl ve 

Esrâru’t-Te’vîl, �stanbul: Dersaadet Kitabevi, II, t.y., s. 222; Nesefî, a.g.e., III, s. 274.  
212 Râzî, a.g.e., XVIII, s. 122; Elmalılı, a.g.e., VI, s. 263. 
213 Kula, a.g.e.,, s. 371. 
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hayata bütüncül bir bakı�la yakla�tı�ını ve insan amellerini bütünlük içerisinde 

de�erlendirdi�ini göstermektedir. �slam’ın temel hedeflerinden birisi, ahlaklı bireyler ve 

toplumlar meydana getirmektir. Böylece fertlerin hem dünya hem de ahiret mutlulukları 

güvence altına alınmı� olur.  Peygamber Efendimiz (s.a.v.) de bu konuda ben güzel 

ahlakı tamamlamak için gönderildim214 diyerek �slam’ın bizzat kendisinin güzel ahlak 

oldu�unu ifade etmi�tir. Zira �slam’ın ilk yıllarında nazil olan ayetlerin iman 

esaslarından oldu�u kadar, ahlaki faziletlerden de çokça bahsetmesi, Kur’an’ın ahlaklı 

bir toplum olu�turma gayretinin bir yansıması olarak anla�ılmalıdır.  

Gayesi dünya ve ahiret saadeti olan �slam’ın tüm de�erleri, hem fertlerin hem de tabii 

çevrenin varlıklarını sürdürebilmeleri için olmazsa olmaz �artlar ta�ır. Yine tüm Kur’anî 

de�erler bir yönü ile ahlaki faziletlerle ili�ki içerisindedir. Bu ba�lamda �slam inancında 

insan- tabiat ili�kisi, belli ahlaki kurallar çerçevesinde de�erlendirilmektedir. Meseleye 

bu açıdan bakıldı�ında evrendeki her �eyin birebir ahlakla ili�kili oldu�u ortaya 

çıkacaktır. �slam, tüm faziletleri ahlaki bakımdan olgunlu�a eri�mek için bir vesile 

olarak görmü�tür. Kur’an’ın hemen her ayetinde onun öngördü�ü ahlaki ba�lama bir 

atıf söz konusudur. Kevnî ayetler bile bu �slami ahlaki bilince katkı sa�lamak amacıyla 

vardırlar. Ancak bu, Kur’an’ın salt ahlaki bir dil kullandı�ı anlamına da gelmemelidir. 

Onun kullandı�ı bir takım kevnî ifadeleri, sadece ahlaki ifadelermi� gibi de�erlendirmek 

ve ayetlerin gözetti�i ikincil hedefleri göz ardı etmek, bizi yanlı� sonuçlara 

götürebilir.215 Fakat bunun yanında tabiat hakkında insanı bilgilendirmek gibi hedefler, 

Kur’an’ın kevnî ayetlerinin birincil amacı olarak gösterilemez.  

Kur’an, insanın tabiatla olan ili�kisini �slam inancının temel ilkeleri olan tevhit, 

nübüvvet, ahiret kavramları üzerinden hareket ederek ahlaki bir zemine oturtmak 

ister.216 �nsanın yaratılı�ının amacını ifade eden kulluk kavramı, bir yönüyle kalbi ve 

aklı kapsarken, di�er yönüyle onun ahlaki davranı�larını da içermektedir. �nsanın varlık 

amacı �u ayette en güzel ifadesiyle dile getirilmi�tir: 

“Ben görünür-görünmez, bilinir-bilinmez tüm iradeli varlıkları sadece 
bana kulluk etsinler diye yarattım.”217 

                                                 
214 Malik b. Enes, Muvatta, �stanbul: Ça�rı Yayınları, 1981, II, s. 904. 
215 Çelebi, a.g.e.,  s. 12. 
216 Özdemir, Çevre ve Din, s. 122. 
217 51/Zâriyat/56. 
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E�er tabiatla ahlaki bilinç arasında bir ili�ki kurulacaksa kulluk çerçevesinden 

kurulmalıdır. Kulluk bilinci, tabiatın ve içindekilerin var olu� amaçlarını belirlerken, 

di�er taraftan insanın davranı�larını basit hareketler olmaktan çıkarıp anlamlı ameller 

haline dönü�türür. Dolayısıyla ahlaki bilinçten koparılmı� salt kalbi ve akli bir kulluk 

inancı, �slam’da yoktur. Kur’an’ın afak ve enfüs ayetleri üzerinde dü�ünmeyi te�vik 

etmesinin altında hep Allah’a kulluk etme bilinci söz konusudur. Çünkü kulluk 

görevinin gerçekle�ece�i yer, onu her yönüyle ku�atan tabiattır. �nsanın tabiatı 

incelemesi, onun üzerinde dü�ünmesi, onda Allah’ın varlı�ının, birli�inin ve öldükten 

sonra dirilmenin izlerini bulması; buradan hareketle kendisi için bir takım ahlaki 

sonuçlar çıkarması, kullu�unun vazgeçilmez bir gere�idir.  

Tabiatın yaratıcısı, mâliki, koruyucusu ve her yönüyle onun ku�atıcısı olan Allah, onu 

insano�lu için ya�amını sürdürebilecek ve kendine verilen ilahi vazifeyi yerine 

getirebilecek bir alan olarak yaratmı�tır. Bunun için Kur’an’da evren ve içindeki 

varlıklar, ilahi sorumlulu�a yardım etti�i ölçüde insana tanıtılmaktadır ve insandan 

bunları anlayarak kendisi için ibret alması, dersler çıkarması istenmektedir. �nsan da 

bunları ahlaki bir amaç için kullanmalıdır.  

“Yine O (bile) gökleri ve yeri altı a�amada yaratmı�tır ve O’nun 
Kudret Makamı’nın (en büyük tecellisi olan hayat) su üzerinde 
kaimdir. (Bütün bunları) hanginizin eylem ahlakı konusunda daha iyi 
oldu�unu sınamak için yaptı.”218 

Bunun yanında Allah, evrendeki her �ey gibi hayatın kendisini ve ölümü de aynı amaç 

do�rultusunda yarattı�ını söylemektedir: 

“O, ölümü ve hayatı hanginizin daha güzel davranaca�ını sınamak için 
yaratmı�tır.”219 

Tabiata salt bilim adamı gözüyle bakarak onu tam anlamıyla anlamak mümkün de�ildir. 

Bu bakımdan evrendeki kusursuz düzen ve uyum, tam anlamıyla insano�lu için ahlaki 

bir düzen kurma amacına hizmet eder. Yani insanın tabiatla olan ili�kisinde meselenin 

ahlaki boyutunu tamamen göz ardı eden bir anlayı� tabiatın sırlarını ve sınırlarını 

anlamaktan uzak olacaktır. Yine evrenin i�leyi�inde Tanrı’yı çıkardı�ımız vakit, evrenin 

insanın hiçbir ahlaki sorumluluk duymadı�ı, sırf istismar edilen bir mekân olarak 

                                                 
218 11/Hud/7. 
219 67/Mülk/2. 
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algılanması do�al bir sonuç olarak kar�ımıza çıkacaktır. Yaratılmı� bir düzen içerisinde 

ya�amanın insana sa�ladı�ı bir mutluluk duygusu vardır. Bu duyguyu insandan 

çıkardı�ınız zaman ahlaki ilkeleri dikkate almayan, kötülüklerle dolu bir dünya 

içerisinde ve bu her türlü kötülükle ba�a çıkmak için her hangi bir ümidi kalmamı� bir 

insan bırakırsınız. Böyle bir insan da içinde ya�adı�ı tabiatı sorumsuzca ve hızla 

istismar eder.220 Hâlbuki tabiata ahlaki bir bilinçle yakla�mak hem ondan gere�i gibi 

istifade etmenin yollarını gösterdi�i gibi hem de onu tahrip etmeden gelecek nesle 

bırakmanın sorumlulu�u da bize ö�retecektir.  

Bu hususta bir noktanın daha altını çizmekte fayda vardır. Tabiatla insan arasındaki en 

temel farklardan birisi tabiatın ilahi emre muttali olması ve hiçbir düzlemde kendisi için 

takdir edilen ölçünün dı�ına meyletmemesi; insanın ise aksine belli ahlaki davranı�ları 

kendi hür iradesiyle gerçekle�tirmesidir. Bu yönüyle tabiat tam anlamıyla ‘mühtedi’dir. 

Nasr’a göre tabiatın insanın manevi ki�ili�ine ö�retece�i en büyük derslerden biri 

e�yayı idare eden yasalara, mahlûkatı yöneten ilkeye tam bir teslimiyettir. E�er insan 

tabiattan kendisi için bir ders çıkartacaksa bu ahlaki sorumluluk olmalıdır. 221 Böylece 

insan, ahlaki bilincin en önemli noktası olan yaratıcıya teslimiyeti bizzat do�anın 

içinden ö�renmi� olmaktadır. Tabiat insana hem yüce yaratıcının i�aretlerini (ayet) 

göstermekte hem de insanın yaratıcısı ile olan ili�kilerinin bir uzantısı olan ahlaki 

bilinçlenmeye de örneklik te�kil etmektedir. Tabiattaki birçok varlık insanın ö�renmesi 

gereken ahlaki derslere kaynaklık etmektedir. Bu neden böyledir? Çünkü içerisindeki 

tüm nesne ve varlıklarla birlikte saf, bozulmamı� tabiat, Allah’ın lütfunun bir gere�i 

olarak var oldu�u için netice itibariyle tabiatın do�al düzeni de ahlakidir. Böylece insan 

do�anın bu manevi yönünden kendisi ve toplumunun selameti için önemli olan ahlaki 

ilkeleri çıkartabilecektir.  

Evrenin sadece ya�anılan yer olmaktan çıkıp, bir ahlak düzeni haline gelmesi, �üphesiz 

onun iyice anla�ılmasına ba�lıdır. Bunun için de Allah’ın evren için koymu� oldu�u 

yasaların do�ru bir �ekilde tespit edilmesi ve bunlardan dersler çıkartılması 

gerekmektedir. Kevnî ayetler, Allah’ın evren için koymu� oldu�u yasalar ve bunların 

sınırları hakkında da bize bilgiler vermektedir.  

                                                 
220 Çiftçi, a.g.e., s. 200. 
221 Nasr, Bir Kutsal Bilim �htiyacı, s. 163; Çiftçi, a.g.e., s. 201. 
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D.  KEVNÎ AYETLER VE EVREN�N YASALARI 

�nsanın ya�adı�ı çevreye dikkatlice bakıldı�ında tüm varlıkların belli bir düzen ve ölçü 

içerisinde hareket ettikleri görülür. Bu ölçü ve düzen, evrendeki varlıkların kendi içinde 

tutarlı ve uyumlu bir bütün olu�turmalarını sa�lamı�tır. Kuran’da “�üphe yok ki, her �eyi 

bir kaderle yaratan Biz’iz”222 ayeti bu gerçe�e i�aret etmektedir.  

�slam’ın tabiatla ilgili en temel görü�ü, Allah’ın evreni ol! emri gere�ince belli bir 

amaca matuf olmak üzere yarattı�ı ve onun içine de�i�mez yasalar koydu�u üzerine 

kuruludur. Yüce Allah, evreni ve içindeki herhangi bir varlı�ı yarattı�ı vakit, di�er 

varlıklarla uyumlu biçimde ya�ayabilmesini sa�layacak melekeleri de onun fıtratına 

yerle�tirir. Bu, tabiattaki tüm varlıkların ilahi yasalar nezdinde birbirine sıkı sıkıya ba�lı 

oldu�unun i�areti olarak kabul edilmelidir. Fazlur Rahman’a göre Kur’an, bu uyumu üç 

ana kavramla açıklamı�tır: hidayet, emir ve ölçü.223  

Kur’an’da hidayet kavramı, insanlar için ilahi yönlendirmeyi ifade etmek amacıyla 

kullandı�ı gibi di�er varlıkların Allah’ın takdirine boyun e�mek sûretiyle kendi yolunda 

akıp gitmesini ifade etmek için de kullanmı�tır. Evrende geli�i güzel hiçbir �ey yoktur. 

Yaratılmı� olan her varlık belli bir ölçü içinde belli büyüklükte, belli a�ırlık ve 

yo�unlukta yaratılmı� ve yine bu ölçü içinde varlı�ını devam ettirmektedir. Ayrıca 

bunların olu�umunu sa�layan toprak, su, hava, sıcaklık, gezegenlerin ve güne�in 

hareketleri gibi birçok �ey ilahi ölçüye göre belirlenmi�tir. Yine her �eyi bir ölçüye göre 

yaratan Allah, evrendeki her varlı�a yapaca�ı i�e uygun bir yapı, biçim, özellik ve 

yetenek vermi�tir. Ayrıca ona yapması gereken �eye do�ru yöneltmi�tir. Bu ise Allah’ın 

evrendeki varlıklara olan hidayetidir. Kur’an’da evrenin bu özelli�ine i�aret eden 

durumlar hedâ fiili ile �u �ekilde ifade edilmi�tir:  

“O ki, her �eye yaratılı�tan bir ölçü ve amaç takdir etti, sonra (o 
ölçüye uyarak amacına ula�acak) istikamete yöneltti.”224 

Evrende ve e�yanın tabiatında me�îet-i ilahi esastır. Allah’ın me�îet ve iradesi her �eyi 

ku�atmı�tır. Meseleye bu çerçeveden bakıldı�ında me�îet, Allah’ın isteme ve 

dilemesinin tabiat ve e�ya üzerinde ortaya çıkması, ortaya çıktı�ı zaman da e�yanın 

                                                 
222 54/Kamer/49; 13/Ra’d/8; 25/Furkân/2; 65/Talak/3. 
223 Fazlur Rahman, a.g.e., s. 116. 
224 87/A’lâ/3. Benzer ayetler için Bkz. 13/Ra’d/8; 15/Hicr/21;54/Kamer/49.  
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Allah’ın takdirine boyun e�erek olur hale gelmesidir. Bu bakımdan evrendeki her �ey, 

mahiyeti içerisine yerle�tirilmi� yasalar çerçevesinde hareket etti�i için mühtedîdir, 

müslimdir. Yani Allah’ın me�îet ve iradesine kayıtsız �artsız telsim olmu�tur. Bu 

varlıklardan her biri hangi amaç için yaratılmı�sa, hangi görevi gerçekle�tirmek için 

donatılmı�sa onu gerçekle�tirir.225 Evrendeki hiçbir varlık Allah’ın kendisini yaratmı� 

oldu�u takdirin dı�ına çıkamaz. 

“Bizim Rabbimiz her �eyin yaratılı�ını takdir edip, sonra da onu 
yaratılı� amacına yöneltendir.”226 

�nsan-tabiat ili�kisinde keyfili�e yer yoktur. Evrenin, yüce yaratıcının ol! emri ile ortaya 

çıkması, belli bir düzene göre i�ledi�i anlamına gelir. Bu emir, yeryüzüne ve onu 

yaratan ilahi kudrete dikkatleri çekmektedir. Tabiat, Allah tarafından kendisine 

yerle�tirilen kanunlara göre i�ler. Yine her �eyin bir düzen içinde yaratılmasının 

evrendeki her �eyin kütlesinin, hacminin, hızının, gücünün, terkibinin, �eklinin, renginin 

v.s. hep do�ru ve gerekli nispette oldu�u anlamına gelmektedir.227 Ne zaman yeni bir 

�ey yaratılsa, o yeni �ey kendi varlık kanunu ile birlikte di�erlerine ba�lanarak düzenin 

bir parçası olur.228  Bu durum bize evrende, zannedilenin aksine, bütünle parça 

arasındaki ba�lantının daha derinlerde oldu�unu göstermektedir. Tabiattaki tüm 

varlıklar bütünlük içerisinde Allah’ın kendisi için koymu� oldu�u yasalara uyarlar.  

Kur’an’da göklerin ve yerin yaratılı�ındaki düzen sevvâ kelimesiyle ifade edilmi�tir.229 

Sözlükte düzene koymak, dengeli kılmak anlamına gelen kelime, yeryüzünün ve 

gökyüzünün yüce Allah tarafından tesviye edildi�ini ifade eder. Böylece sevvâ kelimesi, 

genel olarak yaratılan her �eyin düzgün bir �ekle sokulmak suretiyle rastgelelikten uzak 

olarak bir düzene sahip kılındı�ını ortaya koymaktadır.230 Evrendeki varlıkların bir 

yaratılı� amacı oldu�u için yaratılı�ın da bu amaca uygun bir �ekilde düzenlenmesini de 

ifade etmektedir. Böylece sevvâ fiili, söz konusu amaç do�rultusunda varlıkların �ekil 

düzgünlü�üne sahip bir yapıda yaratılması anlamına gelmektedir. Bu yüzden sadece 

                                                 
225 M. Zeki Duman, “Nur Sûresi’nin 35. Ayetinin Tefsir ve Te’vili Ba�lamında Allah’ın �nsana Dört 

Hidayeti: Fıtrî Din, Akıl, Peygamber ve Kitap”, Usül, 3, 2005, s. 41. 
226 20/Tâhâ/50.  
227 Han, a.g.e., s. 69. 
228 Çiftçi, a.g.e., s. 193. 
229 Bkz. 79/Nâziat/28; 87/A’la/2. 
230 Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri, III-IV, s. 372.  
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insana mahsus de�il, göklerle ve yerle birlikte tüm varlıkları kapsayan geni� bir anlama 

sahiptir.231 

Evrendeki yasaları iki grupta de�erlendirmek mümkün gözükmektedir. Birincisi, 

fiziksel yasalar; ikincisi ise biyolojik yasalardır. Fiziksel yasalar, maddelerin yapıları ve 

i�leyi�leri ile ilgili kanunları ifade eder. Daha çok bilimsel gözlem ve deneyle tespit 

edilebilir. Bu yasaları ara�tıran herkes, evrenin düzenli i�leyi�i kar�ısında hayret 

etmekten kendini alamaz. Güne�, ay, yıldızlar ve gezegenlerin yapılarından tutunuz da 

ya�murun ya�ması, rüzgârın olu�umu, suyun kaldırma kuvveti gibi tabiat olayları ve 

maddenin en küçük birimi olan atomun mahiyetine kadar her �ey fiziksel yasalara 

tabidirler. Allah, atomun ve galaktik sistemlerin olu�um süreci için kaydedilmi� ve 

�ifrelenmi� bir davranı� �ekli tayin etmi�, bunların yapısına do�ru ve gerekli nispetlerde 

ölçüyü koymu�tur. Bu durum madde, enerji ve dört kuvveti bünyesinde barındıran 

evrenin tüm unsurları için de geçerlidir. Ayrıca bunların sonsuz geli�me ve bozulma 

ihtimallerine ra�men, uygun ortam ve oranlarda belli fiziki ve kimyasal özellikler ve 

de�i�imler kazanmalarını da takdir etmi�tir.232 Hiç birinde herhangi bir �a�ma veya 

sapma görmek mümkün de�ildir. Örne�in Kur’an’ın bildirdi�ine göre güne�, ay, 

yıldızlar ve gezegenler kendileri için belirlenmi� yörüngelere uyarlar. Buna ba�lı olarak 

gece ve gündüzün olu�umu da belirlenmi� bir yasaya tabidir.  

“Güne� de (bir ders vardır): o kendisi için tayin edilen mekân ve 
zamana ba�lı olarak hareket eder durur. ��te bu, en yüce olanın, her 
�eyi bilenin takdiridir. Aya da sonunda kuru ve e�ri bir hurma dalı 
haline gelinceye kadar farklı evreler takdir ettik: ne güne� aya kavu�up 
çarpabilir ne de gece gündüzü geçebilir. Zira her biri bir yörüngede 
hareket edip dururlar.”233 

Benzer �ekilde suyun yapısı, rüzgârı olu�umu, ya�murun ya�ması, da�ların yapısına 

dair ayetler de Allah’ın evren için koymu� oldu�u fiziksel yasalara i�arettir.  

“Hiç içti�iniz suyu dü�ündünüz mü? Siz mi indiriyorsunuz onu 
bulutlardan, yoksa Biz miyiz indiren? E�er dileseydik onu tuzlu ve acı 
bir su yapardık: �u halde neden hâlâ �ükretmiyorsunuz.”234 

                                                 
231 Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri, I-II, s. 336. 
232 Han, a.g.e., s. 59. 
233 36/Yasin/38–40. Yine Bkz. 21/Enbiya/33; 31/Lokman/29.  
234 56/Vakıa/68–70. 
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Yüce Allah’ın evren için koymu� oldu�u biyolojik yasalar ise tüm canlı türlerin yapıları 

ile ilgili koymu� oldu�u yasalardır. Canlı hayatın varlı�ı ve devamlılı�ı bu yasaların 

birbiriyle uyumlu bir �ekilde sürmesine ba�lıdır. Yaratılı� kanunları diyebilece�imiz bu 

özellikler, de�i�meden canlı türlerin ya�amsal faaliyetlerinin sürdürmelerini 

sa�lamaktadır. Bu yasalar insan ve hayvanlardan tutunuz da bitki ve hücrelere kadar 

tüm canlı organizmaların tabi oldu�u yasalardır. Örne�in canlıların sudan yaratılması,235  

her canlının çift kutuplu (erkek ve di�i) olması,236 yüce yaratıcının biyolojik yasalarına 

i�aret etmektedir. Yine insanın yaratılı� süreci hakkında Kur’an’da �öyle 

buyrulmaktadır.  

“Sizin yaratılı� sürecinizi basit ve zayıf bir sıvıdan ba�latmadık mı? Ki 
biz o sıvıyı (rahim gibi) sa�lam bir karar mahallinde korumaya aldık; 
tabii ki önceden belirlenmi� bir süreye kadar… Bütün bunları Biz 
takdir ettik ve ne muhte�emdir Bizim takdirimiz.”237 

�nsanın yaratılı� yasalarına vurgu yapan bu ayetler gibi di�er canlı türlerinin de benzer 

yasalara tabi olduklarını ifade eden ayetler de Kur’an’da yer almaktadır. Örne�in üzüm, 

zeytin, hurma, nar gibi meyvelerin ve bitkilerin olu�um süreçlerinin dahi ilahi yasalar 

çerçevesinde vuku buldu�u gerçe�i238 Kur’an’da vurgulanan biyolojik yasalar 

arasındadır.  

Allah’ın evren için koymu� oldu�u yasaların tamamı zorunludur. Yani hem aksinin 

dü�ünülmesi mümkün de�ildir hem de Allah’ın yaratılı� kanunlarında bir de�i�me söz 

konusu olamaz. “Allah’ın sünneti (sünnetullah) geçmi�ten bu güne hep böyledir ve sen 

Allah’ın sünnetinde bir de�i�me bulamazsın”239 ayeti bunu açık bir ifadeyle belirtmi�tir. 

�lahi yasaların zorunlu olması, evrendeki düzenin ve uyumun da garantisidir. 

Yukarıdaki ayetlerden anla�ıldı�ı üzere e�er evrendeki varlıklar Allah’ın kendileri için 

belirlemi� oldu�u yasalara tabi olmamı� olsalardı evrenin bugüne kadar varlı�ını devam 

ettirebilmesi olanaksız olurdu. Yine evrendeki tüm yasalar birbirlerine ba�ımlıdırlar. 

                                                 
235 21/Enbiya/30; 24/Nur/45; 25/Furkân/54; 42/�ûrâ/11. 
236 35/Fatır/11; 49/Hucurat/13; 51/Zariyat/49; 78/Nebe’/8; 92/Leyl/3. 
237 77/Mürselât/20–23. �nsanın yaratılı� kanunlarına vurgu yapan di�er ayetler için Bkz. 3/Âl-i �mrân/6; 

4/Nisa/1; 15/Hicr/26; 22/Hac/5; 23/Mü’minûn/12-14; 35/Fatır/11; 39/Zümer/6; 40/Mü’min/67; 
75/Kıyamet/37-39; 80/Abese/18-20; 86/Tarık/5-7; 91/Alak/2.  

238 6/En’am/99. 
239 48/Fetih/23. 
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Birinin varlı�ını düzenli bir �ekilde devam ettirebilmesi için di�er varlı�a ihtiyaç duyar. 

Bu da evrendeki denge ve uyumun en güzel kanıtlarındandır.  

Son olarak bu ba�lık altında �unu ifade edebiliriz ki, tabiattaki varlıklar arasındaki 

uyum, Kur’an’ın kozmolojik beyanlarının en temel özelli�idir. Zira kevnî uyum, en 

yüksek mertebede bire i�aret eder. Tevhit, varlıklar arasındaki uyumun bir gere�idir.240 

Bu ba�lamda Kur’an’ın tabiattaki çoklu�un tüm karma�ıklı�ına ra�men, sürekli tekli�e 

(tevhite) gönderme yapması anla�ılabilir bir durumdur. Çünkü varlıklar arasındaki 

uyumun o varlıklar dı�ındaki farklı bir kanaldan denetlenmi� olması aklın daha rahat 

anlayabilece�i bir husustur. Kur’an’ın �irki en büyük günahlardan kabul etmesi, �irkin 

tabiattaki düzeni anla�ılmaz kılması, onu bozması ve kaosa kapı aralaması sebebiyledir.  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                 
240 21/Enbiya/22. 
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�K�NC� BÖLÜM 

D�RAYET TEFS�RLER� VE KEVNÎ AYETLER 

 

I. B�R TEFS�R EKOLÜ OLARAK D�RAYET TEFS�RLER� 

Yüce kitabımız Kur’an-ı Kerim nazil oldu�u dönemden bugüne kadar çe�itli okumalara 

tabi tutulmu�, bu okumalar neticesinde hidayet ve rehberlik i�levini her zaman 

korumu�tur.  Aziz Kur’an’ı do�ru bir �ekilde anlamak ve yorumlamak, onun muhatabı 

konumundaki insan için en önemli vazifelerden biridir muhakkak. �lk defa Hz. 

Peygamber’den (s.a.v.) rivayet edilen hadislere dayanılarak sahabîler tarafından 

ba�latılan Kur’an’ı yorumlama çabaları, sonraları tabiin ve sonraki nesillerin katkılarıyla 

kayda de�er mesafe kat etmi�tir. �slam dünyası içerisinde Kur’an’ın nazil oldu�u 

dönemlerden bugüne kadar bu görevi yerine getirmeye çalı�an de�erli ilim adamları hep 

var olmu�tur. Müfessirler, Kur’an’ı anlama noktasında hem belli kurallar ve yöntemler 

geli�tirmi�ler hem de bu konuda sayısız eserler meydana getirerek Kur’an ilimlerinin 

olu�masına katkı sa�lamı�lardır. Do�aldır ki her müfessir, kendine göre de�i�ik 

yöntemler takip etmi� ve eserini bu minval üzere kaleme almı�tır. Kur’an’ı anlama 

gayretlerinin bir sonucu olarak ortaya çıkan tefsir ve te’vil usulleri zamanla disiplinli 

ilimler haline gelerek kendi belirleyici özelliklerini de yansıtmaya ba�lamı�lardır. 

Sonraki nesiller tarafından daha da geli�tirilen ve kendi içinde bölümlere ayrılan bu 

tefsir hareketlerini ilim adamları genelde iki ba�lık altında toplamı�lardır. Birincisi, 

Rivayet tefsirleridir ki naklî rivayetlere a�ırlık veren bir yöntemdir. �kincisi ise dirayet 

tefsiridir ki nakilden daha çok içtihada önem veren tabiin döneminden sonra oldukça 

ra�bet gören bir tefsir çe�ididir.  

Çalı�mamız dirayet tefsirleri üzerine yo�unla�mayı gerektirdi�i için bu tefsir çe�idi 

hakkında açıklayıcı bilgiler vermek yerinde olacaktır. Rivayet tefsirinden bu bakımdan 

bahsetmeyece�iz. Ancak dirayet tefsirinden bahsetmeden önce tefsir ve te’vil 

kavramlarının izah edilmesi, konunun daha iyi anla�ılmasına katkı sa�layacaktır.  
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A. D�RAYET TEFS�R�N�N TANIMI, TAR�H� VE ÇE��TLER� 

1. Tefsir ve Te’vil Kavramları 

Tefsir kelimesi s-f-r veya f-s-r kelimelerinden türemi� tef’il babında bir mastardır. 

Fesera, sözlükte bir �eyi açıklamak, açı�a kavu�turmak ve üzeri örtülü bir �eyi açmak 

anlamlarına gelmektedir. Bu ba�lamda bir hastalı�ın tanısı için yapılan tahlil suyuna 

fesr denmi�tir.  Yine tefsir kelimesinin taklîb yoluyla kendinden türedi�i söylenen sefr 

kelimesi de birçok anlamı bünyesinde barındırmakla beraber kapalı bir �eyi açmak, 

aydınlatmak ve ortaya çıkarmak anlamlarında kullanılmı�tır. Bu yüzden bir kadın 

yüzünü açtı�ı zaman sefereti’l-mer’etü denmi�tir. Tefsir kelimesinin aralarında bir 

takım farklılıklardan bahsedilse de sözü edilen bu iki kelimeden türedi�i yönündeki 

kanaatler ço�unluktadır.241  

Terim olarak tefsir kelimesi, mü�kil lafızlardan murad edilen �eyi ke�fetmektir, �eklinde 

tanımlanmı�tır. Cerraho�lu’na göre kelime, her ne kadar ulema örfünde Kur’an’ın 

manalarını ke�fetmek ve onda olan mü�kilve garib lafızlardan kastedileni açıklamak 

anlamında kullanılmı�sa da bir ilim olarak sadece Kur’an’a mahsus kılınmamı�, di�er 

ilim dallarında da kullanılmı�tır.242  

Türkçe’de tefsir, yorum ve Kur’an tefsirine dair kitap anlamında da kullanılmaktadır. 

Bunun yanında bir felsefe veya herhangi bir ilim kitabını �erh etmek de tefsir 

kelimesiyle kar�ılanmaktadır. Bu ba�lamda tefsirin, kapalı ve anla�ılmaz bir sözü 

açıklı�a kavu�turmak amacıyla sözde fazlalık yapmak ve uzatmak oldu�u yapılan 

tanımlar arasındadır. Tanımlardan anla�ıldı�ı üzere tefsir bir Kur’an’ı anlama ilmidir.  

Te’vil kelimesi ise, geriye ve bir �eyin aslına dönmek, maksada yönelmek anlamlarına 

gelen evl kelime kökünden mastardır. Döndürmek, bir �eyin nihai sonucunu haber 

vermek anlamlarına gelmesinin yanında, açıklama, beyan ve izah anlamlarına 

gelmektedir. Dönülen yere de mev’il veya müevvel denmi�tir. 243  

                                                 
241 Cerraho�lu, Tefsir Usûlü, ss. 213-214.. 
242 Cerraho�lu, a.g.e., s. 214.  
243 �sfehâni, el-Müfredât, s. 341-342; �bn Manzûr, Lisânu’l-Arab, II, s. 154-155; Cerraho�lu,  a.g.e., s. 

213-214; Muhsin Demirci, Konulu Tefsire Giri�, �stanbul: Ensar Ne�riyat, 2006, s. 23-24; Davut 
Aydüz, Tefsir Tarihi ve Çe�itleri, �stanbul: I�ık Yayınları, 2004, s. 17-20; M. Ali es-Sâbûnî, et-Tibyân 
fî Ulûmi’l-Kur’ân, �stanbul: Dersaadet Yayınları, ty., s. 102.  
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Kelime Kur’an’da akıbet ve sonuç;244 mükâfat ve ceza;245 bir �eyin gerçek mahiyeti, 

tahkiki, yorumu ve tefsiri;246 rüyanın yorumu247 anlamlarında248 toplam 15 yerde 

geçmektedir.  

Te’vil kelimesinin anlamlarını ve Kur’an’daki kullanım alanlarını bu �ekilde izah 

ettikten sonra terim anlamlarını da açıklamak yerinde olacaktır.  

Terim olarak te’vil, birkaç �ekilde izah edilmi�tir. Birincisi, zahiri mutabık olan iki 

ihtimalden birine reddetmektir. Di�eri, ilmi veya fiili açıdan bir �eyi kendisinden 

kastedilen amaçlara ve manaya çevirmektir. Ya da Kur’an’da bir ayetin, ta�ıdı�ı 

muhtemel anlamlardan birine hamledilmesidir, �eklinde tanımlar yapılmı�tır.249 

Yukarıdaki tanımlar her ne kadar ifade olarak birbirinden ayrı gözükseler bile mana 

bakımından aynı hedefe yöneliktirler. Netice itibariyle hem kelime hem de terim 

anlamlarıyla ilgili açıklamalardan �öyle bir durum ortaya çıkmaktadır: Te’vil, herhangi 

bir delile dayanmak sûretiyle bir sözü veya bir ayeti muhtemel anlamlarından birisine 

irca ettirme i�idir. Bu ba�lamda te’vil, sözün anlam alanları dı�ında gerçekle�tirilen bir 

gerçek olmayıp, aksine onun anlam çerçevesi içerisinde yapılan bir faaliyettir.250 

Tefsir ve te’vil kavramları ço�unlukla birbirlerinin yerlerine kullanılagelmi�tir. Hatta 

günlük dilde ço�u zaman bir ayrım yapılmadan biri di�erinin yerine kullanılmaktadır. 

Özellikle selef uleması her iki kelimeyi de birbirlerinin yerine kullanmı�lardır. Örne�in 

Taberî’nin tefsir ve te’vil kelimelerini e�anlamlı kullandı�ı bilinmektedir. Ancak 

mütaahhirûn uleması, kelimeler arasında bir takım farklılıkların oldu�unu dile 

getirmi�lerdir.251 

Tefsir ve te’vil kavramlarını ve bu kavramların arasındaki farklılıkları bu �ekilde 

özetledikten sonra dirayet tefsirine geçebiliriz.  

                                                 
244 4/Nisa/59; 10/Yunus/39. 
245 17/�srâ/35. 
246 18/Kehf/78,82. Ayrıca Bkz. 3/Âl-i �mrân/7; 12/Yusuf/21,101. 
247 12/Yusuf/100. 
248 Okuyan, Kur’ân’da Vucûh ve Nezâir, ss. 216–217. 
249 Cerraho�lu, Tefsir Usûlü,  s. 214; Sâbûnî, et-Tibyân, s. 103; �sfehânî, a.g.e., s. 38. 
250 Demirci, Konulu Tefsire Giri�,  s. 26. 
251 Cerrraho�lu, Tefsir Usûlü,  ss. 214-216; Aydüz, a.g.e., ss. 21-24; Sâbûnî, et-Tibyân,  ss. 102-103. 
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2. Dirayet Tefsiri 

Tefsir birçok açıdan ve müfessirlerin durumlarına göre birçok bölüme ayrılabilir. 

Kur’an’ın geni� kitlelere ula�tırmanın bir gere�i olarak yüzyıllardır birikerek, büyüyen 

tefsir ilmi, do�al olarak kendi içinde bir takım bölümlere ayrılarak belli bir literatür 

olu�turmu�tur. Bu bölümler hem kendilerini ortaya çıkaran hususiyetleri yansıtmaları 

bakımından hem de Kur’an’ın belli özelliklerini yansıtmaları bakımından önem arz 

etmektedir. Ancak öteden beri en genel anlamıyla tefsir rivayet ve dirayet tefsiri olarak 

iki açıdan sınıflandırılmı�tır.  

Kur’an tefsirinde böyle bir ayrımın, biri Kur’an’ın muhtevası, yapısı ve üslubundan 

di�eri de müfessirlerin görü�, tavır ve davranı�larından kaynaklanan iki temel sebebi 

vardır.252 

Rivayet tefsiri, Kur’an’dan, Rasulullah’ın (s.a.v.) sünnetinden, sahabenin ve tabiîn 

kavlinden yapılan nakillere dayalı tefsirdir. Rivayet tefsiri, ya Kur’an’ın Kuran’la tefsiri 

�eklinde olur yahut Kur’an’ın sünnetle tefsiri �eklinde olur veya sahabenin ayetler 

hakkında Allah’ın muradını beyan etme noktasındaki nakilleriyle olabilir. Bu tefsir 

çe�idine me’sur veya naklî tefsir adı da verilmi�tir. Rivayet tefsiri ba�langıçta rivayet 

yoluyla ba�lamı�, önceleri Efendimiz’den (s.a.v.) sahabeye, onlardan da tabiine intikal 

etmi�tir. Sonraki dönemlerde bu rivayetler tedvin hareketleriyle birlikte belli eserlerde 

toplanmı�tır.253 

�slam dünyasında ilk tefsir hareketleri rivayetlerle ba�lamı�tır. Dolayısıyla ilk tefsir 

hareketlerinin rivayet tefsirleri oldu�u söylenebilir. Önceleri Rasulullah (s.a.v.) ve 

sahabenin sözlerinin rivayet edilmesiyle ba�layan bu süreç, her ne kadar bir takım 

itirazlar olsa da tabiinin sözlerinin de eklenmesiyle geni�lemi� ve yeni bir boyut 

kazanmı�tır. Her tefsir çe�idinde oldu�u gibi rivayet tefsirlerinin de takdir edilen ve 

ele�tirilen yönleri olmu�tur. Ancak biz burada bunlara de�inmeyerek dirayet tefsiri 

konusunu ele alaca�ız.  

                                                 
252  Aydüz, a.g.e., s. 69. 
253 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi, Ankara: Fecr Yayınları, 2005, s. 524; Aydüz, a.g.e., s. 76; Sâbûnî,              

et-Tibyân,  s. 104; Muhammed Hüseyin ez-Zehebî, et-Tefsîr ve’l-Müfessirûn, Yy., Dâru’l-Kütübi’l-
Hadis, 1976, I, s. 255.   
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Dirayet tefsiri, sadece rivayetlerle sınırlı kalmayıp, her müfessirin bilmesi gerekli olan 

Arap dili ve edebiyatı, dini ilimler, mezhepler ve felsefe gibi de�i�ik ilimlerden 

yararlanılarak yapılan tefsire denir. Bu tefsir çe�idine Re’y veya Aklî Tefsir de 

denmektedir. Burada Re’y kelimesinden kastedilen ise dirayet ve içtihattır.254 Buna göre 

dirayet tefsirini rivayetten ayıran en temel özellik, müfessirin bir ayeti yorumlarken 

kendi görü�lerine yer vermesidir. Ancak müfessir rivayet kaynaklarını da görmezlikten 

gelerek bir açıklamada bulunmamaktadır. Bilakis burada müfessirin takip etti�i en 

sa�lıklı yöntem, bir konu hakkında rivayet kaynaklarına ba�vurmak, elde edilen bilgileri 

akıl süzgecinden geçirmek sûretiyle bir içtihatta bulunmaktır. Dikkat edilirse bu, 

müfessirin tefsir etti�i ayet hakkında rivayet kaynaklarında bir bilgi bulamadı�ı veya 

rivayetler arasındaki ihtilafları ortadan kaldırmak ve ayetin vurgu yaptı�ı konu hakkında 

çözüm üretmek istedi�i zamanlarda müracaat edece�i bir yoldur.255 Dolayısıyla dirayet 

tefsirinin ba�ıbo� ve kendi içinde ilkeler barındırmayan bir tefsir yöntemi olmadı�ı 

açıktır. Müfessirin içtihadında ba�arılı olabilmesi için bir takım kurallara uyması 

gerekti�i tefsir usulü kitaplarında belirtilmi�, böylece dirayet tefsiri yöntemi, belli 

kurallara ba�lı bir disiplin haline getirilmi�tir. Bunlar dirayet tefsirinin makbul 

olabilmesi için dayanması gerekli olan kurallardır. Buna göre, Ayetin tefsiri için 

öncelikle Kur’an’a müracaat etmek; zayıf ve mevzû hadislerden sakınmak sûretiyle 

Rasulullah’tan (s.a.v.) nakil yapmak; sahabe kavline önem vermek; kelimenin sözlük 

anlamını esas almak gibi hususlar dirayet tefsirinde uygulanması gerekli olan kurallar 

olarak benimsenmi�tir.256  

Dirayet tefsiri, re’y yani müfessirin içtihadına dayanması sebebiyle çe�itli ele�tiriler 

almı�tır. Bu ele�tirileri itiraz edenler ve caiz görenler �eklinde iki grupta de�erlendirmek 

mümkündür.257 

Söz konusu tartı�malara ve görü�lere bakıldı�ında dirayet tefsirinin iki ba�lamda 

de�erlendirildi�i anla�ılacaktır. Birincisi, âlimler tarafından caiz görülmeyen mezmûm 

dirayet tefsiridir. Bu, ki�inin kendi hevâsına uyarak, Arap dilinin ve �eriatın gerektirdi�i 

kurallardan habersiz bir �ekilde herhangi bir ilim olmaksızın Kur’an’ı tefsir etmesidir. 

                                                 
254 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi, s. 601; Aydüz, a.g.e., ss. 21-23; Sâbûnî, et-Tibyân,  s. 210. 
255 Demirci, Konulu Tefsire Giri�, s. 48. 
256 Aydüz, a.g.e., ss. 80-81; Sofuo�lu, Tefsire Giri�, s. 307; Zehebî, a.g.e., I, ss. 262-264.  
257 Çalı�mamızla direkt ilgili olmadı�ı ve çalı�mamızın hacmini zorlayaca�ı dü�üncesiyle bu tartı�malara 

girmeyi uygun bulmuyoruz.  
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Ya da herhangi bir batıl mezhebin görü�lerini desteklemek maksadıyla yapılan tefsirdir. 

Buna batıl tefsir de denmi�tir. Anla�ılan o ki dirayet tefsirine kar�ı çıkanlar bu tür 

tefsirlere kapı aralayaca�ı endi�esini ta�ıdıkları için kar�ı çıkmı�lardır. �kincisi ise, 

yapılması caiz görülen memdûh veya mahmûd tefsirdir. Bu da �eriatın maksadına 

uygun, cehalet ve dalaletten uzak, Arap dilinin kurallarına ve üslubuna uygun olarak 

yapılan tefsirdir.258 

�slam âlimleri her önüne gelenin tefsir yapamayaca�ını, me’sûr tefsirle yetinmeyip 

Kur’an’ı kendi içtihadı ile tefsire kalkı�an kimselerde bir takım ilimlerin bulunması 

gerekti�ini, bu ilimleri bilmeden re’y ile tefsire kalkı�manın ciddi yanlı�lıkları da 

beraberinde getirece�ini, ancak bu ilimler sayesinde Kur’an’ın aklî ve mantıkî tefsirinin 

yapılabilece�ini ifade etmi�lerdir.259 Anla�ılmaktadır ki re’y ile tefsir yapacak bir kimse 

belli ba�lı ilim dalları hakkında önemli bir birikime sahip olmalıdır. Bu, Kur’an’ın 

tefsirinde yapılacak olan içtihadın do�rulu�a yakınlı�ı için önemlidir. Bunun yanında 

dirayet tefsirinde isabetli bir yorum için bir takım yöntemler de �slam âlimleri tarafından 

dile getirilmi�tir. Bu yöntemler geli�i güzel bir içtihadı engelledi�i gibi dirayet tefsirini 

kurallara ba�layarak sistemli bir hale getirmektedir. Tabi bu durumun memdûh dirayet 

tefsirleri için geçerli oldu�unu belirtmek gerekir.  

Dirayet tefsirleri gelene�inde Kur’an ayetlerinin tefsirinde genellikle �u yol takip 

edilmi�tir: Öncelikle müfessirler, manayı önce Kur’an’da aramı�lardır. E�er aradıkları 

mana Kur’an’da yoksa Rasulullah’ın (s.a.v.), sünnetine müracaat ediyorlardı. Zira 

nebe’vî sünnet, tüm yönleriyle Kur’an’ın bir tefsiri konumundadır. Yine talep edilen 

mana, sünnette de bulunamadı�ı taktirde o zaman müfessirler, sahabenin bu konudaki 

kavline ba�vuruyorlar ve varsa ayetin ini� sebebine bakıyorlardı.  Çünkü sahabe, birçok 

bakımdan Kur’an’ın ini� sürecine �ahit oldu�u için onu anlamada tam bir ihtisas ve 

sahih ilim sahibidirler. Aynı zamanda onlar, Salih amelleriyle ümmetin en önde 

olanlarıdırlar. �ayet müfessirler, aradıkları manayı tefsir için ilk müracaat kaynakları 

                                                 
258 Sâbûnî, et-Tibyân, s. 217. 
259 Bu ilimlerin neler oldu�u konusunda Bkz. Sofuo�lu, a.g.e., s. 308; Aydüz, a.g.e., s. 82; Zehebî, a.g.e., 

I, ss. 265-268. 
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olan bu esaslardan hiçbirisinde bulamadıklarında son olarak kendi içtihatlarına 

ba�vurmu�lardır.260 

Müfessirler kendi içtihatlarını kullanırken de yine dirayet tefsiri disiplini içerisinde belli 

kaidelere dikkat etmeleri yöntem olarak benimsenmi�tir. Buna göre, Kur’an’daki 

lafızların peygamber zamanındaki kullanı�larını dikkate alarak lafızlarla ilgili lügat, sarf 

ve i�tikaka müracaat etmek ve beyani duygulardan zevk alarak terkipler üzerine i’rab ile 

belagat sözlerini de ilave etmek bir yöntem olarak benimsenmi�tir. Bunun yanında 

hakiki manayı mecazi mananın önüne almak; ayetler arasında siyak ve tenâsübe dikkat 

etmek; nüzûl sebeplerine önem vermek ve kelamın sevk edilmesindeki maksadı gütmek 

gerekli görülmü�tür. Yine re’y ile yapılan tefsirin toplumsal kanunlara, tabiat yasalarına 

ve genel geçer tarih ilkelerine uygun olması da benimsenmi�tir. Ayrıca yapılan yorum 

tarzlarının peygamberin söz, fiil ve takrirlerine uygunlu�u göz önünde 

bulundurulmalıdır.261 

��te yukarıda belirtilmi� ilimlerle donanmı� bir müfessirin, tefsir usûlü kaidelerin 

çerçevesinde belirlenmi� yöntemlere dikkat etmek sûretiyle ortaya koydu�u dirayet 

tefsirleri yüzyıllardır Kur’an’ın anla�ılmasında Müslümanlara yol göstermi�tir. Ancak 

birçok dirayet tefsiri müfessirlerinin belirlenen bu yöntemleri ihmal ettiklerini burada 

ifade etmek gerekir.  

Yukarıda da ifade etti�imiz gibi dirayet tefsiri, Arap dilini bilmeye, dini ve çe�itli 

ilimlere dayanmaktadır. Tüm bunlar sonuç itibariyle bir tercih, ele�tiri konusu 

olabilecek hususlardır. Ancak dirayet tefsirinin ele�tiriye açık olması, bu yöntemin 

tamamıyla yanlı� oldu�u �eklinde bir kanıyı da desteklemez. Çünkü dirayet tefsiri 

yöntemiyle Kur’an’ı anlamaya çalı�mak, onun nesnel anlamını tespit etmede temel 

unsurdur. Kur’an, belli bir dönemde belli bir topluma inen bir kitap olmasına ra�men, 

onun tüm zaman ve mekânlara yönelik evrensel boyutunun oldu�u da muhakkaktır. 

Öyleyse bir taraftan tarihin belli bir dönemiyle ilgilenen, di�er taraftan da tüm insanlı�ı 

kucaklayan Kur’an’ı, dirayet tefsiri yöntemini dikkate almadan anlamaya çalı�mak onun 

                                                 
260 Mustafa Çetin, Tefsirde Dirayet Metodu, Yy., Zemzem Yayınları, ty., ss. 146-147. 
261 Sofuo�lu, a.g.e., s. 315; Cerraho�lu, Tefsir Tarihi,  s. 601; Çetin, a.g.e., ss. 148-149; Zehebî, a.g.e., I, 

ss. 277-278. 
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evrensel boyutuna zarar vermek anlamına gelecektir.262 Bu bakımdan dirayet tefsirleri 

Kur’an’ın evrensel oldu�unu gösteren en önemli örneklerdir. Ayrıca Kur’an’ın mu’ciz 

bir kelam oldu�unun en belirgin göstergeleri olan kevnî ayetler, bugünün bilimsel 

geli�melerine paralel olarak, dirayet tefsiri yöntemi olmadan yorumlanamaz. Bu da 

Kur’an’ın ça�lar gerisinde kalmasına sebep olur ki bu Kur’an’a yapılabilecek en büyük 

haksızlıktır. Bu bakımdan dirayet tefsiri ortaya çıktı�ı günden beri tarihin her 

döneminde Müslümanlar tarafından itibar görmü� ve yöntemin geli�imi her zaman 

kendi ça�ına ayak uydurmu�tur. Dirayet tefsirlerinin tarihine bakıldı�ında bu 

görülecektir.  

3. Dirayet Tefsirinin Do�u�u ve Tarihçesi 

Kur’an-ı Kerim’in ilk tefsirini yapan bizzat vahyin ilk muhatabı olan Hz. 

Muhammed’dir. Efendimiz’in (s.a.v.) Kur’an’ı tefsir etmesi, bir ihtiyacın neticesi olarak 

ortaya çıkmı�tır. O, hem Kur’an’ı Allah’tan aldı�ı �ekliyle tebli� ediyor hem de ondaki 

mü�kilbir takım ifadeleri sorulan sorular neticesinde sahabeye teybin ediyordu. Bu 

konuda Rasulullah’ın (s.a.v.), muhataplarını ikna etmek için birçok yöntemi kullandı�ı 

belirtilmektedir. Rasulullah’ın (s.a.v.) sünneti, Kur’an’ın umumunu ve hususunu, 

mutlak ve mukayyedini, nasih ve mensûhunu açıklamaktadır. Hz. Peygamber, (s.a.v.) 

Kur’an’da gelen bir konuyu te’kid, mücmeli beyan, ammı tahsis, mutlakı takyid, 

mü�kili tavzih etmek sûretiyle tefsir etmi�tir. O, aynı zamanda Kur’an’ın hüküm 

belirtmedi�i bir konuda ise kendisi hüküm koymak sûretiyle mü’minlere kolaylık 

sa�lamı�tır.263 

Hz. Peygamber’den (s.a.v.) i�itilen bu tefsir haberleri ve yöntemleri, sahabe arasında 

düzenli olarak nakledilmi�tir. Dolayısıyla Hz. Peygamber (s.a.v.) ile ba�layan Kur’an’ı 

tefsir etme ameli, O’nun vefatından sonra sahabe tarafından devam ettirilmi�tir. Sahabe 

içerisindeki bazı seçkin kimselerin Kur’an’ı tefsir etme konusundaki kabiliyetleri ve 

bunu geni� kitlelere yayma gayretleri, Kur’an tefsirinin sonraki nesillere intikal 

etmesinde önemli rol oynamı�tır. Sahabe sonrası nesil olan tabiin döneminde de tefsire 

olan ilgi azalmadan devam etmi�tir. Bu dönemde müfessirler, genelde sahabeden 

ö�rendikleri �eyleri rivayet etmekle yetinmi�ler, kendi içtihatlarını ön plana 

                                                 
262 Demirci, Konulu Tefsire Giri�, s. 52. 
263 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi, ss. 54-56. 
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çıkarmamı�lardır. Fakat yine de dirayet tefsiri örneklerinin ilk numûnelerinin sahabe 

içtihatlarıyla ba�ladı�ını söylemek abartı olmaz. Aslında sadece dirayet tefsiri de�il, tüm 

tefsir ekollerinin ilk örnekleri sahabeye aittir. Bu bakımdan tüm tefsir hareketleri 

kendilerini sahabe içtihatlarına dayandırmı�lardır. Çünkü onlar, ayetlerin sebeb-i 

nüzullerini bilmelerinin yanında genel olarak Kur’an’ın indirili� tarihine de vakıftılar. 

Yine onlar, Kur’an’da geçen bir takım lafızların indi�i dönemde hangi anlamlarda 

kullanıldı�ını da biliyorlardı. Daha birçok sebep dolayısıyla onların içtihatları en verimli 

tefsir örneklerini olu�turmu�tur.264  

Bununla birlikte sahabe arasındaki kültür farklılı�ı, ayetlerin anla�ılmasında içtihat 

farklılıkları ve görü� ayrılıklarını da beraberinde getirmi�tir. Ayrıca nakilden do�an 

ihtilaflar da bu görü� ayrılıklarında önemli rol oynamaktaydı.265 Bu ve buna benzer 

ayrıntıya ait farklılıklar, netice itibariyle farklı sahabe içtihatlarının ortaya çıkmasında 

önemli rol oynamı�tır. Dirayet tefsirlerinde yorum farklılıklarında müfessirlerin, sahabe 

arasındaki bu içtihatlara ba�vurması bu tefsir yönteminde sahabe kavlinin ne kadar 

önemli oldu�unun bir göstergesidir.  

Tabiîn dönemine gelindi�inde, fütuhatlarla birlikte �slam co�rafyasının sınırlarının 

geni�lemesi, Arap olmayanların da �slam diniyle �ereflenmeleri neticesinde ortaya çıkan 

yeni sorunların çözümünde ilk kaynak olarak Kur’an’a ba�vurulmu�tur. Bu da sonuç 

itibariyle Kur’an’ın te’vil edilmesini zorunlu hale getirmi�tir. Yine bu dönemde 

müfessirlerin büyük bir ço�unlu�u Arap olmayan milletlere mensuptular. ��te bu 

müfessirlerin kendi kültürlerinin de etkisinde kalarak Kur’an’ı anlamaları ve bunun 

neticesinde re’y ile te’vile gitmeleri, tefsirde önemli hareketlerin de habercisi olmu�tur. 

Dirayet tefsirlerinin sahabe içtihadından sonra ilk ciddi örnekleri bu döneme aittir. 

�lk asırlarda tefsir ilmi, rivayet kaynaklı olması dolayısıyla hadis ilminin bir kolu olarak 

varlı�ını devam ettirmi�tir. Fakat tabiin sonrası dönemlerde rivayetin yanında dirayete 

dayalı tefsir de geli�me kaydedince böylece hadis ilminden ba�ımsız müstakil tefsirler 

meydana getirilmi�tir. Bu bakımdan tefsir ilminin do�u�u üç merhalede 

de�erlendirilmi�tir: Tefsirin birinci merhalesi, sözlü rivayet karakterinden dolayı Hz. 

Peygamber ve Sahabe dönemini kapsamaktadır. Hadisin bir parçası olması dolayısıyla 

                                                 
264 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi,  s. 70. 
265 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi, s.72. 
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tabiîn dönemine tefsirin ikinci merhalesi denilmi�tir. Tefsir, tabiîn sonrası dönemde 

müstakil bir ilim hüviyeti kazandı�ı için bu dönem de, tefsirin üçüncü merhalesi olarak 

de�erlendirilmi�tir.266 

Yukarıda da söyledi�imiz gibi re’y ile tefsir hareketi aslında sahabe döneminde de 

mevcuttu. Ancak tabiîn döneminde re’y ile tefsir hareketi daha belirgin olarak 

gözlenmektedir. Onlar ayetleri re’y ile tefsir ederlerken sadece kendi fikirlerini beyan 

etmemi�ler, aynı zamanda ya�adıkları toplumların ya�am tarzlarını, dü�ünme biçimlerini 

do�rularıyla ve yanlı�larıyla bu yorumların içine aksettirmi�lerdir. Tefsirde israiliyât 

sorununun ilk meyvelerinin bu döneme ait oldu�u bilinmektedir.267 Bu ve sonraki 

dönemlerde hem rivayet hem de dirayet tefsiri müfessirlerinin bazıları, kendi fikirlerini 

desteklemek için israiliyâtı kullanmakta sakınca görmemi�lerdir.  

Hicri 2. yy. sonrasında içtihada dayalı dirayet tefsirlerinin çıkı� ortamına bakıldı�ında 

itikadi, siyasi ve ameli mezheplerin �ekillenmeye ba�ladı�ı; felsefe ve kelamî 

tartı�maların yo�unla�tı�ı; bunlara paralel olarak tasavvufî akımların belirmeye 

ba�ladı�ı bir ça� görülür ki bu dönemde müfessirlerin, te’villerinde bu hareketlerin 

etkilerinde kalmı�lardır.268 Örne�in dirayet tefsiri ekolünün en önemli ve ilk 

temsilcilerinden biri olan Zemah�erî, (ö. 538/1143)  ba�lı oldu�u mu’tezile akımının 

belirgin özelliklerini tefsirine yansıtmı�tır.  Bu aslında anla�ılır bir durumdur. Zira her 

insan gibi müfessirler de ça�ının ürünüdürler ve ya�adıkları dönemin özelliklerini 

yansıtırlar. Yine de müfessirlerin sadece yukarıda sayılan hareketlerin etkisiyle 

eserlerini vücuda getirdiklerini söylemek haksızlık olacaktır.  

Kur’an tefsirinde re’y, aklın ula�tı�ı her noktanın Kur’an’la ili�kilendirilmesine olanak 

tanıdı�ı için tabiin döneminden sonraki tefsir hareketleri, re’yin açtı�ı yolda daha da 

geni�leyerek birçok ilim dalıyla münasebet kuran bir disiplin haline geldi. Bu disiplin, 

sonunda ilmi açıdan tefsirlerin sınıflandırılmasına kaynaklık etti. Benzer �ekilde Kur’an 

ilimlerinin (Ulûmü’l-Kur’an) disiplinli alanlar haline gelmesi ve bu alanda eserlerin 

ortaya konması aynı döneme denk gelmektedir. Müfessirlerin Kur’an’ı tefsir ederken 

ba�lı kaldıkları usüller, zamanla Ulûmü’l-Kur’an’ın bölümleri haline geldi. Böylece 

                                                 
266 Aydüz, a.g.e., s. 52.   
267 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi,  s. 115. 
268 Aydüz, a.g.e., s. 53. 
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tefsir çalı�malarında bu ilimlerin belirledi�i ilkeler, prensip olarak kabul edilerek re’y 

ile tefsir, disiplinline edildi. Yine bu süreçte tefsirde kar�ıla�ılan problemler, Ulûmü’l-

Kur’an’ın içinde de�erlendirilerek çözümlenmeye çalı�ılmı�tır. Tefsir usulü ve 

Ulûmü’l-Kur’an hakkında mustakil eserler vucuda getirildi. Dirayet tefsirlerinin 

öncülük ederek tartı�tı�ı kavramlar hem içtihadı güçlendiriyor hem de dirayet tefsiri 

literatürünü de �ekillendiriyordu.  

Dirayet tefsirlerinin ilk çıkı� dönemlerinde edebi ve dilbilimsel hareketler ve buna ba�lı 

olarak ortaya konan eseler netice itibariyle müfessirleri de etkilemi�tir. Bu ba�lamda 

onlar, özellikle Kur’an’ın edebi i’cazı üzerinde durmu�lardır.269 Yine ilk dirayet tefsiri 

çalı�malarının dilbilimsel çalı�malar oldu�u bilinmektedir. Özellikle sözü edilen 

dönemlerde sarf ve nahiv ilimlerinin geli�mesiyle Kur’an’ın yorumunda dil, önemli bir 

kaynak olmu�tur. Müfessirler ayetlerin yorumlarında Arap dilinin tüm imkânlarını 

kullanmaya çalı�mı�lardır. Ahfe� (ö. 180/ ), Halil b. Ahmet (ö. 170/) ve Zemah�erî 

bunların ilk örnekleri arasında sayılabilir. Ancak bu, dirayet tefsirlerinin sadece dil 

a�ırlıklı bir yöntem takip ettikleri dü�ünülmemelidir. Müfessirlerden kim, hangi alanda 

ihtisas sahibiyse do�al olarak tefsiri de o alanda geli�erek bir yol takip etmi�tir. Örne�in 

dirayet tefsirinin bir kolu olarak kabul edilen i�ârî tefsir ekolü, mutasavvıfların eliyle ilk 

meyvelerini vermi� ve geli�im kat etmi�tir. Sülemî (ö. 941/1021) ve �bn Arabî (ö. 

560/1240) bunlar arasında sayılabilir. Benzer �ekilde, fakihler de tefsilerinde fıkhi 

meselelerle özellikle ilgilenmi�ler, ayetlerden fıkhi hükümler çıkarma konusunda gayret 

sarf etmi�lerdir. Cessas (ö. 370/980) ve Kurtubî (ö. 671/1273) burada zikredilebilir.270 

Bu dönemde özellikle dirayet tefsir ekolü çerçevesinde Kur’an’ın ba�ından sonuna 

kadar müstakil bir tefsir yazan Zemah�erî’yi zikretmekte fayda var. Onun el-Ke��af 

isimli eseri içtihada dayalı tefsirlerin kitleler tarafından itibar gördü�ünün bir 

göstergesidir.   

Sonraki dönemde Râzî (ö. 605/1208) ve onun me�hur tefsiri Mefâtîhu’l-Gayb, dirayet 

tefsiri ekolünün tüm niteliklerini haiz olması hasebiyle dikkate de�erdir. Çok yönlü bir 

ki�ili�e ve bilgi birikimine sahip olan Râzî, tefsirinde bu özelli�ini en güzel �ekilde 

yansıtmayı ba�armı� ve dirayet tefsirleri arasında haklı bir üne kavu�mu�tur. Tefsirinde 

                                                 
269 Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, s. 12. 
270 Çetin, a.g.e., ss. 112-114. 
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uzun felsefi açıklamalar onun bu ününde önemli bir etken olmu�tur. Sonraki 

dönemlerde gelen tefsirlere açık bir �ekilde akli kaynaklık etmi�tir.  

Sonraki dönem olan hicri 7. yüzyılda ise özellikle Kadı Beydâvî (ö. 6851/1286) ve 

Nesefî (ö. 710/1300)’nin küçük hacimli tefsiri dikkat çeken dirayet tefsirleri arasındadır. 

Hemen belirtmekte fayda var ki Beydâvi’nin tefsirinin en önemli kaynakları da 

Zemah�erî’nin Ke��af’ı ve Râzî’nin Mefâtîhu’l-Gayb’ıdır.271 Nesefî ise eserinde temel 

olarak ehli sünnetin görü�lerini, özellikle hanefî mezhebinin görü�lerini delillendirmeye 

özel bir önem vermi�tir. Ayrıca onun tefsirinde dil ve belâgat da önemli bir yer 

tutmu�tur.272 

Hicri 8. yüzyıla gelindi�inde Osmanlı �eyhülislamlarından Ebu’s-Suûd (ö. 982/1574) 

me�hur tefsirindeki hem edebi yönle hem de dirayet ekolünün neredeyse tüm tefsir 

yöntemlerini kullanmasıyla dikkat çekmi�tir.273  

Sonraki dönemlerde �slam dünyasında hemen hemen her alanda oldu�u gibi tefsir 

alanında da yeni bir geli�meden bahsetmek mümkün olmamı�tır. 19. yüzyıla kadar 

bireysel çabalar hariç �slam dünyasında tefsir alanında geçmi� dönemlerde yazılan 

tefsilerin �erhleri özellikle itibar edilen bir yöntem olarak kar�ımıza çıkmaktadır. Bunun 

yanında Batı dünyasında ise bilimsel anlamda ciddi geli�meler ya�anıyordu. �slam 

dünyasının batının bu geli�melerle yüzle�mesi tam anlamıyla 19. yüzyılda gerçekle�ti. 

Tefsir hareketleri de netice itibariyle bu yüzle�meden etkilenmi�, bilimsel geli�melerden 

habersiz bir �ekilde tefsir yapılamayaca�ı tezi özellikle dikkat çekmi�tir. �slam 

dünyasındaki bu hereket, tefsir ilmini dura�anlıktan kurtaran yeni bir ekol haline 

dönü�tü. �lmi ya da Bilimsel Tefsir adı verilen bu ekol, netice itibariyle dirayet tefsir 

ekolünün modern dönemle birlikte de�i�iminin bir ifadesi olarak anla�ılmaktadır. Bu 

dönemde Tantavî Cevherî, (ö. 1940) özellikle hacimli tefsiri olan el-Cevâhîr fî Tefsîri’l-

Kur’an ile dikkatleri üzerine çekmi�tir.274 Modern dönemin bir uzantısı olarak akla 

fazlasıyla önem veren tefsir hareketlerini de burada hatırlamak gerekir. Muhammed 

                                                 
271 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi s. 648. 
272 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi, s. 662. 
273 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi,  s. 676; Sofuo�lu, a.g.e., s. 327. 
274 Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri,  ss. 12-13. 



 90

Abduh’un (ö. 1905) ba�lattı�ı bu hareket �ctimâi Tefsir Ekolü veya akli metot olarak 

isimlendirilmi�tir.275   

Ülkemizde son yüzyılda yazılan en önemli iki dirayet müfessirini de burada zikrederek 

konuyu bitirelim. Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır (ö.1942) ve Süleyman Ate�.  

4. Dirayet Tefsiri Çe�itleri ve Belli Ba�lı Dirayet Tefsirleri 

Dirayet tefsiri ekolünün do�umu ve tarihsel süreci hakkında yukarıdaki kısa bilgileri 

verirken dirayet tefsiri müfessirlerinin zikri geçen ki�ilerden ibaret oldu�unu 

söyleyemeyiz. Yukarıda ifade edildi�i gibi dirayet tefsiri ekolü Kur’an’a çok yönlü 

bakı�ı içerisinde barındırdı�ı için her müfessir kendi uzmanlık alanı ve bilgi birikimi 

neticesinde Kur’an’ı tefsir etmi�lerdir. Bu da çok çe�itli dirayet tefsirlerinin varlı�ına 

i�aret eder. Ancak biz kevnî ayetleri yorumlarken tezimizin sınırlılıklar bölümünde de 

bahsetti�imiz gibi zikri geçen müfessirlerin tefsirlerine bakmakla yetinece�imiz için 

tarihsel süreçte özellikle onlar üzerinden bir anlatıma gidilmi�tir. Tüm dirayet 

tefsirlerini tezimize bir katkı sa�lamayaca�ı dü�üncesiyle burada zikretmedik. 

Dirayet tefsirleri genel anlamda iki bölüme ayrılmı�tır. 

a. Mutlak Dirayet Tefsiri: Kendisini belli görü�lere hapsetmeyen, dirayet 

tefsirinin tüm boyutlarını bünyesinde ta�ıyan tefsirleri ifade eder.  

b. Mukayyed Dirayet Tefsiri: Kendisinde belirli bir görü�ün sufî, felsefî, ictimaî, 

bilimsel v.b., hakim oldu�u dirayet tefsirlerini ifade eder. Bunlar da �u �ekilde 

sıralanmı�tır: 

1. Tasavvufî/Sufî Tefsir. 

2. Felsefî Tefsir. 

3. Fıkhî Tefsir. 

4. Fennî/Bilimsel Tefsir. 

5. �ctimaî-Edebî Tefsir. 

                                                 
275 Aydüz, a.g.e., ss. 60-62. 
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6. Lügavî Tefsir.  

7. Tarihi Tefsir. 

8. Fırka/mezhep Tefsirleri. 

9. �lhâdi tefsir.276 

Tefsir tarihinde önemli yer edinmi� belli ba�lı dirayet tefsirlerini ve müfessirlerini �öyle 

sıralamak mümkündür:  

• �mam Muhammed el-Maturîdî (ö. 333/994), Te’vilatü’l-Kur’an. 

• Zemah�erî (ö. 538/949), el-Ke��âf  an Hakâıkı Gavâmidı’t-Tenzîl ve Uyûni’l-

Ekâvi’l fî Vücûhi’t-Te’vîl,  

• Fahreddin Râzî (ö. 606/1209), Mefâtîhu’l-Gayb/Tefsîri’l-Kebîr. 

• Kadı Beydâvî (ö.685/1286), Envâru’t-Tenzîl ve Esrâru’t-Te’vil. 

• Ebû Berekât en-Nesefî (ö. 710/1300), Medârikü’t-Tenzîl ve Hakâiku’t-Te’vil. 

• El-Hazîn (ö. 741/1340), Lübâbü’t-Te’vil fî Meâni’t-Tenzîl. 

• Ebu Hayyân el-Endülüsî (ö. 745/1460), el-Bahru’l-Muhîd. 

• Celaleddîn el-Mahallî (ö. 864/1460) ve Celaleddîn es-Suyûtî (ö. 911/1505), 

Tefsiru’l-Celâleyn. 

• Muhammed Hatîb e�-�irbinî (ö. 977/1570), es-Sirâcu’l-Münîr fi’l-�âneti alâ 

Ma’rifeti Kelâmı Rabbina’l-Hakîmi’l-Habîr. 

• Ebu’s-Suûd Efendi (ö. 982/1569),  �r�âdu’l-Akli’s-Selîm ilâ Mezâye’l-Kitâbi’l-

Kerîm. 

• El-Âlûsî (ö. 1270/1854), Ruhu’l-Meânî fî Tefsiri’l-Kur’ani’l-Kerîm. 

                                                 
276 Bu tefsir çe�itlerinin tanımları, önemli temsilcileri ve tarihsel süreç içerisindeki konumları hakkında 

geni� açıklamalar için Bkz. Aydüz, a.g.e., ss. 83-137. 
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• Tantavî Cevherî, (ö. 1940), el-Cevâhîr fî Tefsîri’l-Kur’an. 

• Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır (ö. 1940), Hak Dini Kur’an Dili. 

• Süleyman Ate�, Yüce Kur’an’ın Ça�da� Tefsiri. 

 

II. D�RAYET TEFS�RLER�NDE KEVNÎ AYETLERE YAKLA�IMLAR 

A. D�RAYET TEFS�RLER�NDE KEVNÎ AYETLER�N YORUMUNDA 

B�L�MSEL YÖNEL�� 

Kur’an-ı Kerim’de evrene; rüzgâr ve ya�mur gibi tabiat olaylarına; da�lar ve denizler 

gibi yeryüzü �ekillerine ve bilimin ilgi alanına giren meselelere dikkatlerimizi çeken 

birçok ayet bulunmaktadır. Bu ayetler genel olarak kevnî ayetler kapsamında 

de�erlendirilmektedir. Her ne kadar Kur’an bir bilim kitabı olmasa da onun, evreni ve 

içerisindekileri incelemeye, ara�tırmaya ve anlamaya yönelik ayetleri göz önüne 

alındı�ında, kevnî ayetlerin muhatabını bilimsel geli�melere te�vik etti�i anla�ılacaktır. 

Kur’an’ın nüzulünden beri Müslümanlar, Kur’an’ın bu te�viklerini emir kabul ederek 

hem kevnî ayetleri kendileri için anla�ılır kılmak hem de evrenin sırlarına vâkıf olmak 

için bilimsel çalı�malara yönelmi�lerdir. Kevnî ayetler, bu çalı�malarda her zaman itici 

bir güç olmu�tur. Çünkü bu ayetlerin yorumlanmasında sadece dini ilimlerden 

faydalanmak ayetlerin tefsirinde yeterli olmamı�, bunların yanında bilimsel 

sayılabilecek bilgilerden faydalanılması bir ihtiyaç olarak ortaya çıkmı�tır. Pozitif 

bilimlere ait bilgiler, bu ayetlerin yorumunda bir araç olarak kullanılmı�tır.  Böylece 

dirayet tefsirleri içerisinde Kur’an’a –özelde kevnî ayetlere- bilimsel yöneli�, bir ekol 

olarak ortaya çıkmı�tır.277  

Burada Kur’an’ın bir bilim kitabı olmadı�ını ifade etmek gerekmektedir. O, tabiattaki 

gözlemlenebilir olaylardan bahsederken bilimsel olan bir dilden ziyade kendine mahsus 

bir din dili kullanır. Bu dil, nasihat etmeyi ça�rı�tıran, hidayete sevk edici ve dalaletten 

koruyucu bir özelli�e sahiptir. Zira Kur’an, nazil oldu�u dönem sonrasında, insanlar 

tarafından üretilen ve farklı bilim dallarına ait terimlerle de�il de kendi amacına hizmet 
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edecek bir dil ile muhataplarına hitap etmektedir. Bu bakımdan günlük hayatta veya 

bilim alanında kullanılan birçok kavram ve olay, Kur’an’ın bütünlü�ü içerisinde farklı 

bir dil ile ifade edilmi�tir. O, bilim kitabı olmadı�ı için bilimsel terimleri barındırması 

da beklenemez. Herhangi bir bilim dalında ait bilimsel olay, Kur’an’ın kendine özgü 

ifade biçimiyle dillendirilir.278 Örne�in göklerin ve yerin yaratılı�ı; rüzgârın olu�umu ve 

ya�murun ya�ması; da�ların yapısı; insanın yaratılı� a�amaları ve fizyolojik özellikleri 

Kuran’da bilimsel dilden farklı bir üslupla insanlara sunulmaktadır.279 Dolayısıyla 

Kur’an’ın bu dilinin dikkate alınması, kevnî ayetleri yorumlarken en önemli dayanak 

noktalarından birisini te�kil etmektedir. Öyle ki ilk dönem dirayet tefsirlerinde kevnî 

ayetler bilimsel geli�melere kaynaklık etmelerinin ötesinde, iman esaslarını vurgulama 

bakımından de�erlendirilmi�tir.   

Kur’an’ı anlama ilmi olan tefsir tarihine genel olarak bakıldı�ında kevnî ayetlerin 

yorumlarının önemli bir yer tuttu�u görülecektir. Özellikle dirayet tefsirlerinde kevnî 

ayetlere özel bir önem verildi�i ve bu ayetlerin yorumunda hemen hemen tüm dirayet 

tefsiri müfessirlerinin kafa yordu�u bilinmektedir. Genel olarak bunun iki sebebinden 

bahsetmek mümkündür. Birincisi, kevnî ayetler insanların duyu algılarına do�rudan 

hitap eden ayetlerdir. Kur’an’ın evren ve içindekilerden bahsederken örnek olarak 

zikretti�i tüm detaylar, ço�unlukla görülebilir ve gözlemlenebilirdir. Her an mü�ahede 

edilebilir olaylar, kevnî ayetlerin büyük bir bölümünü olu�turur. Müfessirlerin bu 

ayetlerin yorumlarına önem vermesi, dikkatleri her an kar�ıla�ılan tabiat olaylarından 

Kur’an’a yönlendirmektir. �kincisi ise kevnî ayetler, yüce Allah’ın iki kitabından birisi 

olan kâinat kitabını anlatmaktadır. Zira evrende vuku bulan her olay, iman esaslarını 

açıklayan birer ayettir. Vahyî kitap olan Kur’an’ın do�ru olarak anla�ılması, ancak 

kâinat kitabının ara�tırılması ve anla�ılmasına ba�lı kabul edilmi�tir. Bu bakımdan 

dirayet tefsirlerinde Kur’an’ın anla�ılmasında kevnî ayetler önemli görülmü�tür.  

Kur’an’da yer alan bilgi türleri genel olarak Allah, insan ve kâinat üçlemesi etrafında 

dönmektedir. Bu bilgiler de gayb âlemine ait bilgilerle varlık (�ehadet) âlemine ait 

bilgileri kapsamaktadır. Yüce Allah’ın sıfatları, ahiret yurdu gibi konular gayb âlemine 

i�aret etmekteyken, evren ve içindekilerden bahseden kevnî ayetler varlık âlemini 

                                                 
278 Kırca, “Kur’ân ve Tabiî �limler”, Kur’an Mesajı (�lmî Ara�tırmalar Dergisi), 16-17-18, 1999, s. 74. 
279 Konu ile ilgili olarak  bilimsel dil ile Kur’an’ın do�adaki herhangi bir olay ve olguyu ifade edi� tarzı 

arasındaki farkı gösteren örnekler ve kar�ıla�tırmalar için Bkz. Kırca, a.g.m., ss. 75-78. 
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göstermektedir. Bu bilgiler, deney ve tecrübeye dayalı olması hasebiyle insanlar 

tarafından bir takım vasıtalarla elde edebilecekleri bir bilgi niteli�i ta�ımaktadır.280 Bu 

bakımdan Kur’an’daki kevnî ayetler, dirayet tefsirleri gelene�inde bilimsel yöneli�i 

ortaya çıkartan ve geli�tiren en önemli ayetler manzumesidir. Çünkü bu ayetler, 

do�rudan deney ve tecrübe alanına hitap etmektedir. Bilimin de deney ve tecrübe 

edilebilir �eylerden hareket etti�i dü�ünüldü�ünde kevnî ayetlerin yorumunda bilimsel 

bir yöneli�in varlı�ı rahatlıkla anla�ılacaktır. Dirayet tefsiri gelene�inde kevnî ayetlerle 

ilgilenen her müfessir, bu yüzden bir �ekilde ça�ının bilimsel geli�melerine kulak 

vermek durumunda kalmı�tır. Çünkü Kur’an’ın evrenin yasalarından bahsederken 

kullandı�ı üslup, onu ara�tırmayı ve onun gizemlerini çözmeyi te�vik etmektedir.281 

Kur’an’ı bilimsel verilerden yola çıkarak yorumlama bu yüzyıla ait bir olgu de�ildir. �lk 

dirayet tefsirlerinden beri müfessirler Kur’an’ı bilimsel verilerle açıklama yoluna 

gitmi�lerdir. Bu ba�lamda ço�unlukla dirayet tefsiri ekolüne mensup müfessirler, 

Kur’an’da bilimsel yorumu destekleyecek ayetlere müracaat etmi�lerdir. Bu hususta en 

önemli malzeme �üphesiz Kur’an’daki kevnî ayetler olmu�tur. Bu ayetler özellikle son 

yüzyılda kimi zaman ba�lamlarından koparılmak sûretiyle bilimsel geli�melere dayanak 

olarak kullanılmı�tır. Dolayısıyla Kur’an’a bilimsel bakı�ın izlerini, tümüyle olmasa bile 

ço�unlukla ve öncelikle kevnî ayetlerin yorumlarında gözlemlemek mümkündür. 

Dirayet tefsircili�inin bir ekol olarak ilk ortaya çıktı�ı dönemlerden bugüne de�in 

müfessirler, ya�adıkları ça�ların bilimsel olanaklarından kendi birikimleri ölçüsünde 

faydalanarak bu ayetleri yorumlama yoluna gitmi�lerdir.  Birçok kevnî ayet, elde edilen 

astronomi, fizik, kimya ve matematik gibi bilimsel bilgilerden hareketle 

yorumlanmı�tır. Ancak dirayet tefsirleri gelene�inde bilimsel bakı�ın izleri sadece kevnî 

ayetlerin yorumlarında görülmez. �badetlerle ilgili ayetlerin yorumlarında bile bilimsel 

veriler, müfessirler tarafından her zaman bir malzeme olarak kullanılmı�tır. Bu hususta 

en çok kullanılan örnek olarak abdest ve orucun koruyucu hekimlik görevi gördü�ü 

�eklindeki yorumlar zikredilebilir.282  

                                                 
280 Kırca, Kur’an ve Bilim, s. 18. 
281 Bu hususta sayıca birçok ayetten bahsedilebilir. Bunlardan bazıları için Bkz. 2/Bakara/164;           

3/Âl-i �mrân/190; 88/�a�iye/17-18. 
282 Süleyman Gezer, Kur’an’ın Bilimsel Yorumu: Bir Zihniyet Tahlili, Ankara: Ankara Okulu Yayınları, 

2009, s. 11. 
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Kevnî ayetlerin yorumunda müfessirler, büyük ölçüde içinde bulundukları ortamdan 

hareket etmi�lerdir. Dönemin kültürel �artları, bilimsel algı düzeyi, müfessirin bilgi 

düzeyi ve samimiyet, bu ayetlerin yorumlanmasında müfessirleri yönlendiren temel 

unsurlar olmu�tur. Örne�in ilk dönem müfessirlerinden kabul edilen Râzî’nin kevnî 

ayetlerin yorumunda özellikle gökyüzü ile ilgili ayetlere özel ihtimam göstermesi, 

ya�adı�ı dönemde bilim çevrelerinde astronomi ilminin popüler olması arasında bir 

ba�lantı kurulabilir. Aynı �ekilde Râzî’nin astronomiye ilgi duydu�u da bilinmektedir. 

Son yüzyıldaki dirayet tefsirlerinde modern bilimle kevnî ayetleri uzla�tırma çabaları, 

pozitif bilimlere olan sınırsız bir güvenin neticesi olarak anla�ılabilir. Bu hususta son 

dönem müfessirleri batı bilimlerinin Kur’an’da yüzyıllar öncesinde açık veya kapalı 

belirtildi�i ifade edilmi�tir. Örne�in Muhammed Abduh’un (ö. 1905), mikropların 

varlı�ına Kur’an’ın üstü kapalı olarak de�indi�i görü�ü burada zikredilebilir.283 Onun, 

Kur’an’daki Fil sûresinde bahsi geçen Tayran Ebâbîl ibaresini mikroplar olarak 

anladı�ı ve modern dönem algısına göre hareket ederek cinleri de mikroplar �eklinde 

yorumladı�ı ifade edilmi�tir.284 Aynı �ekilde Batı tarafından icat edilen ve yeni bulunan 

petrol, uçak, hava basıncı, parmak izi ve evrenin geni�lemesi gibi bulu�ların Kur’an’da 

bulundu�u tezi son dönem müfessirler tarafından dillendirilen görü�lerdendir.285 

Elmalılı’nın A’la sûresinin 4 ve 5. ayetlerinin tefsirinden yola çıkarak Kur’an’ın 

ta�kömürünün olu�umuna dair açıklamalarda bulunması ilginçtir.286  

Burada �u ele�tirileri ve yorumları da dikkate almak gerekir. Kur’an’da bilimsel 

gerçeklere i�aret eden ayetlerin bulunması onun bir bilim kitabı oldu�u anlamına 

gelmez. Kur’an, bilgi verdi�i alanlarda ayrıntıya girmeden önemli noktalara temas eder; 

onların insanların anlamalarına ve incelemelerine, sa�lam kıyas yapma melekelerine 

bırakır. Bu bakımdan tüm bilimsel geli�meleri ve bulu�ları ilk etapta Kur’an’da arama 

çabaları gerçekçi gözükmemektedir. Do�rulu�u henüz ispatlanmamı� bilimsel teorileri 

ve hipotezleri ısrarla Kur’an’a dayandırma ve Kur’an’dan bunlar için bir dayanak 

noktası çıkarma gayretlerinin, esasında Kur’an’a yarardan çok zararı vardır. Çünkü 

                                                 
283 J. J. G. Jansen, Kur’an’a Bilimsel-Filolojik-Pratik Yakla�ımlar, Halilrahmân Açar (çev.), Ankara: Fecr 

Yayınları, 1993, s. 77. 
284 Ignaz Goldziher, �slam Tefsir Ekolleri, Mustafa �slamo�lu (çev.), �stanbul: Denge Yayınları, 1997, s. 

380. 
285 Gezer, a.g.e., s. 30. 
286 Elmalılı, Hak Dini Kur’an Dili, IX, ss. 147-149. 
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henüz ispatlanmamı� teoriler, bir gerçe�in de�il, �üphe veya varsayımın ya da bilimsel 

bir hedefin adıdır. Kur’an ise �üphe veya varsayımı de�il, gerçe�in bilgisini insanlı�a 

aktaran bir kitaptır.287 

Tefsir tarihinde Kur’an’ın bilimsel verilerden hareketle yorumlanmasında iki özellik 

göze çarpmaktadır. Birincisi, genellikle bu yakla�ımlarda bilimsel geli�melerle birlikte 

Kur’an’ın daha iyi anla�ılaca�ı dü�ünülmektedir. Böylece deney ve tecrübe alanına 

hitap eden kevnî ayetler, deney ve tecrübeyi hareket noktası olarak kabul eden bilimsel 

verilerle daha anla�ılır olacaktır. �kincisi ise bazı ayetlerin bilimsel geli�melere ı�ık 

tuttu�u ve bilimsel geli�melere ilham kayna�ı oldu�u �eklindeki inanı�ın benimsenmi� 

oldu�udur. Genel olarak tüm tefsir tarihine özelde ise dirayet tefsirleri tarihine 

bakıldı�ında her iki görü�ü destekleyecek örnekler bulmak hiç de zor olmayacaktır. 

Öyle ki özellikle son yüzyılda bilimsel görü�lere ve teknolojik bulu�lara Kur’an’dan bir 

takım dayanaklar aranması, onun üstünlü�ünü sa�laması bir yana, Müslümanların 

inanı�larını kuvvetlendirdi�ine dair güçlü inanı�lar mevcuttur.288 Bu ifade edilenlere bir 

üçüncü özellik olarak da her bilginin Kur’an’da bulundu�u dü�üncesi eklenebilir. 

Bahsedilen bu özellikler, dirayet tefsirlerinde bilimsel yöneli�in hem ortaya çıkmasını 

hem de geli�erek müstakil bir ekol haline gelmesini sa�lamı�tır.  

Burada her bilginin Kur’an’da bulundu�u fikri üzerinde durmak gerekmektedir. Çünkü 

dirayet tefsirlerinde bilimsel yöneli�i ve netice itibariyle son yüzyılda isimlendirilmi� 

�ekliyle bilimsel/ ilmi tefsiri ortaya çıkmasını tetikleyen ana dü�ünce budur. Kur’an’ın 

her bilgiyi içinde barındırdı�ı fikri, ilk dirayet tefsilerine kadar gitmektedir. Bu hususta 

Kur’an’daki Biz kitapta hiçbir bo�luk bırakmadık289 ayeti ile Nahl sûresindeki �u ayeti 

kerime en önemli dayanak olarak kabul edilmektedir: 

“…Ve sana (din ile ilgili) her �eyi ana kayna�ından indirerek vurgulu 
bir biçimde açıklayan ve bir yol haritası, bir rahmet ve Allah’a teslim 
olanlar için bir müjde olan bu ilahi mesajı indirdik.”290 

Yukarıdaki birinci ayette geçen kitap kelimesi, müfessirler tarafından iki anlamda 

kullanılmı�tır. Özellikle Zemah�erî ve onunla aynı görü�ü payla�anlar, kelimenin biz 

                                                 
287 Okuyan, “Kur’ân’ın Tabiat �limlerine Bakı�ı”, Kur’an Mesajı (�lmi Ara�tırmalar Dergisi), 16-17-18, 

1999, s. 151. 
288 Gezer, a.g.e., s. 23. 
289 6/En’am/38. 
290 16/Nahl/89. 
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insanların bildi�i Kur’an olmayıp, onun ötesinde her �eyin içinde muhafaza edildi�i 

Levhi Mahfuz oldu�unu söylemi�lerdir.291 Râzî buradaki kitap kelimesini, Kur’an olarak 

kabul etmi� ve bunun dini ilimlerin dı�ındaki ilimlerle ilgisi olmadı�ını söylemi�tir. 

Buna ek olarak Râzî, Kur’an’ın bilinmesi gerekli olan �eyleri ihtiva etti�ini ifade 

etmi�tir. Devamla bütün usûl ilimlerinin Kur’an’da oldu�u sonucuna varmı�tır.292 

Bilimsel yoruma destek arayanlar ise buradaki kitap kelimesini yukarıdakilere ek olarak 

din dı�ındaki ilimler olarak da yorumlamı�lardır. Böylece bu iki ayet bilimsel yöneli�i 

destekleyenler tarafında iki anlamı ça�rı�tıracak �ekilde kullanılmı�tır. Birincisi, 

bilinebilir her �eyi Kur’an içermektedir. �kincisi ise bütün bilim, ustalık ve teknikler 

Kur’an’da bulunmaktadır.293  

Benzer bir yorumu Râzî’den daha önceleri Gazâlî’nin (ö. 505/1111) sistemle�tirdi�i ve 

bu dü�ünceyi kevnî ayetleri yorumlarken bir hareket noktası olarak ele aldı�ı ifade 

edilmi�tir. Yine Ebu’l Fadl el-Mürsî de (ö. 655/1257) , selefi Gazâlî’yle bu konuda tam 

mutabakat halindedir.  Suyûtî, me�hur eseri el-�tkan fî Ulûmi’l-Kur’an’da her iki âlimin 

bu konudaki fikirlerini aktararak kendisi de destek mahiyetinde Kur’an’dan çıkartılacak 

ilimleri tek tek saymaya giri�mi�tir.294 

Gazâlî ile sistemle�en ve Suyûtî ile zirve noktasına ula�an bu fikir, XIX. yüzyıldan 

sonra dirayet tefsiri müfessirleri tarafından oldukça ra�bet görmü�tür. Ancak burada 

�unu ifade etmek gerekir ki son dönem müfessirlerini böyle bir fikri benimsemeye iten 

temel durumlardan birisi, batının bilimsel geli�meleri kar�ısındaki savunmacı 

yakla�ımdır. Burada dı� etkilerin belirleyicili�i söz konusudur. �lk dirayet tefsilerinde 

savunmacı yakla�ımdan ziyade kendi içerisinde ola�an i�leyen bir durumdan 

bahsedilebilir.  

Yukarıdaki ifadelerden Kur’an’a bilimsel yöneli�i savunanların hem Kur’an’dan hem de 

Rasulullah’ın sünnetinden deliller getirdikleri görülmektedir. Bunun yanında Kur’an’a 

bilimsel yakla�ımı savunanlar fikrî alt yapı da olu�turmu�lardır. Bu noktada Cevherî, 

Kur’an’da fıkhî konulardan bahseden ayet sayısının yüz elli olmasına kar�ın tabiattan 

bahseden ayetlerin yedi yüz küsür oldu�unu söylemi�tir. Ancak ona göre fıkhî kitapların 

                                                 
291 Zemah�erî, a.g.e., II, s. 17. 
292 Râzî, a.g.e., XIV, ss. 319-320. 
293 Jansen, a.g.e., ss. 70-71; Suyûtî, a.g.e., II, s. 272. 
294 Suyûtî, a.g.e., II, ss. 272-275. 
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çoklu�una kar�ın, bilimsel geli�melerden bahseden kitapların �slam dünyasında az 

olması Kur’an’ın ruhunun anla�ılamamasından kaynaklandı�ını ifade etmi�tir. O, bu 

durumun bir çeli�ki oldu�unu da belirtmi�tir.295 

Kur’an’a bilimsel yöneli�i savunanların ba�ında Gazali, el-Mürsi, Râzî, Suyûtî, Katip 

Çelebi, �smail Hakkı, Muhammed b. Ahmed el-�skenderani, Gazi Ahmet Muhtar Pa�a, 

Ferit Vecdi, Tantavi Cevherî sayılabilir.  

Kur’an’a bilimsel yöneli�i savunanların yanında ele�tirenler de yo�unluktadır. Kur’an’a 

bilimsel yöneli�in ciddi anlamda ilk ele�tirisini yapanın �âtıbî oldu�u söylenmi�tir. 

Bunun yanında Emin el-Hûli’nin de bilimsel yöneli�e ciddi ele�tiriler yaptı�ı 

bilinmektedir.296 Ayrıca tamamen olmasa da yer yer bilimsel yöneli�i tenkit eden 

eserlerinde buna de�inen Re�it Rıza, seyyid Kutup gibi isimleri de burada zikretmek 

gerekir. Ancak Seyyid Kutub’un ele�tirilerine ra�men tefsirinde bilimsel açıklamalara 

da ba�vurdu�u bilinmektedir.  

B. B�L�MSEL YÖNEL��TE KLAS�K DÖNEM-MODERN DÖNEM AYRIMI 

Yukarıdaki tespitlerden hareketle dirayet tefsirlerinin Kur’an’daki kevnî ayetlere 

yakla�ım biçimlerini genel olarak iki dönemde de�erlendirmek mümkün 

gözükmektedir. Birincisi, klasik dönem olarak adlandırabilece�imiz ilk dirayet tefsileri 

ile ba�layıp XIX. yüzyıla kadar devam eden süreçtir. �kincisi ise, XIX. yüzyıldan sonra 

batıdaki bilimsel geli�melerin etkisiyle ortaya çıkan ve yaygınla�an; pozitif bilimler ile 

Kur’an arasındaki uyum üzerine kurulu modern dönem. Her iki dönem arasında bilimsel 

yöneli� bakımından benzerliklerin yanında belirgin farklılıklardan bahsetmek 

mümkündür.  

�lk dönem dirayet tefsirlerinde Kur’an’daki kevnî ayetler, ço�unlukla Kur’an’ın 

bütünlü�ü içerisinde ve iman esasları ba�lamında de�erlendirilmi�tir. Bu bakı� açısı 

kevnî ayetlere Allah’ın varlı�ının ve birli�inin; öldükten sonra dirilmenin ve di�er inanç 

                                                 
295  Tantavî Cevherî, el-Cevâhir fî Tefsîri’l-Kur’âni’l-Kerim, Kahire: Yy., 1350 (h.), I, s. 3. 
296 Burada özellikle �âtıbî’nin bilimsel tefsire yönelik ele�tirileri dikkate de�erdir. Ancak tezimizde 

sadece dirayet tefsirlerinin yakla�ımlarını ele aldı�ımız için söz konusu ele�tirilere girmeyi uygun 
görmedik. Kur’an’a bilimsel yöneli�in savunusu, ele�tirisi ve tarihi hakkında Bkz. Abdurrahman 
Ate�, “Geçmi�ten Günümüze Bilimsel Tefsir Okulu”, Din Bilimleri Akademik Ara�tırma Dergisi, II, 
2002, sayı: 4. 
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esaslarının birer i�areti olarak bakılmasını sa�lamı�tır. Modern dönem dirayet 

tefsirlerinde ise, kevnî ayetlerin iman ba�lamında de�erlendirilmesine ek olarak batının 

bilimsel geli�melerinin Kur’an’da önceden haber verildi�i ilkesi de önemli bir yer 

tutmaktadır. Bu bir yönüyle pozitif bilimlerin verilerini olumlama anlamına da 

gelmektedir. Bu olumlamanın bir neticesi olarak Kur’an’la pozitif bilimleri uzla�tırma 

çabaları kevnî ayetlerin yorumunda hep hâkim tema olmu�tur. Bu uzla�tırmamın bir 

yansıması olarak birçok ayet, sûre içindeki ba�lamından koparılarak bilimsel 

geli�melerle ili�kili hale getirilmi�tir.297 Hâlbuki Kur’an’ın metin içi ba�lamı yanında 

bir de tabi ba�lam diyebilece�imiz önemi büyük olan tarihsel arka plan konumu (metin 

ötesi ba�lam) bulunmaktadır.298 Örne�in, �u ayet hakkında yapılan yorumlar dönemler 

arasındaki farkı bize gösterebilir.  

“Allah, kimi do�ru yola ula�tırmak isterse, onun kalbini teslimiyet 
içinde geni�letir; kimin de sapmasına izin verirse onun kalbini de 
adeta gö�e tırmanıyormu� gibi daraltıp sıkı�tırır.”299 

�lk dirayet tefsiri müfessirleri bu ayeti iman küfür ba�lamında de�erlendirmi�, iman 

sahibi kimseler ile küfre saplananlar arasındaki belirgin farkı ortaya koymu�lardır. Buna 

göre, nasıl ki gö�e çıkmak insan gücünü a�an bir �eyse, kâfirin durumu da buna benzer 

bir durum arz etmektedir.300 Ancak modern dönem dirayet tefsirlerinin bazılarında bu 

ayet, sanki gö�e çıkıyormu� gibi ifadesi merkeze alınarak yorumlanmaya çalı�ılmı�tır. 

Bu bakımdan ayette bir takım bilimsel gerçeklere, hava basıncı gibi bir takım fizik 

kurallarına i�aret edildi�i dü�ünülmü�tür.301 Bu örnekler son yüzyılda müfessirlerin 

bilimsel bulu�lar ve pozitif bilimler ile Kur’an’daki kevnî ayetler arasında ili�kiye nasıl 

yakla�tıkları hakkında ipuçları vermektedir.302 

Benzer bir örnek Kur’an’daki yerin her bir tarafından eksiltilmesi303 ifadesinin 

yorumunda da görülmektedir. Buna göre ilk dönem dirayet tefsilerinde bu ifade, 

ço�unlukla mecazi anlamda anla�ılarak Müslümanların kendi bölgelerini a�arak, 

fetihlerle küffar memleketleri kendi bölgelerine katarak ço�alaca�ı; böylece kafirlerin 
                                                 
297 Gezer, a.g.e., s. 27. 
298 Mustafa Ünver, “Kur’ânî Siyâkın Metinsel Boyutları Üzerine Yeni Bir Öneri”, OMÜ �lahiyat 

Fakültesi Dergisi,  8, 1996, s. 240. 
299 6/En’am/125. 
300 Râzî, a.g.e., X, s. 163; Zemah�erî, a.g.e., II, s. 49; Beydâvî, a.g.e., I, s. 320. 
301 Süleyman Ate�, Yüce Kur’an’ın Ça�da� Tefsîri, �stanbul: Yeni Ufuklar Ne�riyat, 1989, III, s. 233.  
302 Bu ayet hakkında yapılan bilimsel yorumların ele�tirisi için Bkz. Gezer, a.g.e., ss. 27-29. 
303 13/Ra’d/41; 21/Enbiya/44. 
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durumlarının gerileyece�i, Müslümanların ise artaca�ı �eklinde yorumlanmı�tır.304 

Modern dönemde ise ayet yukarıdaki yorumlara ek olarak bilimsel anlamda kullanılarak 

yorumlanmı�tır. Buna göre ayet, yeryüzünün yusyuvarlak de�il elips �eklinde oldu�unu 

göstermektedir.305  

Di�er taraftan tefsir tarihinde Kur’an’ın yorumunu belirleyen temel hedef, Kur’an-ı 

Kerim’in hem dünya hem de ahiret mutlulu�unu sa�lamasıdır. Bu bakımdan 

müfessirler, Kur’an’ın bir parçası olan kevnî ayetlere iman esasları çerçevesinde bir 

anlam yükleyerek bir yoruma gitmi�lerdir. Modern dönemde bunlara ek olarak bilimsel 

gerçekleri Müslümanların geleneksel inanı�larıyla uzla�tırma çabaları önemli bir yer 

tutmaktadır. Yine bu çerçevede klasik dönem müfessirlerinin kevnî ayetleri ihmal etti�i 

�eklinde bir ele�tiri, son yüzyılda özellikle müfessirler tarafından vurgulanmı�tır. Bu 

hususta Cevherî’nin Kur’an’da bilimsel yöne i�aret eden kevnî ayetlerin çoklu�una 

ra�men, müfessirlerin Kur’an’da toplam yüz elliyi geçmeyen fıkhî konulara ait ayetlere 

a�ırlık verdi�i �eklindeki ele�tirisi örnek olarak hatırlanabilir. Ona göre Müslümanlar bu 

gerçe�i anladıkları vakit astronomi, matematik, geometri, jeoloji gibi ilimlerle beraber 

dünyadaki birçok ilmi ö�renecekler ve tüm bunların dinle ba�lantılı oldu�unu 

anlayacaklardır.306 Cevherî’nin bu ele�tirisinin bilimsel tefsir ekolünün savunucuları 

tarafından payla�ıldı�ı bilinmektedir.  

Kevnî ayetler ba�lamında klasik dönemle modern dönem dirayet tefsirleri arasındaki 

di�er bir fark, söz konusu ayetlerin yorum yöntemleriyle ilgilidir. Buna göre, klasik 

dönemde bilimsel geli�meler, ayrıntılara nüfuz edecek kadar geli�medi�i için kevnî 

ayetlerin yorumlanmasında zahiri mananın özellikle tercih edildi�i görülmektedir. Bir 

yönüyle bilimsel gerçeklere i�aret eden bu ayetler, genellikle yüzeysel gözlemlerin elde 

etti�i verilere göre yorumlanmı�tır. Zira Kur’an’daki kevnî ayetler, derin bilimsel 

ara�tırmalardan ziyade basit gözlemlerle de�erlendirilmeye çalı�ılmı�tır. Müfessirler 

ayetlerin zahiri anlamlarıyla iktifa etmi�lerdir. Söz konusu gözlemlerin yanıltıcılı�ı, 

klasik dönem dirayet tefsirlerinde bugünün bilimsel gerçekleriyle uyu�mayan bir takım 

açıklamaların ortaya çıkmasına da sebep olmu�tur.  Bu hususta müfessir Râzî’nin 

                                                 
304 Zemah�erî, a.g.e., II, s. 363; Râzî, a.g.e., XIII, ss. 474-475; 
305 Zuhayli, a.g.e., VII, s. 164; Bayraktar Bayraklı, Yeni Bir Anlayı�ın I�ı�ında Kur’an Tefsîri, �stanbul: 

Bayraklı Yayınları, 2007, X, s. 133.  
306 Kırca, a.g.e., s. 35.  
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yeryüzünün sabitli�i konusundaki fikri, örnek verilebilir. Çünkü onu böyle bir yoruma 

götüren sebeplerden birisi, yorumunu basit gözlemlere dayandırmı� olmasıdır. 

Benzer �ekilde göklerin ve yerin yaratılı�ı; güne�, ay ve yıldızların hareketlerinin �ekli; 

rüzgâr, ya�mur ve kar gibi mü�ahede edilebilir tabiat olaylarının olu�umları gibi birçok 

olay tamamen zahiri anlamlarıyla de�erlendirilmi� ve Kur’an’da bu konularla ilgili 

ayrıntılı anlatımlar olmadı�ından dolayı bu ayetlerin yorumlarında tafsilata 

giri�memi�lerdir. Mukaddes kitaplardan Tevrat ve �ncil’e inanan ilk Yahudi ve 

Hıristiyanlar, nasıl ki Batlamyus teorisine tam anlamıyla vakıf de�iller idiyse aynı 

�ekilde ilk Müslüman nesiller de bu �ekilde astronomi ilmine sahip de�illerdi. Bu 

bakımdan �slam dünyasında ilk asırlarda yer, gök, güne�, ay, yıldızlar ve bunların çe�itli 

belirtileri, Kur’an-ı kerim’de yer verildi�i kadarıyla ve zahiri anlamlarıyla 

de�erlendirilmeye ve anla�ılmaya çalı�ılmı�tır.307 Di�er taraftan ehl-i kitaba mensup 

kimseler üzerinde Batlamyus teorisinin etkisinin artmasıyla Yahudi ve Hıristiyanlar 

arasında astronomi ilmi ile ilgili münaka�alar ve görü�ler yaygınlık kazandı. Bu 

görü�lerin �slam dünyasına sirayet etmesi ise önceleri ehli kitaptan olmasına ra�men 

sonradan Müslüman olan Abdullah b. Selam (ö.43/663), Ka’bu’l-Ahbâr (ö. 32/652) ve 

Vehb b. Münebbih (ö. 114/732) gibi kimseler kanalıyla olmu�tur. Bu kimselerin gökler, 

yer, güne�, ay ve yıldızlar hakkında Ehli Kitap’tan yaptıkları nakiller bir dönem 

müfessirler tarafından itibar görmü� ve tefsirlerde bu görü�ler kevnî ayetlerin 

yorumlarında kullanılagelmi�tir.308 Bu sebeple di�er birçok konuda oldu�u gibi kevnî 

ayetlerin yorumunda da israiliyat önemli bir problem olarak varlı�ını korumu�tur. 

Özellikle rivayet tefsirlerinin, kevnî ayetlerin yorumunda bolca israiliyat rivayetlere 

kendisini mahkûm etti�i söylenebilir. Gerçi dirayet tefsirlerinde de bahsi geçen israiliyat 

haberler, müfessirlere belli görü�lerin dı�ına çıkmaması konusunda manevi bir baskı 

yapmı�tır. Ancak dirayet tefsirlerinin aklı ön planda tutan yakla�ımları, bir nebze olsun 

bu haberlerden kendilerini kurtarmak sûretiyle yorum yapmalarına imkân tanımı�tır. 

Öyle ki sonraki yüzyıllarda, özellikle XIX. Yüzyıldan sonraki bilimsel geli�melerle 

birlikte bahsi geçen görü�lerin do�ru olmadı�ının kesinle�mesi, dirayet tefsirlerinde 

kevnî ayetlerin yorumunda yeni arayı�ları tetiklemi�tir. Bu arayı�lar, netice itibariyle 

                                                 
307 Abullâtif Harpûti, “Astronomi ve Din”, Bekir Topalo�lu (çev.), (Kelâm �lmi �çinde), �stanbul: Damla 

Yayınevi, 1981, ss. 302-304.  
308 Harpûti, a.g.m., s. 302. 
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modern bilimin verilerine ku�kuyla yakla�mayı de�il, bunları olumlayan ve Kur’an’la 

uzla�tırma çabalarını da beraberinde getirmi�tir.  

Yukarıdaki tespitler, dirayet tefsirlerinin kevnî ayetleri yorumlama biçimlerine tarihsel 

bir okuma yapıldı�ında daha iyi anla�ılacaktır. Bu bakımdan dirayet tefsirlerinde kevnî 

ayetlerin yorum süreçlerini, ba�langıcından günümüze kadar aktarmak gerekmektedir.  

C. D�RAYET TEFS�RLER�NDE KEVNÎ AYETLER�N YORUMUNDA 

TAR�HSEL SÜREÇ  

Kur’an ayetlerinin, özellikle kevnî ayetlerin bilimsel verilerden hareket ederek 

yorumlanması XX. yüzyıla mahsus bir �ey de�ildir. Bunun izlerini ilk dirayet 

tefsirlerinin çıkı� dönemlerine kadar götürmek mümkündür. �lk dirayet tefsirleriyle 

birlikte ba�layan bu süreç, müfessirlerin ya�adıkları dönemin bilimsel verilerinden 

hareketle yine o dönemin �artlarına uygun olarak kevnî ayetleri yorumlamalarıyla 

devam etmi�tir.309 Çünkü bilimsel verilerden hareket ederek Kur’an ayetlerini 

yorumlamak dü�ünmeyi ve aklı kullanmayı gerektiren bir i�tir ki bu da dirayet 

tefsirlerinin en belirgin özelli�idir. Tıpkı fıkıh, tefsir, kelam ve siyer ilimleri müstakil 

birer ilim haline gelinceye kadar hadis ilminin içerisinde bulunuyorsa, Kur’an 

ayetlerinin bilimsel ve teknolojik geli�melerle ili�kisini ortaya koyan bilimsel/ilmi tefsir 

de müstakil bir ilim ekol haline gelinceye kadar dirayet tefsirleri bünyesinde 

de�erlendirilmi�tir.310 Dolayısıyla bilimsel tefsircili�in tarihi, bir anlamda dirayet 

tefsirlerinin de tarihidir. Kur’an’daki kevnî ayetler, her iki ekolü ortak paydada 

bulu�turan ayetler manzumesidir. �lk örneklerini de�i�ik eserlerde bölük pörçük devam 

ettiren ve hicrî 2. yüzyılda belli bir disipline kavu�an bilimsel yöneli�, sonraki 

yüzyıllarda dirayet tefsirleri içerisinde müstakil bir ekol olarak bilimsel tefsir ya da ilmi 

tefsir olarak adlandırılmı�tır.  

                                                 
309 Dirayet tefsirlerinin sayısı, hepsini tek bir çalı�mada toparlayamayacak kadar zengindir. Di�er taraftan 

dirayet tefsirleri gelene�inde kevnî ayetlerin yorumlarına her müfessirin aynı ölçüde yer ayırmadıkları 
bilinmektedir. Yine birçok sebep dolayısıyla bazı müfessirler, bu ayetleri yorumlarken farklı 
açıklamalar yapmak yerine önceki müfessirlerin görü�lerini aktarmakla yetinmi�lerdir. Dolayısıyla 
dirayet tefsirlerinin tamamını burada inceleme konusu yapmak mümkün gözükmemektedir. Belli ba�lı 
dirayet tefsirleri ba�lamında tarihsel sürecin de�erlendirilmesi, genel kanının ifade edilmesi için 
yeterlidir. 

310 Ömer Çelik, Kur’ân’dan Teknolojik Yansımalar, �stanbul: I�ık Akademi Yayınları, 2009, s. 50. 
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Hicrî 2. yüzyıldan sonra Müslümanlar fetih hareketleriyle birlikte arap olmayan 

milletlerle tanı�ma fırsatı buldular. Bu tanı�mayla birlikte di�er milletler ve kültürlerle 

irtibata geçtiler. Di�er medeniyetlerle yakın temas, Müslümanlar arasından felsefe, tıp, 

astronomi gibi bilimlerin yaygınla�masına olanak sa�ladı. Önceleri tercüme 

hareketleriyle ba�layan bu süreç, Müslüman bilim adamlarının katkılarıyla geli�erek bir 

anlamda �slamî bir yön kazandı. ��te dirayet tefsircili�inde kevnî ayetlere dikkatlerin 

yönelmesi aynı döneme tekabül etmektedir. Sözü edilen astronomi, tıp, matematik gibi 

bilimler, Kur’an’daki kevnî ayetlerin daha iyi anla�ılması için kullanılmaya 

ba�lanmı�tır. Bunların yanında Allah’ın sonsuz kudretini gösterebilme gayreti ve 

Kur’an’ın mu’ciz bir kelam oldu�unu ispatlama dü�üncesi dirayet tefsirleri içerisinde 

bilimsel yöneli�i do�urup canlandıran saiklerden bir kaçı olmu�tur.311 Sonraki 

dönemlerle ini� çıkı�larla devam eden bu süreç, bilimsel ke�ifler ve bulu�ların 

geli�mesiyle kevnî ayetlerin yorumlarının bilimin hemen hemen tüm alanlarına 

yayılmasını sa�lamı�tır. Müfessirler, dönemlerinin bilimsel geli�melerinin etkisiyle 

kevnî ayetlere yakla�mı�lar ve bu ayetlerin arka planını daha anla�ılır kılmayı 

amaçlamı�lardır.  

Kur’an’a bilimsel yöneli�in bir ekol haline gelmesi ve bilimsel/ilmi tefsir �eklinde 

isimlendirilmesi XX. Yüzyılda ortaya çıkmı� olmasına ra�men Kur’an’a bilimsel 

bakı�ın izlerini ilk dirayet tefsirlerinin çıkı� dönemlerine kadar götürmek mümkündür. 

Bu da Abbasilerin ilk dönemlerine kadar gitmektedir. �lk etapta bilimsel tefsir adına 

yapılmamı� olmakla beraber söz konusu bu ilk çalı�malar, içerik bakımından bugünkü 

anlamda bilimsel tefsir ile paralellik göstermektedir.312 

Kevnî ayetleri bilimsel anlamda yorumlama i�ini bir disiplin halinde ortaya koyan ve bu 

hususta eser yazan ilk ki�inin Gazâlî oldu�u öne sürülmü�tür. Çok yönlü bir âlim olması 

sebebiyle o, Kur’an’daki kevnî ayetleri ve bilime kaynaklık edecek di�er ayetleri sahip 

oldu�u bilgi biriminin de etkisiyle bilimle Kur’an’daki ayetlerin ba�lantısının ortaya 

koymaya çalı�mı�tır.313 Yine o, me�hur �hyâ-u Ulûmi’d-Din isimli eserinde bu konuya 

ayrı bir bölüm ayırarak görü�lerini ayetleri inceleyerek ortaya koymu�tur. Sonraları bu 

                                                 
311  Çelik, a.g.e., s. 71. 
312 Abdurrahman Ate�, “Ke�fu’l-Esrâr: Bilimsel Tefsir Hareketinin XIX. Asırdaki �lk Muharriki”, 

AÜ�FD, XLIV, 1, 2003, s. 113; Kırca, Kur’an-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, ss. 49-50. 
313  Kırca, a.g.e., s. 55. 
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konu hakkında Cevâhîru’l-Kur’an isimli müstakil bir eser de yazmı�tır. Temel görü�ü 

önceki ba�lıkta belirtti�imiz üzere Kur’an’ın tüm bilimleri bünyesinde topladı�ıdır. 

Aynı �ekilde Kur’an’daki ayetlerin zahirî anlamları yanında birçok batınî anlamlara da 

sahip oldu�unu ve bunların bir �ekilde Kur’an’da bulundu�unu ifade etmi�tir. Söz 

konusu bu ilimler dini ilimler oldu�u gibi tıp, astronomi, co�rafya ve anatomi gibi 

ilimlerdir. Ona göre Allah’ın fiillerinin hakkıyla bilinebilmesi için bu ilimlerin de 

bilinmesi gerekmektedir. Tüm bilimler Allah’ın bilgi denizinin ürünleridir. Kur’an’ın 

yansıttı�ı bu ilimleri de ancak dirayet sahibi kimselerin kavrayabilece�ini belirtmi�tir. 

Gazâlî’nin ilimler ve Kur’an arasındaki bu tutumu tefsir tarihinde bilimsel 

yorumlamanın ilk temsilcisi olarak anılmasına sebep olmu�tur.314 Bu görü�lerine 

ra�men Gazâlî, müstakil bir tefsir yazmadı�ı için burada daha fazla de�inmiyoruz.  

Sonraki dönemde Gazâlî ile ba�layan Kur’an’ın her ilmi içerdi�i fikri, Endülüslü âlim 

Ebu’l Fadl el-Mürsî, (ö. 655/1257) ile revaç bulmu� ve dirayet tefsirleri içerisinde 

bilimsel yöneli�i tetiklemi�tir. Bu ba�lamda kevnî ayetlere özel alâka gösteren Mürsî, 

selefi Gazâlî gibi Kur’an’ın kendisinden önceki ve sonraki ilimleri bünyesinde toplayan 

bir kitap oldu�unu ifade etmi�tir.315 Aslında Mürsî, bunu söylerken geleneksel 

yorumlama biçimleri yanında Kur’an’a yeni yakla�ımların da olabilece�ini belirtmi� 

oluyordu. Bu yorum sonraki dönemlerde dirayet tefsiri müfessirleri tarafından oldukça 

itibar görmü� ve bilimsel/ilmi tefsirin en önemli dayanak noktalarından birisi haline 

gelmi�tir. Bunun yanında o, Kur’an’daki birçok ayetle bilimsel bulu�lar ve bir takım 

meslekler arasında ba�lantı kurmaya çalı�mı�tır. Örne�in, ve ba�ladılar has bahçenin 

yapraklarından topladıklarıyla üzerlerini örtmeye316 ayetiyle terzilik;  bizim 

rehberli�imiz altında ve bildi�imiz �ekilde gemiyi in�a et317 ayetiyle marangozluk;  

(�imdi) bana demir plakalar getirin318 ayetiyle demircilik arasında ba�lantı 

kurmu�tur.319 

Daha sonraki yüzyılda gelen Suyûtî, Gazâlî ve Mürsî’nin bu görü�ünü benimsemi�, 

hatta bu ilimleri neredeyse tek tek sayarak örnekler vermeye çalı�mı�tır. Konunun kevnî 

                                                 
314 Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, ss. 55-59; Gezer, a.g.e., ss. 31-32; Zehebî, a.g.e., II, s. 474.  
315 Suyûtî, a.g.e., II, s. 272; Zehebî, a.g.e., II, s. 478.  
316 7/A’raf/22. 
317 11/Hud/37. 
318 18/Kehf/96. 
319 Di�er örnekler için Bkz. Suyûtî, a.g.e., II, ss. 275-276. 
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ayetlerle ilgili bölümünde ise Suyûtî, bir kısım ulemanın gece ve gündüzün meydana 

gelmesindeki hikmetler üzerinde dü�ünerek, güne� ve ayın yörüngeleri ile yıldızlar ve 

burçlara ait esasları tespit etmeye çalı�tıklarını belirtmi�tir.320  Suyûtî’nin böyle bir 

yorumlamaya yöneli�indeki çıkı� noktası bir önceki ba�lık altında de�erlendirdi�imiz 

En’am sûresinin 38. ayeti ile Nahl sûresinin 89. ayetidir. Yine bu konuda görü�ünü 

savunmak için bir takım hadislerden, sahabe sözlerinden ve bazı alimlerin görü�lerinden 

de faydalanmı�tır.321 Öyle anla�ılıyor ki Suyûtî de selefleri gibi her bilginin Kur’an’da 

bulundu�u fikrini benimsemi�tir.  

Dirayet tefsirleri içerisinde Kur’an’ı ilk defa bilimsel yöneli�in etkisiyle tefsir eden ve 

bu hususta uzun bilimsel açıklamalara giri�en ki�inin Fahreddin Râzî oldu�u kabu 

edilmektedir. Me�hur eseri Mefâtihu’l-Gayb/Tefsîri’l-Kebîr’de özellikle Kur’an’daki 

kevnî ayetleri yorumlarken dönemin bilimsel verilerinden hareket etmesiyle dikkatleri 

üzerinde toplamı�tır. Bu yönüyle Râzî, kendisinden sonra gelecek olan müfessire 

Kur’an yorumunda bir çı�ır açmı� ve kaynak olmu�tur.  Râzî, hem dirayet tefsiri 

ekolünün tüm özelliklerini yansıtması hem de Kur’an’daki kevnî ayetlere bilimsel 

anlamda de�er vererek yorumlar getirmesi açısından bir ba�langıcı ifade eder. 

Çok yönlü bir müfessir olan Râzî, tefsirinde bu özelli�ini fazlasıyla göstermi�tir. 

Kelamcı olarak �öhret bulmasına ra�men fıkıh, nahiv, felsefe, tıp ve astronomi gibi 

farklı alanlardaki yeteneklerini ve bilgilerini tefsirine yansıtmayı ba�armı�tır. Bilhassa 

onun astronomiye olan ilgisi ve bu konudaki bilgi birikimi tefsirinden rahatlıkla 

anla�ılmaktadır. O, kevnî ayetleri yorumlarken dönemin bilimsel verilerinden önemli 

ölçüde hareket etmi�tir. Örne�in, dönemin bilimsel anlayı�ını temsil eden Aristo ve 

Batlamyus kozmolojisinin etkisinde kalarak kevnî ayetlerin tefsirine giri�mi�tir.322 Belki 

de bu yüzden O, yeryüzünün küre �eklinde oldu�unu ve güne�in de felekte oldu�unu 

söylemi�tir.323 Benzer �ekilde O’dur size yeryüzünü dö�ek kılan324 ayetinden yola 

çıkarak yeryüzünün sakin ve hareketsiz oldu�u fikrine varmı�tır.325 Bu yorumlarda 

bulunurken Kur’an’daki ayetleri delil olarak kullanmı�tır. Böylece ara�tırma ve 

                                                 
320 Suyûtî, a.g.e., II, s. 274. 
321 Suyûtî, a.g.e., II, ss. 272-275. 
322 Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, s. 62;  
323 Râzî, a.g.e., XV, s. 251. 
324 2/Bakara/22. 
325 Râzî, a.g.e., II, ss. 112-113. 
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gözlemler sonucunda ortaya çıkan bilimsel neticelerle Kur’an ayetleri arasında bir 

çeli�kinin olmadı�ını ispatlamaya çalı�mı�tır.326 Aristo ve Batlamyus’un etkisiyle ortaya 

koydu�u bu görü�ler, daha sonraki dönemlerde Kur’an’ın bilimsel yorumlanmasına 

kar�ı çıkanlar tarafından malzeme olarak kullanılacaktır.  

Râzî, kevnî ayetlere yakla�ırken özellikle astronomi ilminden faydalanmı�tır. Bu 

konuda kendisini ele�tiren kimselere tefsirinde verdi�i cevaplar aynı zamanda kevnî 

ayetlerin yorumunda kullandı�ı teknik hakkında da bize bir takım ipuçları vermektedir. 

Ona göre e�er Allah’ın kitabı hakkıyla tefekkür edilip anla�ılmı� olsaydı böyle bir 

ele�tiri de yapılmı� olmazdı. Bu ba�lamda ay, yıldızlar ve güne�ten bahsetmek do�ru bir 

�ey olmasaydı Kur’an bunlardan bahsetmezdi.327 Benzer �ekilde Râzî, Onlar ki Allah’ı 

anar, göklerin ve yerin yaratılı�ı üzerine tefekkür ederler328 ayetinin tefsirinde yüce 

Allah’ın göklerin ve yerin yaratılı�ı hakkında dü�ünenleri övdü�ünü ifade etmi�tir. 

Ayrıca hakikatini kendisiyle bilmenin mümkün olmadı�ı bir varlı�ı ancak eserleri ve 

fiilleri bilebilece�imizi söyleyerek Kur’an’daki kevnî ayetlere bilimsel bir bakı�la 

yakla�manın gereklili�ini ortaya koymaya çalı�mı�tır.329 

Râzî sonrasında gelen müfessirler onun kadar olmasa bile kevnî ayetlere ihtimam 

göstermi�lerdir. �üphesiz bunda Râzî’nin onlar üzerindeki etkisi söz konusudur. 

Örne�in Kadı Beydâvî, (ö. 685/1286) bunların ilklerindendir. O, selefi Râzî gibi 

Kur’an’daki kevnî ayetlere özel bir önem vermi� Envâru’t-Tenzîl ve Esrâru’t-Te’vîl 

isimli tefsirinde dönemin bilimsel verilerinden faydalanarak kevnî ayetleri 

yorumlamı�tır. Fakat burada �unu ifade etmek gerekir ki Beydâvî tefsirinde, sözü edilen 

ayetlerin yorumunda Râzî’nin etkisi kendisini göstermektedir. Bu bakımdan Beydâvî 

tefsirinin ve sonraki tefsirlerin Râzî’yi bilimsel yorumlama bakımından a�amadıkları 

ifade edilmi�tir.330 Yine de Beydâvî, selefi Zemah�erî gibi Kur’an’ın bilimsel 

yorumunda dönemin bilimsel verilerini dikkate alarak yorumlar getirmi�tir. Örne�in 

müfessir, (yıldız ve gezegenlerin) hepsi (kendileri için tespit edilen) bir yörüngede akıp 

durmaktadırlar331 ayetinin yorumunda gezegenlerin belli yörüngede akıp gitmelerini 

                                                 
326 Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, s. 56. 
327 Râzî, a.g.e., X, ss. 427-428. 
328 3/Âl-i �mrân/191. 
329 Râzî, a.g.e., VII, s. 272.  
330 Çelik, a.g.e., s. 53. 
331 21/Enbiya/33. 
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(yüzmelerini) dönemin bilimsel anlayı�ından hareketle tıpkı suyun üzerinde yüzmeye 

benzetmi�tir.332  Günümüzde bunun, tüm gezegenlerin belli yörüngelere sahip oldu�u ve 

bu yörüngeler içerisinde hareket ettikleri anla�ılmaktadır.  

Beydâvî sonrasında bilimsel yorumlamanın en önemli örneklerini eserlerinde 

yansıtması bakımından Suyûtî özellikle dikkate de�erdir. Yukarıda da ifade edildi�i 

üzere Suyûtî, dirayet tefsiri ekolü içerisinde Râzî’den sonra kevnî ayetler üzerinde en 

fazla kafa yoran ve bunları belli bir disiplin halinde eserlerinde yansıtan müfessir olarak 

bilinmektedir. O, Kur’an’ın bilimsel yorumuyla ilgili olarak el-�tkân fî Ulûmi’l-Kur’an 

isimli eserinde Kur’an ilimlerini sıralarken 65. bölümün adını Kur’an’dan �stinbât 

Edilen �limler olarak zikretmi�tir.333  

Suyûtî, konumuzla ilgili olarak tarihsel süreç içerisinde iki açıdan önem arz etmektedir. 

Birincisi, dirayet tefsirleri içerisinde bilimsel yöneli�in kendisine kadar gelmi� 

yorumlarını özümsemi� bir literatüre sahiptir. �kincisi ise klasik dönem dirayet 

tefsirlerinde son halkayı ifade etmektedir. Ondan sonra dirayet tefsirleri içerisinde kevnî 

ayetlere yakla�an, bu ayetleri bilimsel anlamda yorumlayan müfessirler olmu�sa da 

bunlar genel tefsir tarihinde sayıları az kimselerdir. Çünkü suyûtî sonrası dönem, birçok 

�slami ilimde oldu�u gibi tefsir ilminde de bir duraklamanın ya�andı�ı ve orijinal Te’lif 

eserlerin sayısının azaldı�ı bir dönemi ifade etmektedir. Bunun yerine daha önce 

yazılmı� eserleri �erh etme ve onlara ha�iyeler yazma bir dönem popüler olmu�tur.334  

Dirayet tefsirleri içerisinde duraklama dönemine giren bilimsel yöneli�, yeterli olmasa 

da bazı müfessirler tarafından canlandırılmaya çalı�ılmı�tır. XVI. ve XVII. yüzyılda 

dirayet tefsirleri içerisinde kevnî ayetlere ihtimam göstermi� ve Kur’an’ın yorumunda 

bilimsel yöneli�in izlerini eserlerinde gördü�ümüz üç ismi burada hatırlamak gerekiyor. 

Dönemin en önemli isimlerinden birisi de Ebu’s-Suûd Efendi ve dirayet tefsirleri 

içerisinde kendine haklı bir yer edinmi� me�hur eseri bu �r�âdu’l-Akli’s-Selîm ilâ 

Mezâye’l-Kitâbi’l-Kerîm’dir. Eser, fıkhi konulara a�ırlık vermesine kar�ın kevnî ayetler 

bakımından önemli sayılabilecek yorumları bünyesinde barındırmaktadır. Bunun 

yanında Kâtip Çelebi (ö. 1067/1657) ve Erzurumlu �brahim Hakkı’nın (ö. 1194/1780) 

                                                 
332 Beydâvî, a.g.e., II, s. 69.  
333 Suyûtî, a.g.e., II, s. 271. 
334 Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, ss. 12-13; Çelik, a.g.e., s. 53. 
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eserlerinde bilimsel yorumlama örnekleri bulmak mümkündür. Özellikle �brahim 

Hakkı’nın astronomiye olan özel ilgisi bilinmektedir. Bu bakımdan onun tek bir 

eserinde de�il de hemen hemen tüm eserlerinde kevnî ayetler hakkında açıklamalar 

bulmak mümkündür. Yine de Maarifetnâme isimli eserini burada özellikle zikretmek 

gerekir.  

�slam dünyasındaki duraklamaya kar�ın batı dünyası, birçok açıdan geli�meler 

kaydetmi� ve bunun neticesinde hem bilimsel ve teknik alanda hem de kültür ve 

medeniyet alanında önemli devrimler gerçekle�tirmi�tir. �slam dünyası bu geli�melerden 

tam anlamıyla ancak XVIII ve XIX. yüzyılda sömürge hareketlerinin etkisiyle haberdar 

olabilmi� ve batı kar�ısındaki durumunu sorgulamaya ba�lamı�tır. �slam dünyasındaki 

bu uyanı� tüm alanlarda oldu�u gibi netice itibariyle tefsir ilmini de etkisi altına 

almı�tır. �lk ba�larda tepkisel bir anlayı�la ortaya çıkan yorum biçimleri, daha sonraları 

bilimsel/ilmi tefsir içerisinde kendi zeminine oturarak nitelikli eserlerde kendini 

göstermi�tir. 335 

Bu dönemde bilimsel yöneli�in derli toplu ilk örneklerini aslen bir doktor olan 

Muhammed b. Ahmed el-�skenderânî’nin (ö. 1306/1888) üç ciltlik eseri olan Ke�fü’l-

Esrâri’n-Nuraniyyeti’l-Kur’aniyye’de görmekteyiz. Bu eseriyle o, Suyûtî sonrası 

durgunla�an dirayet tefsirlerindeki bilimsel yöneli�in yeniden canlanmasına vesile olan 

ilk muharrik olmu�tur.336 �skenderânî ile birlikte batı bilimi kevnî ayetlerin yorumunda 

kullanılan bir yöntem haline gelmi�tir. Eserde gök cisimleri, yeryüzü, bitkiler gibi kevnî 

ayetlerin temas etti�i meseleleri de inceleyen yazar, kendisinden sonrakileri Kur’an’la 

modern ilim arasında ba�lantı kurma konusunda cesaretlendirmi�tir. Ayetleri �u an 

elimizde bulunmayan Mushaf tertibine göre de�il, konularına göre bir yoruma tabi tutan 

bu eserin fazla ra�bet görmemesinin sebepleri, tefsir alanında yazıldı�ı halde ayetlerle 

ilgisi olmayan tıp, astronomi, botanik, zooloji ve biyoloji gibi bilim dallarıyla alakalı 

konulara öncelik tanıması ve yazıldı�ı dönemde �slam dünyasındaki karga�a ortamı 

                                                 
335 Özellikle 19. yüzyıldan sonra Kur’an’a bilimsel yöneli� çerçevesinde birçok eser ortaya konmu�tur. 

Söz konusu bu eserlerin hemen hepsinde kevnî ayetlerin yorumlanmasına dair örnekler bulmak 
mümkündür. Ancak çalı�mamız sadece dirayet tefsirleriyle sınırlı oldu�u için bu eserleri burada 
de�erlendirmiyoruz. Sadece direkt tefsir yazmamı� olsa bile bilimsel yöneli�te çok ciddi katkıları olan 
kimseleri birkaç cümle ile ifade etmekle yetiniyoruz. Bilimsel tefsirin son yüzyıldaki temsilcileri, 
konu ile ilgili yazdıkları müstakil eserler hakkında Bkz. Abdurrahman Ate�, “Geçmi�ten Günümüze 
Bilimsel Tefsir Okulu”, Din Bilimleri Akademik Ara�tırma Dergisi, II, 2002, sayı: 4. 

336 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi, s. 747.  
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�eklinde yorumlanmı�tır.337 Ayrıca eserde bilisel verilerle ayetler arasındaki 

uyumlulu�u göstermek için yapılan açıklamalarda savunmacı yakla�ım ara�tırmacıların 

dikkatlerini çekmi�tir.338 

�üphesiz son modern dönemde kevnî ayetlere bilimsel verilerden hareket etmek 

sûretiyle bir yorum getiren en önemli müfessir Mısırlı âlim Tantavî Cevherî’dir. Nasıl ki 

Râzî klasik dönemde dirayet tefsirleri içerisinde önemli bir yere sahipse benzer �ekilde 

Cevherî de modern dönem için benzer bir anlam ifade etmektedir. Bu bakımdan klasik 

dönemde Râzî’nin metodu için yöneltilen ele�tiriler, Cevherî için de yöneltilmi�tir. Eser 

el-Cevâhir fî Tefsiri’l-Kur’an ismiyle oldukça hacimlidir. Müfessir, eserde Kur’an’ı 

bilimsel tefsir anlayı�ıyla ba�tan sona tefsir etmi�, di�er bir ifade ile Kur’an naslarından 

ilmi nazariyeler çıkarmaya çalı�mı�tır.339  Do�al olarak bu, onun kevnî ayetlere özel bir 

önem verdi�i anlamına gelmektedir.  

Di�er taraftan eser, modern dönemin bilimsel verileriyle Kur’an’a yakla�ması bir tarafa, 

bazı ayetleri daha anla�ılır kılmak için resimlere ve tablolara yer vermesiyle ilginçli�ini 

korumu�tur. Cevherî, Kur’an’da müspet ilimlere ait ayetlerin, �eriat hükümlerine ait 

ayetlerden daha fazla zikredildi�ini söylemi�tir. Bu sebeple Müslümanların bu gerçe�i 

anlayarak astronomi, matematik, geometri, jeoloji ve biyoloji gibi müspet ilimlere 

yönelmelerinin gereklili�i üzerinde durmu�tur.340 Bu bakımdan onun, Kur’an’la 

bilimsel veriler arasında herhangi bir zıtlı�ın bulunmadı�ı, aksine her ikisinin bir bütün 

olarak de�erlendirilmesi gerekti�i ve Kur’an’ın ilmi/bilimsel geli�meleri sürekli te�vik 

etti�i dü�üncesinden hareketle eserini meydana getirdi�i söylenmi�tir.341  

Cevherî’nin tefsirinin kaynakları arasında klasik müfessirleden Gazâlî, Râzî, Beydâvî ve 

Suyûtî’nin önemli yer tutmaktadır.342 Bunların yanında birçok müfessir ve âlimin 

etkisini tefsirinde görmek mümkündür. Bu bakımdan eser, birçok âlimin görü�lerini 

belli bir disiplin halinde bir araya getiren bir fikir mecmuasına benzetilmi�tir.343  

                                                 
337 Ate�, “Ke�fü’l-Esrâr”,  s. 119. 
338 Jansen, a.g.e., s. 79. 
339 Osman Aslan, “Tantavî Cevherî Örne�inde Bilimsel Tefsir”, (Yayınlanmamı� Yüksek Lisans Tezi 

Atatürk Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2006), s. 50. 
340 Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri,  s. 35. 
341 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi,  ss. 752-753. 
342 Aslan, a.g.e., s. 53. 
343 Cerraho�lu, Tefsir Tarihi,  s. 753.  
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Cevherî’den sonra dirayet tefsirleri içerisinde bilimsel yöneli�in izlerini bünyesinde 

barındıran birçok eser ve müfessirden bahsetmek mümkündür. Özellikle son yüzyılda 

bilimin ba� döndüren bir hızla ilerlemesi, birçok alanda kesin ve kesinli�e yakın 

sonuçlardan bahsedilebilir olması, müfessirleri bilimsel yönü a�ır basan kevnî ayetler 

hakkında yeniden dü�ünmeye sevk etmi�tir. Son dönem müfessirleri, bilimsel verilerin 

yenilenmesi neticesinde tefsirlerinde bu yönde açıklamalar yapma ihtiyacı 

hissetmi�lerdir. Son yıllarda artık bunun kaçınılmaz bir sonuç oldu�u üzerinde 

durulmaktadır. Dolayısıyla dirayet tefsiri müfessirleri içinde bilimsel tefsiri ele�tirenler 

dahi yeri geldi�inde bilimsel açıklamalara ba�vurmak durumunda kalmı�lardır. Bunlar 

arasında Mustafa el-Mera�i, M. Re�it Rıza (ö. 1935), Seyyid Kutub (ö. 1967) 

sayılmı�tır.344  

Yine bilimsel tefsir niteli�inde sayılmasa bile tefsirlerinde bilimsel verilerden 

faydalanan, özellikle kevnî ayetlerin yorumlarında bilimsel verileri dikkate alarak 

yorum ortaya koyan müfessirler de bulunmaktadır. Bunlar arasında XIX. yüzyılda 

dirayet tefsirleri arasında haklı bir üne sahip olan el-Âlûsî (ö. 1270/1854) ve eseri 

Ruhu’l-Meânî fî Tefsiri’l-Kur’ani’l-Kerîm sayılabilir.  

Yine XX. yy’da tam anlamıyla bilimsel tefsir olarak kabul edilmese de geni� kitleler 

tarafından okunan eserler de burada zikredilebilir. Bunlar Vehbe Zuhayli’nin Tefsiru’l-

Menar’ı, Ebu’l A’la el-Mevdûdî’nin Tefhîmu’l-Kur’an’ıdır. Çalı�mamızda bu 

eserlerden çe�itli örnekler verilecektir. Çünkü bu iki tefsir klasik dönemle modern 

dönem arasında mutabakat arayan bir bakı� açısına sahiptir.   

XIX. yüzyıldan sonra ülkemizde de bilimsel geli�melere kayıtsız kalmayan âlimler 

yeti�mi� ve bu kimseler tefsirlerinde bu yönlerini her zaman yansıtmı�lardır. Bunlar 

arasında Gazi Ahmet Muhtar Pa�a’yı ( ö. 1918) özellikle zikretmek gerekir. O, müstakil 

bir tefsir yazmamı� olmakla birlikte Kur’an’daki yetmi�e yakın kevnî ayeti Serâîlu’l-

Kur’an isimli eserinde toplamı� ve yorumlamı�tır.345 

                                                 
344Çelik, a.g.e., s. 55. 
345Gazi Ahmet Muhtar Pa�a’nın söz konusu eserinin de�erlendirmesi için Bkz. Mehmet Okuyan, Son 

Devir �ki Osmanlı Müfessiri: Bereketzâde �smail Hakkı ve Gazi Ahmet Muhtar Pa�a, Samsun: Etüt 
Yayınları, 2001. 



 111

Ülkemizdeki son dönem müfessirlerinden Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır (ö. 1942), 

me�hur eseri Hak Dini Kur’an Dili’nde kevnî ayetlerin uzun izahlarını yaparak bilimsel 

yöneli�e katkıda bulunmu�tur. Yine Celal Yeniçeri’nin �lmin I�ı�ında Asrın Kur’an 

Tefsiri isimli eseri ile Süleyman Ate�’in Yüce Kur’an’ın Ça�da� Tefsiri çalı�ması 

burada zikredilebilir.  

Netice itibariyle dirayet tefsirleri gelene�i içerisinde müfessirler dönemin bilimsel 

geli�melerine kayıtsız kalmamı�lar, dönemlerinin bilimsel verilerinden hareket ederek 

Kur’an’daki kevnî ayetleri yorumlamı�lardır. Burada kimi zaman ça�ın �artlarından 

kaynaklanan sebepler nedeniyle yanılgıya dü�tükleri, kimi zaman dönemlerinin bilimsel 

verilerini a�an yorumlarda bulundukları, kimi zaman da bazı müfessirlerin bilimsel 

verileri ele�tirdikleri olmu�tur. Dolayısıyla dirayet tefsirleri gelene�i içinde bilimsel 

yöneli�e ve bilimsel/ilmi tefsire yönelik geli�tirilen dü�ünceleri üç grupta özetlemek 

mümkün gözükmektedir. Bunlardan birincisi bilimsel yorumu ve yöneli�i tutkuyla 

savunanlardır. Bunlar her bilginin Kur’an’da bulundu�u tezine prensip olarak 

benimsemi� kimselerdir. �kincisi, tüm yönleriyle de�il de kısmi olarak bilimsel 

yorumlamanın mümkün olabilece�ini savunanlardır. Bu gruptaki müfessirler, bilimsel 

yorumlama biçimlerini sadece bir takım kevnî ayetlerle sınırlı tutmu�lardır. Son olarak 

bilimsel yoruma kar�ı çıkanlar. Bu son grup bilimsel tefsirin geçerli olamayaca�ına dair 

eserler yazmı�lardır.346 

�imdi dirayet tefsirleri gelene�inde müfessirlerin Kur’an’daki kevnî ayetleri nasıl 

yorumladıklarını örnekleriyle ortaya koyalım.  

 

 

                                                 
346Gezer, a.g.e., s. 43. 
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ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

BELL� BA�LI D�RAYET TEFS�RLER�NDE  

KEVNÎ AYETLER�N YORUMLARINDAN ÖRNEKLER 

Kur’an’da kevnî ayetler belli biri disiplin halinde bir yerde ba�layıp-biten bir yapı arz 

etmez. Aksine kevnî ayetler Kur’an’ın bütünü içerisinde serpi�tirilmi� bir vaziyette 

bulunmaktadır. Bu sadece kevnî ayetler için geçerli olan bir durum de�ildir. Kendi 

içerisinde konu bütünlü�ü olan ve bir ba�lık altında toplayabilece�imiz di�er ayet 

grupları da benzer �ekilde Kur’an’ın bütünlü�ü içerisinde serpi�tirilmi�tir. Bunun birçok 

sebebi olmakla birlikte en temel gerekçelerinden birisi, sözü edilen ayetlerin, bulundu�u 

sûre veya ayetlerle ba�lam ili�kisidir. Kevnî ayetler de ba�lama göre Kur’an’ın de�i�ik 

yerlerinde da�ınık bir �ekilde bulunmaktadır. Buna ba�lı olarak bazen bir kevnî olaydan 

Kur’an’ın de�i�ik yerlerinde bahsedilebilir veya o kevnî olayın de�i�ik yönleri, farklı 

ayetlerde zikredilebilir. Yahut tek bir ayette, birçok kevnî olaya da i�aret edilmi� 

olabilir. Kur’an’da bunların örneklerini bulmak mümkündür. Bu durum, kevnî ayetleri 

sınıflandırırken bir takım zorlukları da beraberinde getirmektedir. Zorluk, ayetlerin 

i�aret etti�i durumların tespit edilmesinde de�il, sınıflandırılmasında olmaktadır. 

Böylece Kur’an’daki kevnî ayetler sınıflandırılırken müfessirlerin veya ilim adamlarının 

subjektif/öznel bakı� açıları önemli rol oynamaktadır. Bu bakı� açılarının bir yansıması 

olarak kevnî ayetlerin de�i�ik �ekilde sınıflandırılmasından bahsedilebilir.  

Bazı ara�tırmacılar kevnî ayetleri günümüz pozitif bilimlerinin sahalarına göre 

sınıflandırmı�lardır. Bu sınıflandırmaya göre gökyüzünden bahseden ayetler astronomi 

ilmi; yeryüzünden bahseden ayetler jeoloji ilmi, madde ve enerjinin yapısına dair 

ipuçları veren ayetler fizik, canlılar âlemi ile ilgili ayetler biyoloji, insanın iç dünyasıyla 

ilgili ayetler de psikoloji ilmi altında sınıflandırılmı�tır. Konu ile ilgili yapılan bazı 

bilimsel tezlerde de benzer yakla�ımlar görülmektedir.347 Bu tür sınıflandırmada 

                                                 
347 Bu sınıflandırma örneklerinden bazıları için Bkz. Celâl Kırca, Kurân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, 

�stanbul: Marifet Yayınları, 1994; Ömer Çelik, Kur’an’dan Teknolojik Yansımalar, �stanbul: 
Akademi Yayınları, 2009; Osman Aslan, “Tantavi Cevherî Örne�inde Bilimsel Tefsir”, 
(Yayınlanmamı� Yüksek Lisans Tezi, Atatürk Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü), 2006; Ay�e 
Gülbay, “Süleyman Ate�’in Bilimsel Tefsire Yakla�ımı”, (Yayınlanmamı� Yüksek Lisans Tezi, 
Erciyes Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü), 2010. 
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ara�tırmacının ilgi alanı, çalı�masının hedefi gibi birçok sebep dolayısıyla az çok 

farklılıklar olsa da temelde benzer bir yakla�ımın izleri görülür.  

Di�er bir sınıflandırma da pozitif bilim dallarından de�il de ayetlerin i�aret etti�i 

mekânlardan ve olaylardan hareketle yapılmı� olanlardır. Buna göre kevnî ayetler 

evrendeki yerlerine göre bir sınıflandırmaya tabi tutulmu�lardır. Böyle bir sınıflandırma 

daha genel çalı�malar için uygun olmaktadır. Kevnî ayetlerle ilgili yapılan bazı tez 

çalı�malarında böyle bir sınıflandırma göze çarpmaktadır.348 Yine bu sınıflandırmalar da 

kendi içinde bir takım öznel bakı� açılarını barındırmaktadır.  

Bizim çalı�mamızda ise ikinci yakla�ım dikkate alınmak sûretiyle bir sınıflandırmaya 

gidilmi�tir. Böyle bir yakla�ımı benimsememizin temel sebebi, dirayet tefsirlerinin 

kevnî ayetlerle ilgili yorumlarını bilimsel eksende de�il; ayetler ekseninde 

de�erlendirmeye tabi tutmamızdır. Böylece kevnî ayetlerin dirayet tefsirlerindeki 

yorumlanma biçimleri di�er dı� etkenlerin etkisinde kalınmaksızın tarihsel süreç içinde 

aktarılmı� olacaktır. Çünkü tezimizin temel amacı, söz konusu ayetlerin ve bunların 

yorumlarının bilimsel verilere uygunlu�unu ara�tırmak de�il, ayrıntılara girmeden 

tarihsel süreç içindeki takip etti�i serüveni izlemektir.  

Çalı�mamızda kevnî ayetler üç ana ba�lık altında toplanmı�tır: evren, tabiat olayları ve 

yeryüzü �ekilleri. Buna göre söz konusu ayetler, i�aret ettikleri olaylar dikkate alınarak 

ba�lıklar altında toplanmı�tır. Ancak daha önce de söyledi�imiz gibi bu, tamamen öznel 

ve tezimize ait bir sınıflandırmadır. Tezimizin temel amaçlarına hizmet etmeyece�i 

dü�üncesiyle bazı kevnî ayetlere özellikle de�inilmemi�tir.  Ba�ka bir çalı�mada farklı 

yakla�ımlar dolayısıyla de�i�ik sınıflandırmalar yapılabilir veya bizim de�erlendirme 

dı�ı tuttu�umuz ayetlere de�inilebilir. Zaten yukarıda dipnotta zikretti�imiz çalı�maların 

bazılarında bunun örneklerini görmek mümkündür.  

                                                 
348Bir fikir vermesi bakımından bu çalı�malardan bazıları için Bkz. Berrin Çelebi, “Kur’an-ı Kerim’in 

Kozmolojik Beyanlarının Allah’ın Varlı�ına Delalet Boyutu”, (Yayınlanmamı� Yüksek Lisans Tezi, 
Marmara Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü), 2006; Humeyra Nur ��lek, “Kur’an’a Astronomi �le 
�lgili Ayetler ve Tarihi Süreç �çindeki Yorumu”, (Yayınlanmamı� Yüksek Lisans Tezi, Erciyes 
Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü), 2009; Furkân �ahin, “Yeryüzünün ve Göklerin Yaratılmasıyla 
�lgili Ayetlerin Modern �lmî Veriler I�ı�ında Yorumlanması”, (Yayınlanmamı� Yüksek Lisans Tezi, 
Ankara Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü), 2006.  
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I. EVREN 

Kur’an-ı Kerim’de evren ve evrendeki varlıkların yaratılı�ı ile ilgisi birçok ayet 

bulunmaktadır. Bu ayetler ço�unlukla evrenin yaratılı�ı, yaratılı� süreci ve mahiyeti 

hakkındaki bilgileri içermektedir. Yüce kitabımız evren ve evrendeki varlıkların 

yaratılı�ından bahsederken kimi zaman net ve ayrıntılı açıklamalarda bulunmu�, kimi 

zaman da ayrıntıya girmek yerine söz konusu bu varlıkları Kur’an’ın genel mesajları 

içerisinde de�erlendirmi�tir. Bu ba�lamda kevnî ayetler de di�er ayetler gibi Kur’an’ın 

genel hedefleri içerisinde bir anlam ifade ederler.  

Dirayet tefsirlerine tarihsel süreç içerisinde bakıldı�ında genel olarak müfessirlerin 

kevnî ayetlerin yorumunda bu amaçları dikkate alarak bir yorum getirdikleri 

gözlemlenmektedir. Müfessirlerin evrenle ilgili yaptıkları yorumlar, nesilden nesile 

aktarılarak kendi içinde bir literatür olu�turmu�tur. Bu bakımdan dirayet tefsiri 

müfessirlerinin kevnî ayetlerle ilgili yaptıkları yorumları tarihsel süreci dikkate alarak 

aktarmak, söz konusu literatürün geli�im evrelerini anlamamıza yardımcı olacaktır. 

Böyle bir okuma aynı zamanda dirayet tefsirlerinde benzerlikleri ve ayrılıkları da gözler 

önüne serecektir.  

A. GÖKLER�N VE YER�N YARATILI�I 

Kur’an-ı Kerim’de göklerin ve yerin yaratılı�ı ile ilgili olarak birçok ayet 

bulunmaktadır. Bu ayetlerde gök, semâ kelimesiyle; yer ise arz kelimesiyle ifade 

edilmi�tir.  

Semâ kelimesi, s-m-v kökünden gelmekte ve yüksekli�i ifade etmek için 

kullanılmaktadır. Buna göre her �eyin semâsı, onun yüksek yeridir. Arapların ya�mura 

semâ demesi, onun gökyüzünden gelmesi sebebiyledir. Yine bitkiler de semâ denilen 

ya�murdan olu�tu�undan ve yerden daha yüksek bir konumda oldu�undan dolayı aynı 

kelimeyle kar�ılanmı�tır. Kısaca semâ, kelime olarak yerin (arz) kar�ıtı olarak 

kullanılmı�tır ve gökleri ifade etmektedir.349 Ço�ulu semâvâttır.  

                                                 
349 �sfehânî, a.g.e., s. 355. 
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Arz kelimesi ise mana olarak semânın kar�ısında olan kütleyi yani yerküreyi ifade eder. 

Ço�ulu erazûn kelimesidir, ancak Kur’an’da ço�ul formda kullanılmamı�tır. Herhangi 

bir �eyin üst kısmı semâ kelimesiyle ifade edildi�i gibi alt kısmı da arz kelimesiyle 

kar�ılanır. Bu ba�lamda arz, gökyüzü ile kaplı üzerinde ya�adı�ımız kara parçasıdır. 

Ancak kelime, daha geni� anlamlarda da kullanılmaktadır.350  

Kur’an’da gökler ve yerin yaratılı�ı ile ilgili birçok ayet bulunmaktadır. Bu ayetlerde 

ço�unlukla yaratmak fiili kullanılmakla birlikte, yüce Allah’ın güç ve kudretini gösteren 

hükmeden ve hükümran kelimeleri de kullanılmı�tır. Kur’an’da evrenin yaratılı�ını ifade 

eden farklı fiiller kullanılmı�tır. Bu fiiller, yaratılı�ın türlü a�amalarını gözler önüne 

sermektedir. Örne�in bedî’ ve ibda’ kelimeleri ilk yaratılı�ı, daha önce bir benzeri ve e�i 

olmaksızın yoktan var etmeyi; halk, berr ve in�â, bir �eyden ba�ka bir �eyi yaratmayı; 

tasvîr, varlıklara kendine özgü �ekil vermeyi; tesviye, göklerin ve yerin düzenlenmesini; 

dahv ve tahv ise yaratılı�tan sonraki düzenlenmeyi ifade etmektedir.351 Kur’an’da 

göklerin ve yerin yaratılı�ının bu �ekilde farklı kelimelerle açıklanması, yaratılı�ın türlü 

hallerini ve varlıkların yaratılı� yasalarını göstermektedir.  

Kur’an’da göklerin ve yerin, Allah’ın varlı�ının bir delili olarak yaratıldı�ı ifade 

edilmektedir. Söz konusu ayetler, üzerinde dü�ünülmesi ve tefekkür edilmesi gerekli 

olan i�aretler olarak sunulmu�tur. Bu bakımdan evrenin yaratı�ı ile ilgili ayetler, 

Kur’an’ın geneli içerisinde serpi�tirilmi�, her biri yaratılı�ın farklı evrelerini gözler 

önüne sermektedir. Ancak Kur’an’da ifadesini bulan göklerin ve yerin yaratılı�ını tam 

anlamıyla anlayabilmek için Kur’an’ın bütünü içerisinde serpi�tirilmi� bu ayetleri, bir 

bütün olarak anlamak gerekmektedir. Böylece ilk ba�ta, birbiriyle çeli�kiliymi� gibi 

gözüken ayetler arasındaki ili�ki de do�ru de�erlendirilmi� olur.  Biz burada tüm 

ayetleri tek tek aktarmak yerine, göklerin ve yerin yaratılı� evrelerini özetleyen birkaç 

ayet çerçevesinde dirayet tefsiri müfessirlerinin yorumlarını aktarmakla yetinece�iz. 

                                                 
350  Semâ ve arz kelimelerinin daha geni� kullanım alanları için Bkz. �sfehânî, a.g.e., s. 355. 
351 Hümeyra Nur ��lek, “Kur’an’da Astronomi �le �lgili Ayetler ve Tarihi Süreç �çindeki Yorumu”, 

(Basılmamı� Yüksek Lisans Tezi, Erciyes Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2009), ss. 71-72. 
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Yüce Allah, birçok ayetinde gökleri ve yeri bir benzeri olmaksızın, e�siz bir �ekilde 

yarattı�ını ifade etmektedir. Buradaki e�siz ifadesi, kopyası olmayan, herhangi bir 

�ekilde taklidi olmaksızın yaratılan anlamına gelmektedir.352 

“Gökleri ve yeri yoktan, e�siz ve benzersiz yaratan O’dur.”353 

“Gökleri ve yeri, örneksiz yaratandır.”354 

Râzî, yukarıdaki ayetlerin tefsirinde bedî’ kelimesi üzerinde özellikle durmaktadır. 

Buna göre kelime, Allah bir �eyi yapmazken de yaratmak O’nun �anından olup, bu 

sıfata layık oldu�unu göstermektedir. Yine bu ifade, bir önceki ayetle anlam bütünlü�ü 

içerisinde göklerin ve yerin sahibinin yalnızca Allah oldu�unu göstermektedir.355 Bunun 

yanında o, Cenâb-ı Hakk’ın gökleri ve yeri yaratması, bunların halleriyle ilgili bir hali 

ve durumu takdir etmesine i�arettir, demi�tir. Buradan takdir kelimesi üzerine bir takım 

açıklamalar yapan ve felsefi tartı�malara giren Râzî, özetle tüm yaratılmı� varlıkların 

vücuda ve harekete gelebilmeleri için bir muharrike ihtiyaç duyduklarını, bunun da 

yalnızca yüce Allah oldu�unu söylemi�tir.356 

Benzer bir yorumu Nesefî’de de görmekteyiz. O, buradaki bedî’ kelimesini, daha önce 

benzeri olmayan, e�siz yaratma anlamında kullanmı�tır. Yine o, bedî’ kelimesini tahlil 

ederken ehl-i sünnet akîdesine muhalif olanların da mübtedî kelimesiyle ifade edildi�ini 

söylemi�tir.357 Beydâvî de aynı kelimeden hareketle yüce Allah’ın fiillerinde e�siz ve 

tek oldu�una vurgu yapmı�tır. Ona göre göklerin ve yerin e�siz bir �ekilde yaratılmı� 

olması, Allah’ın fiillerinde de e�siz oldu�unu göstermektedir.358  

Elmalılı, aynı ayetin yorumunda Allah’ın, mülkü olan bütün gökleri ve yeri, bunlar 

arasındaki her �eyi, bir düzen içerisinde ve kendi iradesiyle sadece ol! demekle icat 

etti�ini söylemi�tir. Böylece tüm evrenle Allah arasında, yalnızca yaratan ve yaratılan 

ba�lamında bir ili�ki kurulabilece�ini ifade etmi�tir. Tüm yaratıklar, O’nun zatından 

                                                 
352 Burada Gazalî’ye atfedilen leyse fi’l imkân, ebdeu mimmâ kân, ifadesini hatırlamakta fayda var. Yani 

olmu� olandan daha güzelinin olması mümkün de�ildir. Evrenin e�siz ve güzel bir �ekilde yaratılması 
konusunda daha geni� felsefi açıklamalar için Bkz. Metin Yasa, “Güzellik Kanıtı ve Ta�ıdı�ı Felsefi 
De�er”, EKEV Akademi Dergisi, VII, 16, 2003, ss. 1-16. 

353 2/Bakara/117. 
354 6/En’am/101. 
355 Râzî, a.g.e., III, s. 392. 
356 Râzî, a.g.e., X, ss. 397-399. 
357 Nesefî, a.g.e., I-II, s. 71. 
358 Beydâvî, a.g.e., I, s. 83. 
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meydana gelen bir de�i�meyle ba�layıp, O’ndan koparak meydana gelmi� de�ildir. 

Elmalılı’ya göre böyle bir dü�ünce, ilk de�i�meyi ve yaratılı�ı sebepsiz tasavvur 

etmektir. Bu ise yaratılı�ın sonradan kesintiye u�ramasına sebep olur ki bunu Allah’a 

yakı�tırmak mümkün de�ildir.359 

Yüce Allah’ın gökleri ve yeri yoktan var etmesi, kendi yasalarından ba�ımsız bir yapı 

arz etmez. Bu bakımdan evrendeki tüm mahlûkatın yaratılı�ı birden, düzensiz de�il, 

belli yasalara ve a�amalara ba�lı olarak gerçekle�mi�tir. Kur’an, bu konuya açıklık 

getirerek yüce Allah’ın gökleri ve yeri altı günde yarattı�ını söylememi�tir: 

“Ku�kusuz sizin Rabbiniz, gökleri ve yeri altı günde (altı a�amada) 
yaratan; ve sınırsız güç kudret makamına (ar�) kurulan Allah’tır.”360 

“Andolsun gökleri, yeri ve bunlar arasındakileri altı günde yarattık. 
Bize bir yorgunluk da dokunmadı.”361 

Dirayet tefsirlerinde yukarıdaki ayetlerin yorumunda müfessirler, altı gün ibaresi 

üzerinde özellikle durmu�lardır.  Ba�tan belirtelim ki dirayet tefsirlerinde buradaki altı 

gün ifadesi konusunda neredeyse tam bir mutabakat söz konusudur. Genel olarak onlar, 

bu ifadeyi dünyadaki gün sayısıyla de�il, altı evre olarak anlamı�lar ve yorumlarını bu 

çerçeve üzerine oturtmu�lardır. Çünkü Kur’an’da belirtildi�i üzere Allah katındaki gün 

kavramı, bizim günlerimizden mahiyet olarak farklı anlamlar ifade etmektedir.362 

Dolayısıyla ayette geçen altı gün ibaresi müfessirler tarafından te’vil edilmek sûretiyle 

açıklanmaya çalı�ılmı�tır. Bazıları ise buradaki altı gün ifadesi hakkında herhangi bir 

yorum getirmemi�lerdir. 

�lk dirayet müfessirlerinden olan Zemah�erî, buradaki altı gün ibaresini altı dönem 

olarak anlamı�tır. Çünkü bu yaratılı� sırasında henüz gündüz ve gece olmadı�ı için gün 

ifadesinden bahsetmek mümkün de�ildir. Yine o, buradaki altı gün ifadesini ahirete 

göre altı gün olarak anlayanların oldu�unu söylemi� ve Mücâhid’in bu günlerin ilkinin 

                                                 
359 Elmalılı, a.g.e., I, s. 397. 
360 7/A’raf/54. 
361 50/Kâf/38. Göklerin ve yerin altı  günde (altı a�amada) yaratılması  hakkında  di�er ayetler için Bkz. 

10/Yunus/3; 11/Hud/7; 25/Furkân/59; 32/Secde/4; 57/Hadid/4. 
362  22/Hac/47; 32/Secde/5; 70/Meâric/4. 
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Pazar, sonuncusunun ise Cuma günü oldu�u �eklindeki enteresan yorumunu 

aktarmı�tır.363 

Müfessir Râzî’ye göre Hak Teâlâ, her ne kadar tüm varlıkları bir anda yaratmaya kadir 

ise de O, her �ey için belirli bir sınır ve zaman tayin etmi�tir. Dolayısıyla yüce Allah, 

her �eyi varlık âlemine ancak bu tarzda sokar, o �ey de kendisi için belirlenmi� vaktin ve 

sınırın dı�ına çıkamaz. Yine ona göre, bir �ey bir anda yaratılıp sonra yaratma ve 

meydana getirme olayı kesilince, belki insanların kalbine yaratma olayının bir tesadüf 

oldu�u fikri gelebilir. Fakat e�ya, bir hikmete binaen ard arda geldi�i için bir var edenin 

vasıtasıyla olu�tu�u anla�ılmı� olur.  Çünkü insan aklı böyle bir açıklamayı daha 

anla�ılır bulur.364 

Gün, gece ve gündüzün birbirinden ayrılmasıyla anla�ılır. O vakit güne� ve ay 

yaratılmadan önce günlerin oldu�u nasıl dü�ünülebilir? �eklindeki soruya ise, bundan 

kastedilenin Cenâb-ı Hakk’ın gökleri ve yeri altı gün miktarında yaratmı� oldu�u 

�eklinde cavap vermi�tir. Böylece o, buradaki gün ifadesinin, insan aklında kıyas 

yapmaya imkân tanıdı�ını söylemi� olmaktadır.  

Râzî, aynı konu hakkında di�er müfessirlerden hayli ilginç bir yorum da nakletmi�tir.�

Buna göre Allah Teâlâ, sırf kullarına i�leri hususunda yumu�aklı�ı ve sabrı ö�retmek, 

bir de sevap ve cezanın gecikmesinin mükellefi, i�leri ihmal etmeye sürüklememesi 

için, âlemi altı günde yaratmı�tır.365 Göklerin ve yerin altı evrede yaratılmasının 

Kur’an’da ifade edilmesinin bir di�er hikmeti konusunda ise Râzî, sanki Allah 

mü�riklere, Putlara ve heykellere tapmakla me�gul olmayın. Çünkü sizin Rabbiniz, 

bilgili olan insanlardan, alabildi�ine geni� ve büyük olan bu gökleri ve yeri altı günde 

yarattı�ını duydu�unuz zattır, demek istemi�tir �eklinde bir yorum getirmi�tir.366 

Râzî’nin bu konudaki görü�lerinin kendisinden sonra gelen müfessirleri oldukça 

etkiledi�i anla�ılmaktadır. Öyle ki Beydâvî, selefleri gibi ayetlerde geçen altı gün 

ibaresini altı evre ve miktar olarak yorumlamı�tır.367 Nesefî ise Beydâvî’nin bu 

yorumuna ek olarak Zemah�erî’nin nakletti�i gibi bu günlerin Pazar günü ile ba�layıp 
                                                 
363  Zemah�erî, a.g.e., III, s. 97.  
364 Râzî, a.g.e., X, s. 400-401. 
365 Râzî, a.g.e., X, s. 400. 
366 Râzî, a.g.e., X, s. 399. 
367 Beydâvî, a.g.e., I, s. 342. 
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Cuma günü sona erdi�ini aktarmı�tır.368 Celâleyn tefsirinde aynı ayetin yorumunda altı 

gün ifadesinin, dünya günlerinden oldu�u geçmektedir.369  

Modern dönem dirayet tefsirlerinde bu ifade genellikle pozitif bilimlerin etkisinde 

kalınmak sûretiyle açıklanmaya çalı�ılmı�tır. Örne�in modern dönemin ilk 

müfessirlerinden Tantavî Cevherî, buradaki altı gün ifadesinin, evrenin yaratı�ındaki altı 

a�ama ve olu�um devirleri oldu�unu söylemi�tir.370 Bu hususta Cevherî, sayılarla ilgili 

bir takım açıklamalar da yapmak sûretiyle meseleyi izah etmeye çalı�mı�tır.  

Elmalılı, kendisinden önceki müfessirlerin görü�lerini payla�makla birlikte, birtakım 

hadislere de dayanarak sözü edilen altı günün ilk ikisinin göklere, kalan dört gününün 

ise yeryüzünün yaratılmasına yönelik oldu�unu ifade etmi�tir. Fakat o, altı günün 

tamamının yeryüzüne mahsus oldu�u �eklindeki görü�leri de dikkate almı�tır. Buradan 

da birtakım sonuçlara ula�mı�tır. Buna göre, Birinci olarak, evren ba�langıcı olmayan 

de�il, bir olaylar toplamıdır ki var olmasında da varlı�ının devamlı olmasında da 

yaratıcı olan Allah'a muhtaçtır ve yalnız onun hükmü altındadır. �kinci olarak, evrenin 

toplamı ezelî olmadı�ı gibi bir defada ve basit bir �ekilde yaratılmı� da de�ildir. Evrenin 

yapısında ba�langıcından itibaren teklikten ço�ula do�ru tedrici olarak ilerleyen, düzenli 

bir süreç söz konusudur. 371 Bu sebeple burada altı günden kastedilenin altı dönem ve 

vakit oldu�unu söylemi�tir.  

Mevdudi de tefsirinde gün kelimesinin an, devir ve müddet anlamına geldi�ini 

söylemi�tir. Ayrıca o, kelimenin Hac sûresi 47. ayette de aynı manaya geldi�ini ifade 

etmi�tir.  

Vehbe Zuhayli ise tefsirinde, klasik dönem müfessirlerinin yorumlarını ça�rı�tıran bir 

yorum geli�tirerek altı günden kastın, dünya günleri yani bu günler miktarı kadar 

olabildi�ini söylemi�tir. Dileseydi elbette bunları bir anda dahi yaratırdı. Ancak bu 

�ekilde yaratması mahlûkata teenniyi yani yerinde ve zamanında hareketi ö�retmektir. 

                                                 
368 Nesefî, a.g.e., I-II, s. 56. 
369 el-Mahallî & Suyûtî, Tefsiru’l-Celâleyn, Dime�k: Matbaatü ve Mektebetü’l-Mellâh, 1979, s. 208.  
370 Cevherî, a.g.e., s. 208. 
371 Elmalılı, a.g.e., IV, ss. 48-49. 
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Ayrıca o, ayette geçen gökleri ve yeri ifadesini alt âlem ve üst âlem �eklinde 

anlamı�tır.372 

Süleyman Ate� de göklerin ve yerin altı günde yaratılmasıyla ilgili ayetler konusunda 

buradaki gün ifadesinin bizim anladı�ımız anlamda gün olmadı�ını belirtmi�tir. Yine o, 

Cevherî’nin bu konudaki görü�lerine katılarak altı günün her birinin süresini yalnızca 

Allah’ın bilebilece�i altı jeolojik devre oldu�unu ifade etmi�tir. Bu hususta modern 

bilimlerin verilerini kendisi için bir dayanak olarak kullanmaktan çekinmemi�tir.373 

Ayrıca bu konuda �öyle bir görü� belirtir: 

”Gökler ve yer altı günde yaratılmı�tır. Allah'ın, gö�e ve yere: 
isteyerek veya istemeyerek buyru�uma gelin, dedi, onlar da isteyerek 
buyru�una geldik, dediler sözünden yerin yaratılı�ı sürerken göklerin 
de yaratıldı�ı anla�ılır. Yani önce gökler yaratılmı�, sonra yerin 
yaratılı�ına ba�lanmı� de�il, bütün gök cisimlerinin aslı, hep beraber 
iki günde yaratılmı�tır. Öteki gök cisimlerinin evrimi bizi fazla 
ilgilendirmedi�i için yüce Allah, bize Yerin evrim sürecini bildir-
mi�tir. Yerin, dört gün içerisinde evrimle�erek canlıların ya�amasına 
elveri�li duruma geldi�ini haber vermi�tir. Bu arada öteki yıldızlar da 
evrimle�mi� ve yedi gök altı günde evrimle�ip bu hale gelmi�tir. Yer 
nasıl iki günde yaratılıp ondan sonra dört gün içinde evrimle�mi� ise, 
gökler de öyle olmu�tur. Âyetlerin sözgeliminden bu 
anla�ılmaktadır.”374 

Göklerin ve yerin altı günde altı a�amada yaratıldı�ı �eklindeki açıklamalardan sonra, 

bu a�amaların ne �ekilde oldu�u konusunda da Kur’an’da birtakım ipuçları 

bulunmaktadır. Buna göre Kur’an’da göklerin ve yerin ilk yaratılı�ı ve olu�um süreçleri 

hakkında �öyle buyrulmaktadır: 

“�nkârda ısrar eden o kimseler görmezler mi ki; gökler ve yer 
ba�langıçta biti�ikken Biz onları ayırdık ve (hareket edebilen) her 
canlıyı sudan var ettik?”375 

Yine Fussilet sûresinde yaratılı�ın a�amaları açık bir �ekilde ifade edilmektedir: 

“De ki: ‘�imdi siz, arzı iki evrede yaratan Allah’ı inkâr edip, O’na –ki 
O’dur âlemlerin Rabbi- e�de�er rakip güçler mi peydahlıyorsunuz.’ O, 
arz üzerine sarsılmaz da�lar yerle�tirdi ve ona bereket bah�etti; dahası 
oranın besinlerini, ora sakinlerinden talep edenler arasında dengeli bir 
biçimde takdir etti: (bütün bunlar) dört evrede gerçekle�ti. Dahası O, 

                                                 
372 Zuhayli, a.g.e., IV, ss. 520-521. 
373 Ate�, a.g.e., VI, 269.  
374 Ate�, a.g.e., VIII, s. 125.  
375 21/Enbiya/30. 



 121

duman halindeki gö�ü �ekillendirdi; ona ve arza: ‘her ikiniz isteyerek 
veya istemeyerek (varlık sahnesine) gelin!’ dedi. �kisi birden ‘Bizler 
boyun e�erek (varlık sahnesine) geldik!’ dediler.”376 

Yukarıdaki ayetlerde yüce Allah, göklerin ve yerin yaratılı� a�amalarından bahsederken 

dikkat edilmesi gerekilen bir kelime seçimi yapmı�tır. Ayetlerde bahsedilen ratk ve fatk 

kelimeleri, söz konusu yaratılı�ın muhtevasını ortaya koymaktadır. Yine di�er ayette 

geçen duhan kelimesi de gökyüzünün �ekillenme a�amalarını ifade etmektedir. 

Dolayısıyla her üç kelimenin hem etimolojik kökenini hem de Kur’an’daki kullanı� 

biçimlerini bilmek, göklerin ve yerin yaratılı� serüvenini ayrıntılı olarak anlamamıza 

yardımcı olacaktır.  

Ayette göklerin ve yerin biti�ik halini ifade eden ratk kelimesi, sözlükte birbiriyle 

birle�ik, yapı�ık ve kayna�mı� anlamına gelmektedir. Bu durum yaratılı�tan olabildi�i 

gibi sonradan da olabilir.377 Yine ayette fetaknâ (ayırdık) ibaresi ile kar�ılanan fatk 

kelimesi de Arapçada yapı�ık kelimesinin zıttı olarak iki biti�ik �eyin arasını ayırmak378 

anlamında kullanılmaktadır. Böylece bir nesne, ratk halindeyken birbirinden 

parçalanarak ayrılmak sûretiyle fatk haline gelmektedir. Bir cinsten homojen bir bütün 

elde etmek için onun bir takım unsurlarını birle�tirme ve kayna�tırma i�i de fatk 

kelimesiyle ifade edilmi�tir.379 Ayrıca tohumun filizlenerek topraktan dı�arı çıkması 

durumu da aynı kelimeye i�arettir.380 Benzer �ekilde yukarıdaki ayette gökler ve yer 

ratk halindeyken fatk haliyle birbirinden ayrılmı�tır.  

Yukarıda nakletti�imiz Fussilet sûresindeki ayette geçen bir di�er kelime de duhan 

kelimesidir. Meallerde duman olarak Türkçe’ye çevrilen duhan, bugün bilim 

adamlarının da kabul etti�i, evrenin tam anlamıyla �ekillenmeden önceki maddeyi; 

evrenin yaratılı�ındaki kozmik ve sıcak dumanı tarif etmektedir.381 Bu durum, gö�ün 

�ekillenmeden önce duman gibi oldu�unu göstermektedir.  

Dirayet tefsirlerinde göklerin ve yerin yaratılı�ından bahseden bu ayetlerin te’vil 

edilmesinde, anlamlarını verdi�imiz bu üç kavram önemli bir yer tutmaktadır. 
                                                 
376 41/Fussilet/9-11. 
377 �sfehânî, a.g.e., s. 273. 
378 �sfehânî, a.g.e., ss. 558-559. 
379 Maurice Bucaille, Tevrat, �nciller, Kur’ân-ı Kerîm ve Bilim, Suat Yıldırım (çev.), �stanbul: I�ık 

Yayınları, 2005, s. 211. 
380 Çelik, a.g.e., s. 97. 
381 Çelik, a.g.e., s. 100. 
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Neredeyse tüm dirayet tefsirlerinde, bu üç kavram merkeze alınmak sûretiyle göklerin 

ve yerin yaratılı�ı izah edilmeye çalı�ılmı�tır. Ancak bilimsel geli�melerin hızla 

ilerlemesi ve evrenin yaratılı�ı hakkında daha net bilgilerin ortaya çıkması neticesinde, 

klasik dönem dirayet tefsirleriyle modern dönem tefsirler arasında söz konusu 

kavramların anlamları konusunda bir takım farklar görmek mümkündür. Bu farklılıkları 

ve benzerlikleri kısaca �öyle aktarabiliriz: 

Zemah�erî, tefsirinde göklerin ve yerin ilk ba�larda ratk yani biti�ik halde olmasını, 

aralarında herhangi bir bo�lu�un olmadı�ı �eklinde anlamı�tır. Yine o, Kur’an’da bunun 

anlatılmasının ba�lı ba�ına bir mucize oldu�una vurgu yaparak meseleyi Kur’an’ın 

i’cazı açısından de�erlendirmi�tir.382 Ayrıca ona göre ar�, gökler ve yer yaratılmadan 

önce su üzerindeydi. Yüce Allah, sudan duhanı çıkardı. Onu da suyun üstüne çıkarttı. 

Sonra suyu kurutarak ondan iki arzı meydana getirdi. Son olarak yükselmi� dumandan 

gökyüzünü meydana getirdi. Zemah�erî, bu ifadelerden sonra yerin, göklerden önce 

yaratılmı� oldu�unu ifade etmi�tir.383 

Müfessir Râzî, evrenin yaratılı�ıyla ilgili ayetlerin bir yönüyle yüce Allah’ın varlı�ının 

delilleri olarak Kur’an’da yer aldı�ını söylemi�tir. Bu deliller, aynı zamanda O’nun 

ortaklardan münezzeh oldu�una da delalet etmektedir. Çünkü bu deliller, evrende çok 

güçlü bir tertip ve düzenin mevcut oldu�unu göstermektedir. Dolayısıyla müfessire göre 

göklerin ve yerin yaratılma sürecinden bahseden bu ayetlerde putperestlere çok ciddi 

reddiyeler de vardır.384 Bu ba�lamda müfessirin, göklerin ve yerin yaratılı�ından 

bahseden bu ayetleri yorumlarken, bir önceki ayetlerle ba�lantı kurmak sûretiyle bir 

te’vile gitti�i gözlenmektedir.  

Di�er taraftan Râzî, ayette geçen ratk ve fatk kelimeleriyle ilgili olarak Hasanu’l Basrî, 

Katâde, Said b. Cübeyr ve �krime’nin, �bn Abbas’tan rivayet ettikleri görü�e katıldı�ını 

söylemektedir. Bu görü�e göre ayetin manası, o iki �ey birbirine yapı�ık tek �ey idi ve 

Allah, onları birbirinden yarıp ayırdı. Gö�ü yerine kaldırdı ve yeri öylece yerinde 

bıraktı, �eklindedir. Yine ona göre yerle gök, aralarında herhangi bir çatlak olmaksızın 

katı halde birbirine biti�ikken Allah, gökten ya�muru ya�dırmak ve yerden de bitkileri 

                                                 
382 Zemah�erî, a.g.e., II, s. 570 
383 Zemah�erî, a.g.e., III, s. 445. 
384 Râzî, a.g.e., XVI, s. 127. 
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bitirmek için onları birbirinden ayırmı�tır.385
� Müfessir Râzî’ye göre konuyla ilgili 

do�ruya en yakın dü�ünce �udur: Allah Teâlâ yerle gö�ü, meleklerin maslahatı ve 

faydasına oldu�u için biti�ik olarak yaratmı�; sonra da yeryüzündekileri, orada iskân 

ettirece�i ve bu �ekilde yaratmanın kulların menfaatine olaca�ı için gökle yeri 

birbirinden yarıp ayırmı�tır.386 Göklerin ve yerin hangisinin daha önce yaratıldı�ı 

konusunda ise Râzî, bir takım tartı�malara de�indikten sonra göklerin daha önce 

yaratılıp, yüce Allah’ın yeryüzüne yöneldi�i, sonra da gökyüzünü düzenledi�i �eklinde 

bir yorum getirmi�tir.387  

Bu noktada Râzî, konu ile ilgili israiliyat haberlerini ele�tirerek duhan konusunda da 

açıklamalar yapmı�tır. Buna göre,  Allah Teâlâ, bölünmeyen cüzleri yaratınca, onlarda 

ı�ık keyfiyyetini yaratmadan önce, onların tamamı nursuz ve karanlıktı. Sonra onları bir 

araya getirmek sûretiyle gökler, yıldızlar, güne� ve ay olarak yarattı. Bu cisimler 

üzerinde ı�ık sıfatını halketti ve böylece bunlar da aydınlanmı� oldu. Allah Teâlâ'nın, 

onlardan gökleri, güne�i ve ayı yaratmayı kastetti�inde, o cüzlerin karanlık oldu�u sabit 

olmu� olur. Böylece de onlara, duhan-duman vasfının verilmesi yerinde olmu� olur. 

Çünkü duhan’ın manası, birbirine biti�memi�, ı�ıksız, ayrı ayrı parçalar �eklindedir.388  

Beydâvî de kendisinden önceki müfessirlere benzer yorumlar getirerek her ikisinin tek 

bir �ey yani tek bir parça oldu�unu ifade etmi�tir. Buna ek olarak ayetten �öyle bir 

yorum da çıkarmı�tır: Semâvât ilkin tek ve biti�ikti. Sonra muhtelif hareketlerle 

birbirinden ayrıldı; ta ki felekler meydana geldi. Benzer �ekilde yerler de tekti. Sonra 

farklı vaziyetler, tabakalar veya topraklar olu�tu.389 Yine Beydâvî yerin ve göklerin 

yaratı� a�amasından bahseden Fussilet sûresinin 11. ayetini zaman açısından de�il, 

sonralık açısından de�erlendirerek, göklerin yerden önce yaratıldı�ı fikrini 

benimsemi�tir. Ayette geçen duhan kelimesini ise karanlık bir cevher olarak 

tanımlamı�tır.390 Bu tanımlamadan, Beydâvî’nin duhan kelimesi hakkında net bir 

açıklama yapmaya çalı�tı�ı çıkarılabilir.   

                                                 
385 Râzî, a.g.e., XVI, ss. 129-130. 
386 Râzî, a.g.e., XVI, s. 130. 
387 Râzî, a.g.e., II, ss. 224-225. 
388 Râzî, a.g.e., XIX, s. 357. 
389 Beydâvî, a.g.e., II, s. 69.  
390 Beydâvî, a.g.e., II, ss. 349-350. 
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Nesefî’de de benzer görü�ler görmek mümkündür. Ancak o, Beydâvî’nin yorumuna ek 

olarak semâvât’ın ve arz’ın birbirinden ayrılarak her ikisinin de yedi tabaka halinde 

düzenlendi�ini ifade etmi�tir. Yine ona göre, gökler biti�ikti, ya�mur ya�dırmıyordu. 

Yer de biti�ikti, bitki bitmiyordu. Böylece Allah, gökleri ya�murla yeri de bitkilerle 

birbirinden ayırdı.391 Yine Fussilet sûresinde, O Allah, duman halindeki gö�ü 

�ekillendirdi; ona ve arza: ‘her ikiniz isteyerek veya istemeyerek (varlık sahnesine) 

gelin!’ dedi,  mealindeki ayeti açıklarken bu ifadenin yüce Allah’ın istedi�i �eyi 

yaratması ba�lamında bir mecaz oldu�unu söylemi�tir. Ayrıca o, bu ayetten semanın, 

arzdan sonra yaratıldı�ı anlamını çıkarmı�tır.392 Özetle görü�ü �u �ekildedir:  

Dünyanın/yeryüzünün yaratılması semadan, yani gökyüzünün yaratılmasından öncedir. 

Ancak yerkürenin yayıp dö�enmesi olayı gökyüzünün yaratılmasından sonradır.393 

Klasik dönem dirayet tefsirlerinde göklerin ve yerin birbirinden ayrılmak sûretiyle 

yaratılması konusundaki yorumlar kısaca yukarıda özetledi�imiz �ekildedir. Söz konusu 

bu yorumların zahiri bakı�la ele alındı�ı, meselenin mahiyetiyle ilgili açıklamaların 

olmadı�ı görülmektedir. Bunu, dönemin bilimsel geli�melerin seviyesiyle anlayabiliriz. 

Modern dönem dirayet tefsirlerinde yapılan yorumlarda ise pozitif bilimlerin etkisi 

kendisini daha derinden hissettirmektedir. Böylece bilimsel verilerden elde edilen 

bilgilerle ayetler açıklanmaya çalı�ılmı�tır. Hatta bilim çevrelerince oldukça itibar gören 

me�hur big bang teorisinin, modern dönem dirayet tefsirleri arasında evrenin yaratılı�ı 

konusunda dayanak olarak kullanıldı�ı gözlenmektedir.  

Bu hususta Cevherî’nin görü�leri oldukça dikkate de�erdir. O, klasik dönem 

müfessirlerinin göklerin ve yerin yaratılı�ıyla ilgili yaptıkları teorik açıklamaları, günün 

bilimsel geli�meleriyle harmanlayarak Kur’an okuyucusu için daha anla�ılır hale 

getirmeyi amaçlamı�tır. Bu ba�lamda yaptı�ı açıklamalar, foto�raflarla da desteklenerek 

Kur’an tefsirine yeni bir boyut getirmi�tir. Cevherî’nin göklerin ve yerin yaratılı�ıyla 

ilgili temel görü�ünü �u �ekilde özetlemek mümkündür: 

Öncelikle o, klasik �slam âlimlerinin evrenin yaratı�ıyla ilgili Hıristiyan dünyasından 

tercümeler sûretiyle elde ettikleri bilgileri ele�tirmi�tir. �srailiyat kaynaklı bu görü�ler, 

                                                 
391 Nesefî, a.g.e., III-IV, s. 77. 
392 Nesefî, a.g.e., s. III-IV, s. 89. 
393 Nesefî, a.g.e., I-II, s. 39. 
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ilk ba�larda �slam âlimleri tarafından kabul görmü� olsa da sonraları, bu görü�lerin akla 

ve dine ters dü�mesi sebebiyle âlimler tarafından terk edildi�ini söylemi�tir. Örne�in, 

dünyanın sabitli�i konusundaki görü�ler terk edilmi�tir.394 

Evrenin yaratılı�ı konusunda ise o,evrenin Allah tarafından tek bir maddeden kün emri 

gere�i yaratıldı�ına dikkat çekmi�, bu konudaki birçok ayeti delil olarak ortaya 

koymu�tur. Maddenin özde tek bir �ey oldu�unu modern bilim adamlarının ortak görü�ü 

olarak sunmaktadır.395 Ona göre, ba�langıçta güne�leri, ayları ve dünyalarıyla bütün bir 

âlem, çok hızlı bir �ekilde yayılan duman halindeydi. Binlerce yıl süren hareketler 

sonucunda ilk önce güne�ler olu�mu�; Sonra bu güne�lerden bir tanesi olan bizim 

güne�imiz ve gezegenler ayrılmı�tır. Böylece Merkür, Venüs, Dünya, Mars, Jüpiter, 

Satürn, Uranüs ve Neptün’den olu�an sekiz gezegen meydana gelmi�tir, diyen Cevheri, 

evrenin yaratılı�ındaki ilk madde olan duhana böylece i�aret etmi� bulunmaktadır.396  

Elmalılı ise, göklerin ve yerin yaratılı�ı hakkında birkaç ihtimalden bahsetmektedir. 

Buna göre yerle gökler, deliksin olarak biti�ikti. Veya yeryüzünde da�lar, gökte ise 

yıldızlar, gezegenler, galaksiler yoktu. Ya da yer, gök cisimlerine biti�ik tek bir parçaydı 

veya bunların hepsi, var olmamakla e�itti. Böyle oldukları halde Allah onları, 

birbirinden koparıp ayırdı, yok oldukları halde var etti, tek bir �ey iken ço�aldılar. 

Ba�langıçta duman gibi bir madde iken farklı �ekiller alıp de�i�ik kütleler haline 

geldiler. Bir tabiatta kalmayıp, ço�alarak çe�itlendiler.397 Yine Elmalılı, tıpkı Râzî gibi 

bu ayeti bir önceki ayetle irtibatlandırmak sûretiyle yorumlamı�; kâfirlerin sürekli 

kendileri için delil olarak kullandı�ı tabiatın, aslında yüce yaratıcının varlı�ının ve 

birli�inin en önemli delillerini kapsadı�ını söylemi�tir.398  Dolayısıyla ayet, öncelikle 

göklerin ve yerin nasıl yaratıldı�ını de�il; kim tarafından yaratıldı�ına vurgu 

yapmaktadır. Böylece tabiatta tesadüf ve kendi kendine olu�um diye bir �eyden 

bahsedilemez.  

Duhan kelimesi hakkında da Elmalılı, bunun ilk maddenin yaratıldı�ı bir hal oldu�unu 

söylemektedir. Yine ayette geçen gökler ifadesinden kastın ise yeryüzünün üst tarafı 

                                                 
394 Cevherî, a.g.e., I, s. 47.  
395 Cevherî, a.g.e., I, ss. 145-146.  
396 Cevherî, a.g.e., I, s. 48.  
397 Elmalılı, a.g.e., V, ss. 448-449. 
398 Elmalılı, a.g.e., V, s. 450. 
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yani hava tarafı oldu�u kanaatindedir. Buradan �öyle bir sonsuca varır: �lk kez 

yeryüzünü yarattıktan sonra do�rudan do�ruya yukarısını yaratmayı irade buyurdu, bir 

duman olarak. Demek ki yeryüzü ilk yaratılı�ında ilkin gökten ayrıldı�ı sırada ate� 

halinde idi, sonra bu ate�ten onun yukarısına do�ru seması olarak duman halinde gazlar 

püskürüyordu. Bu halde bu duman halindeki gö�e ve yeryüzüne "�kiniz de ister istemez 

gelin. Tabiatınıza uygun gelse de gelmese de ikiniz birlikte, birbirinize uyarak, bir 

nizam üzere hareket edin" dedi. Bütün gökyüzü içinde, yeryüzünün ve havasının birlikte 

hareket etmesini emreyledi. "�kimiz de isteyerek geldik" dediler.399 

Benzer �ekilde Ömer Nasuhi Bilmen de ayeti, yüce Allah’ın varlı�ının ve birli�inin 

delilleri ba�lamında de�erlendirerek, göklerin ve yerin yaratı� a�amalarıyla ilgili 

tartı�malara fazla de�inmemi�tir.400 Yine o, duhanı âlemi meydana getiren dumanımsı 

bir gaz kütlesi �eklinde biraz mu�lâk ifadelerle izah etmi�tir.401 

Türkçe tefsirler içerisinde göklerin ve yerin yaratılı�ıyla ilgili bilimsel verilere dayalı en 

fazla bilgiyi Süleyman Ate�’in tefsirinde bulmaktayız. O, bu konuyla ilgili son bilimsel 

teorileri de tefsirinde aktarmı�tır. Buna göre, dünyamız da dâhil bütün yıldızlar birle�ik 

bir gaz kütlesinden kopmu�tur. Bu gaz kütlesinden ayrılan parçalar, güne�leri, 

gezegenleri meydana getirmi�, böylece pek çok güne� sistemi, galaksi hâsıl olmu�tur. 

Süleyman Ate�, tefsirinde bu teorilerden uzunca bahsetmektedir. Netice itibariyle 

Kur’an’ın bu teorileri destekledi�i sonucuna varmaktadır. Hatta Kur’an’ın evrenin 

yaratılı�ı hakkında söylediklerinin indi�i dönemdeki inanı�lara aykırı oldu�unu da 

aktarmaktadır.402 

Evrenin yaratılı�ıyla ilgili olarak ate�, birçok teorik açıklamadan sonra meseleyi me�hur 

big bang teorisine getirmi�tir. Buna göre evren, büyük patlamayla evrene da�ılan gaz 

bulutları, fiziksel ve kimyasal tepkimelerle gök varlıkları haline dönü�mü�tür.403 

Göklerle yerin hangisinin daha önce yaratıldı�ı konusunda ise o, ilk ba�larda yerin 

                                                 
399 Elmalılı, a.g.e., VI, s. 548. 
400 Bilmen, a.g.e., IV, s. 2142.  
401 Bilmen, a.g.e., VII, s. 3185.  
402 Ate�, a.g.e., V, ss. 501-502.  
403 Ate�, Kur’an Ansiklopedisi, Kur’an Bilimleri Ara�tırma Vakfı, �stanbul: t.y., VI, s. 75. Ate�, tefsirinde 

evrenin yaratılı�ı konusuna oldukça yer vermi�tir. Hatta bu hususta meselenin daha iyi anla�ılaca�ı 
dü�üncesiyle evren ve gezegenlerle ilgili bir takım foto�raflara da yer vermi�tir. Ancak bu görü�leri 
burada aktarmak, çalı�mamızın hacmini zorlayaca�ı için bu kadarıyla iktifa ediyoruz.  
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göklerden önce yaratıldı�ı zannedilse de aslında öyle olmadı�ını söylemi�tir. Nazi’at 

sûresi 27-31. ayetlerle En’am sûresi 1. ayeti bu konuda delil kabul ederek göklerin 

yerden önce yaratıldı�ı kanaatini belirtmi�tir. Bu hususta o, Tantavî ile ters dü�tü�ünü 

söyleyerek Kur’an’ın göklerin daha önce yaratıldı�ını söyleyerek Kant Laplas teorisini 

destekledi�ini öne sürmü�tür.404 

Zuhayli de göklerin ve yerin yaratılı�ıyla ilgili olarak modern bilimin verilerinden 

yararlanmı�tır. Tefsirinde bu konuyla ilgili açıklamalar bulmak mümkündür. O, ratk 

kelimesinin açıklamasında güne�, ay, yıldızlar ve gezegenlerin tek parça oldu�unu; 

güne�in önce bir ate� küresi oldu�unu ve çok süratli seyri esnasında dünyamız ve di�er 

gezegenlerin ondan ayrıldı�ı fikrini merkeze almı�tır.405 Yine Zuhayli, göklerin ve yerin 

hangisinin daha önce yaratıldı�ı konusundaki tartı�malarda, göklerin önce yaratıldı�ı 

görü�ünü benimsemi�tir.406 

Göklerin ve yerin yaratılı�ı ve yaratılı� a�amalarıyla ilgili yorumlardan sonra Kur’an’da 

ifadesini bulan yedi kat gök ibaresinden dirayet tefsiri müfessirleri ne anlamı�lardır. 

�imdi bu konudaki yorumlara geçelim. 

B. YED� KAT GÖK 

Kur’an’da göklerin ve yerin yaratı�ından bahsedildi�i gibi yaratılan göklerin sayısına 

dair ayetler de bulunmaktadır. Buna göre yüce Allah, gökleri yedi kat olarak 

düzenlemi�tir.  

“Yeryüzündekilerin tümünü sizin için yaratan, sonra gö�e yönelerek 
onu yedi gök olarak düzenleyen O’dur. Nihayet her �eyin bilgisine 
sahip olan da O’dur.”407 

“Üstelik onları iki a�amada yedi gök olarak var etti, her gö�e kendi 
görev yasasını yükledi. Nihayet Biz en yakın gö�ü ı�ıklarla süsledik 
ve bir güvenlik sistemi olu�turduk. ��te bu her �eyi bilen, her i�i 
mükemmel olan Allah’ın takdiridir.”408 

                                                 
404 Ate�, Yüce Kur’an’ın Ça�da� Tefsîri, I, ss. 125-126. 
405  Zuhayli, a.g.e., IX, s. 41.  
406  Zuhayli, a.g.e., XII, s. 465.  
407  2/Bakara/29. 
408 41/Fussilet/12. Göklerin yedi kat �eklinde yaratılı�ıyla ilgili di�er ayetler için Bkz. 17/�sra/44; 

23/Mü’minun/17; 67/Mülk/3-4; 71/Nûh/15; 78/Nebe’/12. 
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Yukarıdaki ayetlerin zahiri anlamından anla�ılmaktadır ki Allah Teâlâ, semâyı yedi gök 

halinde yaratmı� ve her birine kendi görev yasasını yüklemi�tir. Bu, her gök 

katmamının kendisine ait farklı özellikler barındırdı�ını göstermektedir. Di�er taraftan, 

göklerin birbiriyle uyumlu bir �ekilde ve tabakalar halinde (tibâkan) yaratıldı�ı da 

ayetlerden anla�ılmaktadır. Semâlar arasındaki hiyerar�ik düzen ve uyumu açıklayan 

tibâkan kelimesi, iki anlamda kullanılmı�tır. Birincisi, birbirine mutabık ve uyumlu. 

�kincisi ise tabakalar halinde olan demektir. Böylece ayetlerin zahirinden hem 

semâların katmanlar halinde oldu�u, hem de bu katmanların birbiriyle uyumlu bir 

�ekilde Allah Teâlâ’nın yasalarına ba�lı olarak varlıklarını sürdürdükleri anlamları 

çıkarılmı� olur.  

Bir önceki ba�lık altında gökleri ifade eden semâ kelimesinin anlamları üzerinde 

durulmu�tu. Kur’an’da semâ kelimesinin, genel olarak iki anlamda kullanıldı�ı 

söylenmi�tir. Buna göre semâ, birinci olarak bütün evreni ifade etmek için kullanılır. 

�kinci olarak ise, sadece dünya gö�ü anlamına gelir.409  

Göklerin sayısıyla ilgili Kur’an’ın bu ifadeleri, dirayet tefsirleri arasında do�al olarak 

çe�itli görü�lerin ortaya çıkmasına zemin hazırlamı�tır. Bu ba�lamda dirayet tefsirleri 

arasında hem klasik dönem, hem de modern dönemde birçok yorumdan bahsedilebilir.  

Müfessir Râzî, Kur’an’da çe�itli ayetlerde geçen yedi kat gök ifadesini en geni� 

anlamıyla anlamı�tır. Bundan maksat yedi kat semâdır. O, bu husustaki fikirlerini 

desteklemek için dönemin astronomi ilminin verilerinden de faydalanmı�tır. Buna göre 

en yakın semâ ay küresi, en uzak semâ da zühre küresidir ki bunların her birisi yıldız 

veya gezegendirler.410 Görünü�e göre Râzî, yedi kat ifadesini yorumlarken, dönemin 

kesin olmayan bilimsel teorilerine, özellikle Batlamyus’un teorilerine, kesinmi� gözüyle 

bakmaktadır. O, bu sözü edilen yıldızların ve gezegenlerin yapılarıyla ilgili bir takım 

açıklamalara da geni�çe yer verdikten sonra �öyle demektedir: �ayet, biri “Kur’an'da 

göklerin sayısının yedi oldu�unu ifade eden bu naslar, daha fazla olmasını nefyeder 

mi?” derse, deriz ki, gerçek olan �udur ki: Sayının zikredilmi� olması, fazlasının 

olmayaca�ına delalet etmez.411 Yine o, Kur’an’ın göklerin ve yerin yaratı�ından bu 

                                                 
409 Çelik, a.g.e., s. 103. 
410 Râzî, a.g.e., II, ss. 225-226. 
411 Râzî, a.g.e., II, s. 229. 
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kadar ayrıntılı bahsetmesini yüce Allah’ın ilminin sonsuzlu�unun bir ifadesi olarak 

anlamak gerekti�ini söyleyerek, ayetlerdeki amaçlılı�a da vurgu yapmı�tır.412 Göklerin 

tabakalar halinde olmasından maksat ise, onların birbiriyle temas etmeleri de�il; birbiri 

hizasında olmaları demektir.413 

Kâdı Beydâvî ise Bakara sûresi 29. ayetin tefsirinde konuyla ilgili �öyle demi�tir: E�er 

rasat âlimleri yedi de�il, dokuz felek tespit edilmi�tir, diye söyleseler ben de onlara 

derim ki: Ayette yediden fazlası nehyedilmi� de�ildir. Onlara ar� ile kursî ilave edilirse 

ihtilaf kalmamı� olur.414  

Böyle bir yorumdan Beydâvî’nin, zamanın bilimsel verileriyle tefsir ilminin verileri 

arasında uzla�maya yönelik bir çaba içinde oldu�u gözlenmektedir. Anla�ıldı�ı 

kadarıyla bu uzla�mada, bilimsel verileri tenkit etmek yerine, te’vil alanını geni� tutarak 

bir yol bulmaya çalı�mı�tır. Yine o, aynı konuyla ilgili olarak Kâf sûresinin 6. ayetinde 

geçen Onlar, üzerlerindeki gö�e bakmadılar mı? Onu nasıl in�â ettik ve ı�ıl ı�ıl bezedik; 

üstelik hiçbir eksik, gedik bırakmadık! ifadelerinin tefsirinde gö�ün, pürüzsüz ve 

birbirine biti�ik tabakalar halinde yaratılmı� oldu�unu zikreder. Bu yüzden de gö�ün 

herhangi bir gedi�i yoktur.415 Bu açıklamasıyla Beydâvî, dönemin hâkim bilimsel 

teorisi olan göklerin, kürevî, iç içe ve biti�ik halde bulundu�u fikrini kabul etmi�tir.416  

Benzer görü�leri Nesefî’de de bulmaktayız. O, kendisinden önceki müfessirler gibi 

göklerin yedi kat olmasını, aralarında bo�luk olmadan tabakalar halinde yaratılmı� 

olması �eklinde anlamı�tır.417 

Klasik dirayet tefsirlerinde yedi kat gök ifadesinin yorum biçimleri genellikle yukarıda 

anlatılanlar etrafında geli�mi�tir. Müfessirler, bu konu hakkında farklı yorumlar 

getirmekten ziyade, benzer yorumların delillerini güçlendirme yolunu tercih etmi�lerdir. 

Ancak modern dönem dirayet tefsirlerinde yedi kat gök ifadesi, klasik dönem 

müfessirlerinin söylediklerine ek olarak pozitif bilimin verileriyle farklı boyutlar 

kazanmı�tır.  

                                                 
412 Râzî, a.g.e., XIX, s. 365. 
413 Râzî, a.g.e., XXII, s. 153. 
414 Beydâvî, a.g.e., I, s. 48.  
415 Beydâvî, a.g.e., II, s. 421. 
416 Harpûti, a.g.m., s. 308. 
417 Nesefî, a.g.e., III-IV, s. 274. 
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Elmalılı tefsirinde göklerin, yerin ve içindekilerin yaratılı�ından bahsederken bunları 

ayetlerin ba�larıyla irtibatlandırarak insana faydaları açısından de�erlendirmi� ve yedi 

kat gökler ifadesini de bu ba�lamda yorumlamı�tır. O’na göre insan, sadece yerlere 

mahsus bir varlık de�ildir. O, yerlerde daralırsa göklerden faydalanmaya izinlidir. 

Ancak bunun için o, önce semâvilik hissi ta�ımalı ve yüce yaratıcıyı bilmelidir.418 Yine 

ona göre seb’a semâvât (yedi gök) tabiri, yedi gö�ün varlı�ını ifade etmekte kesin 

olmakla beraber, daha ötesinin yoklu�unu göstermez. Kitap ve sünnette yedi gö�ün 

daha ilerisinin oldu�una dair i�aretler vardır. Mesela kürsî ve ar� burada sayılabilir. 

Fakat sayı anlamı hesaba alınmadan seb’a semâvât denildi�inde mânâ, genellikle 

bilinen yedi gezegenin yörüngeleriyle ayırdedilen bölgeler anlamına gelir. Gerek yer ve 

gerek güne� bakımından üçü yakın, üçü de uzaktır. En uzakta bulunan Zuhal mıntıkası 

ve daha ötesi, yedinci demektir. Bunların böyle yedi sayısı ile ifade edilmesinde hem 

umumiyetle bilinenleri göstermek, hem de ötede bulunan güne�in merkeziyetine bir 

i�aret vardır.�419  

Yedi kat gök konusunda ise o, bugünkü fizik ve astronomi ilmi, henüz gök cisimlerinin 

ikisinden fazlası arasındaki çekim de�i�imlerini hesap edebilmekten aciz kaldı�ı için, 

Kur’an'daki bu tesviyenin sınırlarını tayin edebilmekten uzak oldu�unu söylemi�tir. 

Yine de Elmalılı, yedi kat gök ifadesi hakkında iki görü�ten bahseder. Birinci görü�e 

göre, yerden Venüs'e kadar bir; Venüs'ten Merkür'e kadar iki; Merkür'den Güne�'e üç; 

Güne�'ten Merih'e yahut yine yerden Merih'e dört; Merih'ten Jüpiter'e be�; Jüpiter'den 

Satürn'e altı; Satürn'den daha ilerisine kadar yedidir ki, sonradan ke�fedilmi� olan 

Uranüs ve Neptün gezegenleri ve daha ke�fedilmesi mümkün olanlar hep bu yedinci 

hudud içinde demektir. Çünkü bu takdirde bu yedi semâ özellikle yerin yaratılması 

üzerine tesviyeye dâhil olanlardır. Bugün bu tesviyenin daha ileri gitti�i ispat edilemez. 

Ancak o, bu taksimatın dünya merkezli bir bakı� açısıyla yapıldı�ında geçerli oldu�unu 

ifade etmi�tir. �ayet ba�ka bir gezegenden hareketle bir taksimat yapılmı� olsaydı 

tabakalar sıralamasında de�i�iklikler olması kaçınılmaz olurdu.  

Elmalılı yedi kat semâ konusundaki ikinci görü�ü de �öyle açıklamaktadır: Dünyanın 

üstünde bütün yıldızların süsledi�i maddî âlemin hepsi bir semâdır. Yedi semânın 

                                                 
418 Elmalılı, a.g.e., I, s. 252. 
419 Elmalılı, a.g.e., VIII, s. 127. 
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birincisidir ve bunun ötesinde bundan ba�ka altı semâ daha vardır. Bunlar ruhanî ve akla 

uygun olarak dü�ünüldükleri zaman fezanın cisimlere uygunlu�u gibi aralarında uyma 

ve uygunluk kavramı daha açıktır. Biz dünya semasını yıldızların ziynetiyle süsledik420 

ifadesi de bunu açıkça göstermektedir. �slâm'da tefsir âlimlerinin en büyüklerinin 

görü�leri bu yöndedir.421 Anla�ıldı�ına göre Elmalılı, bu konuda müfessirlerin 

ekserisinin kanaatlerini belirtmekle ortak bir yol bulmaya çalı�maktadır.  

Süleyman Ate� de Elmalılı gibi yedi kat gök ifadesinin daha ötesinin olamayaca�ı 

anlamına gelmedi�ini söylemi�tir. Biz en yakın gö�ü yıldızlarla süsledik ayetinden yola 

çıkarak, en yakın gö�ün görebildi�imiz yıldızlar alanı oldu�u sonucuna varmı�tır.422 

Yine de Kur’an’ın amacı göklerin sayısını belirtmek de�il, yaratanın kudretine 

dikkatleri çekmektir. Ate�’e göre, o zamanki insanlar arasında evrende yedi gök ve yedi 

arz bulundu�u kanaati vardı. Kur’an onlara, o yedi gö�ü ve onlara benzer arzı, taptıkları 

putların de�il, sadece Allah'ın yarattı�ını, ancak onları yaratan kudret sahibine tapmak 

gerekti�ini anlatmaktadır.423 

Aktardı�ımız pasajlardan anla�ıldı�ına göre dirayet tefsirlerinde Kur’an’da birçok ayette 

geçen yedi kat gök ifadesi genellikle iki anlamda de�erlendirilmi�tir. Birincisi, 

dünyanın gökleri anlamında. �kincisi ise uzayın gökleri anlamında. Ancak bu 

açıklamalarda klasik dönem dirayet tefsirlerinde Batlamyus kozmolojisinin; modern 

dönem dirayet tefsirlerinde ise Kopernik ve Galile ile ba�layıp Kepler ve Einstein’a 

kadar uzanan pozitif kozmolojinin etkilerini gözlemlemek mümkündür. Yine de dirayet 

tefsirlerinde yedi kat gök ifadesi hakkında kesin bilgilerden bahsedilemez.424  

C. EVREN�N GEN��LEMES�  

19. yüzyılın sonuna kadar bilim tarihi dura�an bir evren görü�üne sahipti. Bu dü�ünce, 

20. yüzyılda yapılan bilimsel çalı�malarla köklü de�i�ikliklere u�ramı�; evrenin dura�an 

de�il aksine düzenli olarak geni�leyen ve hareket eden bir yapıya sahip oldu�u yapılan 

gözlem ve deneylerle ortaya çıkmı�tır. Evrenin yapısıyla ilgili bu köklü de�i�iklikler, 

sadece fizik ve astronomi bilimini de�il, neredeyse tüm bilimsel çalı�maları etkileyerek 
                                                 
420 37/Saffat/6. 
421 Elmalılı, a.g.e., I, s. 254. 
422 Ate�, a.g.e., IX, s. 497. 
423 Ate�, a.g.e., IX, s. 499. 
424 Karaman ve Di�erleri, a.g.e., I, s. 98. 
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ciddi de�i�ikliklere kaynaklık etmi�tir. Elbette bundan, Kur’an’ın evren ve 

içindekilerden bahseden kevnî ayetleri barındırması hasebiyle tefsir bilimi de nasibini 

almı�tır.  

Klasik dönem dirayet tefsirlerinde dönemin hâkim görü�ü, Batlamyus teorisinin de 

etkisiyle, evrenin dura�an ve hareketsiz bir yapıya sahip oldu�uydu. Bu bakımdan 

müfessirler, kevnî ayetleri yorumlarken bu etkiyle olsa gerek, evrenin dura�an oldu�una 

dair Kur’anî dayanaklar bulmaya çalı�mı�lardır.  

Modern dönemde ise söz konusu durum tam tersine dönmü�, evrenin dura�an de�il 

aksine geni�leyen ve hareket halinde olan bir yapıya sahip oldu�u tezine Kur’anî 

dayanak bulunur hale gelmi�tir. Bu görü� me�hur big bang teorisi ile ifade edilmi�tir. 

Teoriye göre evren sıfır hacme sahip bir kütleden büyük bir patlamayla ortaya çıkmı�tır 

ve söz konusu patlamanın etkisiyle sürekli geni�lemektedir.425 Bu yönüyle teori, evrenin 

yaratılı�ı konusunda materyalist bakı� açısının bilim çevrelerinde ciddi ele�tirilere tabi 

tutulmasını sa�lamı�tır.  Evrenin yokluktan yaratılmı� oldu�una ve ba�langıçlılı�ına 

vurgu yapması bakımından big bang teorisi tefsir âlimleri tarafından da büyük bir 

co�kuyla kar�ılanmı� ve kabul görmü�tür. Evrenin geni�lemesiyle ilgili ayetlerin bu 

teoriyi destekledi�ine dair açıklamalar yapılmı�tır. Ayrıca evrenin geni�lemesinden 

bahseden ayetin Kur’an’ın i’cazının en önemli göstergelerinden birisi oldu�u 

dillendirilmi�tir. Burada ilginç olan nokta, her iki görü�ün taraftarları da kendi 

görü�lerini temellendirmek maksadıyla benzer ayetleri delil olarak öne sürmü�lerdir. 

Burada dirayet tefsirindeki görü�leri aktarmak, sözü edilen farklılı�ı açıkça ortaya 

çıkartacaktır.  

Evrenin geni�lemesiyle ilgili müfessirlerin görü�lerini belirtirken temel aldıkları ayet 

Zariyât sûresinin 47. ayetidir. Yüce Allah, bu ayette �öyle buyurmaktadır: 

“Bütün bir gö�ü kendi güç ve kudretimizle Biz in�a ettik ve onu 
sürekli geni�leten de Biziz.” 

Yukarıdaki ayetin dirayet tefsirlerindeki açıklamalarında ayette geçen el-Mûsi  kelimesi 

önemli rol oynamaktadır. Bu bakımdan müfessirler, kendi kanaatlerini ortaya koymak 

için bu kelimeden hareket etmi�lerdir. Klasik dönem dirayet tefsirlerinde evrenin 

                                                 
425 Ta�kın Tuna, Uzayın Sırları, �stanbul: Bo�aziçi Yayınları, 2000, ss. 123–127. 
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geni�lemesiyle ilgili bilimsel ke�iflerin henüz ortaya çıkmamı� olması ve ayetle ilgili bir 

takım rivayetler nedeniyle kelime, genel olarak yüce Allah’ın her �eye gücünün yetmesi 

�eklinde anla�ılmı�tır. �imdi bu yorumları görelim: 

Bu ayetin tefsirinde Zemah�erî, lemûsiûn (geni�letiyoruz) ifadesinin yüce Allah’ın 

kullarına yaptı�ı infaklara ili�kin gücünün bir ifadesi oldu�unu söylemi�tir. Yine o, aynı 

kelime hakkında, ya�murun ya�masıyla gelen rızık �eklindeki bir rivayeti de 

aktarmı�tır.426 Bu yorumlardan anla�ılmaktadır ki Zemah�erî buradaki ayeti, evrenin 

fiziksel anlamda geni�lemesi �eklinde de�il de yüce Allah’ın, gökten ya�mur ya�dırmak 

sûretiyle kullarının rızıklarını bolla�tırması �eklinde anlamı�tır.  

Râzî ise, söz konusu ayeti önceki ayetlerle birlikte anlamanın daha do�ru olaca�ı 

kanaatindedir. Buna göre ayet, Cenâb- Hakk’ın birli�ini dillendirmektedir. Buna göre 

ayet Sizler, Allah'ı bırakıp da taptı�ınız o �eylerin, hiçbir �eyi yaratamadı�ını 

biliyorsunuz. Dolayısıyla onları Allah'a ortak ko�manız do�ru olmaz manasına 

gelmektedir.427 Râzî, ayette geçen lemûsiûn ifadesi hakkında iki görü� belirtir. 

Birincisine göre kelime, geni�lik maddesindendir. Yani, Biz o semâyı, yer ve yeri 

ku�atan su ve hava, semâya ve onun geni�li�ine nisbetle, tıpkı çöldeki bir halka misâli 

olacak bir biçimde geni�lettik demektir. Böylesine geni� bir alanı kaplayan bir bina ise 

�a�ırtıcıdır. Çünkü böylesine geni� bir kubbeyi hiçbir usta yapamaz. �kinci olarak ifade, 

kadir olucularız anlamındadır ki göklerin benzerinin Allah tarafından yaratılabilece�ine 

i�aret etmektedir. Netice olarak Râzî, gö�ün binaya ve yerin dö�e�e benzetilmesini, gö�ün 

ana yapısında de�i�me olmamasına, yerin ise geni�leme, daralma, denizlerinin karaya 

dönü�mesi gibi de�i�kenliklere açık olmasına ba�lar. 428 

Kâdî Beydâvî ve Nesefî’de de yukarıdaki müfessirlen görü�leriyle aynı ba�lamda 

yorumlar mevcuttur.429 

Modern astrofizi�in verileriyle evrenin geni�ledi�inin ortaya çıkmasıyla birlikte 

müfessirler bu kelimeyi, Allah’ın evreni geni�letmesi �eklinde anlayarak ayetin 

yorumuna yeni bir boyut kazandırmı�lar ve evrenin geni�ledi�i tezini Kur’an’ın 

                                                 
426 Zemah�erî, a.g.e., IV, s. 20.  
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yüzyıllar öncesinden haber verdi�i �eklinde açıklamalarda bulunmu�lardır. Bununla 

birlikte ayeti, klasik dönem müfessirleri gibi kendi ba�lamı içerisinde anlayan 

müfessirlerin sayısının daha fazla oldu�unu belirtelim. 

Örne�in Elmalılı bu ayetin tefsirinde, lemûsiûn ifadesinin iki manası oldu�unu 

söylemi�tir. Birisi, kudret geni�li�ini ifade eder. Buna göre ifade, Kudret ve kuvvetimiz 

öyle geni�tir ki semâyı bina ile tükenmedikten ba�ka onu daha çok geni�letebilir, 

anlamındadır.  Bir di�eri de zenginli�i, nimet ve nimet vermede geni�li�i ifade eder, biz 

darlıkları geni�letiriz. Buna göre ifade, yalvaran darda kalmı�lara icabet eden, sıkıntıları 

açan, ihtiyaçları gideren, fakirleri zenginle�tiren ve nimet vereniz, demek olur.430 

Benzer bir yorumlamayı Vehbe Zuhayli’de de görmekteyiz. O, evrenin geni�ledi�i 

tezlerine delil olarak kullanılan söz konusu ayeti klasik dönem dirayet tefsirlerinde 

oldu�u gibi anlayarak, ayetin ba�lamına göre bir anlam vermeyi tercih etmi�tir.431  

Modern dönemde söz konusu ayetin yorumunda bilimsel verileri en fazla dikkate alan 

ve yorumlarını bu ba�lamda aktaran müfessirlerden birisi �üphesiz Süleyman Ate�’tir. 

O, tefsirinde Biz geni�leticiyiz ifâdesini, geni�letme eyleminin sürdü�ü �eklinde 

anlayarak modern bilimin verilerini önemsedi�ini dolaylı olarak ifade etmi� olmaktadır. 

Ayrıca Ate�, bilim adamları, uzay cisimleri arasındaki mesafenin git gide açıldı�ını, 

yani evrenin geni�ledi�ini tesbît etmi�lerdir ki âyetin bu olguya i�areti, bir Kur’an 

mûcizesidir,432 diyerek bakı� açısını ortaya koymu�tur.  

Benzer bir yorumu Mevdûdi’de de görmekteyiz. O, bu noktada mûsiûn kelimesinin 

kudret ve güç anlamlarına geldi�i gibi geni�letmek anlamına gelebilece�ini ifade 

etmi�tir. �kinci anlama göre ayetin manası �öyle olur: Bu büyük evreni biz, sadece bir 

kere yaratıp bırakmadık, aksine o evrende sürekli geni�letme yapıyoruz ve her an o 

evren içinde yaratmamızın yepyeni, deh�ete dü�üren geli�meleri olmaktadır. Böyle 

güçlü ve muazzam yaratıcının �ahsını, yeniden yaratma konusunda siz nasıl aciz 

sanabilirsiniz?433 
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D. DÜNYANIN �EKL� VE HAREKETLER� 

Kur’an’da birçok konuya temas eden kevnî ayetler, dünyanın yapısına dair açıklamaları 

da barındırmaktadır. Bu ayetler, dünyanın hem i�leyi�ine hem de i�levine vurgu 

yapmaktadır. Böylece bu ayetler vasıtasıyla Müslümanlar, dünyanın i�leyi� sırlarını 

ke�fetmek sûretiyle onun nimetlerinden faydalanmaya yönelik çaba içerisinde 

olmu�lardır. Çünkü söz konusu ayetler, insanın çevresine kar�ı merakını uyandıran 

çarpıcı ifadelerle doludur.  

Kur’an’da herhangi bir �ekilde dünyanın dönmedi�ine dair bir ayet bulunmamasına 

hatta bunu destekleyecek ipucu �eklinde bir ifadenin olmamasına kar�ın, klasik dönem 

dirayet tefsirlerinde dünyanın sabit oldu�u ve dönmedi�i �eklindeki kanaatlerin yaygın 

olarak kabul edildi�i görülür. Bunda dönemin hâkim kozmoloji ö�retisi olan Batlamyus 

teorisinin etkisinin oldu�u bilinmektedir. Bu teoriye göre dünya evrenin ortasında sabit 

ve hareketsiz durmakta; di�er tüm yıldızlar dünyanın etrafında dönmektedir.434 Dirayet 

tefsirlerinin ilk dönemlerinden ba�layarak modern döneme kadar, kevnî ayetlerin 

yorumunda bu teorinin etkilerini görmek hiç de zor de�ildir. Bunu biraz da anlayı�la 

kar�ılamak gerekir; çünkü herkes gibi müfessirler de ça�ının ürünüdürler. Ya�adıkları 

dönemin hâkim anlayı�larına gözlerini kapayarak bir yorum getirmelerini onlardan 

beklenemezdi. Ancak aynı müfessirlerin dünyanın �ekli konusunda yaptıkları yorumlar, 

takdire �ayan bir �ekilde orta ça�ın fikir ve dü�ünce yapılarını a�an örneklerle doludur. 

Örne�in dönemin hâkim görü�ü, dünyanın düz oldu�u �eklindeydi. Ancak biz, 

çalı�mamızda görü�lerini inceledi�imiz hiçbir müfessirin, dünyanın düz oldu�u �eklinde 

bir görü�üne rastlamadık. Dolayısıyla dirayet tefsirlerinde dünyanın yapısıyla ilgili 

genel kanaat, onun düz de�il, küre �eklinde oldu�uydu. Hatta o dönemde dünyanın küre 

�eklinde oldu�una dair görü� beyan etmeyen müfessirler bile, çok az ki�i hariç, ilginçtir 

düz oldu�una dair görü� de açıklamamı�lardır. Bunda Kur’an’daki kevnî ayetlerin böyle 

bir görü�e kapı aralamamasının önemli etkisinin oldu�u muhakkaktır. Söz konusu 

dirayet tefsirlerinde dünyanın hareketleriyle ilgili yorumları aktarmak, meseleyi daha iyi 

ifade edecektir. 
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Kur’an’da dünyanın hareketleriyle ba�lantılı olarak kabul edilen belli ba�lı ayetler �öyle 

sıralanabilir: 

“O gökleri ve yeri gerçek bir amaçla yaratmı�tır; o geceyi gündüzün 
ba�ına sarar, gündüzü de gecenin ba�ına sarar…”435 

“Gök kubbeyi (içinde gök cisimleri) yüzecek �ekilde yükseltti ve 
dengeli bir iç düzene kavu�turdu; onun gecesini karanlık yaptı, 
gündüzünü aydınlattı. Ve onun ardından yeryüzünü yuvarlatarak bir 
düzene koydu.”436 

“�üphe yok ki göklerin ve yerin yaratılı�ında, gece ve gündüzün 
birbirini takip edi�inde… …dü�ünen bir toplum için mesajlar 
vardır”437 

“…O’dur gündüzü aralıksız kovalayan geceyle örten; güne�i, ayı ve 
yıldızları emrinize âmâde kılan O…”438 

Dünyanın küre �eklinde oldu�u fikrini Kur’an’daki kevnî ayetlerle uzla�tırmaya çalı�an 

dirayet tefsiri müfessirlerinden ilki �üphesiz Râzî’dir. O, me�hur tefsirinde çe�itli 

vesilelerle dünyanın yuvarlak, küre �eklinde oldu�unu ifade etmi�tir. Ona göre yerin 

küre �eklinde oldu�u delillerle sabit olmu�tur. Buna ra�men yerin düzmü� gibi 

görünmesinin sebebi kürenin, son derece büyük oldu�unda, onun her bölgesi ve parçası, 

dümdüz imi� gibi görünmesindendir. Bu durum Râzî’ye göre yüce Allah’ın, da�ları 

kazıklar yapmadık mı?439 buyurmasına benzemektedir. Kur’an, da�ları bazı insanlar 

onların üzerinde meskûn oldukları halde, kazık olarak nitelendirmi�tir. Yeryüzü de i�te 

buna benzemektedir.440
�

Râzî, gökyüzünün yükseklik, nizam ve gece gündüz deveranı �eklinde bina edildi�ini 

ifade ettikten sonra, yerin düzene konması durumu hakkında da açıklamalarda 

bulunmu�tur. Buna göre yer, deve ku�unun yuvası gibi yayılarak dö�enmi�tir.441 Bu 

ba�lamda o, yeryüzünün dö�ek gibi olmasını, onun sakin ve hareketsiz oldu�u �eklinde 

anlamı�tır. �ayet yeryüzü hareketli olsaydı, bu hareket ya düz olurdu veya dairevi 

                                                 
435 39/Zümer/5. 
436 79/Nâziat/28-30. 
437 2/Bakara/164. 
438 7/A’raf/54. Konu ile ilgili di�er ayetler için Bkz. 14/�brahim/33; 36/Yasin/40.  
439 78/Nebe’/7. 
440 Râzî, a.g.e., XIII, ss. 382-383. 
441 Râzî, a.g.e., XXII, s. 48. 
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olurdu. E�er düz olsaydı, o zaman yeryüzünün bizim için dö�ek olmasının bir anlamı 

kalmazdı �eklinde açıklamı�tır ve bu konuda kendince deliller getirmeye çalı�mı�tır.442  

16. yüzyıldan sonra dünyanın düz de�il de yuvarlak oldu�u ve Kopernik ile birlikte 

dünyanın güne�in etrafında döndü�ü teorisi bilimsel tecrübeyle ispatlanınca, birçok 

alanda oldu�u gibi tefsir alanında da köklü de�i�iklikler ya�anmı�tır. Bu 

de�i�ikliklerden dünyanın yapısına ve hareketlerine dair bölümler içeren kevnî ayetler 

de payını almı�tır. Bu ba�lamda modern dönem müfessirleri belki savunmacı bir 

yakla�ımla Kur’an’dan dünyanın elips �eklinde ve hareket halinde oldu�una dair deliller 

aramaya ba�ladılar. Bunun neticesinde görüldü ki aslında Kur’an, klasik dönem 

müfessirlerinin iddia etti�i gibi dura�an ve sabit bir dünyadan bahsetmiyor. Aksine 

birçok ayet, dünyanın hem kendi ekseni hem de güne�in etrafında döndü�üne dair 

i�aretler ta�ımaktadır. Burada belki de en ilginç olan nokta, klasik dönem 

müfessirlerinin dünyanın sabit oldu�una dair delil getirdikleri ayetlerle, modern dönem 

müfessirlerinin dünyanın elips �eklinde ve hareket etti�ine dair delil getirdikleri ayetler 

neredeyse aynı ayetlerdir.  Ek olarak modern dönem dirayet tefsirlerinde, bazı ayetlerin 

ba�lamından koparılarak dünyanın yapısı ve hareketlerine dair delil getirildikleri 

gözlemlenmektedir. Örne�in, Enbiya sûresinin 44. ayetinde geçen Biz yeryüzüne 

müdahil olup onu her bir taraftan eksiltiyoruz ifadesi, modern dirayet tefsirlerinin 

birço�unda dünyanın elips �eklinde oldu�una i�aret sayılmı�tır. Örne�in çalı�mamıza 

konu olan modern dirayet tefsirlerinin büyük bir kısmında buna bir yönüyle vurgu 

yapılmı�tır. Klasik dönem dirayet tefsirlerinde ise aynı ayet, önceki ayetlerle 

de�erlendirilerek genellikle kâfirlerin güçlerinin, hâkimiyetlerinin ve diyarlarının 

azaltılması �eklinde anla�ılmı�tır. Örne�in Râzî, Beydâvî, Nesefî gibi birçok âlim ayeti 

bu �ekilde anlamı�lardır.443   

Dünyanın hareketleriyle ba�lantılı olarak klasik dönemle modern dönem dirayet 

tefsirleri arasındaki di�er bir fark da Neml sûresinin 88. ayetinin yorumunda ortaya 

çıkmaktadır. Buna göre ayette geçen hareketsiz ve sabit sandı�ın da�ların kayıp giden 

bulutlar (gibi) gitti�ini görürsün ifadeler klasik dönem dirayet tefsirlerinde kıyametin 

kopmasının bir delili olarak anla�ılmı�tır. Örne�in Râzî, Zemah�erî, ve Nesefî bu 

                                                 
442 Râzî, a.g.e., II, s. 109.  
443 Bkz. Râzî, a.g.e., XVI, ss. 148-149.  
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görü�tedir.444 Modern döneme gelindi�inde bu ayetin, dünyanın dönü�üne i�aret etti�ine 

dair açıklamalar bulmak hiç de zor de�ildir. Bu konuda Elmalılı’nın iki tarafa da 

getirdi�i ele�tiriler dikkate de�erdir. O, söz konusu ayeti kıyamet günü da�ların yün gibi 

atılıp yürütülmesi manzarasının bir tasviriymi� gibi kabul etmenin yanlı� oldu�unu ifade 

etmi�tir. Yine ona göre müteahhirûn ulemasının bu ayeti dünyanın kendi ve güne�in 

ekseni etrafında dönmesiyle ba�lantılı biçimde yorumlaması aslında güzel bir 

yorumdur. Ancak burada da bir sorun ortaya çıkmaktadır. O da söz konusu ayet, 

yeryüzünün her gün güne� etrafındaki dönü�ü olarak yorumlanınca, kıyamet halleri 

arasında bunun ne sebeple zikredildi�inin anla�ılamadı�ıdır.445 Onun görü�üne göre ise 

bu ayet, �imdiki halin her an olu� ve yok olu�unu göstererek kıyamet ve yeniden 

dirilmeyi dü�ündürmek için bir nevi delil göstermek üzere ifade edilmi�tir. Da� 

örne�inden hareketle, her an yeni yaratılı�ın devam edip durdu�unu ve bu sebepten 

âlemin, en sabit görülen �eylerinin bile böyle her an de�i�me ile bir kıyamete do�ru 

gitti�ini ifade etmektedir. Böylece günün birinde bir üfürme ile o koca da�ların 

yerinden bütün yo�unluklarıyla yürütülüp yeryüzünün ba�ka bir yeryüzüne de�i�tirile 

bilece�ini anlatmaktadır.446 

Süleyman Ate� de artık günümüzde tartı�maya mahal bırakmayacak derecede bir gerçek 

olan dünyanın yuvarlaklı�ına i�aret eden birçok Kur’an ayeti oldu�unu söylemi�tir. 

Yukarıda meallerini verdi�imiz ayetleri bu konuda delil olarak öne sürmü�tür. Burada 

özellikle dahv kelimesi üzerinde duran Ate�, kelimenin kökeniyle ilgili birçok dil 

âliminden nakil yaptıktan sonra dö�emek, düzenlemek anlamından hareketle ayetin 

yeryüzünün yuvarlak oldu�una i�aret etti�ini söylemi�tir.447 Benzer �ekilde di�er ayette 

geçen tekvir kelimesinin de ip yuma�ı �eklindeki bir �eyi sarma ve dolama anlamına 

geldi�i, dolayısıyla bunun dünyanın yuvarlak oldu�una ve kendi ekseni etrafında 

döndü�üne dair Kur’anî bir delil saymı�tır.448  

Zuhayli de gündüzü aralıksız kovalayan gece ifadesinden yola çıkarak Kur’an’ın, 

modern bilimin yeryüzünün yuvarlaklı�ını, onun güne�in etrafında ve kendi ekseni 

                                                 
444 Bkz. Râzî, a.g.e., XVII, s. 466. 
445 Elmalılı, a.g.e., VI, s.  166. 
446 Elmalılı, a.g.e., VI, s. 167. 
447 Ate�, a.g.e., X, s. 308. 
448 Ate�, a.g.e., VII, s. 528. 
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çevresinde dönü�ünü açıkladı�ı �eyi haber verdi�ini söylemi�tir. Buna göre yer 

küresinin yarısı Güne� ile aydınlık, öbür yarısı karanlık olur.449  

E. GÜVENL�KL� B�R KUBBE (KORUNMU� TAVAN) 

Kur’an’da gök ile ilgili olarak �öyle buyrulmaktadır: 

“Gö�ü güvenlikli bir kubbe olarak tepelerine diktik; ama onlar bu tür 
göstergelerle i�aret etti�imiz (hakikatlere) sırt çeviriyorlar.”450 

Yukarıdaki ayette gökyüzünün yani dünya semâsının yapısıyla ilgili çok önemli bir 

özelli�e dikkat çekilmektedir. Buna göre yüce Allah, atmosferi son derece dikkate de�er 

özelliklerle donattı�ını ifade etmektedir.  Günümüzde yapılmı� bilimsel çalı�malar 

göstermektedir ki atmosfer, hem dünyadaki ya�am ko�ullarının sürekli olması hem de 

uzay bo�lu�undan gelebilecek zararlı cisim ve ı�ıklara kar�ı bir koruyucu kalkan görevi 

görmektedir. Böylece atmosfer vasıtasıyla dünya ve içerisindeki canlılar, koruma altına 

alınmı� olmaktadır. Kur’an’ın, muhatabının dikkatini üzerinde ya�adı�ı dünyanın 

gö�üne çekmesi, müfessirleri bu ayetlerin hikmetini ara�tırmaya sevk etmi�tir. Dirayet 

tefsirlerinde bu konuyla ilgili açıklamaları kısaca �öyle özetleyebiliriz.  

Zemah�erî, güvenlikli kubbe (korunmu� tavan) ifadesini zelzele gibi fiziksel �eylerden 

koruyan anlamında yorumladı�ı gibi, melekler vasıtasıyla �eytandan koruyan anlamında 

da kullanmı�tır.451 

Râzî’ye göre Semâ, yere nispetle tıpkı bir evin tavanı gibi oldu�u için ona sakf 

denmi�tir. O, ayette geçen mahfûzen ifadesini iki açıdan de�erlendirmi�tir. Birincisi, 

güvenlikli kubbe (korunmu� tavan) ifadesi, di�er tavanlar için söz konusu olan 

dü�mekten ve çökmekten korunmu�tur. �kincisi, melekler vasıtasıyla �eytandan 

korunmu�tur. Ancak Râzî, ikincisinin daha kuvvetli ihtimal oldu�unu söylemi�tir.452  

                                                 
449 Zuhayli, a.g.e., IV, s. 522. 
450 21/Enbiya/32. 
451 Zemah�erî, a.g.e., II, s. 571. 
452 Râzî, a.g.e., XVI, s. 133. 



 140

Beydâvî ise kendisinden önceki müfessirler gibi korunmu� tavan ifadesinden, 

gökyüzünün yıkılmaktan, fesattan ve �üpheli kulak hırsızlı�ı yapılmasından korumak 

�eklinde anlamı�tır.453 Aynı yorum Nesefî’de de vardır.  

Modern dönem dirayet tefsirlerinde di�er kevnî ayetlerde oldu�u gibi bu ayetin 

yorumlanma biçimlerinde de köklü de�i�iklikler ya�anmı�tır. �üphesiz bunda gökyüzü 

ve atmosferle ilgili geli�mi� bilimsel bilgelerin etkisi söz konusudur. Bu etki dolayısıyla 

modern dönem müfessirleri yukarıdaki yorumlara ek olarak tefsirlerinde atmosferin 

yapısıyla ilgili bilimsel bilgilerden faydalanarak ayetin yorumlanmasına yeni bir boyut 

kazandırmı�lardır. Atmosferin koruyucu gazlarla dolu olmasıyla söz konusu ayet 

arasında ba�lantı kurularak yorumlar getirilmi�tir. Ancak klasik döneme ba�lı kalarak 

yorum getiren müfessirlerden de bahsedilebilir. Örne�in Elmalılı, sagfen mahfûzan 

ifadesini tamamen klasik dönem müfessirleri gibi anlamı� ve bu çerçevede yorum 

getirmi�tir.454 

Müfessir Mevdûdi, hayli farklı bir yorumla korunmu� tavan ifadesini Hicr sûresinin 16. 

ayetinde geçen burçlar �eklinde anlamı�tır. Burç kelimesini etrafı surlarla örülmü� bir 

yer olarak tanımlayan Mevdûdi, bunların küreler oldu�unu ve bu kürelerin her birine 

parlak bir yıldız veya gezegen yerle�tirildi�ini ifade etmi�tir.455 Buradan müfessirin 

korunmu� tavan ifadesini, sadece dünyaya mahsus bir �ekilde de�il de daha geni� 

yorumladı�ı anla�ılmaktadır.    

Süleyman Ate�’e göre Önce âyette �eytanların, gö�e sokulup gök haberlerini 

çalamayacakları, çünkü gö�ün onlara engel olaca�ı anlamı vardır. Yine o, Hicr sûresinin 

16-17. ayetlerinde bu anlam açıklandı�ını söylemi�tir. Ayrıca arzın çevresini saran 

atmosfer tabakasının dünyayı koruyuculu�una da i�aret oldu�unu ifade etmi�tir. Zira 

uzaydan gelen güne� ı�ınları, atmosfer tabakasından süzülerek geçer. Güne�in bir anda 

yaydı�ı ı�ık �elâlesi, tâ ilk insandan bu yana insanların bugüne kadar üretti�i bütün 

enerjiden fazladır. E�er Atmosfer tabakası olmasaydı, güne�ten do�rudan dünyaya 

çarpacak ı�ınlar, bu korkunç enerji, dünyanın üstünde hayattan eser bırakmazdı. ��te 

atmosfer tabakası, bir tavan gibi uzaydan gelecek ı�ınlara kar�ı dünyayı 

                                                 
453 Beydâvî, a.g.e., II, s. 69.  
454 Elmalılı, a.g.e, V, s. 450. 
455 Mevdûdi, a.g.e., III, s. 565. 



 141

korumaktadır.456 Benzer yorumları Zuhayli’de ve ba�ka müfessirlerde de görmek 

mümkündür. 

F. GÜNE� VE AYIN HAREKETLER� 

Kur’an’da dünya ve dünyanın hareketlerinden bahseden ayetler oldu�u gibi evrendeki 

di�er gök cisimlerinden ve bunların hareketlerinden bahseden ayetler de bulunmaktadır. 

Ancak Kur’an, bu gök cisimlerinden bahsederken fazla teferruata girmez. Bunun yerine 

bazen yüzyıllar öncesinden ke�fedilmemi� bilimsel meselelerin ipuçlarını muhatabına 

sunar. Bunu yaparken, çok uzun izahlarla anlatılabilecek gerçekleri sadece bir ya da 

yarım cümle ile hatta bazen tek kelimelik kavramla ifade eder. Fakat Kur’an’ın ifade 

etti�i bu kavramlar o kadar derin anlamlar içermektedir ki pozitif bilimlerin yüzyıllar 

boyunca ke�iflerle ortaya koymu� oldu�u sonuçları, bir yönüyle içeren yorumlar 

yapmaya imkân tanır.  Bu bakımdan tefsir tarihi, sözü edilen yorum geni�lini yansıtan 

örneklerle doludur. Örne�in Kur’an güne�, ay ve yıldızlar gibi belirli gök cisimlerinden 

bahsederken kısa ve öz biçimde onların durumlarını ortaya öyle bir koyar ki astronomi 

bilimiyle konuya bakıldı�ında her �eyin veciz bir �ekilde özetlenmi� oldu�unu görür.  

Kur’an’ın be veciz ve beli� üslubunu tüm kevnî ayetlerde görmek mümkündür.  

Kur’an’da güne�, ay ve yıldızlarla ilgili ayetler genelde iki ba�lamda yer almı�tır. 

Birincisi, güne�, ay ve yıldızların mahiyeti ve ı�ık vermesi. �kincisi ise güne�, ay, yıldız 

ve di�er gök cisimlerinin hareketleri ve belli yörüngelerde seyretmeleri. Biz burada 

Kur’an’ın, belli gök cisimlerinin bu iki yönüyle ilgili olarak bahsetti�i hususların 

müfessirler tarafından yapılan yorumlarını aktarmakla yetinece�iz.  

Kur’an-ı Kerim, güne� ve ayın farklı cisimler oldu�unu ifade ederek onların 

mahiyetleriyle ilgili olarak �unları söylemektedir: 

 “Gö�e büyük yıldız kümeleri serpi�tiren, yine oraya (güne� gibi) bir 
ı�ık kayna�ı (sirâc) ve ay (gibi) bir ı�ık yansıtıcı (münîr) yerle�tiren 
Allah, ne yüce ve bereket kayna�ıdır.”457 

“Güne�i aydınlı�ın kayna�ı (ziyâ) ve ayı ı�ık yansıtıcı (nûr) yapan; 
yılların sayısını ve hesabı(nı) bilesiniz diye onlara evreler takdir eden 
O’dur.”458 

                                                 
456 Ate�, a.g.e., V, s. 503. 
457 25/Furkân/61. 
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Yukarıdaki ayetlerde güne�, tarifsiz bir lamba (sirâc); aydınlı�ın kayna�ı (ziya); ay da 

bir ı�ık yansıtıcı (nûr) ve münîr olarak vasıflandırılmı�tır. Bu ifadelerde ziyâ ve nûr 

arasında mahiyet farkı oldu�u gibi ı�ık kayna�ı olarak ay ve güne� arasında belirgin 

farklılıklar vardır.459 Nitekim dirayet tefsiri müfessirleri söz konusu kavramlar 

arasındaki farklılıkları ortaya koyan açıklamalar yapmak sûretiyle ilgili ayetleri 

anlamaya çalı�mı�lardır.  

�lk dirayet tefsirlerinden olan Ke��âf’ta Zemah�erî, ziyâ kelimesi hakkında nûrdan daha 

güçlü ı�ık tanımlaması yapar. Bundan dolayı Allah, hidâyetini ziyâya de�il, nûra benzet-

mi�tir. Çünkü ziyâya benzetseydi hiç kimse sapmazdı. 460 Sirâc kelimesini de ı�ık 

kayna�ı olarak sadece güne� için kullanmamı�, yıldızlar için de geçerli oldu�unu ifade 

etmi�tir.461 Ona göre, tıpkı ev halkının lamba ı�ı�ında görmesi gibi dünya halkı da 

güne�in ı�ı�ıyla görür. Ancak ay bunun gibi de�ildir. O, güne� ı�ı�ı olmazsa nûrunu 

yansıtmaz.462  

Râzî’ye göre yüce Allah’ın güne� ve ayın hallerinden bahsetmesi bir yönüyle tevhidi, 

bir yönüyle de ahiretin varlı�ını göstermek içindir. O, cisimlerin yapılarıyla ilgili bir 

takım felsefi tartı�malardan sonra �öyle bir sonuca varmı�tır: Bu alabildi�ince parlak 

aydınlı�ın güne�e, di�erinin de aya tahsis edilmeleri, bir yaratıcının yaratması ile 

oldu�u sabit olur.463 Ayrıca Nûr, bir �eyin azlı�ını veya çoklu�unu ifade eden bir 

keyfiyettir. Bu bakımdan nûr, bu keyfiyetin aslını ifade eder. Ziyâ ise bu keyfiyyetin 

mükemmel ve çok ileri derecede olması durumudur. Râzî’ye göre bunu delili, Cenâb-ı 

Hakk'ın, güne� ile kaim olan keyfiyeti ziyâ; ay ile kaim olan keyfiyeti de nûr diye 

adlandırmı� olmasıdır. Güne�le kaim olan keyfiyetin, ay ile kaim olan keyfiyetten daha 

güçlü ve daha mükemmel oldu�unda �üphe yoktur.464 Yine Râzî’ye göre Gece, 

yeryüzünü karanlı�ın kaplamasından ibarettir. Güne�, yeryüzünün karanlıklarının 

izalesine sebep olunca, lambaya (sirâc)'a benzemi�tir. Hem lambanın bir ı�ı�ı vardır. 

                                                                                                                                               
458 10/Yunus/5. Benzer ayetler için Bkz. 17/�srâ/ 12; 71/Nûh/15-16; 79/Nebe’/12-13. 
459 Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, s. 167. 
460 Zemah�erî, a.g.e., II, s. 225.  
461 Zemah�erî, a.g.e., III, s. 98. 
462 Zemah�erî, a.g.e., IV, s. 263. 
463 Râzî, a.g.e., XII, s. 295. 
464 Râzî, a.g.e., XII, s. 296. 
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I�ık ise, nurdan daha kuvvetlidir. Dolayısıyla ı�ı�ı en az ifade eden �ey aya; en 

kuvvetliyi ifade eden �ey de güne�e sıfat olarak verilmi�tir.465
�

Kâdî Beydâvî de mubala�a maksadıyla ay, nûr olarak isimlendirilmi�tir. Bilindi�i üzere 

o, ı�ıktan daha geneldir. Ona göre ziyâ, bir �eyin ı�ı�ının kendi zatından gelmesi; nûr ise 

arazi olarak dı�tan gelmesi demektir.466 Güne� için kullanılan sirâc kelimesini ise yanan 

ate�in alevlerinin parıltısı �eklinde örneklendirmi�tir.467  

Nesefî de sirâc kelimesini ısı ve ı�ı�ı kendisinde toplayarak parlayan �ey yani güne� 

olarak tanımlamı�tır.468 Yine o, ziyâ, nûrdan güçlüdür diyerek di�er müfessirlerin 

görü�lerine katılmı�tır.  

Modern dönem müfessirlerinde Elmalılı’ya göre ayetlerdeki ifadelerden ziyâ ile nûrun 

farklı �eyler oldu�u anla�ılıyor. Bunların ikisi de aslında karanlı�ın kar�ıtı olan aydınlık 

olayını ifade ettikleri, bunun da çe�itli �iddet derecelerine göre birtakım mertebeleri 

bulundu�u bilinen bir �eydir. Bunların hepsine nûr adı verilebilir. Fakat nûr, ziyâdan 

daha geni� kapsamlı, ziyâ da nûrdan daha belirgin ve kuvvetlidir. Ziyâda a�ırı bir 

parlaklık, belli bir parıldama, kuvvetli bir yayılma ve �iddet vardır. Göz kama�tıran ve 

icabında acı veren birtakım özellik bulunmaktadır. Nûrda da mutlak olarak karanlı�a 

kar�ılık olan bir revnak, yumu�ak bir yayılma, sükûn ve huzuru andıran bir safa ve 

letafet söz konusudur. Bir tarife göre de nûr, ziyânın ı�ı�ıdır, karanlı�ı gideren �ulesidir. 

Bu o demek olur ki, karanlı�ın en yakın kar�ıtı nûrdur.469 Ayrıca o, �bn Abbas’ın ay da 

güne� gibi ı�ık veriyordu fakat sonra ı�ı�ı giderildi, dedi�ini naklettikten sonra, ayın 

önceleri güne� gibi ı�ı�ı kendisinden aydınlatıcıyken sonraları sönmü� oldu�unun 

ba�larda bilinmedi�ini ifade etmi�tir. Böylece Kur’an’ın yüzyıllar öncesinden haber 

vermi� oldu�u bu gerçek, günümüz fen bilimlerinin ke�ifleriyle ortaya çıkmı�tır.470 Bu 

ifadesiyle Elmalılı, Kur’an’ın i’cazına vurgu yapmı�tır. 

Süleyman Ate�’e göre yukarıdaki ayetlerden güne�in bir sirâc yani alev alev yanan bir 

enerji ve ı�ık kayna�ı; Ayın da bir ı�ık yansıtıcısı oldu�u anla�ılır. Sirâc, ı�ı�ı kendi 

                                                 
465 Râzî, a.g.e., XXII, s. 153. 
466 Beydâvî, a.g.e., I, s. 428. 
467 Beydâvî, a.g.e., II, s. 561. 
468 Nesefî, a.g.e., III-IV, s. 325. 
469 Elmalılı, a.g.e., IV, s. 446. 
470 Elmalılı, a.g.e., V, s. 296. 



 144

ate�inden do�an kandildir. Bunun verdi�i ı�ı�a ziyâ denmi�tir ve kayna�ı 

kendisindendir. Yine ona göre, güne�in ı�ı�ı, hidrojeni helyuma dönü�türen, zincirleme 

nükleer patlamalardan olu�maktadır. Güne�, her an sayısız atom bombalarının patladı�ı 

bir kaynaktır ki bu patlamalardan kendisine tabi yıldızlara korkunç enerji ve ı�ık 

gitmektedir. Güne�in kendinden olan enerjisi, kendi sisteminin hayat kayna�ıdır. ��te 

Güne�in kendinden olan ı�ı�ı, ziyâ tabiriyle anlatılmı�tır. Fakat Ay sönmü�, so�umu�, 

kabuk ba�lamı� bir gezegendir. Kendinden bir ı�ı�ı yoktur. Ancak güne�ten kendisine 

vuran ı�ı�ı yansıtır. ��te aydan yansıyan bu ı�ı�a da nûr denmi�tir.471  

Dirayet tefsirlerinde güne� ve ayın mahiyetiyle ilgili yapılan bu açıklamalardan sonra bu 

gök cisimlerinin hareketleri, birbirleriyle münasebetleri ve yörüngelerinde dönmeleri 

hakkında Kur’an �öyle buyurmaktadır: 

“Güne�te de (bir ders vardır) ki: o kendisi için tayin edilen mekân ve 
zamana ba�lı olarak hareket eder durur; i�te bu, en yüce olanın, her 
�eyi bilenin takdiridir. Aya da sonunda kuru ve e�ri bir hurma dalı 
haline gelinceye kadar farklı evreler takdir ettik. Ne güne� aya 
kavu�up çarpabilir ne de gece gündüzü örtebilir: zira hepsi bir 
yörüngede hareket edip dururlar.”472 

“Geceyi ve gündüzü, güne�i ve ayı yaratan O’dur; ama (yıldız ve 
gezegenlerin) hepsi de (kendileri için tespit edilen) bir yörüngede akıp 
durmaktadırlar.”473 

Yukarıdaki ayetlerde güne� ve ayın kendilerine ait yörüngeleri ve hareketlerinin 

bulundu�una i�aret edilmektedir. Ayette bunu ifade eden kavram felek kelimesidir. 

Bucaille’ye göre bu kelime, ay ve güne�in dairevi hareketlerini dü�ünmeleri mümkün 

olmayan en eski Kur’an müfessirlerini tereddüde dü�ürmü�, bundan dolayı ya kısmen 

do�ru bir imaj gözlerinde canlandırmı�lar ya da bu iki gök cisminin uzay bo�lu�undaki 

hareketleri konusunda tamamen hatalı bir tasavvura yönelmi�lerdir. �u halde Kur’an, 

ancak yüzyıllar sonra aydınlı�a kavu�acak yeni bir kavramdan bahsetmi� olmaktadır.474 

Bu bakımdan felek kelimesinin mahiyeti tam olarak açıklanamadı�ı için sadece Arapça 

kar�ılıklarının verilmesiyle yetinilmi�tir. Ancak günümüzde pozitif bilimlerin etkisiyle 

kısmen de olsa bu kavramın mahiyeti açı�a kavu�mu�, aya ve güne�e ait bir takım 

                                                 
471 Ate�, a.g.e., IV, ss. 203-204. 
472 36/Yasin/38-40. 
473 21/Enbiya/33. 
474 Bucaille, a.g.e., s. 235. 
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yörüngelerin bulundu�u ve bunların kendi istikametlerinde seyrettikleri anla�ılmı�tır.475 

Dolayısıyla ayetlerde geçen felek kavramının yorumunda, modern dirayet tefsirlerinde 

daha doyurucu açıklamaların yapıldı�ı söylenebilir. 

Zemah�erî, ayetlerde geçen hepsi bir yörüngede akıp durmaktadırlar ifadesinden 

kastedilenin her gece ve gündüz yükselen bir burç çe�idi oldu�unu söylemi�tir.476  

Râzî ise aynı ifade hakkında, Cenâb-ı Hak, �ayet gökyüzüyle yeryüzünü yaratıp, onların 

sayelerinde gece ile gündüzün; sıcaklıkla so�uklu�un, her birini izlemesi gibi birtakım 

faydaları görünür kılmak için güne� ile ayı yaratmasaydı, Allah'ın kulları üzerindeki 

nimetleri kemâle ermi� olamazdı, demi�tir.   Aksine bu, ancak onların kendi yörüngeleri 

üzerindeki hareketleri sebebiyle olmu� olurdu. ��te bundan dolayıdır ki Allah, bunların 

hepsi bir yörüngede akıp durmaktadırlar buyurmu�tur.477 Bu hususta o, güne�in ve ayın 

hareketlerinin yönleriyle ilgili bir takım tartı�malara giri�erek felsefi açıklamalar 

yapmı�tır. Burada da mevsimlerin, sıcaklık ve so�ukluk gibi durumların olu�umlarının 

ay, güne�in, yıldızların etkisiyle gerçekle�ti�ini ifade etmi�, �öyle bir sonuca varmı�tır. 

E�er, yıldızların e�im ve meyil itibariyle hareket etmeleri olmasaydı, o zaman tabiat 

olayları tek bir bölgeye tahsis edilmi� olurdu. Di�er bölgeler ise bundan elde edilecek 

olan faydalardan yoksun olurdu. Böylece bir yerde devamlı kı� olur ve orada fırtınalar 

eser, ba�ka bir yerde de, ortalı�ın yanıp kavrulmasını do�uran devamlı yaz olur. Bir yer 

devamlı ilkbahar, bir yer de devamlı sûrette sonbahar mevsimi ya�ardı. Yine Râzî’ye 

göre �ayet, yıldızların hareketi �u anda oldu�undan daha hızlı olsaydı, �u anda elde 

edilen menfaatler, tam ve mükemmel olarak elde edilemezdi.478 Güne�in yükselip 

alçalması bahsinde Râzî, Allah onu dört mevsimin olu�masına vesile kılmı�tır479 diyerek 

konuyu bir anlamda özetlemi�tir. 

Yine göklerin vasıflarını bilmenin ancak nakilden geçti�ine inanan Râzî, felek kelimesi 

hakkında bir takım nakillere yer vermi�tir. Bu ba�lamda o, fele�in yıldızların üzerinde 

                                                 
475 Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri,  s. 168. 
476 Zemah�erî, a.g.e., II, s. 571. 
477 Râzî, a.g.e., XVI, s. 134. 
478 Râzî, a.g.e., XVI, ss. 135-136. 
479 Râzî, a.g.e., II, s. 124. 
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döndü�ü maddi �eyler oldu�u �eklindeki rivayetlere katılmı� ve yıldızların felekte, 

balı�ın suda yüzmesi gibi yüzdüklerini söylemi�tir.480  

Elmalılı, klasik dönem tefsirlerinde geçen güne�, ay ve yıldızları fele�in döndürdü�ü 

�eklindeki görü�leri ele�tirerek, aksine onlar felekte ve her biri bir yörüngede 

yüzüyorlar demi�tir.481 Ancak müfessire göre, güne�in bu akı�ının yalnız mekânda olan 

bir hareket diye anlamamalı, mekân ve zamanla ilgili bütün eserleri ve durumlarıyla 

varlık âleminde sürüp gitmesi �eklinde dü�ünmek gerekir. Örne�in ı�ık ve ısı yayması 

da onun bir cereyanı yani akı�ıdır.482 Aynı �ekilde güne�in bir istikrar noktasına do�ru 

gitmekte oldu�unu ifade etmi�tir. 

Süleyman Ate� de Dehhâk’ın felek, yıldızların yörüngesidir görü�üne katılmaktadır. Ek 

olarak Ate�, Güne�in bizce görünen hareketi, bizim duyularımızın aldanmasından ibaret 

ise de esasen güne� sabit de�ildir. Kendi ekseni çevresinde yakla�ık yirmi be� günde 

döndü�ü gibi, sistemiyle yani kendisine tabi yıldızlarla birlikte ba�ka bir galaksi 

çevresinde hareket etmektedir �eklinde görü�ler serdetmi�tir.483 Bu görü�leriyle o, 

ayetlerin açıklamalarında modern bilimin verilerini dikkate aldı�ını göstermi�tir.  

Netice olarak Kur’an’da evrenin yaratılması, mahiyeti ve evrendeki gök cisimlerinin 

hareketleriyle ilgili olarak belli ba�lı dirayet tefsirlerinden yaptı�ımız alıntılardan �öyle 

bir durum ortaya çıkmaktadır: Klasik dönem dirayet tefsirleri göklerin ve yerin –en 

geni� anlamıyla evrenin- yaratılı�ından bahseden ayetleri genellikle zahiri anlamlarıyla 

ve yüzeysel bakı� açılarıyla de�erlendirmi�lerdir. Çünkü dönemin bilimsel geli�meleri, 

söz konusu ayetlerin derinlemesine, deney ve tecrübeye dayalı verilerle 

yorumlanmasına imkân vermiyordu. Bu bakımdan onlar, meseleye genel hatlar 

çerçevesinde ve ayetlerin vermek istedi�i mesajlar bünyesinde yakla�mı�lardır. Bu 

konuda kimi zaman isabetli yorumlar yaptıkları, kimi zaman da yanlı� te’villeri tercih 

ettikleri görülmektedir. Ayrıntılı açıklamalarda ise ehl-i kitaptan yapılan alıntılar 

özellikle dikkat çekmektedir. Bu ba�lamda klasik dönem tefsirlerinde israiliyatın etkisi 

kendini hissettirmektedir.  

                                                 
480 Râzî, a.g.e., XVI, s. 136. 
481 Elmalılı, a.g.e., V, s. 450. 
482 Elmalılı, a.g.e., VI, s. 416.  
483 Ate�, a.g.e., VII, s. 347. 
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Modern dönem dirayet tefsirlerindeki yorumlar iki açıdan de�erlendirmeye tabi 

tutulabilir. Günümüz bilimsel geli�meleri, Kur’an’ın belitti�i bu ayrı�mayı 

destekleyecek bir takım teoriler ortaya koymu� durumdadır. Örne�in ilmi çevrelerce son 

yıllarda bir hayli itibar ve destek gören Big Bang teorisi bunların en me�hurlarındandır. 

Modern dönem dirayet tefsirlerinde müfessirlerin, kendi yorumlarını desteklemek 

maksadıyla bu teorileri kullanmakta bir sakınca görmedikleri gözlenmektedir. Di�er 

taraftan evrenle ilgili yapılan yorumlarda klasik döneme göre modern dönem 

tefsirlerinde daha isabetli görü�ler göze çarpmaktadır.  

G. YILDIZLAR VE D��ER GÖK C�S�MLER� 

Bilindi�i üzere yıldızlar, güne� ve ay gibi insanların her zaman �ahit oldukları gök 

cisimleri olarak Kur’an’da yer almaktadır. Yıldızlar ve benzer gök cisimleri, tarihinin 

ilk dönemlerinden beri insano�lunun hep ilgisini çekmi�tir. Öncelikle astronomi ilminin 

ilgi alanına girmesine kar�ın felsefenin de ilgisini çekmi�tir. Bu hususta hem �slam 

dünyasında hem de batıda birçok rasathane kurulmak suretiyle yıldızlar ve di�er gök 

cisimlerinin yapıları hakkında bilgiler elde edilmeye çalı�ılmı�tır. Di�er taraftan 

felsefede de burçların ve yıldızların do�um-ölüm süreçleri ve bu hareketlerin insan 

davranı�ları üzerindeki etkileri üzerine açıklamalar yapılmı� ve eserler verilmi�tir.484 

Yıldız kelimesi, Kur’an’da necm, nücûm, mesâbîh (kandiller), burc ve bürûc 

kelimeleriyle ifade edilmi�tir. Bu kelimeler arasında özellikle necm kelimesinin 

Kur’an’da farklı anlamlarda kullanıldı�ı görülmektedir. Buna göre necm ve nücûm, 

yıldız anlamına geldi�i gibi485 gövdesi olmayan küçük bitkiler anlamına da 

gelmektedir.486 Ayrıca kelime kökünden hareketle necm kelimesi, Kur’an’ın peyderpey 

indirilmesi487 anlamında da kullanılmaktadır.488 Bu ba�lamda Kur’an’ın her parçasının, 

her ayetinin ve her suresinin bir yıldız gibi ı�ıması ve etrafı aydınlatması bakımından 

Kur’an’la yıldız arasında bir anlam ili�kisi kurulmu�tur.489 

                                                 
484 Yıldızların do�um ve ölüm süreçleri konusunda ayrıntılı bilgi için Bkz. Alan Lightman, Yıldızların 

Zamanı, Murat Alev (çev.), TÜB�TAK Yayınları, 1992. 
485 Bkz. 16/Nahl/16; 37/Saffât/88. 
486 55/Rahman/6. 
487 53/Necm/1. 
488 Okuyan, Kur’ân’da Vucûh ve Nezâir, ss. 419-420. 
489 Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri, I-II, ss. 304-305. 
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Yine Kur’an’da tüm gök cisimlerini ifade etmek için kevkeb (ço�ulu kevâkib) kelimesi 

kullanılmaktadır. Bu kelimenin yıldızlarla birlikte tüm gezegenleri ve gök cisimlerini 

kar�ıladı�ı anla�ılmaktadır. Ancak kevâkib kelimesinden sadece gezegenlerin 

kastedildi�i �eklide yorumlar da mevcuttur.490 Bunun yanında bazı özel yıldızların 

isimlerinden de Kur’an’da bahsedilmektedir. Örne�in tarık özel bir yıldız olarak bir 

sûreye isim olmu�tur. Aynı �ekilde Kur’an’da Burûc ve Necm adında sûreler 

bulunmaktadır. Söz konusu ayetlerin hiç birisinde yıldızlara metafizik bir anlam 

yüklenmez, aksine di�er gök cisimleri gibi yıldızlar da insana faydaları açısından ve 

iman esasları ba�lamında Kur’an’da yer almı�tır. Örne�in Kur’an, yıldızları ı�ık kayna�ı 

olması ve yön tayini konusundan insanlara faydalı olması bakımından de�erlendirmi�tir. 

Fakat di�er taraftan yıldızlar, yüce Allah’ın varlı�ının bir i�areti olarak Kur’an’da yer 

almı�tır.  

“Karanın ve denizin zifiri karanlı�ında onlara bakıp yolunuzu 
bulasınız diye sizin için yıldızları var eden O’dur.”491 

“O’dur sizin yararlanmanız için geceyi ve gündüzü, güne�i ve ayı 
(yasalarına) boyun e�diren; zaten bütün yıldızlar O’nun emrine teslim 
olmu�lardır.”492 

“Gö�e büyük yıldız kümeleri serpi�tiren, yine oraya (güne� gibi) bir 
ı�ık kayna�ı ve ay (gibi) bir ı�ık yansıtıcı yerle�tiren Allah ne kadar 
yüce bir bereket kayna�ıdır.”493 

Dirayet tefsirlerinde de gök cisimleri ve özelde yıldızlar genel olarak yukarıda 

saydı�ımız amaçlar ba�lamında de�erlendirilmi� ve yapılan yorumlar temelde bu 

noktalarda odaklanmı�tır. Bu yorumların bir kısmı �öyledir: 

Zemah�erî, yıldızların yol göstermesini iki bakımdan de�erlendirmi�tir. Birincisi, 

geceleyin karada ve denizde yol göstermek. �kincisi ise mecazi olarak müte�âbihatın 

karanlık yollarında yol gösterici olması maksadıyla Allah, yıldızları yol gösterici olarak 

yaratmı�tır. 

                                                 
490 Bucaille, a.g.e., s. 232. 
491 6/En’am/97. 
492 16/Nahl/12. 
493 25/Furkân/61. Yıldızlarla ilgili olarak Kur’an’da geçen di�er ayetler için Bkz. 7/A’raf/54; 15/Hicr/16;  

16/Nahl/16; 22/Hac/18; 37/Saffat/88; 67/Mülk/5; 77/Mürselât/8; 81/Tekvir/2; 86/Tarık/1-3.   
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Râzî, yıldızların yol gösterme gibi özelliklere sahip olmasını Allah’ın rahmet ve 

hikmetinin kemaline delalet eden bir delil oldu�unu ifade etmi�tir. Ona göre yıldızlar 

birkaç bakımdan insanlara fayda sa�larlar. Birincisi,   insanlar karada ve denizde 

yollarını bulamadıkları zaman yıldızlar vasıtasıyla yollarını bulurlar. �kincisi, kıble 

tayininde gündüz güne�, geceleyin de yıldızlar önemli rol oynar. Üçüncüsü, yıldızlar 

gökyüzünün süsüdür. Dördüncüsü, Allah Teâlâ, yıldızların faydaları sadedinde onların 

�eytanları ta�layıp kovma vasıtası oldu�unu bildirmi�tir. Râzî, bunlara bir de i�arî bir 

yorum da ekleyerek yıldızların, ta’lil ve te�bih karanlıklarında yollarımızı bulmamıza 

yardım etmesi için Allah tarafından yaratıldı�ını söylemi�tir.494 Genel olarak, bu 

varlıkların her birinin varolu�unda yüce bir hikmet ve üstün bir fayda bulundu�una ve 

aklımızın ayrıntılarıyla kavrayamadı�ı her �eyi inkâr etmek gerekmedi�ine kani 

olmamız için var etmi�tir.495 

Yıldızların yörüngelerine gönderme yapan Râzî, Vakıa sûresindeki Mevâkiu'n-Nücûm 

(yıldızların yerleri) ifadesini birkaç bakımdan de�erlendirerek geni� bir te’vil alanı 

olu�turmayı tercih etmi�tir. Buna göre Mevâkiu'n-Nücûm ifadesi do�u-batı veya sadece 

batı demektir. Yıldızlar da batıdan batarlar. �kincisi, bu onların burçlardaki yerleridir. 

Üçüncüsü, yıldızların �eytanları takip etme ve sıkı�tırma sırasında vurdukları yerlerdir. 

Son olarak da kıyamet günü yıldızların saçıldıkları ve dü�tükleri yerlerdir. Kur’an’ın 

yıldızlarının dü�tükleri yerler ise kulların, meleklerin, peygamberlerin ve sâlih 

mü'minlerin kalpleridir. Yahut ayetlerin, hakkında vârid oldu�u hükümler ve 

manalardır.496 Böylece Râzî ayet hakkında zihinlerde olu�abilecek birçok yorumu da 

aktarmı� olmaktadır.  

Râzî’nin yorumlarına benzer görü�leri Beydâvî ve Nesefî’de de görmek mümkündür.  

Elmalılı, yıldızlarla ilgili yukarıdaki yorumlara ek olarak yüce Allah’ın bu ayetleri, 

herkese hidayet etmek amacıyla indirdi�ini; ancak söz konusu ayetlerdeki ilmi noktalar 

sebebiyle bu ilim dallarıyla ilgilenen kimseleri daha fazla ilgilendirdi�ini ifade etmi�tir. 

Bundan dolayı Müslümanlar, bu prensipleri esas kabul ederek Botanik, Zooloji, 

Aritmetik, Astronomi, Meteoroloji, Gökbilim, Matematik ilimlerini ö�renmeye 

                                                 
494 Râzî, a.g.e., X, ss. 52-53. 
495 Râzî, a.g.e., X, s. 54. 
496 Râzî, a.g.e., XXI, s. 243. 
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çalı�malıdırlar.497  Ayrıca Elmalılı, Vakıa sûresinde geçen Mevâkiu'n-Nücûm ifadesini 

klasik dönem müfessirlerinin birço�undan farklı anlamı�; buradaki nücûm kelimesini, 

Kur’an'ın yıldızları yani her indirilmede gelen ayetler, indirilen kısımlar �eklinde 

yorumlamanın manaya daha uygun olaca�ını belirtmi�tir. Ona göre, bu anlam tevriye 

sûretiyle de olsa her halde kastedilmi� olaca�ından, nücûm kelimesini yıldızlar diye 

tercüme etmemek gerekir. Bu manaya göre Mevâkiu'n-Nücûm (yıldızların yerleri) ise 

melekler, peygamberler ve hafızların kalpleri yahut Kur’an ayetlerinin yazıldı�ı 

sahifeler veya manaları yahut onların ini�ine sebep olan olaylar ve hükümlerdir diyerek 

geni� bir yorum alanını tercih etmi�tir.498 �

Süleyman Ate�, Elmalılı’nın aksine Mevâkiu'n-Nücûm ifadesiyle ilgili olarak her ne 

kadar Kur’an’ın parça parça indirilmesi ve Kur’an ayetlerinin mevkileri oldu�u �eklinde 

�bn Abbas’tan gelen rivayeti aktarsa da burada kastedilenin, klasik dönem 

müfessirlerinin ço�unlu�unun görü�ü gibi yıldızların dola�tıkları yörüngeler oldu�unu 

belirtmi�tir.499  

Zuhayli ise aynı ifadeler için, yüce Allah’ın özellikle yıldızların battı�ı yerlere yemin 

etmesi, battı�ı zaman izinin kaybolup gitmesinden ve bunun, tesiri asla kaybolmayan 

daimî bir müessirin (Allah'ın) varlı�ını göstermesinden dolayıdır, demi�tir. Aynı �ekilde 

�brahim (a.s.) bu batı�lara bakarak bir yaratıcının var oldu�u neticesini çıkarmı�tı.500  

Yukarıdaki yorumlardan anla�ılmaktadır ki Kur’an’da gök cisimlerinden ve yıldızlardan 

bahsedilmesinden ve bunlara yemin edilmesinden maksadın yüce Allah’ın yaratmadaki 

azametini göstermek oldu�u dirayet tefsirlerinin ço�unun ortak görü�üdür.  

 

II. TAB�AT OLAYLARI 

Kur’an-ı Kerim’de evrenin yapısıyla ilgili genel olaylardan bahseden ayetlerin yanında 

direkt dünyayla alakalı olarak tabiat olaylarından da bahseden ayetler bulunmaktadır. 

Söz konusu ayetler, öncelikle yüce Allah’ın varlı�ının ve birli�inin; iman esaslarının 

                                                 
497 Elmalılı, a.g.e., III, s. 470. 
498 Elmalılı, a.g.e., VII, s. 411. 
499 Ate�, a.g.e., IX, s. 231.  
500 Zuhayli, a.g.e., XIV, s. 238. 
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i�aretleri, ayetleri olarak Kur’an’da yer almaktadır. Dolayısıyla bu ayetlerin her birinde 

Allah’ın azametini gösteren ifadeler bulmak mümkündür. Biz burada tabiat olaylarından 

bahseden ayetlerden müfessirler hangi yorumları çıkardıklarını irdeleyece�iz.  

A. RÜZGÂRLAR 

Tabiat olaylarının en önemlilerinden bir tanesi de rüzgârlardır. Kur’an’da rüzgârlarla 

ilgili birçok ayet bulunmaktadır. Bu ayetler ço�unlukla rüzgârın olu�umundan, 

tabiattaki fonksiyonlarından ve faydalarından bahsetmektedir. Bu ba�lamda 

rüzgârlardan bahseden ayetler Kur’an’da di�er kevnî ayetler gibi iman esaslarıyla 

ili�kisi çerçevesinde ele alınmı�tır.  

Aziz kitabımızda rüzgârlarla ilgili olarak �öyle buyrulmaktadır: 

“A�ılayıcı rüzgârları Biz sevk etmi�iz; bunun sonucunda gökten suyu 
indirmi� ve onunla sizi suya kandırmı�ız; yoksa onun kayna�ına 
hükmeden siz de�ilsiniz.”501 

“Yine rahmetinin önü sıra rüzgarları müjdeci olarak gönderen de 
O’dur…”502 

Yukarıdaki ayetlerde rüzgârların ya�murun müjdeleyicisi ve a�ılayıcı fonksiyonlara 

sahip oldu�u belirtilmektedir. Söz konusu ayetlerin yorumunda benzer rivayetler 

dikkate alındı�ı için müfessirler, birbirlerine yakın yorumları tercih etmi�lerdir. 

Özellikle �bn Abbas ve �bn Mes’ud’a yönelik rivayetler, konunun anla�ılması 

noktasında müfessirleri bir hayli etkilemi�tir. �imdi bu yorumları görelim: 

Zemah�erî, rüzgârların a�ılayıcı olarak gönderilmesinden bahseden ayette söz konusu 

levâgih kelimesini iki anlamda kullanmı�tır. Birincisi, rüzgârların hayırlar getirmesi 

anlamında; ikincisi ise melâgih anlamında yani a�ılayıcılar ve a�ılayanlar anlamında.503 

Râzî ise rüzgârların a�ılayıcı olmasını birkaç bakımdan de�erlendirmi�; bu konuda 

dönemine kadar gelen görü�leri nakletmi�tir: Buna göre �bn Abbas’tan yapılan rivayetle 

rüzgâr, a�açları ve bulutları a�ılamaktadır.  Yine o, �bn Mes’ud’dan �öyle bir rivayeti 

de nakletmi�tir: Allah, bulutları a�ılayıp da, onların su yüklenmesi ve suyu (ya�muru) 

                                                 
501 15/Hicr/22. 
502 25/Furkân/48. ayrıca Bkz. 35/Fatır/9; 45/Casiye/5. 
503 Zemah�erî, a.g.e., II, s. 389. 
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bulutun içine bırakması için rüzgârları gönderir. Sonra o bulut sıkı�ır ve sütü bol 

devenin sa�ılması gibi, onu �arıl �arıl akıtır. Râzî, bunu bulutların a�ılanmasına örnek 

olarak nakletmi�tir. Yine Zeccac’dan nakille, buradaki levâgih kelimesini rüzgârın 

hayırlar getirmesi �eklinde anlamaya da kapı aralamı�tır.504 Ayrıca o, rüzgârları farklı 

taksimatlara göre birçok kısımlara ayırmı�tır. Örne�in, do�u-batı, kuzey-güney �eklinde 

kısımlara ayırdı�ı gibi; sıcak so�uk, faydalı ve zararlı diye de kısımlara ayırmı�tır.505 

Beydâvî, ayetlerde rüzgârların müjdeleyici olması anlamına gelen bü�ran kelimesini 

ne�eran, nü�ran olarak okumu� ve kelimenin yayan, da�ıtan anlamına da geldi�ini ifade 

etmi�tir. Böylece yüce Allah, rahmetini her yere yaymı�tır.506 Zemah�erî ise aynı 

kelimeyi sadece bü�ran diye okumayı tercih etmi�tir. Yine Beydâvî, rüzgârların 

a�ılayıcı olmasını (levâgih) ya�mur yüklü bulutların ya�murlarını hayırla çe�itli yerlere 

bırakması olarak yorumlamı�tır. Hayırlar getirmedi�inde ise akîm diye nitelendirildi�ini 

söylemi�tir. Bu ba�lamda insanlar da bundan sulama yoluyla yararlanmaktadırlar.507 

Benzer bir yorumu Nesefî’de de görmek mümkündür.  

Müfessir Elmalılı, rüzgârların a�ılayıcı özelli�inden bahseden ayetin ba�lı ba�ına bir 

mucize oldu�unu ifade ettikten sonra, Râzî’nin yukarıdaki görü�lerini naklederek bu 

kadar açıklamaya ra�men onun, a�açların nasıl a�ılandı�ı konusunu eksik bıraktı�ını 

ifade etmi�tir. Bu hususta da o �öyle demektedir:  

“Gerçi a�aç a�ılamak eskiden beri bilinen bir �ey ise de bununla 
rüzgârın bir ilgisi yoktu. Bitkilerde rüzgârın yapabilece�i bir a�ılama 
yakın zamanlara kadar bilinmiyordu. Ra'd Sûresi'nde açıklandı�ı üzere 
orada bütün meyvelerden iki çift yarattı508 gerçe�i ortaya çıktıktan, 
yani bütün bitkilerin çiçeklerinde erkek, di�i çifti bulundu�u ve 
erke�in di�iyi a�ılaması ile meyveler meydana geldi�i anla�ıldıktan 
sonradır ki, rüzgârların bir a�ıcı hizmetini yerine getirdikleri anla�ıldı. 
Ve bu �ekilde ayetinin de ayeti gibi bilinmeyen bir ilmî gerçe�i 
açıkladı�ı bin küsur sene sonra anla�ılmı� ve açıklanmı� ve bundan 
dolayı bu ayetin de bir mucize oldu�u ortaya çıkmı�tır. ��te rüzgârlar, 
ta�ıyıcı ve da�ıtıcı oldukları için faydalarından birisi de özellikle 
böyle a�açları ve bitkileri a�ılamasıdır. Bunun meydana gelmesi için 
de rüzgârın belirli bir miktar ile uygun ve yumu�ak bir �ekilde esmesi 
gerekir. Yoksa a�ılama yerine bozma olur. Rüzgâr, havanın bir hareket 
ve akımıdır ki, havanın de�i�ik �ekilde ısınıp so�umasındaki 

                                                 
504 Râzî, a.g.e., XIV, ss. 84-86. 
505 Râzî, a.g.e., XIX, s. 602. 
506 Beydâvî, a.g.e., I, s. 343. 
507 Beydâvî, a.g.e., I, s. 528.  
508 13/Ra’d/3. 
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de�i�meler ile meydana gelir. Tabiatta bu de�i�meler ise sıcaklık ve 
so�ukluk tabiatları üzerinde hâkim bir etkiye ba�lı oldu�undan, bütün 
rüzgârlar do�rudan do�ruya ilâhî bir tasarruf oldu�u gibi, bunların 
a�ılama yapacak bir derecede esmeleri de do�rudan do�ruya Allah'ın 
bir lütfudur.”509 

Yine Elmalılı, rüzgârların müjdeleyici olması konusunda müfessirlerin yukarıdaki 

yorumlarına ek olarak rüzgârların �ekilleri ve çe�itleriyle ilgili birtakım rivayetleri 

aktardıktan sonra gerek bir kural altında esen muntazam bir rüzgâr olsun, gerekse 

nizamsız olsun, ikisi de bir tabiatı di�er tabiata musallat etme demek oldu�undan, 

do�rudan do�ruya rabbanî bir tasarruf oldu�unda �üphe yoktur,510 demek sûretiyle 

meseleyi Allah’ın varlı�ı ve birli�iyle ili�kilendirmi�tir.  

Süleyman Ate�, rüzgârların a�ılama yapması konusunda bilimsel bir yorum yapmayı 

tercih etmi�tir. Onun bu husustaki yorumu �u �ekildedir: 

“Rüzgârlar, bulutları birbirine sürtü�türür. Bu sürtü�meden elektron 
akımı sonucunda gök gürültüsü ve �im�ekler meydana gelmektedir. 
Sıkı�an bulutların içerdi�i sular süzülme�e, ya�mur olarak yeryüzüne 
inme�e ba�lar. Rüzgârlar, bulutların birbirine elektron a�ılamasına 
sebep oldu�u gibi bitkiler arasındaki döllenmede de önemli rol oynar. 
Canlılar döllenme ile ürerler. Bitkiler de canlıdır. Onlarda da di�i ve 
erkek vardır. ��te rüzgârlar, erkek tohumları di�i çiçekler üzerine 
kondurmak sûretiyle a�ılama yaparlar.”511 

Bu açıklamalardan sonra Ate�, sanıyoruz ki âyette rüzgârların bu a�ılayıcı rolüne i�aret 

vardır, demi�tir. Rüzgârların müjdeleyici olması konusunda ise daha önceki 

müfessirlerin kıraat farklılı�ından kaynaklanan yorumlarını aktarmakla yetinmi�tir.512  

Zuhayli ise, Yüce Allah'ın, Rahmetinin önünden ifadesinin, ya�murun ya�dırılmasından 

önce anlamında oldu�unu söylemi�tir. Ta�ıdıkları suyun fazlalı�ından dolayı a�ırla�ıp 

yere yakla�an bulutları yüce Allah, bitkisi olmayan kuru bir araziye do�ru canlandırmak 

için rüzgârlar vasıtasıyla oraya sürmektedir. Böylece Yasin sûresinde belirtildi�i üzere 

ölü toprak da canlanmaktadır.513 Rüzgârların a�ılama görevi görmesi konusunda ise bu 

rüzgârların ya�mur bulutlarını yahut toprak veya a�açları a�ılama tohumları ta�ıyan 

rüzgârlar oldu�unu söylemi�tir. Ayrıca hamile deve için Nâkatün Lâkıh denildi�ini 
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nakleden Zuhayli, ayette hayır getiren, ya�mur yüklü bulutu ta�ıyan rüzgârın hâmile 

kadına; bu �ekilde olmayanın da kısır kadına benzetildi�ini ifade etmi�tir.514 Di�er 

taraftan müfessir Rum sûresi 46. ayette geçen er-Riyâh kelimesini, rahmet rüzgârları 

olarak tanımlamı�tır. Bu rüzgârlar poyraz, sabah ve kıble rüzgârlarıdır. Debûr rüzgârı 

ise azap rüzgârıdır. Yine Peygamberimiz’in  (s.a.) esen rüzgâr için Bunu hayır rüzgârı 

(Riyâh) kıl, azap rüzgârı (Rîh) kılma diye dua etti�ini de aktarmı�tır.515 

Konunun ba�ında da belirtti�imiz üzere rüzgârların yapısı ve fonksiyonlarından 

bahseden ayetler dirayet tefsirlerinde genel olarak rivayetler ba�lamında 

de�erlendirilmi�tir. Yine kelime ve kavramlar üzerinden yorumların tercih edildi�i 

görülmektedir. Örne�in levâgih, melâgih ve bü�ran kelimeleri, bu yorumlarda temel 

kavramlar olarak kullanılmı�tır. Ayrıca modern dönemdeki tefsirlerde bilimsel 

geli�melerin de etkisiyle a�ırlıklı olarak rüzgârın a�ılayıcılı�ının nasıl oldu�una dair 

açıklamaların tercih edildi�i görülmektedir.  

B. GÖK GÜRÜLTÜSÜ, ��M�EK VE YILDIRIM 

Gök gürlemesi ve �im�e�in çakması da tabiatta kar�ıla�ılan do�a olaylarından birisidir. 

Ancak Kur’an’da direkt olarak gök gürültüsü ve �im�ekten bahseden ayetler oldukça 

azdır. Bununla ilgili olan ayetler de �im�ek ve gök gürültüsünün mahiyetini ve fiziksel 

sonuçlarını insanlara sunmak için de�il; di�er insani meselelerin anla�ılmasını 

sembolle�tirmek için vardır. Örne�in a�a�ıda Ra’d sûresinden sunaca�ımız ayette, 

korku ve ümit gibi tamamen insani olan duyguları sembolle�tirmek için �im�ek kelimesi 

kullanıldı�ı gibi bu olayların Allah’ı tesbih etti�i de vurgulanmı�tır. Benzer �ekilde 

Bakara sûresinin 19. ayetinde karanlıklar, gök gürlemesi, �im�ek örnekleri de 

münafıkların içinde bulundukları karma�ık ve içinden çıkılmaz durumu izah etmek için 

kullanılmı�tır. Dolayısıyla gök gürlemesi ve �im�ekle ilgili ayetler bu ba�lamda 

de�erlendirilmektedir. Do�al olarak dirayet tefsirlerinde konuyla ilgili yorumlar, bu 

tabiat olaylarının mahiyeti üzerine de�il; söz konusu ayetlerin mesajlarına yönelik 

açıklamaları içerdi�i için di�er kevnî ayetlere oranla daha az açıklamalar 

bulunmaktadır. Bu bakımdan söz konusu ayetlerin dirayet tefsirlerindeki yorumları 

genel olarak de�erlendirilecektir.  

                                                 
514 Zuhayli, a.g.e., VII, s. 250. 
515 Zuhayli, a.g.e., XI, s. 107.  



 155

Yüce kitabımız Kur’an-ı Kerim’de hayatımızın do�al akı�ı içerisinde sürekli 

kar�ıla�tı�ımız gök gürlemesi ve �im�ek hakkında �öyle buyrulmaktadır: 

“Size korku ve ümidi (birlikte) ya�atmak için �im�e�i gösterip ya�mur 
yüklü bulutları sevk eden O’dur. Gök gürültüsü sınırsız bir övgüyle 
O’nun yüce kudretini dillendirmekte, melekler ise bunu derin bir 
tazim ve saygıdan dolayı yapmaktadır; dahası O, yıldırımları gönderip 
diledi�ini ona hedef  kılmaktadır….”516 

Yukarıdaki ayette geçen gök gürlemesi ra’d kelimesiyle, �im�ek ise bark, yıldırım ise 

savâik kelimesiyle ifade edilmi�tir. Klasik dirayet tefsirlerine bakıldı�ında söz konusu 

kelimelerle ilgili açıklamaların rivayetler üzerinden temellendirildi�i görülecektir. Bu 

rivayetlerde dikkati çeken en önemli hususlardan birisi, do�al akı�ı içinde cereyan eden 

bir tabiat olayının, tabiatüstü durumlarla ve bâtıni yöntemlerle açıklanmaya 

çalı�ılmasıdır. Bu yorumlarda dönemin bilimsel geli�melerinin söz konusu tabiat 

olaylarını açıklayacak seviyede olmaması ve ayette gök gürültüsünün allah’ı tesbih 

etti�i �eklindeki Kur’anî ifade, müfessirleri bu tür rivayetleri çokça kullanmaya sevk 

etmi�tir. Örne�in �bn Abbas’tan yapılan bir rivayette, bir Yahudi Rasulullah’a (s.a.v.) 

gök gürlemesinin (ra’d) ne oldu�unu sorunca Efendimiz (s.a.v.), Ra'd, bulutlar üzerinde 

görevli bir melektir ki elinde ate�ten mızrak bulunur ve onlarla bulutları Allah'ın 

diledi�i yere sürüp götürür, cevabını vermi�tir. Zemah�erî, yukarıdaki rivayete ek 

olarak Ra’d’ın Allah’ın yarattı�ı bir varlık oldu�u ancak bunun bir melek olmadı�ı 

�eklinde görü�leri de nakletmi�tir.517 Birçok tefsirde bu rivayetleri görmek mümkündür. 

Buradan hareketle gök gürlemesin (ra’d), meleklerin sesleri; �im�e�in (berk), onların 

kalplerinin titreyen nefesi; ya�murun ise onların a�lamaları oldu�u �eklindeki 

mutasavvıfların yorumladıklarını aktarmı�tır.518 

Râzî, tefsirinde yukarıdaki rivayetlere ve bâtıni yorumlara ek olarak �bn Abbas’ın bir 

gök gürültüsü duydu�unda, Ey Ra'd, senin tesbih etti�in Allah'ı, ben de tesbih ederim 

dedi�ini nakletmi�tir. Râzî, yukarıdaki görü�lerin ihtimal dâhilinde oldu�unu; yüce 

Allah’ın, bulutun parçalarında hayatı, ilmi, kudreti ve konu�mayı yaratmasının uzak bir 

ihtimal olmadı�ını ifade etmi�tir. Buna göre duyulan sesin bulutun bir i�i oldu�unu 
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söyleyerek kendi yorumunu daha makul bir seviyeye çekmi�tir.519 O, Ra'd, yani gök 

gürlemesi hakkında, rüzgâr bulutu yakalayıp sürdü�ünde sanki bulut kütleleri harekete 

geçip birbirine çarpıyor ve titriyor, bu titremeden dolayı bu esnada ses çıkartıyormu� 

gibi buluttan duyulan sestir. Berk yani �im�ek ise buluttan parlayan �eydir, demi�tir. 

Herhangi bir �ey parladı�ında Arapların bu ifadeyi kullandıklarını söylemi�tir. Ayrıca 

Râzî, gök gürültüsü ve �im�e�in bulutta meydana geldi�ini ifade etmi�tir.520 ayrıca 

bunları Allah’ın varlı�ına i�aret eden mucizeler olarak görmü�tür.521 Yıldırım (savâik) 

hakkında da �unları söylemi�tir:  

“Bil ki yıldırım i�i, gerçekten enteresandır. Çünkü o bazen buluttan 
çıkar. Buluttan indi�i zaman ekseriya denize dalar ve denizin 
derinliklerindeki balıklan yakar. Feylesoflar, onun kuvvetini 
anlatmada mübala�a etmi�lerdir. Bunun Allah'ın kudretine delil 
getirili�inin izahı �öyledir: Ate�, sıcak ve kurudur. Onun tabiat ve 
karakteri bulutun tabiat ve karakterine zıttır. Binâenaleyh sıcaklık ve 
kuruluk bakımından bulutun tabiatının, alı�tı�ımız ve bildi�imiz ate�in 
tabiatından daha zayıf olması gerekir. Fakat durum böyle de�ildir. 
Çünkü o (yıldırım), bu dünyanın ate�inden daha kuvvetlidir. 
Binâenaleyh onun, bu özelli�e sahip olu�unun, mutlaka bir fâil-i 
muhtarın, bu özelli�i ona vermesi ile olması gerekir.”522 

Beydavî ve Nesefî de yukarıdaki rivayetleri dikkate alarak konu hakkında benzer 

yorumlar getirmi�lerdir.  

Elmalılı ise gök gürültüsü, �im�ek ve yıldırım hakkında maddi ve manevi olmak üzere 

iki gerçe�i oldu�unu, bunları anlamak için de iki ayrı bakı�ın ortaya çıktı�ını ifade 

etmi�tir. Birincisi, bilimsel ve felsefi açıklamadır ki buluttan çıkan korkunç sesin 

ba�langıçta ani bir patlayı� ve sonra hayli devam eden bir gürültüsü demektir. �kincisi 

ise dini açıklamadır. Buna göre ise bulutları Allah Teâlâ'nın iradesine göre ya�mur 

ya�acak yerlere sevk ve idare eden bir mele�in (yani anlayı�lı ve hareket ettirici bir 

kuvvet) adıdır. Dini tanıma göre bu melek, rüzgâr meleklerinden ba�ka olarak bulutları 

özel �ekilde zorlar ve sevk eder. O, ilginç bir benzetmeyle bunu tıpkı çobanın �arkı 

söyleyerek develeri sürmesine benzetmi�tir. Bu melek, bulutlarda bir uygunsuzluk 

                                                 
519 Râzî, a.g.e., XIII, ss. 415-416. 
520 Râzî, a.g.e., II, s. 68. 
521 Râzî, a.g.e., XVIII, s. 100. 
522 Râzî, a.g.e., XIII, s. 417. 
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gördü�ünde çarpar ve haykırır. Bu haykırma onun Allah’ı tesbih edi�idir. Haykırırken 

hiddeti arttıkça a�zından nurdan ate� kamçıları çıkar. Görülen �im�ek bu kamçılardır.523  

Meselenin fizik kanunlarıyla açıklanması konusunda ise Elmalılı, özellikle elektri�in 

yapısı, çekmesi ve iletkenli�i ilgili bilimsel açıklamalara ba�vurmu�tur. Özetle bütün 

kuvvetlerin esasında bir hareket enerjisine dönü�mesini fen ilimlerinin en kuvvetli 

görü�ü oldu�unu ifade etmi�tir. Gök gürlemesi, �im�ek ve yıldırım arasındaki ili�kiyi 

tamamen bilimsel verilerle uzun uzun açıklayan müfessir, sözü kuvvet, enerji ve hareket 

kavramlarına vardırmı�tır. Netice itibariyle hem dini hem de felsefi, bilimsel 

açıklamalar arasında bir çeli�kinin bulunmadı�ını �u cümlelerle açıklamaktadır: 

“Görülüyor ki ses, ısı, ı�ık ayrı ayrı birer tabii amil görünürken, hepsi 
bir harekete dönü�üyor. Hareket cisimlerin kütlesinde oldu�u gibi en 
ufak parçalarında, atomlarında da oluyor. Hareketin kayna�ına yani 
hareket ettirene (muharrike) de kuvvet adı veriliyor. Din dilinde ise bu 
muharrike daha güzel bir deyim olmak üzere melek deniliyor. �u 
kadar ki melek denilirken, ruhanî bir idrak eden muharrik tasavvuru 
da eklenmi� oluyor…” “…Buna göre bu açıklamalara bile lüzum 
kalmadan pek iyi anla�ılır ki, zorlama mele�i, yanma mele�i, mele�in 
çekmesi, zıtla�ma kayıtlarıyla dinî dilde ilk olarak rivayet edilen esas 
tabiat ötesi kuvvet görü�üyle bu, fennî açıklamanın özüne 
uygundur.”524 

Ate� de yukarıda mealini vermi� oldu�umuz ayetin tefsirinde Allah’ın ibret amacıyla tabiat 

kanunlarına vurgu yaptı�ını söylemi�tir. Buna göre bark, bulutların sürtü�mesinden 

do�an elektrik �eraresidir ki buna �im�ek de denmektedir. �im�ek olayı genellikle 

ya�murdan önce görünür ve ya�murun bir belirtisi olur. Ate�e göre yıldırım çakınca 

insanlar korkarlar. O sırada meydana gelen gök gürültüsü, yürekleri hoplattı�ı gibi 

yıldırımın isabet etti�i �ey veya kimse de yanar. Yıldırımı gören insanlar, kendilerine 

çarpaca�ından korkarlar. Fakat ya�mur ya�acak diye de sevinirler. Korku ve umut 

herkeste olur.525 Bu açıklamalarıyla Ate�, sözü edilen tabiat olaylarıyla ilgili hem 

rivayetlere hem de bilimsel izahlara ba�vurmamı�, sadece ayeti genel amaçları 

ba�lamında de�erlendirmekle yetinmi�tir.  

Zuhayli de gök gürültüsünü, bulutların bir araya gelip toplanması halinde i�itilen hava 

sürtü�mesinin sesi; �im�e�i, ço�unlukla hava sürtü�mesi yahut artı ve eksi bulutların 

                                                 
523 Elmalılı, a.g.e., I, s. 223.  
524 Elmalılı, a.g.e., I, s. 228. 
525 Ate�, a.g.e., IV, s. 462.  
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elektrik alı� veri�i dolayısıyla meydana gelen bir ı�ık parlaması; yıldırımı (saika) ise, 

bazen ya�mur ve �im�ek oldu�u sıralarda, bazen de bulutların elektrik yüklerini yere 

do�ru çeken bir sebep dolayısıyla olu�an büyük bir ate� olarak tanımlamı�tır.526 Bu 

tanımlamayla onun, konuyla ilgili sadece bilimsel açıklamalar yapmayı uygun buldu�u 

anla�ılmaktadır.  

Sonuç olarak dirayet tefsirlerinde gök gürlemesi, �im�ek ve yıldırımla ilgili yorumların 

üç noktada toplandı�ı söylenebilir. Birincisi daha çok rivayetlerden hareket edilerek 

ortaya konan yorumlar ki bunlar ço�unlukla klasik dönem dirayet tefsirlerinde 

görülmektedir. �kincisi, bu tabiat olaylarını sadece bilimsel verilerden yola çıkılarak 

yapılan yorumlayanlar. Bunlara ise ço�unlukla modern dönem dirayet tefsirlerinin 

yöneldi�i görülmektedir. Üçüncüsü ise konuyla ilgili rivayetlerle bilimsel verileri 

uzla�tırmaya yönelik açıklamalar. Elmalılı’nın takip etti�i yöntem sonuncusuna örnek 

olarak verilebilir.  

C. YA�MUR VE SU 

Kur’an’daki kevnî ayetlerde sık sık vurgulanan tabiat olaylarından birisi de ya�murun 

ya�ması ve suyun olu�um süreçleridir. Bu ayetleri genel olarak üç çerçevede 

de�erlendirmek mümkündür: Ya�murun rüzgârla ba�lantısı, olu�um safhaları ve insan 

ba�ta olmak üzere tabiattaki tüm canlılara faydaları. Bunlar ise di�er kevnî ayetler gibi 

yüce Allah’ın varlı�ının, birli�inin; öldükten sonra dirilme ve ahiretin delilleri olarak 

Kur’an’da sunulmaktadır.  

“Allah O’dur ki, Rüzgârları elçi (gibi) göndererek bulutları tetikler; 
artık onları semada nasıl isterse öyle yayacak, dahası parça parça 
edecektir. Derken sen (ey insan), bulutların ba�rından ya�murun 
bo�aldı�ını görürsün: bir de onu kullarından diledi�i kimselerin 
üzerine ya�dırmaya görsün; i�te o an de�me onların sevincine!”527 

Zemah�erî’ye göre ayetlerde geçen vedk kelimesi, ya�mur anlamındadır. Yüce Allah, 

insanların menfaatlerinin gerekti�i kadar ve ihtiyaçları ölçüsünde ya�muru gökten 

indirmektedir. Ayrıca o, yukarıda Mü’minûn sûresi 18. ayette geçen feeskennâhü fi’l-

                                                 
526 Zuhayli, a.g.e., I, s. 78. 
527 30/Rûm/48. Ya�murla ilgili bazı ayetler için Bkz. 2/Bakara/22, 164; 10/Yunus/24; 14/�brahim/32; 

16/Nahl/65; 18/Kehf/45; 20/Tâhâ/53; 21/Enbiya/30; 22/Hac/5, 63; 23/Mü’minun/18-19; 24/Nûr/43; 
41/Fussilet/39; 42/�ura/28; 43/Zuhruf/11; 50/Kaf/9; 78/Nebe’/14-16. 
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Ard (onu yeryüzünde tutmaktayız) ifadesini, yeryüzündeki nehirlerin varlı�ıyla 

açıklayan kimselerin oldu�unu; yine bu kimselerin sözü edilen nehirleri Seyhan, 

Ceyhan, Fırat, Dicle ve Nil nehirleri olarak tanımladıklarından bahsetmi�tir.528 

Ya�murun ya�ması konusunda ise Zemah�erî, yüce Allah’ın ayette belirtildi�i üzere 

bulutları birbirinin üstüne yı�dı�ını ve böylece tek bir parçaymı� gibi yaptı�ını 

söylemi�tir. Böylece ya�mur belli ölçülerde indirilmektedir.529 

Kâdî Beydâvî ve Nesefî de Zemah�erî ile benzer görü�ler serdetmi�lerdir. Ayrıca bu üç 

müfessirin tefsirlerinde yukarıda geçen ayetlerdeki kelimelerin tek tek izahlarını da 

bulmak mümkündür.  

Râzî, ya�murun meydana geldi�i bulutların ilk ba�ta parça parça olup sonradan rükâm 

haline getirmi� yani üst üste koymu� ve yı�mı�tır. Müfessire göre böyle olması 

normaldir, çünkü bulut, ancak bu nitelikte oldu�u zaman çok su ihtiva edip ta�ır. Bütün 

bunlar ise, Allah Teâlâ'nın yarattı�ı ilginç �eylerdendir, O'nun mülkünün ve gücünün, 

kuvvetinin delillerindendir.530 

Tefsirinde bulut, ya�mur, kar, dolu, çi� ve kıra�ının, çevrede buharın yo�un hale 

gelmesinden; bazen de, havanın yo�unla�masından meydana geldi�i �eklindeki 

tabiatçıların görü�lerine yer veren Râzî, bu görü�lerin bir kısmını fiziksel açıdan do�ru 

bulmakla birlikte hem kesinlik ifade etmedi�i hem de yüce yaratıcının varlı�ını dikkate 

almadı�ı noktasında ele�tirmi�tir. Müfessire göre tabiatçıların görü�leri do�ru kabul 

edilse bile onların mutlaka bir müessirinin olması gerekir. Ayrıca maddeler birbirine 

benzedi�i için onlardan her birini, yükselme-inme; latîflik-kesiflik; sıcaklık-so�ukluk 

gibi belli sıfatlarla donatan birisinin mutlaka olması gerekir. Dolayısıyla tabiatın ve 

içindeki olayların yaratıcısı Allah Teâlâ oldu�u için bulutları yava� yava� süren zât da 

yalnızca Allah’tır.531   

Ya�murun ya�ması konusunda Allah’ın, suyun küçük unsurlarını yerin derinliklerinden 

denizlere; denizlerden de, gökyüzüne yükseltti�ini; böylece o zerreciklerin, bu sayede 

tatlı, saf bir su haline geldi�ini söylemi�tir. Sonunda ise o zerrecikler bir araya gelir, 

                                                 
528 Zemah�erî, a.g.e., III, s. 28.  
529 Zemah�erî, a.g.e., III, s. 70. 
530 Râzî, a.g.e., XVII, s. 118. 
531 Râzî, a.g.e., XVII, ss. 118-119. 
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böylece de olu�umlarını tamamlamı� olurlar. Allah Teâlâ da ihtiyaca göre onları 

indirir.532 Bu ifadelerinden onun, meseleye özellikle Allah’ın varlı�ı ve birli�i 

çerçevesinde yakla�tı�ı anla�ılmaktadır. Tabiat olaylarının nasıl oldu�uyla ilgili 

açıklamalara fazla girmemesinin sebebi de bu olsa gerek.  

Elmalılı ise suyun ölçüyle indirilmesi (bikaderin) konusunda di�er müfessirlerin 

görü�lerini aktarmakla birlikte bilimsel verilerden hareket ederek, buradaki ölçüyü 

suyun ana maddeleri olan hidrojen ve oksijen birle�mesi olarak yorumlamı�tır. Bu 

birle�me de kimya biliminde (H
2
O) �eklinde formülle�mi�tir.  

Ona göre tabiat bilimlerinde ya�murların, güne� sıcaklı�ı ile denizlerden ve yerden 

buharla�ıp yukarıya çıkan su buharlarının toplanması, yo�unla�ması ve suya dönü�mesi 

ile meydana geldi�inden bahsedilirken ya�murların do�al olarak kendili�inden meydana 

geldi�ini zannetmemelidir. Gerçi bunlar do�ru tespitlerdir fakat tüm bu a�amaların ve 

di�er oranların do�ru bir �ekilde i�lemesi ilahi takdirin göstergesidir. Vermek istedi�i 

hayat nimetine göre özel bir miktar ile bazen normal �ekilde, bazen normalin üzerinde 

olarak o suyu gökyüzünden indiren O'dur. Bundan dolayı yaratıcıyı, yarattıklarından 

habersiz zannedenler gibi ya�mur duasını inkâra kalkı�mamalı ve tecrübe edilmi� 

oldu�u üzere dua ile ya�mur ya�dı�ı zaman �a�mamalıdır. O indiri� ve durduru� zarurî 

ve mecburî de�il, yalnız bir nimet olarak yaratıkların hayatına ve iyili�ine bir ilâhî 

yardımdır�533 Bu yorumuyla Elmalılı’nın, Râzî’ye benzer bir yakla�ım sergiledi�i 

görülmektedir.  

Süleyman Ate� ya�murun ya�ması konusunda benzer açıklamalarla yetinmi�tir. Ona 

göre Rüzgârlar bir bulut kaldırır. Denizlerden, ırmaklardan, göllerden kaldırılan bulut, 

Allah'ın yasaları uyarınca gökte yayılır, küme küme ayrılır, sıkı�an bulutların arasından 

ya�mur dökülme�e ba�lar. Rüzgâr esmezden, ya�mur ya�mazdan önce umutsuzluk 

içinde suskun, a�ızlarını bıçak açmayan insanlar, ya�murun ya�masıyla sevinir, 

ne�elenirler. Allah'ın �ndirdi�i rahmet ile ölü gibi kupkuru yer ye�erir, canlanır.534 Tüm 

bunlar da yüce Allah’ın varlı�ının, birli�inin ve öldükten sonra dirilmenin delilleri 

olarak Kur’an’da yer almı�tır. Ayrıca ya�murla inen suyun yeryüzünde tutulması 

                                                 
532 Râzî, a.g.e., XVI, ss. 405-406. 
533 Elmalılı, a.g.e., V, ss. 519-520.  
534 Ate�, a.g.e., VII, s. 31.  
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(feeskennâhü fi’l-Ard) konusunda Ate�, di�er müfessirlerin söylediklerine ek olarak yer 

altı sularından da bahsetmi�tir.535 

Zuhayli ise yüce Allah’ın gökten belli bir yasaya ve ölçüye ba�lı olarak suyun 

indirilmesini, buluttan insanların ihtiyacı kadar içmeye ve hayvanları sulamaya yetecek 

kadar ya�mur indirilmesi �eklinde anlamı�tır.536 Yine ya�murun ya�ması konusunda 

müfessir, daha çok bilimsel bir yol izlemeyi uygun görmektedir. Buna göre Allah, 

yeryüzünün be�te dördünü meydana getiren denizlerden yükselen buharın zerreciklerini 

ilâhî kudretiyle bir araya getirip birle�tiriyor. Böylece so�uk hava tabakalarında yüksek 

bulutlar meydana geliyor. Daha sonra yüce Allah, bu ya�mur bulutlarını a�ılama yapan 

rüzgârlarla ya�murun ya�masını istedi�i yere gönderiyor ve netice olarak bulutlardan 

yeni bulutların parçaları arasında meydana gelen küçük delâletlerden ya�mur 

ya�dırıyor. Ayrıca atmosferdeki so�uklu�un yükselen buharlara etkisi oranında kar ve 

dolu ya�maktadır.537 

Mevdûdi, ayetler arasında ili�ki kurmak sûretiyle tabiat olaylarını açıklama yoluna 

gitmi�tir. Örne�in yukarıda mealini verdi�imiz Rum sûresi 48. ayetin tefsirinde 

ya�murun ya�ması ile peygamberlik arasında ba�lantı kuran müfessir, Peygamberlik ile 

ya�murun arka arkaya anılmasında gizli bir kinaye oldu�unu söylemi�tir. Zira 

ya�murun geli�i nasıl insanların maddi dünyası için bir lütuf ve rahmet ise 

Peygamber'in geli�i de insanın ruhî dünyası için bir rahmettir. Kuru toprak nasıl 

ya�murun ya�masıyla uyanıp ye�ermeye ve bitkiler yeti�tirmeye ba�larsa, ruhî ve ahlâkî 

yönden harap olan insan hayatı vahyin geli�iyle uyanır ve ahlâkî mükemmellikler ve 

faziletlerle ye�ermeye ba�lar.538 

Kısaca aktarmı� oldu�umuz yorumlardan anla�ılmaktadır ki dirayet tefsirlerinde 

ya�murun ya�masıyla ilgili ayetler genellikle iki açıdan de�erlendirilmi�tir. Birincisi, 

dini bakı�ın hâkim oldu�u, rivayetlerle desteklenen ve biraz batıni bakı�ı da içinde 

barındıran yorumlardır. Klasik dönem dirayet tefsirlerinin ekseriyetinin bu tarz 

yorumları tercih ettikleri görülmektedir. Elbette dönemin bilimsel geli�melerinin söz 

konusu tabiat olaylarının yapısını tam olarak açıklayacak seviyede olmaması bu tür 

                                                 
535 Ate�, a.g.e., VI, s. 97. 
536 Zuhayli, a.g.e., IX, s. 282. 
537 Zuhayli, a.g.e., IX, s. 494. 
538 Mevdûdi, a.g.e., IV, s. 311. 
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yorumları kaçınılmaz olarak tetiklemi�tir. �kincisi ise daha çok bilimsel gerçeklikten 

hareket eden ve ya�murun ya�masını fizyolojik verilerle açıklamaya çalı�an 

yorumlardır. Modern dirayet tefsirlerinin genellikle böyle bir yorum biçimini tercih 

ettikleri görülmektedir.  

 

III. YERYÜZÜ VE YERYÜZÜ �EK�LLER�    

Kur’an-ı Kerim gökyüzü ve gök cisimlerinden bahsetti�i gibi yeryüzü ve yeryüzü 

�ekillerinden de bahsetmektedir. Tüm kevnî ayetlerde oldu�u gibi yerle ilgili ayetler de 

Kur’an’ın de�i�ik yerlerine serpi�tirilmi� vaziyettedir. Hatta birçok kozmolojik olaya 

tek bir ayette de�inildi�i de bilinmektedir. Bu bakımdan Kur’an’daki kevnî ayetleri belli 

ba�lıklar altında sıralamak bir takım güçlükleri de beraberinde getirmektedir.  

Kur’an, yeryüzünden bahsederken bir sınıflandırma yapmaksızın yeryüzü �ekillerini, 

birbirleriyle ba�lantıları çerçevesinde ele alır. Bu durum, yeryüzü �ekillerini belli 

sınıflandırmaya tabi tutarak incelemeyi zorla�tırmakta ve yapılan tüm sınıflandırmalar 

tamamen öznel bir bakı�ı yansıtmaktadır. Biz de Kur’an’da ifade edilen yeryüzü 

�ekillerini öznel bir bakı�la da�lar, denizler ve ovalar �eklinde genel üçlü tasnife tabi 

tuttuk. Dirayet tefsirlerinin bu konularla ilgili görülerini de bu tasnifle ba�lantıları 

çerçevesinde de�erlendirdik. Yaptı�ımız tasnifin dı�ında kalabilecek ayetleri ve 

yorumlara ise de�inmedik.  

A. DA�LAR   

Kur’an-ı Kerim’de da� anlamına gelen birçok kelime bulunmaktadır. Bunlar cebel, 

cibâl, revâsî, tavd ve a’lâm kelimeleridir. Bu kelimeler Kur’an’ın de�i�ik ayetlerinde 

de�i�ik formlarda geçmekte ve Allah’ın varlı�ı-birli�i, ölükten sonra dirilme gibi iman 

esaslarını delillendirmek maksadıyla ele alınmaktadır. 

Aziz kitabımızda da�lar, birçok özellikleri bulunan ve insanlara birçok bakımdan 

faydaların bulunan yeryüzü �ekillere olarak tanımlanmı�tır. Bu özellikler içerisinde 

da�ların Kur’an’da en çok vurgulanan yönleri yeryüzündeki sarsıntıları önleyici 

niteliklere sahip olması ve yapı itibariyle yeryüzünde dikilmi�, sabit kazıklara 
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benzetilmi� olmasıdır. Kur’an’ın da�lar hakkındaki açıklamalarında en fazla dikkat 

çeken özellikler bunlardır. Dolayısıyla dirayet tefsiri müfessirleri de da�ların sözü 

edilen yönleriyle ilgili açıklamalara ve yorumlamalara daha fazla a�ırlık vermi�lerdir. 

Do�al olarak konuyla ilgili tartı�malar da bu çerçevede �ekillenmi�tir. Biz burada 

Kur’an’da da�larla ilgili birkaç ayetten hareketle dirayet tefsirlerinin meseleye 

yakla�ımlarını aktarmakla yetinece�iz. 

Kur’an’ın indi�i dönemde uzayla ilgili bilgiler günümüzdeki kadar derinlikli de�ildi. Bu 

bakımdan o dönemdeki insanlar gezegenlerin hacimleri hakkında yeterli bilgiye sahip 

de�illerdi. Onların gözünde belki de en büyük cisimler da�lardı. Belki de bu yüzden 

Allah Teâlâ, Kur’an’da birçok ayette da�ların yapısını gündeme getirmekte, hem o 

dönemde ya�ayanların anlayaca�ı bilgileri vermekte hem de sonraki dönemlerde 

ya�ayacak olanların ke�fedecekleri bilimsel gerçeklere ı�ık tutmaktadır. Bu bakımdan 

Kur’an’da sıklıkla da�lara de�inilmekte ve da�lar, ibret nazarıyla Kur’an’da 

anlatılmaktadır.539 

Aziz kitabımızda da�lardan �öyle bahsedilmektedir:  

Ve yeryüzünü (engebeli arazi yapısıyla) uzatıp geni�lettik; zira orada 
kalkmaz kımıldamaz da�lar yerle�tirdik; üstelik orada her türün 
dengeli bir biçimde büyüyüp geli�ece�i (bir canlı hayat) sa�ladık.”540 

“Yeryüzünü (sizin için) tarifsiz bir be�ik kılmadık mı? Ve da�ları da 
(o be�i�in) ayakları”541 “ 

Yukarıdaki ayetlerde yüce Allah, temelde da�ların iki özelli�ine vurgu yapmaktadır. 

Birincisi da�ların sabit bir �ekilde yeryüzünün dengesini sa�layan bir özellikte 

yaratıldı�ı; ikincisi ise da�ların kazık gibi çakılmak sûretiyle adeta yeryüzünün ayakları 

olması.  Söz konusu ayetler, dirayet tefsirlerinde genellikle yüce Allah’ın varlı�ının ve 

birli�inin delilleri ba�lamında de�erlendirilmi�tir.  

Râzî, yüce Allah’ın varlı�ının ve birli�inin delillerini, göklerdeki ve yeryüzündeki 

deliller olmak üzere iki açıdan de�erlendirmi�tir. Vahdaniyetin gökyüzündeki delillerini 

                                                 
539 Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri, III-IV, s. 378. 
540 15/Hicr/19.  
541 78/Nebe’/6-7. Ço�unlu�un tercih etti�i manaya göre da�ları bir kazık yapmadık mı?. Da�ların yapısı 

ve fonksiyonlarıyle ilgili benzer ayetler için Bkz. 13/Ra’d/3; 16/Nahl/15-16, 81; 21/Enbiya/31; 
22/Hac/18; 26/�u’arâ/149; 27/Neml/61, 88; 31/Lokman/10; 35/Fatır/27; 38/Sad/18-19; 41/Fussilet/10; 
50/Kaf/7; 77/Mürselât/27; 79/Nazi’ât/32; 88/�a�iye/19. 
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burçlar ve yıldızlar �eklinde özetleyen müfessir, yeryüzündeki delilleri de birkaç 

bakımdan de�erlendirmi�tir. Bunlardan ilki Hicr sûresinin 19. ayetinde geçen yeryüzünü 

uzatıp geni�lettik ifade etti�i husustur. Bir di�eri yeryüzünün küre �eklinde olmasıdır. 

Hatta bu hususta Râzî, yeryüzünün uzayıp geni�lemesini, onun düz oldu�u �eklinde 

yorumlayanları ele�tirmi�tir. O,  büyük bir cismin küçük yüzeylerine bakıldı�ında düz 

gibi görülmesinin bir yanılgı oldu�unu ve bunun yeryüzünün düz olmasına delil kabul 

edilemeyece�ini ifade etmi�tir.542  

Allah’ın yeryüzündeki di�er bir delili ise da�ların yeryüzüne sabit bir �ekilde 

yerle�tirilmesidir. Ayette kullanılan ifade revâsî kelimesidir. Râzî, bu kelimenin sabit 

da�lar anlamına geldi�ini söylemi�tir.  Bunun da iki izahından bahsetmi�tir. �lki, �bn 

Abbas’tan gelen bir rivayettir ki o, Allah Teâlâ, yeryüzünü suyun üzerine dö�eyip 

yaydı�ında, yeryüzü, üzerindekileri tıpkı bir gemi gibi neredeyse devirecekti. Derken 

üzerindekileri böyle sallamasın diye, Allah yeryüzüne a�ır da�larla adetâ demir attırdı 

�eklinde yorumladı�ını nakletmi�tir. �kinci izahta ise ayetten, Allah Teâlâ'nın da�ları, 

yeryüzünün yollarına, kenar ve bucaklarına, insanları götüren i�aretler olması için 

yaratmı� olması kastedilmi�tir. Buna göre da�lar, adeta birer ipucudur. Bunlar sayesinde 

insanlar dosdo�ru yollarından �a�mazlar ve yanılgıya dü�mezler. Müfessir Râzî, bu 

açıklamanın daha kuvvetli oldu�unu söylemi�tir.543  

Müfessir Râzî yeryüzündeki da�lar ile nehirler arasında ilginç bir ili�kiden bahsetmi�tir. 

Buna göre yeryüzünde da�lar sebebiyle nehirler olu�maktadır. Müfessir, bunu da �öyle 

açıklamı�tır:��

“Ta�, katı bir cisimdir. Binâenaleyh yerin derinliklerinden buharlar 
yükselip da�lara kavu�tu�unda o buharlar orada tutulur ve bu i� 
artmaya ve olgunla�maya devam eder. Böylece de da�ların altında 
büyük sular olu�ur. Sonra bunlar çok ve kuvvetli oldu�u için da�ı 
deler, oradan (kaynak olarak) çıkar ve yeryüzünde akmaya ba�lar. 
Binâenaleyh nehirlerin meydana gelmesinde da�ların rolü, i�te bu 
bakımdandır. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak, adet olarak, Kur’an'da ne 
zaman da�lardan bahsetse, onunla birlikte nehirlerden de 
bahsetmi�tir.”544 

                                                 
542 Râzî, a.g.e., XIV, s. 78. 
543 Râzî, a.g.e., XIV, ss. 78-79. 
544 Râzî, a.g.e., XIII, ss. 383-384. 
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Beydâvî, da�ların ve nehirlerin aynı ayette tek fiilli cümlede kullanılmasını Râzî ile aynı 

�ekilde yorumlamı� ve da�ların, nehirlerin olu�masında en önemli sebeplerden birisi 

oldu�unu ifade etmi�tir.545 Yine o, revâsî kelimesini sabitle�tirilmi� da�lar �eklinde 

anlamı�tır.546 Benzer yorumları Nesefî’de de görmek mümkündür.  

Elmalılı, yeryüzünün yayılıp dö�enmesi konusunda tıpkı Râzî gibi dü�ünerek, ayetten 

yeryüzünün dümdüz ve düzlem �eklinde bir yüzey olması gerekti�i anlamı 

çıkarılmayaca�ını ifade etmi�tir. Bundan sonra yeryüzünde sabit da�ların 

yerle�tirilmesini de onun çe�itlili�i açısından de�erlendirmi� ve yüce Allah’ın varlı�ının 

delilleri olarak anlamı�tır.547 Yine yerküre, hareketiyle çalkalayıp insanları sıkıntıya 

sokmasın, sakin olacak yer bulsunlar diye yüce Allah, yeryüzünde suya kar�ılık oturaklı 

kıtalar ve da�lar meydana getirmi�tir. Elmalılı’ya göre insan, e�er yeryüzü, sıvı bir 

halde kalsaydı ve yer hareket ettikçe insanlar çalkanıp dursaydı ne gibi sıkıntılar olaca�ı 

üzerinde dü�ünmelidir. Yüce Allah, topra�ı yaratarak ve da�arlı kazık gibi çakarak bu 

sıkıntıları bertaraf etmi�, insanların ya�aması için uygun bir hale getirmi�tir.548
�

Süleyman Ate� de da�ları, yeryüzündeki fonksiyonları ve insana faydası bakımından 

de�erlendirmi�tir. Buna göre Allah'ın üzerinde ya�adı�ımız dünyayı bo�lukta tutması, 

onu sallanmaktan, çalkalanmaktan koruması için yarattı�ı da�lar, hayâtın devamı için 

akıttı�ı sular, ırmaklar, insanların bir yerden-bir yere yolculuk yapabilmeleri için 

koydu�u i�aretler hep insanların yararına olan �eylerdir. Da�lar, ırmaklar, yolların 

nirengi noktalarıdır. �nsanlar bu noktalara bakarak gidecekleri yönü buldukları gibi yol 

ve yön bulmakta yıldızlardan da yararlanırlar.549 

Da�ların yeryüzünün dengesi açısından önemli bir yere sahip oldu�unu ifade eden Ate�, 

da�ların olu�umlarıyla ve faydalarıyla ilgili Cevherî’den de alıntı yaparak dünyanın ilk 

anda alevli bir ate� oldu�unu, sonra kabu�u yava� yava� so�uyup merkezdeki ate�i 

çeviren bir kılıf halini aldı�ını söylemi�tir. Daha sonra volkanlardan bahseden müfessir 

dünyanın, merkezinde kükreyen ate�leri dı�arıya atıp nefes alması için volkanlara 

ihtiyaç oldu�unu ifade etmi�tir. E�er dünyada merkezi çeviren bu kaya tabakası 

                                                 
545 Beydâvî, a.g.e., I, ss. 500–501. 
546 Beydâvî, a.g.e., I, s. 527. 
547 Elmalılı, a.g.e., V, s. 123. 
548 Elmalılı, a.g.e., V, s. 450.  
549 Ate�, a.g.e., V, s. 97. 
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olmasaydı, her taraftan ate�ler fı�kırırdı. Dünya sallanıp dururdu. Ate� küreyi 

çevreleyen bu kaya tabakası, yer yer da�lan meydana getirmi�tir. Da�lar, merkezi 

çevreleyen kaya tabakasının yükseltileridir. Da�lar olmasa, altındaki ate� kükrer, ta�ar 

ve her yandan volkanlar fı�kırır. Da�lar, altındaki ate� tabakasını baskılamakta, onun 

fı�kırmasını önlemektedir. Bunlar büyük depremleri önler.550 

Da�ların kazık misali yeryüzünde çakılmasını ise çadır örne�inden hareketle anlatan 

Ate�, kazı�ın, çadırın sa�lam durması için temel görev görmesi gibi da�lar da arz 

binasının korunması için böyle bir temel bir görev gördü�ünü ifade etmi�tir. Devamında 

da�ların yaratılmasındaki faydalarla ilgili �unları söylemi�tir: 

“Da�lar, Arzın merkezinden dı�a do�ru patlamaların olu�turdu�u 
yükseltilerdir. Bu yükseltiler bir ölçüde Arzın patlamalarım baskılar. 
Bu patlamaların daha çok sarsıntı yapmasını önler. Aynı zamanda 
deniz sularının yeryüzünü istilâsına da engel olur. Rüzgârların, 
bulutların, ya�murların çe�itli akımlarla da�ılımını da sa�lar. Bunlar 
yanında da�ların daha birçok yararı vardır.”551 

Di�er tefsirlerde de benzer görü�leri görmek mümkündür. Yukarıdaki aktardı�ımız 

görü�lerden anla�ılmaktadır ki dirayet tefsirlerinde da�ların yaratılı�ı, temelde iki açıdan 

de�erlendirilmi�tir. Bunlar da�ların yapısı ve yeryüzündeki faydalarıdır. Müfessirler bu 

konularda genelde benzer �eyler söylemek sûretiyle �slam toplumunda ortak bir kanatın 

olu�masına katkı sa�lamı�lardır. Klasik dirayet tefsirlerinin bazılarında O (Allah), sizi 

sarsmaması için yere sa�lam da�lar yerle�tirdi ifadesi açıklanırken, dünyanın önce 

dümdüz ve üzerinde ikamet edilemeyecek kadar hareketli oldu�u, daha sonra Allah'ın 

emriyle da�ların yerle�tirilmesi sayesinde yerin istikrarlı bir hale getirildi�i ifade 

edilir.552 Modern dirayet tefsirlerinde ise da�ların, jeolojik a�amalar neticesinde 

yeryüzünün sertle�erek kıvrılmasıyla olu�tu�u ifade edilmi�tir.    

B. DEN�ZLER   

Yüce Allah, yeryüzünün yapısı hakkında verdi�i bilgileri yine yeryüzünün önemli bir 

parçası olan denizlerin durumuyla da zenginle�tirerek anlatmaktadır. Kur’an’daki bu 

konularla ilgili ayetlere bakıldı�ında da�ların, denizlerin ve ovaların genellikle aynı 

                                                 
550 Ate�, a.g.e., V, s. 502.  
551 Ate�, a.g.e., X, s. 288. 
552 Karaman ve Di�erleri, a.g.e., III, s. 383. 



 167

ayetlerde pe� pe�e sıralandı�ı görülecektir. Bunların birbirlerinin devamı olarak 

Kur’an’da sunulması, yeryüzünde birbirlerini tamamlayıcı unsurlar olmaları 

dolayısıyladır. Da�lar, denizler ve ovalar tüm canlıların uygun ya�am �artları için bir 

bütün olu�turmaktadır. Yine bunlar insanın faydasına sunulan �eyler olarak takdim 

edilmektedir.  

Kur’an-ı Kerim’in ifadesine göre yüce Allah, nasıl ki da�ları yeryüzüne çakmı�tır553 

aynı �ekilde denizleri de gemiler akıp gitsin diye insanın emrine vermi�tir.554 Aziz 

kitabımızda denizlerin birçok yüne hakkında bilgiler bulunmaktadır. Bu bilgiler 

arasında en fazla tekrarlanan ve Kur’an’ın farklı yerlerinde vurgulanan hususlar 

denizlerin, gemilerin seyri için elveri�li �artlarda yaratılmı� olması,555 insanlar için 

faydalı olan balık gibi yiyeceklerle inci ve mercan gibi süs e�yalarının çıkması556 ve 

denizlerdeki karanlık noktalardır.557 Kur’an, tüm bunları yüce Allah’ın varlı�ının ve 

birli�inin tartı�masız delilleri olarak sunmaktadır.  

Dirayet tefsirlerinde söz konusu ayetlerle ilgili açıklamalar da genelde bu ba�lamda 

de�erlendirilmi�tir. Müfessirler, denizlerden bahseden ayetlere, onların faydaları 

açısından yakla�mı�lar ve meseleyi Allah’ın varlı�ının i�aretleri olarak açıklamı�lardır. 

Bu hususta klasik dönem dirayet tefsirleriyle modern dönem dirayet tefsirleri arasında 

belirgin bir gözükmemektedir. Bir farkla ki modern dönem dirayet tefsirlerinde 

gemilerin denizlerde da� gibi akıp gitmesi konusunda Kur’an’ın, suyun kaldırma 

gücüne gönderme yaptı�ı ifade edilmi�tir.   

Kur’an’da denizlerin tabii yasalara ba�lı olarak insanın hizmeti için var edildi�ine dair 

�öyle buyrulmaktadır: 

“O’nun kanunu sayesinde orada gemiler yol alabilsin diye, yine O’nun 
lütfundan payınıza ba�layan Allah’tır.”558dü�eni elde edip de 
�ükredesiniz diye denizi sizin için bir yasaya  

                                                 
553 79/Nazi’ât/32. 
554 45/Casiye/12. 
555 Bkz. 2/Bakara/164; 10/Yunus/22; 14/�brahim/32; 17/�srâ/66; 22/Hac/65; 31/Lokman/31; 42/�ura/32-

33; 55/Rahman/24. 
556 Bkz. 5/Maide/96; 16/Nahl/14; 55/Rahman/22.  
557 Bkz. 24/Nur/40; 27/Neml/63. 
558 45/�ûra/12. 
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Elmalılı yukarıdaki ayeti teshîr kavramı ba�lamında de�erlendirmi� ve meseleyi yüce 

Allah’ın güç ve kudretinin bir ni�anesinin bir delili olarak açıklamı�tır. Buna göre, yüce 

Allah, emriyle gemiler hareket etsinler diye denize bir takım yasalar koymu�tur. Burada 

insanın menfaati için olması insanın emriyle hareket etti�i anlamına gelmez. Aksine her 

�eyin Allah’ın emrine ba�lı olarak düzenli i�leyi�ini sürdürdü�ünü göstermektedir. 

Müfessir Elmalılı’ya göre Allah’ın emri, izin ve irâdesi demektir. Ayrıca ona delâlet 

eden i�lerle ilgili hükmü anlamına da gelir. Di�er taraftan bu emir, geminin hacmi ile 

aynı hacimdeki su arasındaki hafiflik ve a�ırlık oranını kapsadı�ı gibi çevredeki durum 

ve �artların onlarla uygun bir �ekilde sevk ve idare etmesi hükümlerini kapsar. Yoksa 

insanlar her istedikleri gibi denizde tasarruf edemezler. Allah'ın emrini tatbik etmeden 

sırf kendi emirleriyle gemi yürütemezler. Allah'ın emriyle gemi yürüsün ve insanlar 

Allah'ın lütfundan isteyip arasınlar diye ticaret, dalgıçlık, avcılık ve di�er ara�tırma ve 

kazanma �ekilleriyle kara ve denizde tasarruf edip kazansınlar diye denizi insanın 

emrine vermi�tir.559 

Dirayet tefsirlerinin ço�unlu�unda denizlerle ilgili ayetlerin ço�unlukla teshîr kavramı 

çerçevesinde de�erlendirildi�i görülmektedir. Çünkü söz konusu ayetler, denizlerin 

insanlara sa�ladı�ı faydalar üzerinde durmu�, denizlerin yapılarıyla ilgili açıklamalara 

ise hemen hemen hiç yer vermemi�tir. Dolayısıyla müfessirler, bu ayetlerle ilgili felsefi 

ve bilimsel tartı�malara girmek yerine insanın denizler üzerindeki tasarrufunun 

boyutlarını ortaya koymaya çalı�mı�lardır. Bu hususta klasik dönem dirayet tefsirleriyle 

modern dönem dirayet tefsirleri arasında belirgin bir farklılık göze çarpmamaktadır.  

Bunların yanında Kur’an’ın denizlerle ilgili bahsetti�i di�er bir gerçe�i de ifade ederek 

konuyu tamamlayalım. Kur’an, birkaç ayete iki denizden bahsetmektedir. Bunlardan 

birisinin suyu tatlı, di�erinin suyu ise acıdır. Kur’an’ın belirtti�ine göre bu iki deniz 

arasında birbirlerine karı�malarını engelleyen bir engel vardır. Bu durum �u ayette dile 

getirilmi�tir: 

“Hem iki denizi birbirine salan, hem de biri tatlı-susuzlu�u giderici ve 
di�eri tuzlu-acı oldu�u halde bu ikisi arasına karı�malarını önleyici 
(görünmez) bir perde ve a�ılmaz bir engel koyan yine O’dur.”560 

                                                 
559 Elmalılı, a.g.e., VII, ss. 84-85. 
560 25/Furkân/53. Benzer ayetler için Bkz. 27/Neml/61; 35/Fatır/12; 55/Rahman/19. 
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Râzî bu ayetin tefsirinde deniz sularının birbirine karı�masının engellenmesi durumunu 

tevhidin bir delili olarak kabul etmi�tir. Yine her ikisi de kendisi için tayin edilmi� 

mecrada seyrederek di�erinin alanına tecavüz etmekten Allah’a sı�ınmı�tır. Müfessir 

Râzî, bu ifadelerin Kur’an’ın en güzel istiarelerden birisi oldu�unu söylemi�tir. Yine 

ona göre, ayetteki tatlı deniz ile bu büyük nehirler, tuzlu deniz ile de (bunların aktı�ı) 

büyük denizler kastedilmi�tir. Böylece Cenâb-ı Hakk, bu ikisinin suyunun arasında bir 

berzah (perde) yaratmı�tır, yani araya bir kara parçası sokmu�tur. Bununla da tevhide 

bir delil getirmi�tir. Çünkü tatlılık ve tuzluluk e�er topra�ın veya suyun kendinden 

kaynaklanan bir özellik olsaydı (bütün toprak ve suların) aynı bir Özellikte olması 

gerekirdi. Böyle olmadı�ına göre, her maddeye ayrı bir sıfat ve özellik veren bir kadir 

ve hâkimin mutlaka bulunması gerekir.561 

Elmalılı, bu iki denizin birbirine karı�masını engelleyen bir perde açıklamasını 

mü’minlerle kâfirler arasındaki karakter farkıyla kar�ıla�tırmı�tır. Buna göre, iman 

sahibi olanlar Nil ve Fırat gibi tatlı ve hararet söndürücüdürler. Kâfirler ise �ab ve 

Umân nehirleri gibi tuzlu ve acıdırlar. Allah bunların aralarına bir berzah koymu�tur.562 

Süleyman Ate� de suyun kayna�ının deniz oldu�unu söyledikten sonra meseleyi 

bilimsel bir temele dayandırmaya çalı�mı�tır. �u cümleler ona aittir:  

“Bilindi�i gibi suyun temel kayna�ı denizdir. Deniz suyu tuzludur. 
Tuzlu olması da içindeki canlıları korumak içindir. Tuzlu olmasa su 
bozulur, koku�ur, canlıların ya�amasına elveri�li olmaktan çıkardı. 
Tuz, suyun koku�masını önler, denizde ya�ayanlar için suyun böyle 
tuzlu olması gerekir ama karada ya�ayanlar için tuzlu su yaramaz. 
Onun için yüce Allah, güne�in ı�ı�ı ile deniz suyunu buharla�tırır. Su, 
buhar haline gelirken tuzundan ayıklanarak yükselir, rüzgâr, bu su 
buharlarından olu�an bulutları Allah'ın diledi�i yerlere sürer, sıkı�tırır, 
ya�mur, kar ve dolu olarak a�a�ı indirir. Tuzundan temizlenmi� bu su, 
bitkileri sular, hayvanlar ve insanlar bundan içerler. Keza denizde ve 
okyanusta topra�a baskı yapan deniz suyu, topraktan süzüle süzüle 
çe�itli tabakalardan geçer, süzülürken tuzundan ayıklanır, yer altı 
sularını, ırmakları olu�turur. Deniz canlılarına gerekli oldu�u için 
denizde tuzlu ve acı olan su, kara canlılarına da tuzsuz yaradı�ı için 
yer altında topraktan süzülmekle yahut buharla�ıp yükselmek ve 
ya�mur olmakla tuzundan ayıklanır. 

Irmaklar, çe�meler, göller denizden kaynaklandı�ı halde tuzsuzdur. 
Tuzlu deniz suyu bunlara karı�maz. Aradaki Tanrısal yasa, bunların 

                                                 
561 Râzî, a.g.e., XVII, s. 264. 
562 Elmalılı, a.g.e., VI, s. 79.  
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birbirine karı�masına engeldir. Yer altında tuzlu, acı su kaynakları 
vardır. Aradaki yer tabakaları, bunların birbirine karı�masını önler.”563 

Bunun yanında Ate�, de�i�ik bilim adamlarının ya�adıkları tecrübeleri de aktararak 

meseleyi açıklama yoluna gitmi�tir.  

Anla�ılan o ki iki denizin birle�memesi �eklinde özetlenebilecek co�rafi olgu, dirayet 

tefsirlerinde genellikle yüce Allah’ın azametinin ve birli�inin bir i�areti olarak 

yorumlanmı�tır. Zaten ayetler di�er ayetlerle birlikte okundu�unda böyle bir 

çıkarsamanın Kur’an’ın ruhuna daha uygun oldu�u fark edilecektir.   

C. VAD�LER  

Kur’an’ın bahsetti�i yeryüzü �ekillerinden bir di�eri de vadilerdir. Aslında Kur’an’da 

da�lar ve ırmaklar/vadiler/yollar ço�unlukla yan yana anılmı�tır. Bu durum, hem vahyin 

hem de mahlûkatın çift kutuplu özelli�ine bir atıf oldu�u gibi aynı zamanda ilahi 

yaratmadaki denge ve hikmetin de bir ifadesidir. Da�lar, onların arasından yolculara ve 

sulara geçit veren vadiler, insanlar için belirlenmi� yasaya tabidirler.564 �nsanlar da 

tabiatta var olan bu yasaları ke�federek onu kendisi için kullanılabilir bir alan haline 

getirmelidir.  

Aziz kitabımızda yeryüzü �ekillerinin yasalarıyla ilgili olarak �öyle buyrulmaktadır: 

 “ Ve yeryüzünde kendilerini sarsmasın diye kalkmaz kımıldamaz 
da�lar var ettik; ve onların aralarında, yollarını bulabilsinler diye 
vadiler açtık.”565 

Di�er kevnî ayetlerde oldu�u gibi yukarıdaki ayetlerde ve benzer ayet gruplarında 

Allah’ın varlı�ı ve birli�inin tabiat üzerinden delillendirilmesi söz konusudur. Ayrıca bu 

ayetlerde vadiler, ço�unlukla insana faydaları yönünden Kur’an’da yer bulmu�tur. Bu 

bakımdan söz konusu ayetler, dirayet tefsirlerinde insanla ba�lantılı bir �ekilde 

yorumlanmı�tır.  

Müfessir Râzî, nehirlerin ve yolların ekseri da�lardan gelmesi sebebiyle vadilerin, 

da�larla birlikte zikredildi�ini ifade etmi�tir. Müfessire göre vadiler, insanlar yollarını 

                                                 
563 Ate�, a.g.e., VI, ss. 265-266. 
564 �slamo�lu, a.g.e., s. 500. 
565 21/Enbiya/31. Yine Bkz. 16/Nahl/15–16; 27/Neml/61; 35/Fatır/27; 50/Kaf/7.  
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bulabilsinler diye yaratıldı�ını söylemi�tir.566 Ayrıca bu ifadelerden Allah’ın, vadileri 

insanlar �ehirlerine, beldelerine ula�sınlar veya istidlal yapmak sûretiyle Allah’ın bir 

oldu�unu kabullensinler diye yarattı�ı anlamını çıkartılabilece�ini söylemi�tir. Bununla 

birlikte o, �bn Abbas’tan bir rivayetle Hz. Ömer’in, Da�lar birbirlerine biti�ikti. Cenâb-

ı Hak, Nûh kavmini suda bo�unca, o da�ları birbirinden ayırdı ve böylece, aralarında 

geni� geni� yollar meydana getirdi, dedi�ini nakletmi�tir.567  

Elmalılı ise konu ile ilgili olarak �unları söylemektedir: 

“Bir dü�ünmeli ki yeryüzü, sıvı bir halde kalsaydı ve yer hareket 
ettikçe insanlar çalkanıp dursaydı ne büyük sıkıntı olurdu. Toprak 
kütlesinin yaratılması ve da�ların kazık gibi oturtulması ile bu sıkıntı 
bertaraf edilip yeryüzü, insanların ya�aması için oturulabilir b ir hale 
getirildi. Ve orada birtakım alanlar, yollar yaptık ki do�ru yolu 
bulabilsinler. Arzu ettikleri yere do�ru gidebilsinler veya hak yolunu 
tutsunlar.568 

Mevdûdi, da�lardan yarılan vadilerle ilgili ayetlerden akarsuların, nehirlerin ve 

derelerin yataklarının olu�turdu�u yolların kastedildi�ini söylemi�tir. Kur’an’ın bu 

yolları insanlara faydaları yönünden zikretti�ini ifade eden müfessir, Her ne kadar bu 

tip yollar ovalarda da büyük öneme sahipse de, özellikle da�lık bölgelerde bu tip 

yollara daha büyük ihtiyaç duyulur, diyerek vadilerin önemini belirtmi�tir.569 

Görüldü�ü kadarıyla dirayet tefsirlerinde vadiler ve da�lar arasından süzülen geni� 

yollarla ilgili benzer yorumlar yapılmı�tır. Bu benzerli�in belki de en önemli sebebi 

Kur’an’ın söz konusu yeryüzü �ekillerini insana faydaları yönünden aktarmı� olmasıdır. 

Bu hususta klasik dönem dirayet tefsirleriyle modern dönem dirayet tefsirleri arasında 

yorum benzerlikleri dikkat çekmektedir.  

 

 

 

                                                 
566 Râzî, a.g.e., XIV, ss. 187-188. 
567 Râzî, a.g.e., XVI, s. 132. 
568 Elmalılı, a.g.e., V, s. 450.  
569 Mevdûdi, a.g.e., III, s. 15. 
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SONUÇ 

Yüce Allah’ın iki tür ayeti vardır. Birincisi tenzîli ayetler, di�eri ise tekvîni (kevnî) 

ayetler. �lki Kur’an’ın e�siz metinlerini ifade ederken di�eri evrene ve evren içerisindeki 

olaylara i�aret eder. Kur’an ayetlerinin bütününe dikkatlice bakıldı�ında her iki ayet 

türünün de birbirine sıkıca ba�lı ve birbirini tamamlayan özellikte oldu�u rahatlıkla 

görülecektir.  

Yüce Allah, birçok ayeti kerimesinde tabiattaki olaylara yani kevnî ayetlere i�aret eder. 

Bu bakımdan �slamın tabiata, en genel anlamıyla evrene bakı�ı do�al olarak köklerini 

bizzat Kur’an’ın kendisinden almaktadır. Burada kevnî ayetlerin bu bakı�ın 

olu�masında önemli konuma sahip oldu�u rahatlıkla anla�ılacaktır. Yüce kitabımızın 

bütünlü�ü içerisinde oldukça fazla yer tutan kevnî ayetler, bir taraftan içinde 

ya�adı�ımız evren ve içindekiler hakkında bizi bilgilendirirken di�er taraftan Kur’an’ın 

en temel sorunsalı Allah’a imanla birlikte iman esaslarının keyfiyeti konusunda bize 

dersler vermektedir. Bu ba�lamda Kur’an’ın tabiat ö�retisi hakkında malumat sahibi 

olmak, �slam’ın en temel ilkeleri olan iman esaslarının do�ru bir düzleme oturtulmasına 

katkı sa�layacaktır. Dolayısıyla biz bu çalı�mamızın birinci bölümünde bunları 

irdelemeye çalı�tık ve gördük ki Kur’an, evrene ve içindeki nesne ve olaylara basit tabii 

�eyler olarak de�il, yüce Allah’ın varlı�ının ve birli�inin, öldükten sonra dirilmenin ve 

ahiret inancının delillerini yansıtan i�aretler (ayet) olarak yakla�maktadır. Böylece �slam 

kozmoloji ö�retisinin tabiattaki her nesneye bir de�er atfetmesinin ve her olayı anlamlı 

bütünler olarak görmesinin sebebi ve hikmeti de anla�ılmı� olmaktadır.  

Kur’an, kevnî ayetleri Allah’a ve ahiret gününe iman etme ba�lamında de�erlendirdi�i 

gibi kendisinin ilahi kaynaklı oldu�unun ispatlanması bakımından da de�erlendirmi�tir. 

Vahyin do�rulu�unu ispat, akıllarda ve gönüllerde vahye kar�ı olu�abilecek �üpheleri 

bertaraf etme bakımından önem arz etmektedir.  Dolayısıyla Kur’an, inkâr edenlere 

kar�ı kendi gerçekli�ini kanıtlamada Allah’ın di�er bir kitabı olan tabiata vurgu 

yapmı�tır. Tüm yalınlı�ıyla Allah’ın varlı�ının ve birli�inin izlerini bünyesinde ta�ıyan 

tabiat, do�al olarak O’nun vahyinin de do�rulu�una yönelik delilleri bünyesinde 

barındırmaktadır. Dolayısıyla Kur’an’ın imanla ilgili olan her olayda dikkatleri tabiata 

yöneltmesi, tabiatın hakikati en yalın haliyle yansıtmasıyla ilgilidir.  
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Kur’an’da yer alan bilgi türleri genel olarak Allah, insan ve kâinat üçlemesi etrafında 

dönmektedir. Bu bilgiler de gayb âlemine ait bilgilerle varlık (�ehadet) âlemine ait 

bilgileri kapsamaktadır. Yüce Allah’ın sıfatları, ahiret yurdu gibi konular gayb âlemine 

i�aret etmekteyken, evren ve içindekilerden bahseden kevnî ayetler varlık âlemini 

göstermektedir. Bu bilgiler, deney ve tecrübeye dayalı olması hasebiyle insanlar 

tarafından bir takım vasıtalarla elde edebilecekleri bir bilgi niteli�i ta�ımaktadır. Bu 

bakımdan Kur’an’daki kevnî ayetler, dirayet tefsirleri gelene�inde bilimsel yöneli�i 

ortaya çıkartan ve geli�tiren en önemli ayetler manzumesidir. Çünkü bu ayetler, 

do�rudan deney ve tecrübe alanına hitap etmektedir. Bilimin de deney ve tecrübe 

edilebilir �eylerden hareket etti�i dü�ünüldü�ünde kevnî ayetlerin yorumunda bilimsel 

bir yöneli�in varlı�ı rahatlıkla anla�ılacaktır. Dirayet tefsiri gelene�inde kevnî ayetlerle 

ilgilenen her müfessir, bu yüzden bir �ekilde ça�ının bilimsel geli�melerine kulak 

vermek durumunda kalmı�tır. Çünkü Kur’an’ın evrenin yasalarından bahsederken 

kullandı�ı üslup, onu ara�tırmayı ve onun gizemlerini çözmeyi te�vik etmektedir. 

Kevnî ayetlerin yorumunda müfessirler, büyük ölçüde içinde bulundukları ortamdan 

hareket etmi�lerdir. Dönemin kültürel �artları, bilimsel algı düzeyi, müfessirin bilgi 

düzeyi ve samimiyet, bu ayetlerin yorumlanmasında müfessirleri yönlendiren temel 

unsurlar olmu�tur. Örne�in ilk dönem müfessirlerinden kabul edilen Râzî’nin kevnî 

ayetlerin yorumunda özellikle gökyüzü ile ilgili ayetlere özel ihtimam göstermesi, 

ya�adı�ı dönemde bilim çevrelerinde astronomi ilminin popüler olması arasında bir 

ba�lantı kurulabilir. Aynı �ekilde Râzî’nin astronomiye ilgi duydu�u da bilinmektedir. 

Son yüzyıldaki dirayet tefsirlerinde modern bilimle kevnî ayetleri uzla�tırma çabaları, 

pozitif bilimlere olan sınırsız bir güvenin neticesi olarak anla�ılabilir. Bu hususta son 

dönem müfessirleri batı bilimlerinin Kur’an’da yüzyıllar öncesinde açık veya kapalı 

belirtildi�i ifade edilmi�tir. 

Tefsir tarihi dikkatlice gözden geçirildi�inde, kevnî ayetlerin yorumlanmasında iki 

özellik göze çarpmaktadır. Birincisi, genellikle bu ayetlerin bilimsel geli�melerle 

birlikte daha iyi anla�ılaca�ı dü�ünülmektedir. Böylece deney ve tecrübe alanına hitap 

eden kevnî ayetler, deney ve tecrübeyi hareket noktası olarak kabul eden bilimsel 

verilerle daha anla�ılır olacaktır. �kincisi ise bazı ayetlerin bilimsel geli�melere ı�ık 

tuttu�u ve bilimsel geli�melere ilham kayna�ı oldu�u �eklindeki inanı�ın benimsenmi� 
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oldu�udur. Genel olarak tüm tefsir tarihine özelde ise dirayet tefsirleri tarihine 

bakıldı�ında her iki görü�ü destekleyecek örnekler bulmak hiç de zor olmayacaktır. 

Öyle ki özellikle son yüzyılda bilimsel görü�lere ve teknolojik bulu�lara Kur’an’dan bir 

takım dayanaklar aranması, onun üstünlü�ünü sa�laması bir yana, Müslümanların 

inanı�larını kuvvetlendirdi�ine dair güçlü inanı�lar mevcuttur. Tezimizin üçüncü 

bölümünde bu söylediklerimizi destekleyen birçok örnek bulmak mümkündür.  

�lk dönem dirayet tefsirlerinde Kur’an’daki kevnî ayetler, ço�unlukla Kur’an’ın 

bütünlü�ü içerisinde ve iman esasları ba�lamında de�erlendirilmi�tir. Bu bakı� açısı 

kevnî ayetlere Allah’ın varlı�ının ve birli�inin; öldükten sonra dirilmenin ve di�er inanç 

esaslarının birer i�areti olarak bakılmasını sa�lamı�tır. Klasik dönem dirayet 

tefsirlerinde kevnî ayetlerin bu yönü, müfessirler tarafından hep dikkate de�er 

bulunmu�tur. Modern dönem dirayet tefsirlerinde ise, kevnî ayetlerin iman ba�lamında 

de�erlendirilmesine ek olarak batının bilimsel geli�melerinin Kur’an’da önceden haber 

verildi�i ilkesi de önemli bir yer tutmaktadır. Bu bir yönüyle pozitif bilimlerin verilerini 

olumlama anlamına da gelmektedir. Bu olumlamanın bir neticesi olarak Kur’an’la 

pozitif bilimleri uzla�tırma çabaları kevnî ayetlerin yorumunda hep hâkim tema 

olmu�tur. Bu uzla�tırmamın bir yansıması olarak birçok ayet, sûre içindeki ba�lamından 

koparılarak bilimsel geli�melerle ili�kili hale getirilmi�tir. 

Kevnî ayetler ba�lamında klasik dönemle modern dönem dirayet tefsirleri arasındaki 

di�er bir fark, söz konusu ayetlerin yorum yöntemleriyle ilgilidir. Buna göre, klasik 

dönemde bilimsel geli�meler, ayrıntılara nüfuz edecek kadar geli�medi�i için kevnî 

ayetlerin yorumlanmasında zahiri mananın özellikle tercih edildi�i görülmektedir. Bir 

yönüyle bilimsel gerçeklere i�aret eden bu ayetler, genellikle yüzeysel gözlemlerin elde 

etti�i verilere göre yorumlanmı�tır. Söz konusu gözlemlerin yanıltıcılı�ı, klasik dönem 

dirayet tefsirlerinde bugünün bilimsel gerçekleriyle uyu�mayan bir takım açıklamaların 

ortaya çıkmasına da sebep olmu�tur. 

Bu sebeple di�er birçok konuda oldu�u gibi kevnî ayetlerin yorumunda da israiliyat 

önemli bir problem olarak varlı�ını korumu�tur. Dönemin bilimsel verilerinin 

yetersizli�i sebebiyle açıklanamayan birtakım tabiat olayları, rivayetlerle desteklenmeye 

çalı�ılmı�tır. Böylece israiliyat haberler kevnî ayetlerin yorumunda bolca kullanılmı�tır. 

Bir yönüyle bahsi geçen israiliyat haberler, müfessirlere belli görü�lerin dı�ına 
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çıkmaması konusunda manevi bir baskı yapmı�tır. Ancak dirayet tefsirlerinin aklı ön 

planda tutan yakla�ımları, bir nebze olsun bu haberlerden kendilerini kurtarmak 

sûretiyle yorum yapmalarına imkân tanımı�tır. Öyle ki sonraki yüzyıllarda, özellikle 

XIX. Yüzyıldan sonraki bilimsel geli�melerle birlikte bahsi geçen görü�lerin do�ru 

olmadı�ının kesinle�mesi, dirayet tefsirlerinde kevnî ayetlerin yorumunda yeni 

arayı�ları tetiklemi�tir.  

Kur’an’ın her ça�a hitap eden mucize bir kelam oldu�unun en önemli göstergelerinden 

birisi de �üphesiz kevnî ayetlerdir. Nazil oldu�u dönemlerden bugüne de�in 

müfessirlerimiz tarafından yorumlanan kevnî ayetler, bundan sonra da de�i�en, geli�en 

�artlara göre yorumlanmaya devam edecek ve Müslüman toplumların evren ve tabiat 

algılarını �ekillendirmeyi sürdürecektir.  
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