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ÖNSÖZ 

 

Allah (cc)‟ın selamı, rahmeti ve bereketi gönderildikleri kavimleri içinde 

mü‟minlerin ve öğretmenlerin ilkleri olan nebilerinin, geçmiĢte, bu günde ve 

gelecekte bu kutlu Ġslam çağrısına hizmet eden tüm mü‟minlerin de üzerlerine olsun.   

Yerde ve gökte bulunan tüm varlıkları, birbirleri içerisinde, denge ve düzen 

üzere muhafaza eden Allah (cc) insanı aklıyla baĢ baĢa bırakmayarak ona doğru yolu 

gösteren ve hak ile batılı ayırmasında rehber olan Kur‟ân-ı Kerîm‟i inzâl 

buyurmuĢtur. O Furkân ki; insanoğlunun potansiyellerini kullanmasında yöntem, 

geliĢtirmesinde ise bilgi kaynağıdır. Bu yönüyle Kur‟ân salt bir söylev ve ardında 

barındırdığı öğreti değildir. O, insanoğlunun yaĢamını Ģekillendirmesine kaynaklık 

eden ilkeler bütünüdür. 

Bugünün mü‟minlerine düĢen ise Allah (cc)‟ın gönderdiği mesajı hakkıyla 

anlayarak hayatlarında tatbik etmek için azamî çabayı sarf etmeleridir. Kur‟ân-ı 

Kerîm apaçık bir çağrı, aynı zamanda da modernite denilen bu yozlaĢma çağında 

Nuh‟un gemisi gibi insanları, bu amansız kendini kaybetmiĢ, nevrozlu/buğyân sahibi, 

hedonist/zevk-ü sefâya mübtelâ, narsist/enâniyetçi ve de kendine güvensiz çağın 

tufanından koruyup kurtaracak yegâne vasıtadır.  

Bu nedenledir ki çağımızda Kur‟ân‟ı anlama ve hayata geçirme konusunda 

yapılacak olan bütün samimi, ilmi çalıĢmalara ivedilikle ihtiyaç vardır. Eğer 

bugünden, gelecekte kaim olacak bir Ġslam Ümmeti inĢası hedefleniyorsa; Kur‟ân-ı 

Kerîm hakkı ile anlaĢılmalı, layık olduğu ihtimam ve itina kendisine gösterilerek 

içeriği hayata geçirilmelidir. Bu noktada Kur‟ân‟ın içeriği ile birlikte onun yaĢama 

geçirilmesinde ve de öğretilmesinde kullanılacak metod büyük önemi haizdir.  

Vahyin öğrenilmesinde, yaĢama aktarılmasında yapılacak olan metot hataları 

jenerasyonun/neslin Kur‟ân‟dan soğumasına ya da O‟nu yanlıĢ öğrenerek hatalı 

tatbik etmesine sebebiyet vermektedir. Her iki sonuçta da amaç zail olacaktır. 

Özelliklede genç nesillerin yetiĢtirilmelerinde çoğu zaman onlar açısından, öğretme 

metodunun, öğrenme materyalinden öne çıktığı göz önüne alınırsa durumun 

hassasiyeti ve ciddiyeti daha bariz bir biçimde karĢımıza çıkmaktadır. 
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Vahyi nesillere öğretmede ve yaĢama dönüĢtürmede kullanılacak olan 

metodolojiyi kesin bir ölçüye göre değerlendirmek böylece yapılan hataları tespit 

ederek gerçekleĢmesi muhtemel hataların önüne geçmek mümkün müdür?  

Elbette: HerĢeyi bir ölçüye göre yaratan ve idare eden Allah (cc) bu ilkeleri 

(Kur‟ân-ı Kerîm‟i) belirli bir ölçüye/metoda binaen inzal buyurmuĢtur.  Zaten Kur‟ân 

içeriğinin yanı sıra kendisinin nasıl talim edileceğini de, kendi bünyesinde 

göstermektedir. Bu minval üzere gerçekleĢtirilecek titiz çalıĢmalar, O‟nda var olan 

metodoloji üzerine bizi bilgilendirecek, ĢaĢırtacak, doğru zannettiğimiz yanlıĢları 

gösterecek, doğru olduğumuz noktaları tasdik edecek ve en önemlisi de bize yepyeni 

ufuklar açarak hakka ulaĢma yolunda bizi destekleyecektir.  

Kur‟ân bireyi ve topmlumu bir arada muhatap almaktadır. Bu yönüyle onda 

ferdî metodun yanı sıra sosyolojik metodun da varlığı inkâr edilemez bir hakikattir. 

Ancak Kur‟ân‟a yalnızca m.7.asır Hicaz bölgesi insanı muhatap değildir. Vahyin 

hükümleri inzal olduğu dönemin insanı üzerinde bağlayıcı olduğu gibi bugünde 

yaĢayan ve gelecek zamanlarda yaĢayacak olan toplumlar için de bağlayıcıdır. Bu 

durum vahyin metodu için de geçerlidir. Kur‟ân inzalinin ardından gelmiĢ ve gelecek 

olan her toplum ve fert için anlaĢılmasında ve yaĢama aktarılmasında değiĢik 

yöntem/teknikler barındıran bir kaynaktır. Kur'ân‟ın metnen/lâfzen inzal süreci m.7. 

asırda tamamlanmakla birlikte onunla diyolağa giren her zaman ve heryerdeki fert ve 

toplum için onu anlama ve yaĢama geçirme süreci yeniden baĢlıyor demektir.  

Elinizde bulunan ve bu gayeleri hedefleyen yüksek lisans tezi olarak 

hazırladığımız çalıĢmamız, Kur‟ân-ı Kerîm‟in anlaĢılmasında ve yaĢama 

geçirilmesinde kullandığı nev‟i Ģahsına münhasır metoda yapılan bir yolculuğun ilk 

adımları niteliğindedir. AraĢtırmamızın konusu olan Tencîmü‟l-Kur‟ân ile vahyin 

peyderpey inzal oluĢ sürecini değerlendirerek bu süreçte özelde peygamberin, 

genelde ise birey ve toplumun eğitiminde kullanılan metodolojiyi etüt ettik. 

Temennimiz genç nesillerin Kur‟ân Kerîm ile yetiĢtirilmelerinde, Allah (cc)‟ın ve 

Resulünün davasına bir zerre dahi olsa katkıda bulunabilmektir.  
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ÖZET 

 

Kur‟ân-ı Kerîm‟in varlığa arz sürecinde kullandığı metodolojiden maksat 

özetle mezkûr süreçte kullanılan yöntem-tekniklerin, bu yöntem-tekniklerin 

hedeflere göre tercih edilme durumlarının ve uygulanma miktarlarının meydana 

getirdiği yapıdır. Bu yapı Levh-i mahfuz‟dan neĢet etmekle beraber insanlık 

yaĢamında açılarak ilkeler düzeyindeki yöntem bilim pratiğe dökülmüĢtür. Bu esasa 

uygun düĢecek biçimde; ilk merhalede Kur‟ân‟ın tencimi olgusunun ve de ilgili 

durumların tanımlanarak anlam zeminlerinin çizilmesine çalıĢılmıĢtır. Tanı aĢaması 

olarak nitelendirilmesi mümkün olan bu ilk kısımda konu, olgular ve de kavramlar 

üzerine durularak çalıĢma sahası tasvir edilmiĢtir. Birinci bölümün amacı bir yanda 

okuyucuyu alanla ilgili ön bilgilendirme gerçekleĢtirirken diğer yandan ileriki 

bölümlerde konunun üzerine bina edildiği kavramlar hakkında netlik sağlanarak 

anlam karmaĢasına düĢmekten alı koymaktır.  

Bu tez ile vahyin tencimi konusu analiz edilerek, elde edilen veriler sistemli 

bir bütün haline getirilerek; vahyin, peygamberin ve toplumunun yaĢamları 

üzerindeki etkileri sunulmaya çalıĢılmıĢtır. 
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Bir diğer açıdan Kur‟ân Tefsiri ilmi dediğimizde; O‟nun yani son ilahi hitabın 

açıklanmasından bahsediyoruz demektir. Kur‟ân-ı Kerim‟in açıklanmasını da varlığa 

arz sürecinden bağımsız düĢünmek imkânsızdır. Kur‟ân bir topyekûn bir kerede 

indirilmiĢ bir kitap değildir. Kur‟ân, peygambere peyderpey vahiy olunmuĢtur. 

Peygamberin hafızasında ve yaĢamında vahiy basamak basamak inĢa olmuĢtur. 

AĢamalı olarak geliĢen bu süreç Kur‟ân‟ın anlaĢılmasında ve hayata geçirilmesinde 

büyük önemi haizdir.  

Kur‟ân‟ın tefsiri, tabii olarak içinde metni, peygamberi ve onun ashabını ve 

inzal sürecini içine alan kapsamlı bir alandır. Metin yani içerik; yöntem yani vahiy 

süreci; insan ve toplum yani peygamber ve ashabı, Kur‟ân‟ın anlaĢılmasında temel 

unsurlardır. Bu bağlamda “Tencîmu‟-Kur‟ân” namı diğer vahyin aĢamalı iniĢi, 

Kur‟ân‟ın peygamber ve ashabı örneğinde etüt edilmiĢtir. 
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SUMMARY 

 

Methodology used by the Qur‟an in the process of the supply of asset-purpose 

summary of these aforementioned techniques used in the process method, this 

method is preferred techniques according to the objectives and the implementation 

status caused by the amount of structure. This structure of human life, although born 

from Lawh-i Mahfuz, opened and poured into practice the principles of science-level 

method. This basis, to suit the first stage in the Qur'an and the conditions defining the 

meaning of the Tencîm phenomenon tried to scratch the floors. The diagnosis of the 

first part of this issue is considered possible, with emphasis on the facts and concepts 

in the study area. The aim of the first section, on the one hand while carrying out 

preliminary information about the reader field is built upon the subject in later 

chapters by providing clarity about the meaning of concepts is to save from falling 

into chaos. 

This thesis examined the issue revelation process, turned into a whole system 

of the data obtained; the influences of piece by piece revelation to the prophets and 

his people‟s life is tried to have been explaned.   
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At the other hand when we say the scientific interpretation of the Qur‟an, 

absolutely talking about the announcement of the final hymn addressed. Includes an 

explanation of the Qur‟an is impossible to think of existence independent of the 

supply. Qur‟an is not just a book. The revelation of Qur‟an to Prophet became step 

by step. Prophet, his life and his memory has been constructed step by step by the 

way of revelation process. Gradually developing and implementing this process has a 

crucial importance in understanding the Qur‟an.  

Commentary the Qur‟an that we call absolutely contains text, prophet and his 

companions. The text, the method that the process of revelation, the human and the 

society, the prophet with his companions are the basic elements which are helps for 

understanding studies of Qur‟an. In this context, Tencîmu‟l Qur‟an alias overlapping 

revelation of the Qur‟an, the prophet and his companions were the case study.            
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I- ARAġTIRMANIN AMACI 

 

Genel kanaat halini almıĢ olan ve konu üzerinde ister uzman olsun ister 

olmasın herkesin bir çırpıda söyleyiverdiği “Kur‟ân ortalama bir insana hitap 

edecek düzeyde inmiĢtir” sözü aklıma geliverdi. Hattı zatında bu söz, bir yönüyle 

doğrudrur. Elbette Kur‟ân-ı Kerîm insanlar için gönderilmiĢtir. Ancak “ortalama 

insan” ifadesi son derece muğlâktır. Kimdi bu ortalama insan? Acaba farklı 

terimlerin toplanıp, terim sayısına bölündüğünde elde edilen rakam gibi insanların da 

akıllarının, kiĢiliklerinin, beden özelliklerinin toplanıp, insan sayısına bölünmesiyle 

mi elde ediliyordu bu otalama insan figürü? Ya da önceden belirlenerek tayin edilmiĢ 

bir “ortalama insan” söz konusu muydu? 

Aynı eğitimi almıĢ olan sanatçıların aynı konsepte ait olan sanatsal yapıtları bir 

birinden farklılıklar arz ederken ve bu eserlerden her birine bakan seyircilerde farklı 

fikirler ve duygular oluĢtururlarken; âlemlere rahmet olarak inen Allah‟ın vahyine 

nasıl olurda “ortalama insan” muhatap olabilir? Hâlbuki Kur‟ân sadece insana 

gelmiĢ olan bir kitap da değildir. Kur‟ân‟ın her zaman ve her mekânda her kavim ve 

her insan için vaz‟ edeceği esasları olan bir kitaptır. Kur‟ân-ı Kerîm amacı itibariyle, 

Ġnsanı mü‟min, toplumu ise Ġslam ümmeti kılmayı hedeflemektedir.  

Kur‟ân, insanları ve toplumları farklı yönlerde olsalar dahi bu hedefe 

taĢıyabilecek, her bir insanı kendisine çekecek, ona kendisini açacak, yöntem ve 

içerikleri vardır. Aynı doğrultuda her bir insanın da, sahip olduğu potansiyelleri 

(vüs‟a) nispetinde O‟ndan alacağı farklı miktarlarda farklı bilgi, duygu ve beceriler 

olabilir. Böylece bireylerin ve toplumun hakk olan mükellefiyet sınırları da ortaya 

çıkacaktır. 

Kur‟ân-ı Kerîm‟in icazının, metinsel bozulamazlığı yanında bir diğer unsuru da 

böylece idrak edilmektedir. Yöntemsel ve içeriksel çeĢitliliği kullanarak insanlığı tek 

bir hedefe götürebilme, tüm farklılıkları bir arada bulundurarak tek bir menzile 

kavuĢturabilme mükemmelliği, O‟nun mu‟ciz oluĢundan ileri gelmektedir. Bu durum 

aynı zamanda Kur‟ân‟ın kendisini niçin rahmet ve mübin kavramlarıyla 

nitelendirdiğini de anlatmaktadır.  
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Metinsel, içeriksel ve yöntemsel bağlamlarda tek düze inmiĢ bir vahiyi sadece 

kendisine uyan yapıdaki insanlar anlarken, hissederken ve yaĢarken diğer çoğunluk 

bu nimetten mahrum olabilmektedir. Hâlbuki Kur‟ân rahmet kitabıdır ve herkes O‟nu 

anlayabilir. Kur‟ân mübîndir ve bireye her ne konumda olursa olsun onu hidayete 

kavuĢturacak güzergâhı açıkça sunabilir.  Yeter ki samimiyet, özveri ve de çabayla 

Kur‟ân‟a yaklaĢılabilinsin.  

Kur‟ân‟ı anlama ve yaĢama aktarma hususlarında insan faktörü devreye 

girdiğinde yukarıda zikrettiğimiz özverinin, çabanın, samimiyetin ölçüleri nasıl 

belirlenecektir? Bu ve buna benzer sayısız sorulara çeĢitli taraflar çeĢitli ölçütler ve 

de açıklamalar sunmaktadır. Özetle genel kanaatler; hedefleri, içeriği, 

yöntem/teknikleri belirlerken ölçütün; Kur‟ân ve Sünnetten, tarihi birikim ve kültürel 

mirastan, bilimsel geliĢmeler ve modern çağdan faydalanılarak belirlenebileceği 

yönündedir.  

Bu savlar arasından Levh-i Mafûz‟dan gelen Kur‟ân-ı Kerîm‟i çıkardığınızda 

geriye kalanlar sadece beĢeri idelerdir. Diğer bir ifadeyle vahyi anlamada ve yaĢama 

aktarmada Allah‟ın bildirdiği kaideler değiĢmez ve değiĢtirilemezken insanoğlunun 

bu veçhede ortaya koyduğu tüm fikirler ve kurallar, zaman-mekân-toplum 

eksenlerinde ihtiyaçlara göre değiĢime tabidirler. Örneğin tarihi birikimi ele alalım; 

tarih dediğimizde Allah‟ın ilminde kayıtlı tutulan ve her bir “Ģey” in zaman içindeki 

tam ve eksiksiz kaydından mı bahsediyoruz. Yoksa algılayıĢ düzeyine göre insandan 

insana, toplumdan topluma hatta zamandan zamana değiĢebilen sübjektif tarihten 

mi? Elbette, ikinci türünü kastediyoruz.   

Benzer bir halde bilim algısı için geçerli olarak bu kavramı dile getirdiğimizde; 

Allah‟ın var ettiklerine, varlıklarıyla takdir buyurduğu ve yine Allah‟ın ilminde tam 

ve eksiksiz bir Ģekilde bulunan sünnetinden mi bahsediyoruz? Yoksa bizim insanoğlu 

olarak potansiyellerimiz nispetinde Allah‟ın yarattığı evrene ve içindekilere yönelik 

sınırlı keĢiflerimizden mi?  Elbette, ikinci türünden bahsediyoruz. Zaten ne Allah‟ın 

kudreti altında kaydedilen hakiki tarihten ne de gayb olan ilimden Allah‟ın bildirmesi 

dıĢında bilmemiz mümkün değildir.  
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Ġnsanoğlunun aklı, duyuları ve davranıĢları değiĢkendir. Dolayısıyla bu 

potansiyellerin ürünleri de değiĢken olacaklardır. Ancak Allah‟ın kelamı olan vahiy 

kalıcıdır, Allah‟ın insanlık için tayin ettiği değiĢkenlikleri de kapsayan değiĢmez 

yasadır. Dolayısıyla değiĢme kabul etmeyen ile varlığı değiĢime tabi olanları bir 

arada zikrederken daha hassas davranmak ve bu dengeyi unutmamak gerekir.  

DeğiĢmeyen ve de değiĢtirilemez olan Kur‟ân-ı Kerîm ile sürekli (en azından 

algıları, aklı, duyguları) bir değiĢim içinde olan insan nasıl uyuĢacaktır? Bu durumun 

iki yönlü bir izahı mevcuttur; ilk olarak, insanoğlu değiĢken ve çok boyutlu bir varlık 

olmasına rağmen değiĢmez ve evrensel bir yönü barındırmaktadır. Örneğin 

insanoğlunun varlık âlemini biliĢsel Ģemalarla kavraması tüm insanlar için genel bir 

kaide iken, ĢemalaĢtırma ilkesi öznelerdeki Ģema olayına dönüĢtüğünde farklılıklar 

meydana gelir. Diğer bir açıdansa tüm varlık gibi insanı da yaratan Allah‟tır. 

Dolayısıyla insanın sahip olduğu ne varsa Allah‟ın ilmi ve kudreti dâhilindedir. 

Kulunu yaratan ve bilen Allah, onun hidayeti, felahı için takdir ettiği vahyini de 

kullarının her birini gözeterek indirmiĢtir. Ümmî de, âlim de, bedevî de, hadarî de, 

beyaz da, kapkara da olsalar Kur‟ân insanlara uygun olan metin, içerik, 

yöntem/teknik ve hedeflerde inzal olunmuĢtur. Öyleyse Kur‟ân, Allah‟ın kullarının 

sahip olduğu evrensel-zamansal ve yerel sâiklerin tümünde yerini bulacak Ģekilde 

inzâl olunmuĢtur.  

Kur‟ân, inzalinin tamamlanmasından bu yana 1400 yılı aĢan bir süre geçmesine 

ve O‟nu tebliğ, talim, tebyîn etmekle görevli Resulün vefat etmiĢ olmasına, birçok 

Firavun benzerlerinin Ġslâm‟a ve Müslümanlara savaĢ açmıĢ olmalarına karĢın 

dünyanın her cihetine yayılmıĢ olması, farklı ırk, dil, coğrafya, tarih, kültür mensubu 

insanların Kur‟ân‟a inanmaları bunun bariz kanıtından baĢka bir Ģey değildir. Tüm 

zorluklara rağmen Müslüman olanların sayısının artması ve Ġslam direncinin devam 

etmesi sevindirici bir durum olsa da Kur‟ân açısından yeterli değildir.  

Kur‟ân insanların iradeleriyle kendisine teslim olmalarını istemekle beraber 

onların salih amel üzere mü‟minlere dönüĢmelerini ve toplumlarını da Ġslam ümmeti 

düzeyine yükseltmelerini hedef koyar.  
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Mü‟min kimse, benliğinde Kur‟ân‟ı özümsemiĢ olan kimsedir. Öyle ki böyle 

bir fert Kur‟ân‟ın mesajını biliyor, hissediyor, davranıĢa dönüĢtürüyor demektir. 

Diğer bir deyiĢle; müslüman olmak kiĢiye iman kulvarında baĢlangıç yapma hakkı 

verir ancak mü'min oluĢ ise o kulvarda Salih amellerle ilerledikçe kazanılacak büyük 

bir mükâfata ulaĢmasını sağlayacaktır. Aynı zamanda bu mükâfat dünya ve ahiret 

hayatında saadetin temini için yegâne hedeftir. 

Allah (cc.) bu hedefe ulaĢma hususunda insanları baĢıboĢ bırakmamıĢ, 

insanlara içlerinden bir peygamber göndererek yardımcı olmuĢtur. Mü‟minlerin ilki 

ve örneği kendi döneminden baĢlayarak kıyamete kadar yeni nesil mü‟minleri 

yetiĢtirecek olan yegâne kimsedir. Ġslam peygamberlerinin sonuncusu; asrımızdan 

1400 yılı aĢkın bir süre önce gelmiĢ olan Hz. Muhammed (sav) dir. O da 

yaĢamındaki görevini tamamlayıp irtihaline rağmen kıyamete kadar örneklik görevi 

ile dimdik ayaktadır. Ancak bu görev ve sorumluluk aynı zamanda tüm mü‟minlerin 

üzerlerine paylaĢtırılmıĢ olarak devam etmektedir. Dini ihya yani insanlığı ıslah 

görevi (hikmet-i teĢrî) her mü‟minin gücü nispetinde yüklenmesi gereken bir 

sorumluluk olarak karĢımızda durmaktadır. 

 Hiçbir zaman bir çırpıda söylendiği gibi yerine getirilmesi kolay olmayacak 

olan bu görev, doğrudan doğruya Kur‟ân‟ı anlama ve yaĢama geçirme biçimimizle 

alâkalıdır. Ġçerisinde bulunduğumuz yüzyıl ise Kur‟ân‟ı anlama ve yaĢama geçirme 

aktivitelerinde türlü metod arayıĢlarına sahne olmaktadır.  

Hermenötik yaklaĢımdan tarihselci anlayıĢa, edebi/içtimai yöneliĢten, bilimsel 

açıklayıcılığa değin kökenleri yerli ya da yabancı unsura dayanan birçok yöntem 

Kur‟ân üzerinde denenmektedir. Bazıları mitolojik yunan tanrılarının mesajlarını 

Olympos dağının zirvesinden insanlığa getirip götürdüğüne inanılan Hermes‟i 

yeniden keĢfetmeye çalıĢa dursun, mü‟min olan her insan “Kur‟ân‟ı ve Resulü 

gönderen, bu dinin yaĢama aktarılması için mutlaka bir metod da vaz‟ etmiĢtir” diye 

düĢünmek zorundadır. 
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Esasında GüneĢ ve Ay arasında bulunan, dünyada, yaĢamın devamını sağlayan 

bağlar gibi bir bağ da Kur‟ân ve Kur‟ân‟ın iniĢ süreci arasında bulunmaktadır. 

Kur‟ân ıĢığın kendisidir. Kur‟ân‟ın inzal süreci ise; yaĢamı aydınlatmada en güzel 

yöntemi sunan bir örnek durumlar bütünüdür. Diğer yandan bu bütün içerisinde yer 

alan Hz. Muhammed (sav) ‟in metinsel bağlamda vahye peyderpey muhatap olmuĢ 

olması aysbergin görünen yüzü gibiyken, 20 seneyi aĢan bu vahiy sürecinde O‟nun 

eğitilmiĢ olması, mü‟min ve peygamber fenomenlerinin O‟nun yaĢamında adım adım 

kemale kavuĢturulması durumları aysbergin altta kalan külli yönüdür.  

Dini tebliğ edecek, örnek mümin, potansiyel ümmet, eğitimi Allah‟a ait olan 

Hz. Muhammed (sav)‟in Kur‟ân ile münasebeti; 40‟lı yaĢlarından baĢlayarak 

irtihaline dek devam etmiĢ olan bir süreçtir.  Bugünün insanının ve toplumunun 

ıslahında Kur‟ân‟ı bu vetireden yoksun, bir seferde tamamını hayata uygulanabilir 

olarak değerlendirmek bizleri vahyi “yaĢanamaz”, “anlaĢılamaz” kanısı hatasına 

sürüklemektedir. Bu noktada çalıĢmamızın belkemiğini oluĢturan soru ortaya 

çıkmaktadır: Kur‟ân-ı Kerîm‟in, Hz. Muhammed (sav)‟in indinde peygamber ve 

mü‟min fenomenlerini kemale kavuĢturmada, müĢrik bir toplumu Ġslam ümmeti 

seviyesine yükseltmede kullandığı metodoloji nedir? AnlaĢılacağı üzere soru kendi 

içerisinde iki kısımdan müteĢekkildir. Birinci kısımda Peygamber-vahiy 

münasebetindeki metodoloji irdelenirken ikinci kısımda Peygamberin örnekliğinde 

dönemin toplumu-vahiy iliĢkisindeki metodoloji sorgulanmaktadır. Böylece 

doğrudan Kur‟ân‟la diyaloga girerek edinilebilecek bu bilgiler bize asrımızda 

Kur‟ân‟ı anlama ve de yaĢama geçirmede büyük yararlar sağlayabilecektir.  
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II-ARAġTIRMANIN METODU 

AraĢtırmamız iki ana bölümden oluĢmaktadır.  

I.Bölüm: 

Bir üst kısımda değinildiği üzere araĢtırma, bir metodoloji sorunsalı üzerinde 

yol almaktadır. Kur‟ân-ı Kerîm‟in varlığa arz sürecinde kullandığı metodolojiden 

maksat özetle: Mezkûr süreçte, kullanılan yöntem-tekniklerin ve bu yöntem-

tekniklerin hedeflere göre tercih edilme durumlarının ve uygulanma miktarlarının 

meydana getirdiği yapıdır. Bu yapı Levh-i Mahfûz‟dan neĢet etmekle beraber 

insanlık yaĢamında oluĢması istenen ilkeler düzeyindeki yöntem-bilim olarak pratiğe 

dökülmüĢtür. Bu esasa uygun düĢecek biçimde; ilk merhalede Kur‟ân‟ın tencimi 

olgusunun ve de ilgili durumların tanımlanarak anlam zeminlerinin çizilmesine 

çalıĢılmıĢtır. Tanı aĢaması olarak nitelendirilmesi mümkün olan bu ilk kısımda 

olgular ve de kavramlar üzerinde durularak çalıĢma sahası betimlenilmiĢtir. Birinci 

bölümün amacı okuyucuyu alanla ilgili ön bilgilendirmenin gerçekleĢtirilmesidir. 

Diğer yandan ileriki bölümlerde konunun üzerine bina edileceği kavramlar hakkında 

netlik sağlanarak okuyucunun anlam karmaĢasına düĢmesine engel olunacaktır.  

II. Bölüm: 

Bu bölüm ise konunun incelendiği, irdelendiği, elde edilen verilerin sistemli bir 

bütün haline getirilerek, hudutlarının belirlenip kendi alanı üzerinde bina halini 

aldığı, okuyucuya da bu binanın hem parça parça kısımlarının hem de bütününün 

tetkik edilme imkânının verildiği kısımdır. AraĢtırmanın kendi muhtevasına uygun 

olarak bu ikinci bölüm iç içe yerleĢmiĢ iki yapıdan müteĢekkildir. Tencîm‟ül-

Kur‟ân‟ın, meydana geliĢindeki merkez binayı Peygamber-Vahiy münasebetinde 

gerçekleĢen merhaleler zinciri ve bunlara bağlı metodoloji oluĢturmaktadır.  

Peygamberin örnekliğinde dönemin toplumu ile vahiy iliĢkisinde vuku bulan 

merhaleler zinciri ve buna bağlı metodoloji dıĢ kısmı çevreleyen binayı meydana 

getirmektedir. Bu minval üzere ikinci bölüm kabaca; Peygamber-Vahiy münasebeti 

ve Dönemin Toplumu-Vahiy münasebeti olarak da niteleye bileceğimiz iki kısımdan 

müteĢekkildir. 
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Ġkinci bölümün ilk kısmı olan Peygamber-Vahiy münasebetinde tencîm konusu 

kapsamında, Hz. Muhammed (sav) de vahyin baĢlaması ile birlikte devam eden 

Kur‟ân‟ın tamamlanması sürecinde mümin-lider-resul-hâkim kılınıĢındaki yetiĢeği 

çözümlemek gaye edinilmiĢ; bunun yanında bu yetiĢek ile birlikte strateji,  yöntem 

ve teknikler ve de bunları sağlayan ilkeler bakımlarından değerlendirmeler 

yapılmıĢtır. Ġkinci bölümün ikinci kısmındaysa zikredilen ana yapı etrafında 

Ģekillenen, ferde inzâl olanın sosyolojik ortamda gerçekleĢtirdiği olgular 

irdelenmiĢtir. 

Ġkinci bölümün birinci ve ikinci kısımları hakkında daha açık bir ifadeyle 

diyebiliriz ki: Kur‟ân-ı Kerîm‟in inzâl süreci, peygamber açısından araĢtırılırken, 

ferdî alan, psikolojik ilkeler ve mekanizmalar (Psikolojik ilkeler insan fenomenini 

tanılama, öngörme, değiĢtirme için kullanılan esaslardır. Psikolojik mekanizmalar, 

fenomen olarak kiĢinin sahip olduğu kognitif, hissi, harekî durumların tümünün 

enteraktif bileĢiminden neĢet eden Ģahsi yapılardır.) bireysel yetiĢek (ferdi alandan 

maksat sadece resule has olgular iken, bireysel yetiĢekten maksat peygamber dahil 

olmak üzere herhangi bir kiĢinin yaĢamına Kur‟ân‟ın etkin nüfuzu ve de o kiĢinin 

Kur‟ân‟a aktif intibakı için tasarlanmıĢ olan ilahi programdır)  unsurları ayrı ayrı 

tespite ve de değerlendirilmeye çalıĢılmıĢtır. 

Kur‟ân-ı Kerîm‟in inzâl süreci, toplumsal açıdan incelenirken, sosyolojik, 

sosyal psikolojik, birlikteliğe yönelik yetiĢek unsurları, tespite ve de 

değerlendirilmeye çalıĢılmıĢtır. Sosyolojik olandan maksat; cemiyet/cemiyetlere 

mâlolan olguların incelenmesi, sosyal gurupların saiklenme Ģekilleri ile birlikte bu iki 

alanın bünyesinde yer alan değiĢen ve de değiĢime tâbî olmayan ilkelerdir.  

Sosyal psikolojik olandan maksat; sosyal gurupların temelindeki beĢeri-ferdi 

etkileme ve de etkilenme ile meydana gelen süreçlerin tahlilidir. Birlikteliğe yönelik 

yetiĢek ise; Kur‟ân‟ın (manâsını kendi çerçevesinde yeniden yapılandırdığı) Ümmet‟i 

inĢada kullandığı programdır. Daha açık tavzihiyle vahyin fertten topluma doğru 

geliĢen nüfuzu, gerek ferdin enteraktif potansiyelleri gerekse toplumun genel 

motivleri bakımlarından tahlile tabi tutulmuĢtur.     
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III-ARAġTIRMANIN KAYNAKLARI 

AraĢtırmamızda kullandığımız kavramların Arap dilinde kök halleri, 

kullanılıĢ biçimleri ve de Kur‟ân-ı Kerîm‟de ifade ediliĢ biçimleri ile ilgili olarak; 

Ferâhîdî‟nin (h.175) “Kitâb el-Ayn”, Râğıb El-Isfahanî‟nin (357/967)“El-Müfredât fî 

Garîbi‟l-Kur‟ân”  ve Ġbn Fâris‟in (595/1004) “Mu‟cemü‟l-Makâyıs fil-Luğâ”, Ġbn 

Manzûr‟un (711/1311)“Lisânü‟l-Arab”, Zebîdi‟nin (1205/1790) “Tâcu‟l-Arûs” 

isimli eserlerinden faydalandık. 

Tefsir Usulü ve Tarihi ile ilgili bilgileri ise;,  Suyûtî‟nin (911/1505) “el-Ġtkân 

Fî Ulûmi‟l-Kur‟ân”, Zerkânî‟nin (m.1948)“Menâhilü‟l-Ġrfan Fî Ulûmi‟l Kur‟ân”, 

Zehebî‟nin (m.1977) “et-Tefsîr Ve‟l-Müfessirûn”, Ġsmail Cerrahoğlu‟nun “Tefsir 

Usulü” ve “Tefsir Tarihi”;   Muhsin Demirci‟nin “Tefsir Usulü”, Mehmet Sait 

ġimĢek‟in “Günümüz Tefsir Problemleri”  isimli eserlerinden temin edilmiĢtir.  

BaĢvurduğumuz kaynaklardan bazıları Ģöyledir: el-Ferrâ‟nın (207/822) 

“Meâni‟l-Kur‟ân”, Taberi‟nin (310/923) “Câmiu‟l-Beyân An Te‟vîli‟l-Kur‟ân”, 

ZemahĢeri‟nin (538/1144) “El-KeĢĢâf”, Râzî‟nin (606/1209)“Mefâtihu‟l–Ğayb”, 

Kurtûbî’nin (671/1273) “El-Câmiu Li Ahkami‟l-Kur‟ân”, Ġbn Kesir‟in (774/1373) 

“Tefsiru‟l–Kur‟âni‟l-Azîm”, Ġsmail Hakkı Bursevî‟nin (1337/1725)“Rûhu‟l–Beyân”, 

Mevdûdî‟nin (m.1903) “Tefhîmü‟l–Kur‟ân”, Seyyid Kutub‟un (m.1906)“Fî Zılâli‟l–

Kur‟ân”, Sâbûnî‟nin (m.1930) “Safvetü‟t-Tefâsîr”, Elmalılı M. Hamdi Yazır‟ın 

(1877-1942)“Hak Dini Kur‟ân Dili”, Vehbe Zuhaylî‟nin “Tefsiru‟l-Münir”, Zeki 

Duman‟ın “Beyânü‟l-Hakk” 

Yukarıda zikredilen kamus, tefsir usulü ve de tefsir kaynaklarının yanı sıra Ġlk 

dönem Ġslam tarihi ile ilgili olarak; Ġbn Kesîr‟in (774/1373) “el-Bidâye ven-Nihâye”, 

M. ġemsettin Günaltay‟ın (1883-1961) “Ġslam Öncesi Arap Tarihi”, “Ġslam Öncesi 

Araplar Ve Dinleri”, ”Zehebî‟nin (m.1977) “Tarihu‟l-Ġslâm”, Muhammed 

Hamidullah‟ın (1908-2002) “Kur‟ân-ı Kerîm Tarihi”, “Ġslam‟ın DoğuĢu”, “Allah‟ın 

Elçisi Hz. Muhammed”, Ġhsan Süreyya Sırma‟nın 3 kitap halinde yayınlanmıĢ olan 

“Ġslam Öncesi Mekke Dönemi Ve Hz. Muhammed”, “Ġslam Tebliğinin Mekke 

Dönemi Ve ĠĢkence”,  “Ġslam Tebliğinin Medine Dönemi Ve Cihat”, YaĢar 

Çelikol‟un “Ġslam Öncesi Mekke”, ġakir Gözütok‟un “Ġlk Dönem Ġslam Eğitim 
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Tarihi Hz. Peygamber Döneminde Eğitim Ve Öğretim”  isimli eserlerine; 

müsteĢriklerden ise August Bebel‟in “Hz. Muhammed Ve Arap-Ġslam Kültürü 

Dönemi”, Thomas Walker Arnold‟un “Ġslam‟ın Tebliğ Tarihi”, Fernand Braundel‟in 

“Uygarlıkların Grameri” adlı çalıĢmalarına müracaat ettik. 

AraĢtırmamızda lüzûmu hâsıl oldukça “Eğitim Bilimleri” ile ilgili olarak, 

Ziya Selçuk‟un “Eğitim Psikolojisi”, Mustafa Yılman‟ın “Eğitim Bilimine GiriĢ”, 

Mehmet Zeki Aydın‟ın “Din Eğitiminde Yöntemler”, Bayraktar Bayraklı‟nın 

“Mukayeseli Eğitim Felsefesi Sistemleri”, Ġsmet Barutçugil‟in “Eğitim Becerilerinin 

GeliĢtirilmesi Eğiticinin Eğitimi”, Ayten Ulusoy‟un “Eğitim Psikolojisi”, Ali Murat 

Sünbül‟ün “Öğretim Ġlke Ve Yöntemleri”, Nuray Semenoğlu‟nun “ GeliĢim 

Öğrenme Ve Öğretim”, Özcan Demirel‟in “Kuramdan Uygulamaya Eğitimde 

Program GeliĢtirme”, Ergin Erginer‟in “Öğretimi Planlama Uygulama Ve 

Değerlendirme”, ġeref Tan‟ın “Öğretimde Ölçme Ve Değerlendirme” isimli 

eserlerinden faydalandık. 

Psikoloji Bilimi ile ilgili olarak, Alfred Adler‟in (1870-1937) “KiĢilik 

Bozuklukları Ve Toplumsal BütünleĢme”, Carl Gustav Jung‟ın (1875-1961) 

“Psikoloji Ve Din”, Karen Horney‟in (1885-1952) “Günümüz Nevrotik Ġnsanı”, 

Gordon W. Allport‟un (1897-1967) “Birey Ve Dini”, Jerry M. Burger‟ın “KiĢilik 

Psikoloji Biliminin Ġnsan Doğasına Dair söyledikleri”, Rod Plotnik‟in “Psikolojiye 

GiriĢ” adlı kitaplarından yararlandık. 

 Genel Sosyoloji ve Din Sosyolojisi kaynakları bakımından; Ġbn Haldun‟un 

(780/1378) “Mukaddime”, Emile Durkheim‟in (1858-1917) “Sosyolojik Yöntemin 

Kuralları” ve “Toplumsal ĠĢ Bölümü”, Max Weber‟in (1884-1920)“Sosyoloji 

Yazıları”, S. Ahmed Arvâsî‟nin “Eğitim Sosyolojisi”, Zeki Aslantürk‟ün ve M. 

Tayfun Amman‟ın birlikte neĢrettikleri “Sosyoloji Kavramlar Kurumlar Süreçler 

Teoriler”, Ġsmail Doğanın “Sosyoloji Kavramlar Ve Sorunlar” Ünver Günay‟ın “Din 

Sosyolojisi”, Ġzzet Er‟in “Din Sosyolojisi”, Yümni Sezen‟in “Ġslâm‟ın Sosyolojik 

Yorumu”, Mustafa Aydın‟ın “Ġslâm‟ın Tarih Sosyolojisi Ġlk Dönem Ġslâm 

Toplumunun ġekilleniĢi” adlı kitaplarından faydalandık.  
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1.1. TENCÎM KAVRAMI VE KUR’ÂN’IN ĠNĠġ SÜRECĠNĠ 

NĠTELEMEDE KULLANILMAYA BAġLAMASI 

1.1.1.Tencîm Ve Müneccemen Kavramları 

Tencîm kavramı Arap dilinde tef‟îl babında, "ُٔج"  N-c-m kökünden 

türetilmiĢtir. N-c-m fiili sözlükte; doğmak, belirmek, görünmek gibi kök manalara 

gelirken bir bitkinin topraktan filizlenip çıkması, bir yıldızın doğuĢu ya da görülmesi, 

bir iĢin kısım kısım/parça parça/taksit taksit olması anlamlarına gelmektedir. Aynı 

kökten türemiĢ olan tencîm kavramı ise bu kök manaları oluĢum/doğuĢ halinde ifade 

eder.
1
 Örneğin bir tohumun önce çeneğini ardından da toprağı yararak göğe doğru 

uzanan bir bitkiye dönüĢümü; güneĢin ufukta yükselerek ıĢığının ve kendisinin tam 

olarak belirme sürecini nitelemede tencîm kavramı kullanılabilir.
2
 

Müneccemen ise müfa‟alen babında türetilmiĢ olup; bir Ģeyin adım adım, parça 

parça, kısım kısım vücuda geliĢi, aĢamalardan oluĢması anlamına gelmektedir.
3
 

Görüleceği üzere tencîm kavramı da müneccemen kavramı da bir oluĢ halini 

nitelemekle ortak bir köke bağlı durumdadırlar ancak onları bir birlerinden ayıran bir 

nüans mevcuttur ki o da tencîm kavramıyla kapsayıcı ve de bütüncül mahiyette süreç 

nitelenirken, müneccemen kavramıyla sürecin içerisinde yer alan basamaklılığa, 

aĢamalı oluĢa vurgu yapılmasıdır.  

1.1.2.Konu Alanı Olarak Tencîmü’l-Kur’ân Ve Tefsir Ġlmine GiriĢi 

Tencîm kavramı bir terim olarak Kur‟ân-ı Kerim‟in iniĢ sürecini nitelemede 

kullanıldığında Kur‟ân‟ın oluĢum süreci; varlık içinde varlığa doğuĢ süreci 

kastediliyor demektir. Müneccemen kavramı Kur‟ân-ı Kerim‟i niteleyen bir terim 

olarak kullanıldığında ise Kur‟ân‟ın peygamber, toplumu ve de tarih nezdinde aĢama 

aĢama bina oluĢu ifade edilmektedir.  

                                                 

 
1
 Ġbn Fâris, Ebu‟l-Hüseyin Ahmed b. Fâris b. Zekeriyya (595,1004), Mu‟cemü‟l Mekayıs fi‟l-Luğa 

(nĢr. ġihabuddin Ebu Amr), Daru‟l-Fikir, Beyrut, 1998, “ncm” md. s. 1014.  
2
 Ġbn Manzûr, Cemâluddîn Muhammed b. Mükerrem el–Ensarî (711/1311), Lisânü‟l–Arab, Dâru 

Sadır, Beyrut, ts., “ncm” md., XII, 568-572. 
3
 Zebîdî,  Muhammed Murtazâ, Tâcu‟l–Arûs fî Cevâhiri‟l-Kâmûs,  Dâru‟l–Fikr, Beyrut, ts., “ncm” 

md.,  IX, 71-73. 
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Tencîmü‟l-Kur‟ân, vahyin peygamberle temasıyla birlikte baĢlayarak devam 

eden süreci nitelemektedir. Ancak H.4. yüzyılda tefsirini kaleme almıĢ olan Taberî 

(310/922), H.6.yüzyılda yaĢamıĢ KeĢĢaf‟ı kaleme almıĢ olan ZemahĢerî (538/1144), 

Ġbn Atiyye (541/1147) gibi meĢhur müfessirlerin tencîm kavramını Kur‟ân-ı 

Kerîm‟in iniĢ sürecini nitelemek maksatlı kullanmadıklarını görüyoruz.
4
 Aynı 

zamanda hicri 4.asırda Ragıp el-Isfahânî(357/967) tarafından kaleme alınmıĢ olan el-

Müfredât isimli kamusta da ne tencîm ne de müneccemen kavramlarının vahyin 

iniĢini niteleyen kavramlar olarak kullanılmadıklarını tespit ediyoruz. Hicri 750 

yılında tefsirini neĢretmiĢ olan Ġbn Kesîr‟in (774/1372) tefsirinde Furkân suresi 32. 

ve Ġsrâ Suresi 106. ayetleri gibi Kur‟ân‟ın iniĢini izah eden ayetleri açıklarken tencîm 

ve de müneccemen kavramlarını kullandığını müĢahede etmekteyiz.
5
 Tencim ve de 

müneccemen kavramlarının Kur‟ân-ı Kerîm‟in iniĢ sürecini nitelemek maksadıyla 

kullanımları takribi olarak hicretten 8 asır sonrasına denk düĢmektedir. Aynı 

zamanda Kur‟ân‟da da kendi iniĢini niteleyen kavramlar arasında yer 

almamaktadırlar. Tencim ve müneccemen kavramları hem inzal ve tenzil 

kavramlarıyla anlam zemini hem de kendi aralarında barındırdıkları nüans 

bakımından benzerlikleri nedeniyle müteahhirûn tarafından konu alanını nitelemede 

kullanılmıĢtır. Örneğin tefsir usulü alanında eser neĢretmiĢ olan Suyûtî‟nin 

(911/1505) el-Ġtkân; Zerkânî‟nin (1948) ise Menahilü‟l-Ġrfân adlı çalıĢmalarında 

Nüzûlü‟l-Kur‟ân ana baĢlığı altında “Tencîm‟ül-Kur‟ân ve Kur‟ân‟ın Müneccemen 

OluĢundaki Sırlar” Ģeklinde ayrı birer bâb olarak ele alınmıĢtır.
6
 

 

                                                 

 
4
 Taberî, Ebû Cafer Muhammed bin Cerîr (310), Câmiu‟l-Beyân An Te‟vîli‟i-Kur‟ân, 2.basım, 

Matbaatü Mustafa el-Bâbî el-Hâlebî, Beyrut, 1954, XVIII, 10-11; ez-ZemahĢerî, Carullah b. Kasım 

Muhammed b. Ömer (538/1143), el-KeĢĢâf an Hakâiki Ğavâmizi‟t-Tenzîl ve Uyûni‟l-Ekâvîl fî 

Vücûhi‟t-Te‟vîl (thk.: Adil Ahmed, Ali Muhammed), 1.basım, Mektebetü Abîkân, Riyad, 1998, IV, 

347-348.  
5
 Ġbn Kesîr,  Ġmâdiddin Ebu‟l–Fida Ġsmail b. Ömer (774/1373), Tefsiru‟l-Kur‟âni‟l-Azîm (thk.: 

Muhammed Ali Sabuni), Mekebetü Asrıyye, Beyrut, 2010, II, 507. 
6
 es-Suyûtî, Abdurrahman(911/1505),  El-Ġtkân fi Ulûmi‟l Kur‟ân(nĢr. Mustafa Dîb Buğâ),5. baskı, 

Dâru Ġbn Kesîr, ġam, 2002, I, 129-158; ez-Zerkânî, Muhammed Abdü‟l Azîm (1367/1948), 

Menâhilü‟l Ġrfân fî Ulûmi‟l- Kur‟ân (nĢr.  Bedîı‟l-Lîdâ li‟l-Hâmî), 2. baskı, Dâru Kuteybe, 2001, I, 80-

91. 
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1.2. NÜZÛL KAVRAMI VE KUR’ÂN’IN ĠNĠġ SÜRECĠNĠ 

NĠTELEMEDEKĠ YERĠ 

   1.2.1. Ġnzâl, Nüzûl Ve Tenzîl Kavramları  

Ġnzâl, Nüzûl ve Tenzîl kavramlarının üçü de sülâsî bir fiil olan  "ٔضي"  N-z-l 

kökünden türemiĢlerdir. Araça bir kelime olan N-z-l fiilinin Türkçedeki karĢılığı 

(yükselmenin zıddı olan yukarıdan aĢağıya doğru) inmek anlamına gelmektedir.
7
 

Terk etmek, gemiden karaya çıkmak(geminin güvertesinden karaya inmek), hücum 

etmek(düĢmanın üzerine inmek), görüĢüne uymak(katılmak), yağmurun yağması 

(suyun gökten iniĢi), misafirin gelmesi gibi olayları ifadede kullanılmaktadır.
8
 Bu 

manalarının yanı sıra doğrudan doğruya bir Ģeyin inmesinin dıĢında onun eserinin bir 

Ģeyle bitiĢmesi anlamına da geldiği beyan edilmiĢtir.
9
  

N-z-l fiilinin anlamında barındırdığı inme iĢinin konu alanı açısından belki de 

ifadesini en iyi bulduğu yer yağmurun yağmasını nitelemek üzere kullanıldığında 

ortaya çıkmaktadır. Yağmur sık veya seyrek olarak çeĢitli dönemlerde gerçekleĢen 

bir olgudur. Her bir yağmur olayı içeriden gözlendiğinde suyun gökten topyekûn 

değil de damlalar halinde; damlaların birbirlerinden farklı anlarda ve birbirlerinden 

bağımsız yere indikleri görülür. Aynı zamanda küçük küçük su parçacıkları hep 

birlikte yağmur olayını gerçekleĢtirirler ve yeryüzünde birleĢerek tek bir kütle tek bir 

varlık halini alırlar. Kur‟ân-ı Kerîm de ayet/ayetler halinde peyderpey farklılaĢan 

zaman ve mekânlarda tenzîl olmuĢ ancak iniĢ mevkii olarak resulün hafızasını yer 

edinmiĢtir. Bu inzâl olayı topyekûn ele alındığında ise her bir ayetin bir bütünün 

meydana gelmesinde vazifeli olduğu ve de bütünün meydana gelmesiyle birlikte âli 

bir yapının ikâmesinin tamamlandığı müĢahede edilmektedir.   

                                                 

 
7
 Ġbn Manzûr, Cemâluddîn Muhammed b. Mükerrem el–Ensarî (711/1311), Lisânü‟l–Arab, Dâru 

Sadır, Beyrut, ts., “nzl” md., XXI, 656-659; Zebîdî,  es–Seyyid Muhammed Murtezâ, Tâcu‟l–Arûs fî 

Cevâhiri‟l-Kâmûs,  Dâru‟l–Fikr, Beyrut, ts., “nzl” md., VIII, 133. 
8
 el-Isfahânî, Ġbn Kâsım Hüseyn b. Muhammed Ma‟rûf  b. Rağıb (357/967), el-Müfredât fi Garîbi‟l-

Kur‟ân (nĢr. Muhammed Seyyid Keylânî), Dâru Marife, Beyrut, ts., “nzl” md., s.489. 
9
 Soylan. Mehmet YaĢar, Vahiy Savunması Kur‟ân DıĢı Vahyin Ġmkansızlığı, Anka y., Ġstanbul, 2005, 

s.63. 
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Ġnzâl if‟âl; tenzîl ise tef‟îl babından olmak üzere her iki kavramda bir Ģeyin 

iniĢini niteleme maksadı ile kullanılırlar. Tencîm ve müneccemen kavramları 

arasında olduğu gibi bir takım nüanslar da inzâl ve de tenzîl kavramları arasında 

bulunmaktadır. Kur‟ân-ı Kerîm‟in varlığa arz sürecini nitelemek gayesi ile inzâl 

kavramı kullanıldığında Allah‟ın Resule indirdiğine; Kur‟ân‟ın zatına; içeriğe vurgu 

yapılıyor demektir. Ġnzâl ile indirme iĢinden ziyade inene veya indirilene vurgu 

vardır. Tenzîl kavramı Kur‟ân‟ın iniĢini nitelemede kullanıldığında ise iniĢ sürecine, 

inme iĢinin kendisine vurgu yapılıyor demektir. Özetle inzâl kavramı ile vurgu 

Kur‟ân‟ın ve içeriğin bizzat kendisine iken tenzîl ile vurgu Kur‟ân‟ın iniĢ süreci ve 

iniĢ Ģekli üzerine geçer. Ġnzâl ve tenzîl kavramları ile ilgili diğer bir ayırım ise inzâlin 

topyekûn iniĢi, tenzîlin de peyderpey iniĢi ve iniĢteki parçalılığı ifade ettiği 

yönündedir.
10

 

Nüzûl, N-z-l fiilinin isimleĢmiĢ hali olarak iniĢ anlamına gelmektedir. 

Nüzûl‟ül-Kur‟ân ise gerek Kur‟ân‟ın Tenzîl‟i gerekse Kur‟ân‟ın Ġnzâl‟i olgularını 

kapsayan bir fenomendir. Bu yönüyle Allah‟ın insanlık için Kur‟ân-ı Kerîm‟i takdir 

buyurması, indinde buyruğunun Levh-i Mahfûz‟a kaydedilmesi, Allah‟ın takdiri ile 

Levh-i Mahfûz‟dan alınarak Dünya semasına/varlık âleminin sınırına taĢınması, 

oradan peyderpey Hz. Muhammed (sav)‟e iletilmesi ve arzda yeniden birleĢerek iki 

kapak arasında kayıt altına alınması sürecinin tümünü nitelemektedir. Bu tanım 

haricinde varlık âleminin sınırı olarak Kur‟ân‟ın topyekûn dünya semasına değil de 

peygamberin kalbine bir mana halinde getirildiğini oradan da kelimeler formunda 

zihnine taĢındığını iddia eden görüĢler de bulunmaktadır. Aynı zamanda Kur‟ân‟ın 

Levh-i Mahfûz‟dan dünya semasına iniĢinin de topyekûn değil peyderpey 

gerçekleĢtiğini ileri sürenler mevcuttur. 
11

  

 

                                                 

 
10

 el-Isfahânî, Ġbn Kâsım Hüseyn b. Muhammed Ma‟rûf b. Rağıb(357/967), el-Müfredât fi Garîbi‟l-

Kur‟ân 

(nĢr. Muhammed Seyyid Keylânî), Dâru Marife, Beyrut, ts., “nzl”, 489. 
11

 Bkz.Duman, M. Zeki. Nüzulünden Günümüze Kur'ân Ve Müslümanlar, 3.basım, Fecr y., Ankara, 

2006, s.60-63 
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1.2.2. Konu Alanı Olarak Nüzûlü’l-Kur’ân Ve Tefsir Ġlmindeki Yeri 

Kur‟ân-ı Kerîm‟in indiriliĢ süreci ile ilgili rivayetleri dört maddede toplamak 

mümkündür. Ġlki Kur‟ân‟ın Ramazan ayında, Kadir gecesinde topyekûn bir seferde 

dünya semasına indirildiği oradan da Allah‟ın takdiri ile vefatına kadar Hz. 

Muhammed (sav)‟e uygun görülen vahiy gruplarının Cebrail vasıtasıyla peyderpey 

taĢındığı yönündedir.
12

  

Ġkincisi ise Kur‟ân‟ın önce kısım kısım 20-25 yıl boyunca kadir gecesine denk 

düĢen vakitlerde (Kadir gecesinin içinde bulunduğu yıl için uygun görülen vahiylerin 

topluca)  hafaza melekleri tarafından dünya semasına taĢındığı daha sonra buradan da 

Cebrail tarafından alınarak 20 seneyi aĢan inzal sürecinde bulunan her bir yıl 

içerisinde peyderpey peygambere iletildiği Ģeklindedir.  

Rivayet olunan üçüncü görüĢ ise Kur‟ân-ı Kerîm‟in ramazan ayında bulunan 

kadir gecesinden baĢlayıp eĢzamanlı olarak vahiy grupları halinde dünya semasına 

oradan da peygambere indirildiği doğrultusundadır.  

Ve rivayet olunan son görüĢ ise Kur‟ân-ı Kerîm‟in bir seferde hafaza melekleri 

tarafından Levh-i Mahfuz‟dan alınarak varlık âleminin sınırına getirilerek ve bu 

manevi mevkiden 20 gecede parça parça Cebrail‟e aktarıldığı ve O‟nun da kendisine 

iletileni Hz. Muhammed (sav)‟e 20 yıllık bir sürede peyderpey taĢıdığı Ģeklindedir.
13

  

Görüldüğü üzere dört grupta toplanmıĢ olan bu görüĢler arasında birçok 

farklılıklar mevcuttur. Kur‟ân‟ın arza iniĢ süresi hakkında dahi 20, 23 ve 25 yıl 

ifadeleri kaynaklarda geçmektedir. Bu durumun nedeni Hz. Muhammed (sav)‟in 

bi‟set ile birlikte Mekke‟de, Medine‟ye hicretine kadar geçirdiği sürenin tam olarak 

bilinememesidir. Hakeza dünyevi tarihsel bir olgunun dahi kesin olarak bilinemiyor 

                                                 

 
12

 es-Suyûtî, Abdurrahman (849/911),  El-Ġtkân fi Ulûmi‟l Kur‟ân (nĢr. Mustafa Dîb Buğâ),5. baskı, 

Dâru Ġbn Kesîr, ġam, 2002, I, 129-158. 
13

 es-Suyûtî, Abdurrahman (849/911),  El-Ġtkân fi Ulûmi‟l Kur‟ân (nĢr. Mustafa Dîb Buğâ),5. baskı, 

Dâru Ġbn Kesîr, ġam, 2002, I, 129-158. 
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oluĢu Kur‟ân‟ın inzali olgusunun gaybi boyutunun Allah‟ın bildirmesi dıĢında 

bilinemeyeceği gerçeğinin de bir iĢareti niteliğindedir.  

Nitekim mezkûr görüĢler gaybi âlem ile ilgili kat-i delillerinin bulunmayıĢı 

yönünden eleĢtiriye muhatap olmuĢlardır.
14

  

Nüzûlü‟l-Kur‟ân ile ilgili olarak diğer bir konu ise vahyin peyderpey 

peygambere indiriliĢi; bu iniĢteki gaye ve hikmetlerdir. Kur‟ân‟ın kısım kısım inzali 

peygamber açısından, Ġslam‟ı seçenler açısından ve de muarızları açısından ele 

alınarak değerlendirilmiĢtir. Hz. Muhammed (sav) açısından tenzîl süreci üzerine 

Zerkânî‟nin (m.1948) yaptığı değerlendirmeleri aĢağıdaki gibi özetlemek 

mümkündür: 

Kur‟ân‟ın inzalinin vahiy grupları Ģeklinde adım adım gerçekleĢmiĢ olması; 

peygamberin kalbini ve de vahyin resulün kalbindeki yerini sağlamlaĢtırmak, 

korumak, arındırmak içindir. Bu minval üzere yenilenen vahiy nöbetleri ile resulün 

imanı kuvvetlendirilmiĢ, Hz. Muhammed (sav)‟in Kur‟ân‟ı ezberlemesi ve kavraması 

kolaylaĢtırılmıĢtır. Aynı zamanda Hz. Muhammed (sav)‟in durumu; Musa (as), 

Davut (as) ve Ġsa(as)  peygamberlere göre farklıdır. Bu fark Hz. Muhammed (sav)‟in 

okuma, yazma bilmeyen (ümmi) bir peygamber oluĢudur. Diğerlerine geldiği gibi 

O‟na da Kur‟ân topluca bir seferde gelseydi bu görev gereği gibi baĢarıya 

ulaĢamazdı. O‟na, vahiy peyderpey inerek lafzını ezberlemesi, anlamlarını kavraması 

kolaylaĢtırılmıĢtır. Kur‟ân‟ın parça parça indiriliyor olmasıyla; doğmakta olan 

ümmetin tedricen çok yönlü geliĢiminin ve eğitiminin sağlanması hedeflenmiĢtir. 

Dönemin toplumu sözlü bir geleneğe sahip bir toplumdu. Okuryazar oranı azdı ve 

okuma yazma öğrenim imkânları kısıtlıydı. Kur‟ân‟ın müneccemen inzal oluĢu ile 

insanların O‟nu ezberlemesinde kolaylık sağlanmıĢtır. Kur‟ân‟ın oluĢan bu yeni 

ümmet tarafından sindirilerek yaĢama aktarılmasında vahiylerin geliĢi arasında geçen 

zaman bir fırsat olmuĢtur. Gelen vahiyler yeni bir düzen öngördüğünden aĢama 

aĢama Müslümanların O‟na intikalini kolaylaĢtırmıĢ, Allah (cc) inananların kalplerini 

basamak basamak hidayete ulaĢtırırken adet ve düzenlerini de Kur‟ân‟a uygun hale 

                                                 

 
14

 Gouhar, Masoud,  Kur‟ân-ı Kerîm‟de Stratejik Planlama, Doktora Tezi, Ankara Üniversitesi Sosyal 

Bilimler  Enstitüsü, Ankara, 2008, 38-40. 
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getirmiĢtir. Ayrıca Ortaya çıkan yeni durumlara uygun cevaplar gönderilmesi 

sağlanmıĢtır. Böylece inananlar ihtiyaç duydukları meseleler hakkında 

bilgilendirilirken, muarızların söylem ve tavırlarına uygun cevaplar gönderilmiĢtir. 

Kur‟ân‟ın müneccemen oluĢunda inananlara bir vaat, muarızlarınaysa bir tehdit 

mevcuttur.
 15

 

Yukarıdaki değerlendirmelere ek olarak Seyyid Kutub‟un (1906-1966) burada 

özetlenerek sunulan görüĢleride dikkat çekicidir. Kur‟ân‟ı gönderen Allah (cc) 

olduğundan ve bütün engellemelere rağmen onu tamamlayacağından, aksi bir 

durumunda düĢünülemez olduğundan, vahyin her geliĢiyle hedefe bir adım daha 

yaklaĢılmıĢ ve inananların umutları, imanları sağlamlaĢtırılmıĢtır. Muarızlarına 

yönelik olarak her gelen vahiyle tehdit biraz daha büyümüĢ ve onları Kur‟ân‟ın icazı 

karĢısında giderek artan bir çaresizliğe düĢürmüĢtür.
16

 

1.3. NÜZÛLÜ’L-KUR’ÂN YERĠNE TENCÎM’ÜL-KUR’ÂN’IN      

SEÇĠLME NEDENLERĠ 

Nüzûl‟ül-Kur‟ân olgusu meĢruiyetini bizzat Kur‟ân-ı Kerîm‟den almakla 

birlikte hadis literatüründe de önemli bir yere sahiptir. Ġslam tarihi ve israiliyat da bu 

olguyu kendisine konu edinmiĢlerdir. Sıhhati tam ve nakıs olan sayısız bilgiler; 

birçok akarsuyun beslediği bir göl gibi mezkûr konu alanı içerisinde birikerek ciddi 

bir yekûnu oluĢturmuĢlardır. Zamanla meydana gelmiĢ olan bu birikim içerisinde 

Kur‟ân‟ın Allah katında nasıl kayda geçildiği, üzerine kaydedildiği levh-i mahfuzun 

mahiyeti, levh-i mahfuza kaydedenlerin mahiyetleri, levh-i mahfuzdan kimler 

tarafından alınarak nereye taĢındığı, peygambere kim ya da ne tarafından getirildiği 

vb. sorular ağırlık kazanmıĢtır.  

Konunun gaybî yönünün, müteĢâbih boyutunun giderek ilgi alanının odağı 

haline gelmiĢ olması onun insan ve yaĢamı üzerindeki etkilerinin meydana getirdiği 

muhkem veçhesini kesin bir tavırla dıĢlamasa da ötelemiĢtir. Nüzûlü‟l-Kur‟ân 

yukarıda zikredilmiĢ ve benzeri Ģekillerde çoğaltılabilecek olan sorular etrafında 
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 ez-Zerkânî. Muhammed Abdü‟l Azîm(1367/1948), Menâhilü‟l-Ġrfân fî Ulûmi‟l-Kur‟ân (thk.: Bedî 

Lîdâ Hâdî), 2.basım, Dâru Kuteybe, yy.,  2001, I, 81-84.  
16

 Seyyid Kutub (1966), Fîzilâli‟l-Kur‟ân (çev. M. Emin Saraç, Ġ. Hakkı ġengüler, Bekir Karlığa), 3. 

baskı, Hikmet y., Ġstanbul, 1979, IX, 362  
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ikame edilmiĢ bir yapı halini kazanmıĢtır. Bu durum Kur‟ân‟ın peygambere, 

insanlığa ve tarihe iniĢ sürecini, bu süreçte barındırdığı metodolojiyi kapsayan yeni 

bir fenomenin bulunması ihtiyacını doğurmuĢtur.  

Ġbn Kesîr‟in, Kur‟ân-ı Kerîm‟in iniĢini tarif eden ayetleri tefsiri esnasında 

kullandığı ancak kesin olarak alan adı Ģeklinde tayin etmediği tencîm kavramı; Ġbn 

Kesîr‟den daha sonra gelmiĢ, tefsir usulü dalında eser neĢretmiĢ olan Suyûtî 

tarafından konu alanına isim yapılarak bu ihtiyaç giderilmiĢtir.  

Böylece Nüzûlü‟l-Kur‟ân, vahyin iniĢ sürecinde Allah‟ın indinden peygambere 

intikalini konu edinirken; Tencîmü‟l-Kur‟ân vahyin peygambere intikali ile birlikte 

geliĢen ve 23 yıl süreyle peygamber ve toplumunda meydana gelen psikolojik ve 

sosyolojik değiĢimleri ele almıĢtır. Ancak mezkûr iki konu alanı arasında gerçekleĢen 

bu ayırım kasti olmayıp zaman içerisinde gerçekleĢen doğal bir ayırımdır.  

Ġster Nüzûlü‟l-Kur‟ân‟ın bir alt baĢlığı olarak değerlendirilsin isterse de 

Nüzûlü‟l-Kur‟ân‟ın yanında müstakil bir konu olarak değerlendirilsin; araĢtırmanın 

Kur‟ân‟ın arza iniĢ sürecinde insan ve toplumda meydana getirdiği değiĢim boyutunu 

vurgulamasından dolayı Tencîmü‟l-Kur‟ân konu alanı olarak belirlenmiĢtir. 

Tezimizin baĢlığında “Tencîmü‟l-Kur‟ân” ile birlikte yeralan “Kur‟ân‟ın 

OluĢum Süreci” ibaresinin kullanılmıĢ olmasının nedeni ise:  

Adı ile müsemma olduğu üzere Kur‟ân, Allah (cc)‟ın peyderpey inzal 

buyurduğu vahyidir. Vahiy baĢlıbaĢına bir kaynak, ruh ve özdür. Bu öz Hz. 

Muhammed (sav)‟in kalbine, aklına ve hafızasına mahiyeti Allah (cc)‟a has bir 

Ģekilde indirilmiĢtir (vahyedilmiĢtir). Ġlahi kelâmın, Resûl‟e inzal olunması ile 

birlikte O‟nun yaĢamında can bularak (ete-kemiğe bürünerek) içtimai alanda 

(davranıĢlar, sözler, tavırlar, fiiller haline dönüĢerek) vücut bulmuĢtur. Hâkezâ 

Resûlüllah‟ın rol-modelliğinde ashabının yaĢamı vahyin müesses hale geldiği 

(sosyolojik varlık mertebesine çıktığı) zemin olmuĢtur. Bu minval üzere Kur‟ân‟ın 

OluĢum Süreci‟nden maksat: Allah (cc) tarafından peyderpey gönderilen Ġlahi 

kelâmın, merhale merhale Peygamber ve mü‟minlerin yaĢamları haline dönüĢmesi; 

diğer bir ifadeyle vahyin kuvveden fiile intikali sürecidir.  
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2.1. KUR’ÂN’IN ĠNĠġ SÜRECĠNDE ETKĠNLĠĞĠNĠ                   

SAĞLAYAN ĠLKELER 

AraĢtırmanın yöntemi kısmında da belirttiğimiz üzere vahiy sürecini iki 

aĢamalı olarak; peygamber, döneminin toplumu ile ilgili bağlamlarda iĢlemeyi uygun 

gördük. Peygamber-vahiy, dönemin toplumu-vahiy münasebetleri bu bölümde ele 

alınacaktır. Ancak mezkûr konulara geçmezden evvel yine bu konulara giriĢ 

niteliğinde addettiğimiz Kur‟ân‟ın iniĢ sürecinde etkinliğini sağlayan ilkeleri ayrı bir 

baĢlık altında sunmayı tercih ettik. Her bir maddenin tanımı ile birlikte Resûlüllah ve 

toplumu açısından ifade ettiği anlamı sunmaya çalıĢtık. Haliyle burada yer 

verdiğimiz ilkelere birtakım eklemelerde bulunmak her zaman mümkün olmakla 

birlikte, bir temel gruplandırmanın bu Ģekilde konunun bütünlüğüne uygun düĢeceği 

kanaatindeyiz. 

2.1.1. Muhataba Görelik 

 Kur‟ân‟ın, muhatapları ile iliĢkide, onların ihtiyaçlarını, dürtülerini, isteklerini 

bilen Allah (cc.) tarafından bu esasa uygun olarak indirilmesidir. 

Kur‟ân‟ın iniĢi esnasında O‟na ilk muhatap Hz. Muhammed (sav) olmuĢtur. 

Bunun bir gereği olarak noksanlıktan münezzeh olan Allah‟ın vahyi olan Kur'ân,                

Hz. Muhammed(sav)‟in fiziki ve ruhsal özelliklerini yaĢamında geçirmiĢ olduğu 

O‟nda iz bırakan olayları ve süreçleri (ki bunları birçok tarih yazımında ve farklı 

kaynaklarda mütalaa etmek mümkündür, aynı zamanda genelin bilgisi dâhilinde 

olduğunu var saydığımızdan tafsilatına girmeye mahal görmüyoruz) gözeterek inzal 

olunmuĢtur. Kur‟ân‟da metinsel olarak birçok yerde Peygamberin yaĢadıklarına ve 

özelliklerine değinilmiĢtir; Kur‟ân‟ın iniĢ sürecindeyse Peygambere ait olan tüm bu 

yaĢantılar, özellikler O‟nun mevcut fenomeninden yeni bir varlık inĢasında yöntemin 

araçları haline gelmiĢlerdir. Yani Kur'ân Peygamberi “okumuĢ”, Peygamber de 

Kur'ân'ı “okumuĢtur” ve bu iĢlem vahiy tamamlanıncaya dek süregitmiĢtir. Bu iki 

yönlü iĢlemin birinci basamağında Kur'ân, Peygamberin mevcut bedensel-ruhsal 

Ģartlarını, yaĢam alanını ve de O‟nun bu yaĢam ortamını algılayıĢ biçimini; iniĢ 

mevkii olarak O‟nun hafızasını, aklını, kalbini, hayatını seçmiĢ ve potansiyellerine 

uyumu gözetmiĢtir.  
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Peygamber de Kur'ân'ı okumuĢtur.
17

 Böylece O‟na uygun indirilmekte olan 

Kur‟ân hafızasına yerleĢmiĢ; manaları aklında yerini bulmuĢ; yüreğinde vahyin 

maksadı olan hissiyat hâsıl olmuĢ; yaĢamı ise vahyin hayat bulup filizlendiği ilk 

bahçe haline gelmiĢtir. Ve bu durum devam eden vahiy süreciyle yinelenmiĢ, 

yinelenmekle de kalmayarak ileriye doğru bir ivmeyle Hz. Muhammed (sav) ‟in 

nezdinde Peygamber fenomeni kemale kavuĢturulmuĢtur.  

Allah‟ın mevcut insanlığı gözeterek, değerlendirerek takdiri neticesinde 

vahyini uygun gördüğü zamanda, mekânda, elçiyle, biçimle ve nihayet uygun 

gördüğü süreçle kullarına indirmesi ki bu durum bir zorlama sonucu değil bir ihsan 

ve rahmet durumudur. Mezkûr basamakların her birinde Kur'ân gerek yerel /özel 

bağlamda gerekse evrensel/cihan Ģümul bağlamda insanlığı okuyacak ancak bu 

durum yatay düzlemde kalmayarak insanları dikey doğrultuda yükseltmek için bir 

araca dönüĢecektir. Bu araç sayesinde vahiy bir yönüyle insanlığa kendini 

bağlayacak, insanlar da kendisini ona bağlayacaklardır. Diğer bir yönüyle vahiy 

kaldıraç vazifesi ifa ederek tedricen bu baĢka baĢka insanları ümmet (Allah‟ın 

insanlık için tayin buyurduğu medeniyet düzeyine) makamına taĢıyacaktır. Vahyin 

gerek dönemi içindeki gerek dönemi sonrası insanları birbirine ve de kendisine bu 

Ģekilde bağlaması muhataplarını mükemmelen tahlil etmesine ve iniĢinde bu durumu 

gözetmesine dayanmaktadır.  

 

                                                 

 
17

 Burada geçen ve daha sonraki kısımlarda da geçecek olan “Kur‟ân‟ı okuma” iĢinden kastımız 

günümüzde çoğunluğun anladığı gibi; Kur‟ân‟ı tegannî etmek değil onun metnini anlamak, sindirmek, 

ayetlerinden varit olan manaların zihinde açılması, kiĢinin bilincinde, zihniyetinde ve yaĢam algısında 

her bir kavramın yerli yerine oturmasıdır. Diğer bir ifade ile bizim Kur‟ân okumaktan anladığımız; 

Arap dilinde inzal olunan vahyin dilde cehren ya da hafiyen tekrarının ötesinde aklı ve sezgiyi de iĢe 

koĢarak ondaki anlamları sindirmek ve içselleĢtirmektir. Nitekim Kur‟ân-ı Kerîm bünyesende bu 

ayırım vurgulanarak, onun salt metnini okuma iĢine “tilâvet” adı verilirken, anlayarak, düĢünerek 

okuma iĢine ise “kıraat”, “tertîl” ve “tedebbür” adları verilmiĢlerdir. Ancak Türk dilinde okuma iĢini 

niteleyen tek bir fiil bulunduğundan, Arap dilinde okuma hakkında farklı dereceleri ifade eden tilâvet, 

kıraat, tertîl, tedebbür ibareleri tümden Türkçedeki “okumak” kelimesi ile karĢılanmakta bu durum da 

anlamı kısırlaĢtırmakta ve okuyucuyu sınırlamaktadır. en-Nisâ 4/82, Mü‟minûn 23/68, Sâd 38/29,  

Muhammed 47/24       
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2.1.2. Yakından uzağa 

Kur'ân metinsel bağlamda hali hazır ve bilinen durumlardan, geçmiĢteki veya 

gelecekteki durumlara doğru bilgilendirmeyi ve düĢündürmeyi seçer. BaĢlangıçta 

yakınındakinin (yanı baĢında bulunan ilk muhataplarının) ilgi ve düĢüncelerini 

üzerine çekecek bilgi ve üslup kullanırken daha sonraları (ilk muhatapların belirli bir 

düzeye ulaĢmalarıyla beraber) ileri coğrafya ve zamanlardaki muhatapların ilgi ve 

düĢüncelerini cezbedecek üslup ve bilgiyi kullanmıĢtır. Ġnzal olunan ayetler hissî ve 

secî boyuttan spesifik konularda hüküm koyucu ve de bilgi verici teknik bir dil 

kullanmıĢtır. 

Mükellefiyetlerin duyurulması bağlamında Vahiy; öncelikli olarak resulün 

zihninde, kalbinde, yaĢamında yer bulurken ve tek kiĢi ile sürece baĢlarken (ki bu 

kiĢi potansiyel ümmettir çünkü ümmetin yetiĢtirilmesi, meydana getirilmesi O‟nun 

peygamberliği ile gerçekleĢtirilmiĢtir) sırasıyla yakın akrabaya ardından eĢ dost ve 

kabilesine, Ģehrine, diğer kabilelere, diğer Ģehirlere, milletlere, tüm insanlığa 

ulaĢacaktır. 

Kuvveden, yaĢama geçiĢi bağlamında vahiy: Ġnsanlar önce onu iĢitecek, 

kendilerine bir sesleniĢle ulaĢacak beraberinde yazıya aktarılarak gözlerin okuduğu 

forma dönüĢecek eĢzamanlı olarak insanlık yaĢamında Hz. Muhammed (sav)‟in 

rehberliği ile tek yol haline gelecektir. Zaten vahyin asıl amacı da budur. Bu yolla ilk 

elden mukim mevziiler inĢa edilmesi de ileriki zamanlara Kur'ân‟ın intikalini 

sağlayan etmenlerden olmuĢtur. 

2.1.3. Muhatabı sürece dâhil etme  (Eyleme dönüklük) 

Vahiy alırken Peygamberden istenen; bu duruma odaklanması bunun dıĢında 

da herhangi bir öznel faaliyete giriĢmemesi yalnızca vahyin, zihnine/aklına/kalbine 

yerleĢtirilmesini beklemesidir. Vahyi resule ulaĢtırmak ve de onun varlığında vahyi 

mukim kılmak Allah‟a aittir. Allah cc. vahyi iletirken, her bir vahiy kendini, 

peygambere nasıl sunacağını da göstermiĢ, böylelikle resul vahyi tilavet, tebliğ, 
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tebyin, talim etmiĢ ve ettirmiĢtir.
18

 Dolayısıyla tamamen rabbinin kudreti ile 

kendisine yaĢatılan vahiy nöbetleri üzerinden, vahyin kapıları peygambere açılarak, 

kendisine ulaĢan bu emanet ona yeni sorumluluklar (dünyevi tüm sorumlulukların en 

üstünde) yüklemiĢ,  vahyi  “yaĢama” dönüĢtürmesi emrolunmuĢtur. Bir yandan 

peygamber Allah‟ın takdirine bağlı, lûtfuna muhtaç iken diğer yandan Allah‟ın 

insanlık için tayin ettiği yegâne rehberdir; bu açıdan resul yükümlülüğü gereği vahyi 

insanlığa ulaĢtırmada; vahyi açıklayarak öğretmede; uygulayıp uygulatmada; insanlar 

arasında vahiyle hüküm vermede sürekli bir eylemlilik içerisinde olmuĢtur. 

Vahye ikincil muhatap olan toplumunsa durumu daha farklıdır. Peygamber 

toplum için vahyin tebliğ, tebyin, talim edicisidir ancak resulün bu tebliğine insanlar 

kulak vermeli, istekli olmalı, iman etmelidirler. Aksi takdirde peygamber onları iman 

ettirecek kiĢi değildir. Muhataplar peygamberden vahyi alma konusunda istekli 

olmalı iradelerini vahiyden yana kullanarak iman etmelidirler. Bu eylemlilik hali 

vahyi anlama ve de yaĢama geçirme basamaklarında da devam etmelidir. Vahye 

kendilerini açan ve faal durumda olan insanlara, vahiy kendisini açacak, 

peygamberin yüce çabası da hedefine ulaĢmıĢ olacaktır. Böylece peygamber 

baĢlarında bulunmadığı herhangi bir durumda vahyi dinleyen, okuyan, anlayan,  

yaĢamına geçiren insanlar dini mübîni yaĢamaya devam edebilecekler ve vahyin 

onların yaĢamlarından silinmesi imkânsızlaĢacaktır.
19

 Onlar da gerek birbirlerine 

gerek kendilerinden sonrakilere vahyi ulaĢtıran anlatan, yaĢatan birer “model insan” 

olacaklardır. 

2.1.4. Hayata yakınlık 

Kur‟ân-ı Kerîm, insanı hedef alan bir kitaptır. O insan hayatını ihya ve de ıslah 

için Allah (cc) tarafından gönderilmiĢtir. Bütün içeriğinin yegâne gayesi insan 

yaĢamıdır. Ġnsanı bütün yönleri ile açıklamakta ve değerlendirmektedir. Ġnsanın 

kendisiyle, diğer insanlarla ve varlıklarla, Allah ile sağlıklı, dengeli, sağlam, olumlu 

iliĢkiler kurabilmenin yollarını gösteren; dünya ve ahrette kurtuluĢ ve de huzuru elde 
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 Bakara 2/129,151; Âl-i Ġmrân 3/48; en-Nisâ 105,113 
19

 ĠĢ ve aktivite ilkesi öğrenilenlerin doğrudan ferdin yaĢamına tatbikine dayalıdır. Bu hususta farklı 

bir değerlendirme için bkz. Aydın. Mehmet Zeki, Din Öğretiminde Yöntemler, 3.baskı, Nobel y., 

Ankara, 2007, s.15-16  
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etmenin hakiki yollarını sunan tek kitaptır. Tek bir kavramla adlandırmak gerekirse 

O, Münîb‟dir.  

Form ve metod bakımlarından Kur‟ân, inzâl süreci boyunca hayata yakın 

olmanın ötesinde onunla iç içe olmuĢtur. Ġlkelden Hz. Muhammed (sav) ‟in, 

ashabının ve de ilk dönem Kur‟ân muarızlarının yaĢamları bu durumun en somut 

kanıtıdır. Vahyin dili inzal olduğu coğrafyadaki geçer dil olan Arapçadır. Ümmi; 

okuryazarlık oranı pek az olan bir kavme gelen Kur‟ân rahatça ezberlene bilsin, 

öğrenilebilsin, yazıya aktarılabilsin diye peyderpey inzâl olmuĢtur.   

Hakeza yaĢam ortamı olan çöl kadar sert mizacı; asabiyet bağları ile 

birbirlerine bağlanmıĢ olan cahiliye insanı vahyin mucibine rahat intibak etsin diye 

Kur‟ân‟ın inzâli, emir ve yasakları basamaklara ayrılarak programlı bir Ģekilde 

gerçekleĢmiĢtir.  

Uygulanan bu tedricilik sayesinde birçok batıl yaĢam adetleri hak olanlarla 

değiĢtirilmiĢtir. Toplum bünyesinde hakkın tesisi kolaylaĢtırılırken kalıcılığı 

sağlanmıĢtır. Faize dayalı ekonomik yapının kaldırılarak yerine zekât ve sadakaya 

bağlı bir ekonomik düzenin inĢası; kölelik ve asabiyete dayalı toplumsal yapının 

yerine Allah‟ın dini üzerinde birleĢmeyi ve de hürriyeti simgeleyen ümmet 

toplumunun ikamesi; zamanı “değerlendirme” aktiviteleri olarak görülen, 

sosyokültürel ve sosyoekonomik açılardan dönemin toplum yaĢamında büyük yer 

iĢgal eden alkol ve sekâret vericilerin kullanımının, zina, mit ve hurafe peĢinde 

koĢma adetlerinin yerine ibadetlerin yer alması, vahyin çizdiği sınırlar dâhilindeki 

helâllerin, sosyal tekâmülün sağlanması bu bağlamda değerlendirilmesi gereken 

mühim örneklerdir. Kur‟ân-ı Kerîm‟in iniĢ sürecinde insani unsurların her biri 

mükemmelen değerlendirilmiĢ ve bu değerlendirmelerin neticesi; yukarıda da 

değinildiği üzere vahyin külli hedefi olan insanın hayatını ıslah ve ihya projesinde 

özelde ise vahiy bünyesinde murat olunan her bir hedef kazanıma uygun yöntemler 

Ģeklinde kendisini göstermiĢtir. 

Kur‟ân-ı Kerîm‟in hayata yakınlığı olgusu içerik bakımından incelendiğinde 

ise; görünürde insani olmayan mevzuların dahi esasında insan yaĢamına ıĢık 

tuttukları ve insani, ahlaki bir durumla iliĢkilendirildikleri mütalaa edilir.  
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Vahyin dokusunda insan ve onun yaĢamı ile yaratıcısı ve Rabb‟ı olan Allah ile 

Allah‟ın yoktan var ettiği diğer varlıklar ile ilgili konular birlerine merc olmuĢlardır 

ki ortaya insanın Kur‟ân üzerinde gerçekleĢtirdiği okumalar esnasında ona sürekli 

olarak kendi yaĢamına açılan pencereler sunan ve kendi yaĢamının tanzimi için 

perspektif kazanmasına yardım eden bir konu desenlemesi çıkmıĢtır. Böylesi bir 

sarmal yapı hem Kur‟ân‟ın icazını bir kez daha gözler önüne sermekte hem de 

Kur‟ân‟ın öğrenilmesinde mükemmel bir yolu iĢaret etmektedir. Vahyin fert ve 

toplum için öngördüğü hedef/kazanımlara ulaĢılmasında örneklemlerin bizzat 

muhataplarının hayatlarından ve tarihlerinden alınarak oluĢturulmaları, Kur‟ân‟ın 

hayata yakınlığının bir baĢka delilidir. Kur‟ân kıssaları olarak bilinen bu örnekler 

vasıtası ile insanoğlunun kendi hayatından ve tarihinden ibretlik sahneler sunularak 

duyuĢsal, biliĢsel ve psikomotor alanlardaki amaçların temini gerçekleĢtirilmiĢtir.  

Kur‟ân, Allah‟ın insanlığa hitabıdır. Vahyin muhatabı olarak, insanın 

etkileyerek süjesi ve de kendisinden etkilenerek objesi olduğu sosyal çevre ve yaĢam 

alanı Kur‟ân‟da tabii Ģekilde yer bulmuĢtur. Ġnzâl dönemi içinde vuku bulan olaylar 

içerisinden Allah‟ın takdiri ile seçtikleri üzerlerine de vahiy grupları gönderilmiĢtir. 

Tefsir usulü bünyesinde yerini esbâb-ı nüzûl konu alanı biçiminde yerini bulan bu 

durumlar Kur‟ân‟ın inmekte olduğu dönemde hemen yanı baĢında bulunan 

muhataplarının yaĢamları ile olan içkinliğini göstermektedir.    

2.2. TENCÎMÜ’l-KUR’ÂN VE PEYGAMBER 

2.2.1. Peygamber Hz. Muhammed (sav)’in Kimliği 

Kur'ân Hz. Muhammed (sav)‟e yıldırımın yeryüzüne indiği gibi bir seferde 

indirilebilirdi. Peygamber olarak bir melek de insanlara gönderilebilirdi. Ancak 

bizler yeryüzünde yürüyen insanlar olarak birer melek değiliz ve bizim eğitim 

öğretimimiz için fıtraten sınırlılıklarımız aĢikârdır. Dolayısıyla gelen mesaj ortalama 

bir insanın ötesinde her türden kültür, ekonomi, zihniyet seviyesinden insanı dikkate 

alarak gereken süre gereken form, gereken elçi (insan) kullanılarak Allah (cc) 

tarafından biz insanlara sunulacaktır. Tüm bu süreçte de kullanılan metot yine insan 

fıtratına uygunluk arz edecektir. ĠĢte Kur'ân‟ın kendisi gibi iniĢ yöntemini de mu‟ciz 

kılan; insanlık içinden bir ferdi peygamber tayin edip ilahi vahyi insanlığa 
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yetiĢtirmede, insanlığı da vahye yetiĢtirmede onu ehil kılan Allah‟tır. Böylesine 

müthiĢ bir memuriyeti ifa etmede seçilen kiĢi ve kendisini yetiĢtirmede kullanılan 

yöntem keĢfe Ģayan büyük kıymete haizdir. 

Kur'ân‟ın geliĢi sürecinde peygamber (muhatap/potansiyel ümmet) ve yöntem - 

teknikler bu bölümün üzerine inĢa olunduğu iki temeldir. Yöntem-tekniklerin doğru 

biçimde tanımlanabilmesinde ilk basamak muhatabın (araĢtırılmakta olunan 

yöntem/tekniklerin kendisine uygulandığı kimse) çözümlenmesine ve 

betimlenmesine doğrudan bağlıdır.  

Diğer taraftan peygamberlik anlayıĢı bakımından; Peygamberin doğumundan 

baĢlayarak tüm yaĢamını mucizelere bağlayan, Peygamberi ya tanrının yeryüzünde 

görünen formu/yüzü ya da tanrının doğrudan doğruya dünyaya kendi kudretinden 

verdiği insanüstü, tabiri caizse mitolojik bir varlık olarak gören anlayıĢlardır.
20

  

Peygamberin kendisine peygamberlik gelmezden önceki yaĢamını olduğu gibi 

kabul edip, vahyin geliĢiyle bir, kendisine bir takım tanrısal kudret ve yetkilerin 

verildiğini, hatta bu yetkilerin dünya hayatıyla kalmayıp ahretle de devam ederek 

insanların bir kısmını yargılayıp cezalandırarak bir kısmını da mükâfatlandırıp 

bağıĢlayacağını iddia eden görüĢ. Bu görüĢün içinden zuhur eden bir görüĢ daha 

vardır ki oda peygamberin vahyi almasını onun Ģahsi çabası ve yoğunlaĢması 

sonucuna bağlayarak, gerekli çaba ve yoğunlaĢmayı sağlayan kimselerinde vahyi 

alabileceğidir.
21

 Bu görüĢtekiler peygamberin peygamberliğini reddeder; çünkü O bir 

insandır hâlbuki insandan/beĢerden peygamber olmaz: Ġnsanlar arasında yaĢayan, 

çarĢıda dolaĢan, evlenen, gülen, ağlayan bir insan peygamberlik yapamaz, bunu 

ancak tanrının bizzat kendisi bir meleği veya görevlendirdiği tanrısal bir varlık 

yapabilir.
22

 Esasen bu kanaat yukarıda belirttiğimiz birinci anlayıĢın tersten 

okunuĢudur.  

Peygamberi tarihe mahkûm eden, onu bir dönemin protest hareketinin lideri 

olarak algılayan haliyle söylemini de bir bölge ve ırka mal eden oryantalistik görüĢ. 

                                                 

 
20

 Hançerlioğlu, Orhan., Ġnanç Sözlüğü, Remzi Kitapevi y., Ġstanbul, ts., “Paulus‟culuk” md., s.497. 
21

 Cerrahoğlu, Ġsmail., Tefsir Tarihi, 3.basım, Fecir y., Ġstanbul, 2005, s.435. 
22

 Ġbrahim 14/10; Furkan 25/4-6. 
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Resulü bir postacı mesabesine oturtan, vahyi iletmekten baĢka bir görev ve 

sorumluluğunun olmadığını iddia eden görüĢ.
23

 

ĠĢte bu anlayıĢlar “Peygamber kim değildir?” sorusuna cevaben özetleyici 

niteliktedirler. Ne yazıktır ki Allah‟ın tarih içerisinde gönderdiği tüm Resuller 

hakkında bu kabilden sapkın görüĢler öne sürülmüĢ, taraftar bulmuĢ ve getirdikleri 

mesajın tahrif edilmesine neden olmuĢlardır.
24

  

Son peygamber olan ve Allah‟ın son mesajı Kur'ân‟a muhatap olan Hz. 

Muhammed (sav) bu yaklaĢımlara maruz kalmıĢtır ve kalmaktadır. Ancak bu 

hurafeyi ve miti peygambere yakıĢtırılan kimlikten ayırmak mümkündür. Çünkü 

peygamberlerinde Ģahsiyetini doğrudan bize sunan tahrif edilmemiĢ ve edilemeyecek 

olan mucize olan Kur'ân mevcuttur. 

Ġnmekte olduğu dönemde Kur'ân‟a ilk muhatap, O‟na ilk tâbî olan ve aynı 

zamanda O‟nu tebliğle görevlendirilen Resul Hz. Muhammed (sav)‟in kimliğini
25

 de 

en sahih Ģekilde Kur'ân öğretmektedir. Hz. Muhammed (sav), Kur'ân‟dan okunmaya 

baĢlandığında; O‟nun kimliğinin tek parça (Peygamber Hz. Muhammed sav) olduğu 

idrak edilmektedir.  

Vahyin kendisine geliĢiyle artık O beĢer olan bir resul; resul olan bir beĢerdir. 

Görevi insanlığından, insanlığıysa görevinden ayrılamaz bir bütünü oluĢturmaktadır: 

Hz. Muhammed (sav)‟in “beĢer” olarak ifade edildiği her ayet O‟nun risâletine 

de eĢzamanlı olarak vurgu yapar. Diğer yandan peygamberlik görevi anlatılırken bir 

insan olduğu defaten vurgulanır. 

Hz. Muhammed (sav)‟in mahrem olan aile içi iliĢkileri, hanımlarıyla olan 

münasebetleri hakkında dahi; uyarıcı, teskin edici, öğüt verici, hüküm koyucu olarak 

                                                 

 
23

 Ġslam‟ı, Allah‟ın insanlığa sunduğu yol olmak yerine Hz. Muhammed‟in söylevi olarak 

değerlendiren görüĢlere örnek gösterilebilecek değerlendirmeler için bkz. Bebel, August., Hz. 

Muhammed Ve Arap-Ġslam Kültürü Dönemi (çev.:Veysel Atayman), Bordo Siyah y., Ġstanbul, ts., s.7-

9; Braundel, Fernand., Uygarlıkların Grameri (çev.: Mehmet Ali Kılıçbay), Ġmge y.,  Ġstanbul, 2006, 

s.80-82. 
24

 Enbiya 21/5, Saffat 37/36, Tur 52/30, Yunus 10/2, Zuhruf 43/31. 
25

 Bu hususta farklı bir değerlendirme için bkz. Ġslamoğlu, Mustafa., Üç Muhammed Ġki Tasavvur Bir 

Gerçek, 10.basım, Denge y., Ġstanbul, 2006, s.213-238. 
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gelen ayetler O‟nun örnekliği/modelliği ile insanlığa mâl olan öğütler, uyarılar, 

müjdeler, Ģeriatlar haline gelmiĢlerdir.
26

 

Ümmeti, Peygamber‟e öylesine içkin olmuĢlardır ki Resul‟ü gereksiz yere 

rahatsız etmeme konusunda uyarıya muhatap olmuĢlardır. 

Bu üç örnek peygamberliğin, dünyevi memuriyetler gibi sivil hayat, resmi 

hayat ayırımına tabi tutulamayacağının; Hz. Muhammed (sav) hakkında Ģurası O‟nun 

özel, Ģurası da onun resmi hayatıdır denilemeyeceğinin göstergeleridir. Hernekadar 

Resulüllah‟ın Kur'ân‟da da bildirilen ve kendisine has gibi görünen bir takım 

durumlar bulunsada derinlemesine incelendiklerinde tüm bu durumların O‟nun 

peygamber olarak yetiĢtirilmesinde büyük önemi haiz oldukları görülecektir. Bu 

kabil durumlardan bir tanesi olan, peygamberin çok eĢli olma hali bile esasında kendi 

içerisinde ilahi bir örnektir. Nitekim vahyin son derece ayrıntılı iĢlediği sosyolojik 

bir yapı olan evlilik gibi ciddi bir konuda peygamberin keyfi uygulamalarda 

bulunması muhaldir. Bu yasadan yola çıktığımızda peygamberin evliliklerinde bizim 

için muhakkak ibretler ve örnekler olduğu aĢikârdır. Çünkü O, Allah‟ın dilemesi 

dâhilinde bu izdivaçları gerçekleĢtirmiĢtir. Allah‟ın ve Resulünün lüzumsuz ve çirkin 

bir iĢ ile uğraĢması mümkün olmadığından bu ilke muvacehesinde peygamberin 

evliliklerinde ve kendisine has bir takım durumlarda bile ümmet için ibretler vardır. 

Bizim bu günkü ilmimizin bu ibretleri çözemiyor olması peygamberin ibretler ve 

örnekler kaynağı olduğu gerçeğini değiĢtirmez. Ayrıca günümüzde büyük makam ve 

imkânlara malik olan çoğu kimselerin bir tek aileyi dahi idarede düĢtükleri acziyet 

göz önüne alındığında peygamberin 9 eĢ yani 9 aileyi adalet ile idare etmiĢ olması 

ciddi ir ibrettir.
27

 Nihayetinde evlilik iki kiĢilik bir beraberlik değil sosyolojik bir 

varlığın çekirdek yapısı yani toplumun prototipidir.   
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 Hz. Muhammed (sav)‟in vahiy ile yönlendirilmesi ve O‟na yönelik vahiyle birlikte gelen ikazlarla 

ilgili olarak farklı bir değerlendirme için bkz. Karacabey, Salih., Hz. Peygamber‟de Nebevî Ve BeĢerî 

Bilgi, Sır y., Ġstanbul, 2002, s.276-283. 
27

 Ayrıca peygamper eĢleri Ġlahi emirle mü‟minlerin anneleri kılınmıĢlardır. Hz. Muhammed‟in 

eĢlerinden bahsederken bu emir unutulmamalıdır. Ahzâb 33/6 
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Resûlüllah‟ı herhangi bir idareci ya da hâkim mesabesinde addederek; 

Peygamber ve Hz. Muhammed (sav) isimlerini birbirlerinden ayrı telâkki etmek 

mümkün gözükmemektedir. Vahyin kendisine ulaĢması ile birlikte O, rol 

model/usvetün hasenetün dür. 

Bu minval üzere Resûlüllah‟ı tasvir eden ayetler ve kavramlar parçacı bir 

yaklaĢım ile cımbızla seçilip birbirlerinden kopartılarak değil de; bütüncül bir 

yaklaĢımla ayetlerin iç tutarlılığı deforme edilmeden, siyak/sibakıyla münasebeti göz 

önünde bulundurularak ardından da bağlı bulundukları konu üzerinde sıralandıktan 

sonra ortaya çıkacak olan ortak anlam muvacehesinde değerlendirilmelidirler. 

Böylesine bir değerlendirme neticesinde görülecektir ki Hz. Muhammed (sav) 

dönemin toplumu içerisinde yetiĢmiĢ, bilinen ve de kendisine itibar edilen emin bir 

Ģahsiyettir.  

Mekke halkı O‟nu oğullarını tanıdıkları gibi iyi bilmektedirler. Kitap ehliyse 

O‟nun vaat edilen son resul olduğundan haberdardır. Buna karĢın her iki kesimde 

O‟na verilene duydukları hasetten ötürü O‟nu reddederler. Aynı zamanda Hz. 

Muhammed (sav) peygamberlik makamının son temsilcisidir. Hiçbir Mekkelinin 

veya gayrisi erin babası değildir.
28

 Bu da O‟nun son peygamber olduğunu 

vurguladığı gibi görevinin paylaĢılamaz, yalnızca O‟na has kılındığının göstergesidir.  

Hz. Muhammed (sav) kendi kendine bir iddia ortaya atmamaktadır; Allah O‟nu 

elçilerin son temsilcisi kılmıĢtır. Hz. Muhammed (sav) kendisinden evvel gelen 

Ģeriatların da yegâne temsilcisi, değiĢtiricisi, bozulanı ıslah edicisidir.
29

  

Hz. Muhammed (sav) bir insandır; ne göğün katlarının ne yeryüzünün 

hazinelerinin, ne öldürmenin ne diriltmenin, ne var etmenin ne yok etmenin, ne son 

tahlilde cezalandırmanın nede bağıĢlamanın kudreti O‟nun elinde değildir. Kerîm, 

Kâdir, Rahmân, Kahhâr olan Allah‟ tır. Kendiside, Allah‟ın izniyle görevlendirilmiĢ 

elçisidir. Dolayısıyla O‟na katiyen uyulmalı, ihtilaflarda hakemliğine müracaat 

                                                 

 
28

 Ahzâb 33/40. Ayrıca Aynı sûre-i celîlenin baĢında yer alan bir diğer ayet-i kerîmede çocukların 

babalarına isnad edilerek çağırılmaları emredilmektedir. Hz. Muhammed‟in (sav), Kasım, Abdullah ve 

Ġbrahim adında üç oğlu olmuĢtur ancak henüz sabî çağında vefat etmiĢlerdir. Kızlarından (ki onlarda 

peygamberin sulbüne dâhildir) olan torunları ise damatların sulbündendir; bkz. Ahzâb 33/5,  
29

 Ahkâf 46/9. 



32 

 

 

  

edilmeli, saygı ve ittibada kusur edilmemelidir. O‟nun hakkında konuĢurken dahi 

salât ve de selamla söze baĢlanmalıdır.
30

 

Gâybı, hayrı ve Ģerri Allah‟ın kendisine bildirdiği kadar bilebilir. Görevi 

mucibince bunu gizlemeden ya da bunda cimrilik etmeden beĢeriyete bildirir. Keyfi 

bir Ģeriat koyamaz. Rabb‟inin kendisine vahyettiği ile hükmeder. Zaten Rabb‟inden 

kendisine apaçık deliller gelmiĢ ve korunmuĢ olan bir resulün nefsî arzularına binaen 

bir hüküm getirmesi O‟na muhaldir. Vahyi okur, açıklar, ona Ģeksiz Ģüphesiz uyar, 

model olur, müminlere bu vahyi öğretir, tatbik eder ve ettirir. Bu aĢamaların hiç 

birisinde Ģeytanın ona iliĢmesi mümkün değildir.
31

 

Birtakım nüanslarla mezkûr özellikler peygamberi betimlemede devamlı 

yinelenmektedir. Ancak unutulmaması gereken peygamberi tasvir eden her ayetin bir 

soru köküne cevap, ya da bir itiraza mukabele niteliğinde olduğudur. Dolayısıyla 

anlama faaliyetlerinde bu soru kökünü/itiraz nedenini doğru tespit etmek 

gerekmektedir. BaĢta da değinildiği üzere bağlamdan kopuk okumalar kiĢiyi 

menzilden saptıran tuzaklar haline gelebilir.  

2.2.2. Hz. Muhammed (sav) Açısından Kur’ân-ı Kerîm’in Müneccemen 

OluĢum Süreci Ve Bundaki Yöntem-Teknikler 

Gerek bu kısmın konusu olan vahiy-peygamber münasebeti, gerekse daha 

sonraki gelecek kısımlar için yöntem/tekniklerin tespitinde, belirleyici temel ilke 

hedeflere göreliktir.
32

 Dolayısıyla vahyin hedefi doğrultusunda bir ya da daha fazla 

yöntem/teknikten söz etmek mümkündür. Hangi yöntem/tekniğin hangi hedef için 
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 Âl-i Ġmrân 3/132; Bakara 2/255; Yûnus 10/3; Taha 20/109. 
31

 Hâc 22/52. 
32

 Genel manada eğitimin, hassaten de din eğitiminin planlanmasında mevcut görüĢler; hedeflerin 

temeline bireyin alınması, hedeflerin temeline Kuran ve sünnetin alınması, hedeflerin temeline mevcut 

tarihi birikimin alınması olmak üzere üç türlüdür. Ġslam‟ı oryantalistik bir zihniyetle okumak elbette 

kiĢiyi sayılan savlardan birine mahkûm eder. Böylesi bir mantıkta insan fikri, tarihi miras, vahiy 

arasında değer bakımından bir fark yoktur. Ġslam ise insanlık için Allah tarafından tayin edilmiĢ olan 

yaĢam Ģeklinin adıdır. Dolayısıyla hedef: Kur'ân‟la bildirilen insan tipinin meydana getirilmesidir. 

Varlığın sahibi, yaratıcısı, hükmedicisi olan Allah‟ın ulaĢılmasını emrettiği hedeflerin kullarına 

uymaması diye bir Ģeyi düĢünmek dahası insani unsurları vahye denk tutmak Kur‟ân-ı Kerîm‟e 

yönelik bir değerlendirme hatasıdır. Bu hususta farklı bir değerlendirme için bkz. Cebeci, Suat., “Din 

Eğitimi Bilimi Metodolojisi Üzerine DüĢünceler”, Ġslami Ġlimlerde Metodoloji Meselesi 1, ĠSAV, 

Ensar y., Ġstanbul, 2005, s.96-100.   



33 

 

 

  

kullanılacağını belirleyen ise “ihsan”
33

 ilkesidir; hedeflerin biliĢsel, duyuĢsal ya da 

psikomotor alanlara yönelik olarak gelmeleri bu alanlar altında yer alan kazanımların 

gerçekleĢebilmesi için uygun yöntem/tekniklerin tayin edilmesi durumudur.  

Vahyin süreç içerisinde nicelik ve nitelik yönünden farklı veya benzer 

hedeflerinde doğal olarak gerçekleĢen artıĢlar bir taraftan kullanıla gelen 

yöntem/teknikler de geniĢlemeler meydana getirirlerken diğer taraftan yeni bir takım 

yöntem /tekniklerin de tedricen eklenmesi söz konusudur. Nihai olarak bu durum 

“hikmet” ilkesi belirleyiciliğinde gerçekleĢmiĢtir.
34

 Yöntem/tekniklerin ne miktarda 

uygulanacağı, hedefleri geçekleĢtirmede ne derece etkili oldukları, aĢamalılığın nasıl 

kurgulanacağı bu ilkeyi ikame etmektedir.  

Kendilerine ulaĢılması amaçlanan hedefler için gerekli bilgiler ve onlar için 

kullanılan yöntem/teknikler bir arada sürecin merhalelerini ikame ederler. Ancak 

yinede bu merhaleleri birbirlerinden bıçakla kesip ayırır gibi ayırmak ve bağımsız 

telakki etmek de mümkün değildir.  

Her hedef bir sonrakinin öncülü, belirleyicisi, hazır bulunuĢluğu sağlayıcısı ya 

da kolaylaĢtırıcısıdır. Bu durum aĢamaları birbirlerinden koparmayı imkânsızlaĢtırır. 

Bir diğer unsur da zamandır.
35

 Bununla ilgili düĢülmemesi gereken husus ilk elden 
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 En uygun olan, mütenasip olan, en yakıĢan, hep hayra vesile olan, daima fayda veren anlamlarına 

gelen “Ġhsan” kavramını biz burada anlam zeminine uygun olarak; vahyin içeriği ile onun iniĢinde 

seçilen zamanın, mekânın ve muhatabın durumunun gözetilmesindeki mükemmel uyumunu nitelemek 

için kullandık. Daha açık tavzih etmek gerekirse; Levh-i Mahfûz diğer bir deyiĢle kavimlere indirilen 

vahyin kaynağı olan asli kitap birr (mutlak surette iyilik olan) dir ve her bir kavmin içerisinde 

bulunduğu konjönktürü gözeterek bu kaynaktan inzal olunan vahiy ise ihsan (en uygun olan) dır. ez-

Zümer 39/23, Vâkı‟a 56/81  
34

 Biz burada “hikmet” kavramını bilginin (vahyin), yaĢam Ģekline dönüĢtürülmesindeki yöntembilim 

anlamında kullandık. Vahiy ile bildirilen bir emrin fiiliyata geçirilmesinde “nasıl” sousunun 

karĢılığındaki metod ilmidir; Cum‟a 62/1-2 
35

 AraĢtırmamızın devam eden kısımlarında da bir anlaĢılmazlığa mahal vermemek adına “zaman” 

olgusu üzerine eğilmek istiyoruz: Allah‟ın (cc), m.7.asır Mekke toplumunun içerisinde bulunduğu 

konjonktüre uygun olan sıralama ve zamanlamalarda ayetlerini vahyetmesi ve tarihsel bakımdan bu 

hükümlerin toplum ve fert yaĢamlarında yerlerini bulmaları için geçen süreler Kur‟ân‟ın anlaĢılmasına 

ıĢık tutan nüvelerdir. Ancak biz araĢtırmamızı çok miktarda yapılmıĢ olan peygambere, hicretten 

önce-hicretten sonra, yürürken-otururken, gece vakti-gündüz vakti, vs. gelen ayetler Ģeklinde 

kronolojik ve mekânsal bir sıralamaya hasretmek yerine ayetlerin inzal süreci içinde barındırdıkları 

eğitsel-psikolojik ve eğitsel-sosyolojik metod yönlerinden değerlendirmeye ve buralardan elde 

ettiğimiz verileri Tefsir Ġlminin hizmetine sunmaya nezrettik. Bu veçhe ile araĢtırmamızda zaman 

kavramını bir süreç anlamında kullandık, tarihi-kronolojik bir diziliĢi kastetmedik.    
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(resule uygulandığı ve resulün ümmetine uyguladığı gibi) merhaleler arası ve 

yöntem/teknikleri uygulamada geçen süreleri birebir olarak ele almaktır.  

 Önemli olan vahyin belirleyiciliğinde hedeflere ulaĢılması ve uygun yöntem 

tekniklerin/doğru biçimlerde kullanılabilmesidir. Kur‟ân‟ın 23 yılda resulün 

yaĢamında tamamlanmıĢ olması, her bir fert/ümmet Kuran‟ı 23 yılda tamamıyla bilip 

yaĢamalıdır anlamını doğurmaz.
36

 Vahyin öngördüğü hedeflere ulaĢma yolunda sarf 

edilmesi gereken zaman kiĢiden kiĢiye ve de toplumdan topluma değiĢiklik arz 

edebilir.  

Hz. Muhammed (sav) ve tencim münasebetinde süreç merhaleler ve bu 

merhalelerde kullanılan yöntemler olarak iki yön ihtiva etmektedir. 

Yöntem/teknikleri süreci ikame eden merhalelerin altında değerlendirmek ve 

keĢfetmeye çalıĢmak bu bölümün gayesidir.  

Yalın halleriyle yöntem teknikler sıralanmak yerine bağlı bulundukları 

merhaleler altlarında kullanılıĢ biçimleriyle verilmeye çalıĢılmıĢtır; böylece teori, 

pratikle beraber idrak edilebilecektir. 

2.2.2.1.Vahiy Ġle TanıĢma 

Hz. Muhammed (sav)‟in ilk vahyi alması ile ilgili olarak Zerkâni, Menahilü‟l-

Ġrfân adlı eserinde rivayetleri dört gurupta toplamaktadır. Birinci gurup Hz. AiĢe 

(ra)‟ye dayanan rivayettir ve özetle Resûlüllah‟a Hira mağarasında ilk vahiy 

tecrübesinin yaĢatıldığını; Alâk suresi ilk beĢ ayetinin bu esnada inzal olduğunu 

bildirmektedir. Ġkinci gurup Seleme Ġbn-i Abdurrahman bin Avf (ra) rivayetine 

dayalı olup peygamberin Hira‟dan vadiye indiği ve yol almakta olduğu bir esnada 

meleğin kendisine geldiği akabinde koĢarak eve gelip hanımı Hz. Hatice (ra) 

validemizden kendisini örtmesini istediği ve nihayet örtüye bürünmüĢ iken 

Müddessir/Müzzemmil suresi ilk ayetlerinin nazil olduğunu bildirmektedir.  

Üçüncü gurup Ġbn Meysire kaynaklı olup, bir sesleniĢle resule seslenildiği 

resulün bu durumdan endiĢe duyarak Hz. Hatice (ra)‟ye durumu aktardığı, Hz. Hatice 
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 Gadban, Münir Muhammed., Nebevi Hareket Metodu Teori Ve Pratik (çev.: Tarık Akarsu), 

7.basım, Nehir y., Ankara, ts., I, 14-15. 
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(ra)‟nin de kendisini teskin ettiğini, durumu Hz. Ebu Bekir (ra)‟e aktardıklarında ise 

kendilerine Varaka bin Nevfel‟e gitmelerini salık verdiğini, O‟nun da Resul‟e bu 

durumdan korkmayarak sesi dinleyip sesin sahibinin neler dediğini dinlemesini 

istediğini, Resulün de buna uyarak gelen sese kulak verdiğini ve bu sesleniĢle O‟na 

besmele ve Fatiha suresinin nazil olduğunu bildirmektedir. Son olarak dördüncü 

gurubun ise Ġkrime‟den gelen rivayetle ilk gelen vahyin besmele ve de Alâk sûresi ilk 

ayetleri olduğunu bildirmektedir. Zerkâni(1948) özetle verilen rivayetler içerisinde 

en sahih olarak birinci rivayeti görür ve de reyini bu yönde kullanır.
37

 

Suyûtî ise el-Ġtkân adlı eserinde yukarıda zikredilen rivayetleri yineler 

mahiyette serd eder ve dördüncü guruba ek olarak Ġbn Nakib‟in tefsirinin 

mukaddimesinde ilk inen ayetin besmele olarak geçtiğini; Ebu Bekir Muhammed bin 

Hârisî‟nin meĢhur addettiği cüzünden alıntı yaparak Cabir bin Zeyd‟den rivayetle 

nüzul sırasının Alâk, Kalem, Müzzemmil, Müddessir, Tebbet Ģeklinde 

gerçekleĢtiğini bildirir.
38

   

Buhârî, Bidayetü‟l-Vahiy bahsinde öncelikli olarak Hz. AiĢe (ra) rivayetle 

Alâk sûresi 1-5 ayetlerinin ilk gelen vahiy gurubu olduğunu aktarır hemen 

arkasındansa Cabir bin Abdullah el-Ensari‟den rivayetle Fetret-i Vahiy‟i bitiren ilk 

vahiy gurubunun Müddessir 1-5 ayetleri olduğunu bildirir.
39

 Ġbn Kayyim el-

Cevziyye‟de mezkûr rivayetleri bu Ģekilde ele alarak nedenlerini Zaad‟ul-Mead adlı 

eserinde iĢlemiĢtir.
40

 Kuranın inzal süreci Hira mağarasında nazil olan Alâk suresi ilk 

ayetleri ile baĢlarken Müddessir suresi 1-5 ayetleri fetret-i vahyi bitiren ilk vahiy 

gurubudur, sürecin tümü açısından ise ikinci vahiy gurubunu temsil etmektedir. 

Bu kısım Hz. AiĢe (ra) rivayeti esas alınarak bina edilmiĢtir: Hz. Muhammed 

(sav)‟in vahiy ile tanıĢması durumu ve bu halin resulde meydana getirdikleri Alâk 

sûresi 1-5 ayetleri değerlendirildiğinde ortaya çıkmaktadır: 
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  ez-Zerkânî, Muhammed Abdül Azîm (1948), Menâhilü‟l-Ġrfân fî Ulûmi‟l-Kur‟ân, (thk.: Bedi‟il-

Lîdâ lil-Hâlebî), 2.basım, Dâru Kuteybe, yy., I, 126-130. 
38

 Suyûtî, Abdurrahman (849/911),  El-Ġtkân fi Ulûmi‟l Kur‟ân(nĢr. Mustafa Dîb Buğâ),5. baskı, Dâru 

Ġbn Kesîr, ġam, 2002, I, 81. 
39

 ez-Zebîdî, Ebu‟l-Abbas Zeynü‟d-Dîn Ahmed b. Ahmed b. Abdi‟l-Latîf eĢ-ġercî, Sahîh-i Buhârî 

Muhtasarı Tecrîd-i Sarîh Tercemesi Ve ġerhi (çev.: Ahmed Naim), TDV y., Ankara, 1984, I, 3-14. 
40

 el-Cevziyye, Ġbn Kayyim(ö. 751), Zâdu‟l-Meâd (çev.:ġükrü Özen), Ġklim y., Ġstanbul, 1988, I, 81-

82.   
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Resule gelen ilk vahiy beraberinde ilk görevi de vermekteydi. Peygamberden 

“okuma” iĢini gerçekleĢtirmesi; evvelinde Rabb‟inden herhangi bir metin, yazılı 

levhalar vs inmemiĢken Hz. Muhammed (sav)‟den okuması isteniyordu. Böyle bir 

tablo karĢısında; okunacak Ģeyin ne olduğu ve okuma iĢinin neye göre/nasıl 

gerçekleĢtirileceği soruları ortaya çıkmaktadır. Okumak: Sentetik biçimde bilginin 

sembollerle ifade edilmiĢ hallerinin kiĢi tarafından algılanarak, zihinde çözümlenip, 

anlaĢılması iĢi olabileceği gibi Ģey/Ģeylerin vasıtalardan yararlanılarak ya da 

doğrudan insanın potansiyelleriyle tahlil edilerek barındırdıkları özün/bilginin 

bilinmesi iĢi de olabilir.  

En yalın haliyle okumak bir çözümleme iĢidir. Tabii olarak okunacak Ģeyin 

neliğinin, nasıllığının ortaya konması mezkûr fiilin de anlam zeminin netleĢmesini 

sağlayacaktır: Bu veçhede Alâk sûresi 1.ayeti üç kısma ayrılırsa ilk kısmı “Oku” 

emri, ikinci kısmı “Rabb‟inin adını/Rabb‟inin adıyla”, üçüncü ve son kısmıysa 

“Öyle ki yaratma iĢi O‟na has fiilidir/Öyle ki yarattı”  olmaktadır.  

Görüldüğü üzere ayetin devam eden iki numaralı kısmında mezkûr fiilin 

mahiyetine iĢaret edilmekte ve okuma iĢinin rubûbiyyetin altında; abd gözlükleri ile 

gerçekleĢtirilmesi gereği ortaya konmaktadır.  

Eklenerek devam eden 3.kısımda ise bu Ģekilde gerçekleĢtirilen bir okumanın 

kiĢiyi okumakta olduğu Ģeyleri kendisine Rabb olarak seslenenin yarattığını idrake 

vardıracağı bildirilmektedir. Okuma iĢinde varılacak yer ve hangi metotla varılacağı 

böylece bildirilmiĢ olmaktadır. Mektubun kâtibini iĢaret ettiği gibi âlemde 

yaratıcısını iĢaret etmektedir. Böylece gelen ayetler kendilerini kelam buyuranla 

âlemi yaratanın aynı olduğunu ifade etmektedirler.  

Alâk suresi ikinci ayetindeyse ne okunacağının ve okumaya nereden 

baĢlanılacağının cevapları verilmektedir: Ġnsan, Rabb‟in yarattıklarından bir tanesi 

olan insandan baĢlayarak okumalıdır. YaratılmıĢ olan insan ise “alâk” evresine 

iĢaretle tanımlanmaya baĢlanmıĢtır. Okuma iĢinin insandan ve de insanın “alâk” 

evresinden baĢlatılması içten içe bir kinayeyi de barındırmaktadır. Bu kinayeli durum 

mezkûr kavramın ve dönemin kültüründeki insan anlayıĢının tavzihi ile açıklık 

kazanmaktadır: Ġnsanoğlu, erkek ve diĢinin birleĢmeleri; ana rahmindeki yumurta ile 
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spermanın bütünleĢmeleri neticesi yaĢam sürecine adım atar. Bu dönemde meydana 

gelen tekbir insan hücresi ki zigot adını alır, mitosis ile çoğalarak 1–2 haftalık 

dönemde dölüt adı verilen evreye ulaĢır. Dölüt ana rahim duvarındaki sağlıklı bir 

damarı seçerek bu damara bir sülük misali yapıĢır ve aĢağıya doğru sallanır. Tamda 

bu haliyle sülüğümsü bir canlıyı andıran insan için Rabb‟i, manalarından bir tanesi 

de sülük olan alâk terimini kullanmıĢtır.  

Yüce Allah‟ın, kulu ve resulü olan Hz. Muhammed (sav)‟e bu durumu haber 

vermesindeki gaye ise peygamberi tıp alanında yetiĢtirmekten ziyade O‟na, 

mezarlarına varıncaya dek ensabıyla, kabilesinin çokluğuyla, zenginliği ve de 

saltanatlarıyla övünen insanların nereden, hangi hallerden bu noktaya geldiklerini 

göstermektir. Tabiatıyla kulunu sülüğümsü bir canlıya benzer bir halden omurgası ve 

iskeleti olan iki ayağı üzerinde durabilen bir hale getirme kudretine sahip olan, yine o 

kulu sülüğümsü bir canlı evresinde de bırakabilirdi. Nitekim yeryüzünde bu tür 

canlıların çeĢit çeĢidini müĢahede etmekteyiz “okumaktayız”. Haliyle, akabinde 

gelen 3.ayet tekrar “oku” emriyle baĢlayarak Rabb‟in, „Hâlık sıfatının ardından 

Kerim sıfatını idrake yönlendirmek maksadındadır.  

Yukarıda da zikredildiği üzere Allah‟ın yarattıklarından bir çeĢidi olan 

insanoğlunu sülüğümsü bir evreden daha üstün bir nefse terfi ettirmesi ve de bu 

merhalenin insanoğlunun pekte üzerine düĢünmeye gerek duymadığı olağan/sıradan 

bir oluĢ Ģeklinde gerçekleĢmesi, Allah‟ın ikramından öte bir durum değildir. Ġnsan bu 

“sıradanlığı” okuya bildiğinde varacağı nokta rabbinin Kerîm olduğu hakikatidir.  

Ancak Allah‟ın Kerîm oluĢunun sınırları insana birtakım fiziksel özellikler 

bahĢetmesiyle de kalmaz; dördüncü ayet bunu Resul‟ün ve de O‟nun vasıtasıyla 

insanlığın ıttılaına arz etmektedir: “Öyle ki kalemi/kalemle öğretti” bu ayette 

“kalem” kelimesinin seçilmiĢ olması gayet manidardır, bu kelime eĢya/alet adı 

olarak ele alındığında; bir dal parçası, bir parça kömür, kurĢun ya da çivi, fırça, tüy, 

kurĢun kalem, mürekkepli kalem, abaküs, daktilo, matbaa makineleri, hesap 

makinesinden bilgisayar teknolojilerine varıncaya kadar geniĢ bir çeĢidi bünyesinde 

barındırmaktadır. Mezkûr kelime kavram olarak değerlendirildiğindeyse; bilim, ilim, 

kültür, sanat, medeniyet gibi olgulardan bahsediliyor demektir. Bu iki anlamını bir 

araya getirdiğimizdeyse; yazarak kaydedebilme, aktarabilme, kurgulayabilme, 
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öğrenebilme ve en önemlisi medeniyet inĢa edebilme potansiyelleri ortaya 

çıkmaktadır.  

Parçaları birleĢtirerek büyük resim okunduğundaysa; uzuvları dahi olmayan 

ana rahmindeki bir damara muhtaç bir varlık halinden Allah‟ın kelamına muhatap 

olan, medeniyetler kurabilme potansiyeline sahip insan halini alması ve beĢinci 

ayetle de bildirildiği üzere insanın potansiyelleriyle elde edemeyeceği değerlerinde 

ona bu melekeleri vermiĢ olan Allah tarafından öğretilmesi (ki hâlihazırda gelmekte 

olan bu 5 ayetlik gurup bunun yegâne ispatıdır çünkü insan tek tek bilgi bakımından 

bu olguları keĢfetse de değerler bakımından bu bilgileri birbirlerine bağlaması rabbin 

bildirmesiyle mümkündür) durumlarının Allah‟ın Kerîm oluĢundan ileri geldiği 

görülmektedir.
41

 

2.2.2.1.1. Dikkat Çekme Tekniği 

Nasıl ki insan bedeni iç içe kenetlenmiĢ birçok yapının meydana getirdiği bir 

sistemse insan psikesi de birçok alt fonksiyonlara bölünebilen mekanizmaların 

enteraktif bütünlüğüdür. Keza bu mekanizmalardan bir tanesi olan hafızada; uzun 

süreli, iĢlemsel ve de kısa süreli olmak üzere üç alt bellekten müteĢekkildir.  

Mezkûr ayet gurubunun “okumak” fiilinin emir kipiyle baĢlaması, muhatabın 

kısa süreli belleğini sonrasında devam eden ayetlere odaklayan bir komut vazifesi ifa 

etmektedir. Girizgâhın doğrudan “oku” emriyle baĢlaması iĢlemsel belleğin rutin 

halinin üzerinde bir yoğunlaĢmayla ayetin devam eden kısımlarına güdülenmesini 

sağlamaktadır. Kur‟ân-ı Kerîm‟in, tamamının adım adım bu emrin ardından inzal 

olunduğu da düĢünüldüğünde kendisinin okunmasını ve de anlaĢılmasını hedeflediği, 

böylece uzun süreli belleğe bir hayli sorumluluk yüklediği gözlemlenmektedir.  

2.2.2.1.2. Yeniden Yapılandırma Yöntemi 

DavranıĢların alt yapıları olan tutumları değiĢtirmeye yarayan bir yöntemdir. 

Hedeflenen doğrultuda tutum değiĢikliğini gerçekleĢtirme gayesiyle zihinsel 

yapıların toplu olarak yeniden yapılandırılmalarıdır. Hatalı kurulan biliĢsel ve de 
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 Alâk 96/1-5. 
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duyuĢsal bağlar bertaraf edilerek psikenin arınması (tezkiye) sağlanır.
42

 ĠĢlemin 

ikinci adımında ise yeni, sağlam ve de istenilen bağlar kurularak zihinsel alt yapılar 

hedeflenen yönde yeniden inĢa edilir. 

Allah, Evren, Ġnsan tasavvurları bakımından fertte hali hazırda bulunan, kurulu 

zihinsel ve de duyuĢsal bağlar ilahi bilgi ıĢığında ıslah edilerek hidayet önündeki 

engeller kaldırılır. Özelde ise ahret, hesap günü, ilahi adalet vb. fenomenlerin vahyin 

ıĢığında kiĢiye kazandırılması ile kiĢide hem biliĢsel ve duyuĢsal hem de doğrudan 

gözlemlenebilir fiillerde (psikomotor alan) bir arınma (tezkiye) gerçekleĢir. Yeniden 

yapılandırma yönteminin teorik tavzihinin yanında pratikteki tezahürü aĢağıdaki 

gibidir: 

Hz. Muhammed (sav)‟in içerisinde yaĢadığı konjonktüre bakıldığında; 

dönemin toplumunun politeistik ve olgunlaĢmamıĢ bir inanç yapısına sahip olduğu 

müĢahede edilmektedir.
43

 Din, cahiliye toplumunda Ģahsiyet halinden bir hayli uzak 

savunma mekanizması iĢlevi görmektedir.
44

 Her bir put içsel bir saiklenmenin dıĢa 

vurumu gibidir. “Put” motivleri zaman içerisinde dıĢsal bir takım ödüllerle de 

eĢleĢince toplumun kutsalları halini almıĢlardır. Artık toplum kendi içerisinde bu 

iĢlevselliği sorgulamadan sürdürür hale gelmiĢtir.  

Cahiliye‟de korkulardan kaçınma, menfaatleri elde etme tepkisi putları vücuda 

getirirken ve de bu putlar insan heyulasının en az kendisi kadar kararsız 

kreasyonlarıyken Alâk Sûresi ilk 5 ayetiyle varlığın sebebi, yaratıcısı, hükmedicisi 

olan ancak yarattığına hiçbir surette ihtiyaç duymayan, ezeli ve de ebedi olan lâkin 

varlığı ĢaĢmaz bir yasayla yöneten, yek ve tek olan Allah inancı peygambere inzal 

olunmuĢtur. Bu andan itibaren Ģahsiyet olan din insanlığın karĢısına çıkmıĢtır.   

Cahiliye toplumuna hâkim ikinci bir anlayıĢ da deistik tanrı tasavvurudur. Bu 

anlayıĢ “tanrı evreni yaratmıĢ ardından da makamına çekilmiĢtir” Ģeklindeki zanna 

dayalıdır. Dolayısıyla insan evrende yalnızdır ve en yumuĢak ifadeyle kendi 

aracılarını “putlarını” var etmiĢtir. Ancak ilk vahiy gurubunun sesleniĢinde varlık ve 
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insanla beraber olan yarattıklarını asla baĢıboĢ bırakmayan, insanın her evresini 

hükmü ve kudreti ile Ģekillendiren, evrenin her bir zerresinden haberdar olan Allah 

bilinci vardır. 

Alâk Sûresi 1-5 ayetleri, insana ontoloji üzerinde aklının rahatça ilerleyeceği 

bir yol açmakla birlikte ona yanlıĢ algılarını fark ettirerek bunları düzeltmesi ve 

varlık ile Allah münasebetine yönelik perspektifini yeniden yapılandırması için bir 

fırsat sunmaktadırlar. 

Yaratan, yarattıklarından her an aracısız haberdar olan, yaratıĢını da bir gaye ve 

yasalar bütünü ile ĢaĢmaz sünnetine bağlayan Allah‟a duyulan inanç kiĢide doğal 

olarak yanılmaz bir ilahi adalet olgusuna güvenmeyi aynı zamanda da bu ilahi 

adaletten çekinmeyi tetikleyecektir.
45

 Böylesi bir içsel saiklenme, dinin getirmiĢ 

olduğu özel bir takım fillerin (ibadetlerin) yanı sıra bireyin tüm fillerinde kendisini 

gösterecektir. Örneğin namaz Allah‟ın emri olduğu için ve de Allah‟a yönelerek, 

O‟na kulluğun ispatı olarak tekbir, kıyam, kıraat, rükû ve secde Ģeklinde yerine 

getirilen bir ibadet iken namazın ispatı kulların haklarına riayet, öksüz, yetim ve 

kimsesizlere sahip çıkmak Ģeklindedir. Yeniden yapılandırma ile iman ibadet ve amel 

bir birlerine sıkı bağlarla bağlanmıĢlardır.
46

           

2.2.2.1.3. Andırma Yöntemi 

Analoji adıyla da bilinen bu yöntem benzerlilikten hareketle ortaya konan 

benzerler iliĢkisinin ötesinde kiĢinin henüz farkına varmadığı bilinmeyen bir iliĢkiyi 

kiĢiye anlatmak amaçlı kullanılır. En yalın ifadesi ile bilinenlerin marifeti ile 

bilinmeyenlerin buldurulması yoludur. Tüme varım yöntemi ile benzerlik gösteriyor 

gibi görünse de bu yöntem parçaların (elemanların) birleĢtirilmesi ile bütüne varmak 

yerine benzerlik ya da iliĢki benzerliği ile bilinmeyen bir ilkenin veya bağın 

kavratılmasıdır.
47

  Esasen yöntem seçilen hedefe ulaĢmada izlenen en ekonomik, 
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iĢlevsel, sağlam olan yol demektir. Özelde benzetim yöntemi ise bünyesinde bir 

yöntemde bulunması gereken bu üç unsuru bulundurmaktadır.  

KiĢide teĢekkülü gayelenen düĢünce, duygu ve davranıĢın pratik bir biçimde 

oluĢturulmasına hizmet eden benzetim yöntemi aralarında benzerlik ya da birliktelik 

bağları kurulan olay, olgu ve kavramların aynı yapıda sunulmaları iĢidir. Mezkûr 

Ģekilde ikame edilen böylesi yapılar vahiy grubu bünyesinde kelimeler formuna 

bürünerek dokunmuĢ halde muhatabı olan ferde sunulduğunda istendik yöndeki 

değiĢim kiĢinin biliĢinde, duyuĢunda ve da psikomotor becerilerinde kendisini 

çabucak gösterecektir. 

Yukarıda da geçtiği üzere temsil yönteminin benzeĢim kurma ve birliktelik 

kurma Ģeklinde iki türü vardır. Temsîl yönteminin benzeĢim basamağı soyut olan 

ilke, kavram, olay, olguların somutlaĢtırılarak bir kurgu içerisinde verilmeleri 

Ģeklinde gerçekleĢir. Böylece kiĢinin yaĢam vizyonunda genel, çok yönlü bir 

değiĢiklik meydana getirmek hedeflenir.  

Birliktelik basamağında ise somut olanın yine somut olan bir “Ģey” ile 

eĢleĢtirilmeleri söz konusudur. Temsîl yönteminin bu ikinci basamağı ise kiĢide 

doğrudan hedeflenen tekbir davranıĢ üzerinde değiĢikliği sağlamak amaçlanır. Hali 

hazırda kiĢinin iĢlediği bir fiil yaĢamdan baĢka bir olayla eĢleĢtirilerek ya kiĢinin 

bahis konusu olan fiil üzerindeki istikrarı ya da o fiili terki sağlanır.  

AĢağıda sırası ile verilen örnekler mütalaa edildiklerinde yukarıda verilen 

tanımlardan kast olunan vuzuha kavuĢacaktır: 

Sûreye adını veren, insanoğlunun geliĢimindeki ilk basamaklardan birini 

niteleyen Alâk; Allah‟ın kullarına karĢı kerim oluĢunun delili olarak sunulan Kalem 

kavramları vahiy gurubu bünyesinde baĢlangıç ve bitiĢ kavramlarıdır. Alâk 

kavramının kendi özel anlamı ve insan geliĢim dönemi arasında bir benzeĢim 

(analoji) kurularak hali hazırda bilinen sülük ile bilinmeyen bir geliĢim evresi 

dimağların ıttılaına sunulmuĢtur. Kalem kavramı ile bilinen bir yazı aletinden yola 

çıkılarak bilgi/ilim, yaĢama becerisi, kültür ve medeniyet arası bağdan yola çıkılarak 

son tahlilde ilmin Allah‟ın yed-i kudreti dâhilindeki bir “Ģey” den öte olmadığına 

varılmıĢtır. Her iki kavram da kendi içlerinde birer temsil sunmakla birlikte bir birleri 
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arasında kurulan öncelik sonralık bağıyla da ferde, insan anlayıĢı bakımından 

cahiliye toplumu ve Kur‟ân-ı Kerîm perspektifleri arasındaki farklar gösterilmiĢtir.  

2.2.2.2. Ġkinci Vahiy Olayı (Risâletin BaĢlangıcı)  

Resûlüllah‟a inzal olunan Ġkinci vahiy gurubu olarak Müddessir, Müzzemmil, 

Kalem, Duha sûreleri kaynaklarda zikredilmektedir
48

. Ancak Alâk sûresinin hemen 

akabinden hangisinin inzal olduğu konusunda bir birliktelik söz konusu değildir. 

Kaynaklarda ikinci vahiy gurubu olarak Müddessir 1-7 ya da 1-5, Müzzemmil 1-19 

(10-11-20 ayetleri Medenî sayılmaktadır)
49

, Kalem 1-16 ayetleri verilmektedir. 

Bunlarla beraber Asır 1-2, Zariyat 1-6 ayetleri ile Duha sûresinin tamamını ikinci 

vahiy gurubu olarak bildirilmektedir.  

Bu bölüm ise ikinci vahiy gurubu olarak kaynaklarda ağırlıkla üzerlerinde 

durulan Müddessir, Müzzemmil ve de Kalem sûresi ilgili ayetleri ıĢığında bina 

edilmiĢtir. Yukarıda belirtilen üç sureden ilki olan Müddessir suresi 1-5 ayetlerinin 

ikinci vahiy gurubu olduğunu ifade eden görüĢün dayanağı Cabir b. Abdillâh el-

Ensârî‟den rivayetle gelen hadis-i Ģeriftir. Bu rivayete göre Hz. Muhammed (sav) 

vahyin inkıtasından bahsettiği bir konuĢmasında bu hadisi buyurmuĢtur:  

Vahiy meleğini dıĢarıda yürür olduğu bir zamanda tekrar görüp ardından 

korkuyla eve dönerek üzerinin örtülmesini istemesinin ve de örtüye sarılı bir 

haldeyken aynı meleğin O‟na Müddessir suresi ilk ayetlerini okuduğunu söylediği 

rivayet olunmaktadır. Bu vakıanın akabindeyse vahiy olaylarının ardı ardına 

eklenerek devam ettiği ifade edilmektedir. 

Ġkinci vahiy gurubunun inzali olayı ile birlikte karĢımıza Fetret-i Vahiy 

çıkmaktadır. Vahyin belirli bir müddet için kesilmesi durumunu niteleyen fetreti 

vahiy rivayetlerde üç günden üç yıla kadar uzatılan bir süreyi kapsamaktadır. Bu süre 

zarfında peygamberin endiĢe sendromuna tutulmasından kendisini intiharın eĢiğine 

sürükleyecek bir buhrana kapılmasına dek değiĢik kademelerde ruhi dertlere duçar 

olduğu çeĢitli tariklerle yapılan rivayet ve de değerlendirmelerde serdedilmektedir.  
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Fetret-i vahiyle ilgili olarak iki sorunsal karĢımıza çıkmaktadır: Bunlar fetret-i 

vahyin ne kadar sürdüğü ve Resûlüllah‟ın ruhsal sıhhatinin ne durumda olduğudur. 

Ġlk vahyin geliĢinin ardından kesin bir süre ile fetret-i vahyi sınırlamak mümkün 

gözükmemektedir. 

Ancak her bir vahiy olayının birbiri arasında bulunan zamanların 

ortalamasından daha fazla olduğu da iddia edilemez. Mekke dönemi süresince vahyin 

özellikle duyusal(hissi) alanda kalplerde imanın filizlenmesini ve de 

kuvvetlenmesini; biliĢsel(kognitif) alanda karĢılaĢılacak olan yoğun itiraz ve de 

sataĢmalara karĢı bilinci sağlamlaĢtırmayı gaye edinen bir yapısı olduğu göz önüne 

alınacak olursa bir vahiy olayından diğerine çok uzun bir zaman geçmemesi gerektiği 

idrak edilecektir. Aynı zamanda Kur‟ân-ı Kerim‟in inzalinin baĢladığı ilk yıllarda 

gelen ayet guruplarının kısa ve de öz ancak bir o kadar keskin ve secili yapısı bu ayet 

guruplarının ezberlenmesini, kavranmasını bir hayli kolaylaĢtırdığından vahiy 

guruplarının iniĢleri arasında uzun bir sürenin geçmesi gereği de yoktur. Bu 

nedenlerden dolayı fetret-i vahiy süresinin 3 ila azami 15 gün arasında değiĢe bilecek 

bir müddeti kapsaması muhtemeldir.
50

 

“Fetret-i Vahiy” ile ilgi olarak, bu müddet içerisinde Resûlüllah‟ın ruhsal 

sıhhati hakkında kademe kademe ileri giden yorumlar diğer bir sorunsaldır. Öyleki 

yukarıda da zikredildiği üzere; peygamberin vahyin kesilmesi/ara vermesi karĢısında 

anksiyeteye/endiĢe sendromu kapıldığından baĢlayarak, depresyona girdiğinden, 

hatta intihar teĢebbüslerinde bulunduğuna varıncaya kadar çeĢitli ruhsal buhranlarla 

mücadele ettiği görüĢleri serd edilmiĢtir. Ancak bu iddialar, vahyin kendilerine savaĢ 

açtığı iddialardır.  

Kendisine vahyolunan her bir ayetin, ardındaki hakikati gün ıĢığına Ģahit olur 

gibi idrak eden bir peygamberin kendisine bu hikmeti sunan Rabb‟inden Ģüpheye 

düĢmesi; her bir harfi benliğine kazınırken Hz. Muhammed (sav)‟in nezdinde 

peygamber fenomeni adım adım kemale kavuĢurken aklından yeise kapılması ihtimal 
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dıĢıdır. Kur‟ân bu hususu defaatle gerek mü‟minlere gerekse mücrimlere 

hatırlatmaktadır.  

Fetret-i vahyin çokta uzun olmayan bir süreyi kapsadığı da düĢünüldüğünde 

peygamberin derin bir hezeyanın içerisine gark olacak hale gelmesi mümkün 

gözükmemektedir. Diğer yandan vahyin baĢlaması ile birlikte Hz. Muhammed 

(sav)‟e yeryüzündeki bütün sorumluluklardan ve vazifelerden çok daha büyük bir 

sorumluluk ve de vazife verilmiĢtir.
51

 Risalet görevinin Hz. Muhammed (sav)‟e 

ancak peygamberlere has bir duyarlılık düzeyi kazandırmıĢ olması tabiidir. O 

kendisine verilen ilahi hikmet ve ilim hasebiyle sosyal birliği ve onun içindeki ferdi 

çok daha farklı perspektiflerden idrak etmiĢ ve hassasiyetler geliĢtirmiĢtir. Ancak bu 

durum kiĢiyi intihara sürükleyecek bir hezeyan değil aksine onu baĢarıya motivleyen 

ve bilinci teyakkuz halinde tutan bir vasıftır. Bu noktada Ġnsan pisikesinin 

mekanizmalarına bağlı olarak Hz. Muhammed (sav)‟in o süreçteki ruh halinin ve de 

O‟na yönelik iddiaların ayrıntılı tavzihine ihtiyaç vardır: 

Resûlüllah‟a karĢı aleyhindekilerin O‟nun hakkında kullandıkları iddialar; 

meshur (büyücü ya da büyülenmiĢ manalarında), mecnun (aklını yitirmiĢ, cinlerin 

hükmü altına girmiĢ ya da kendisi cinlerle irtibat halindedir anlamlarında), Ģair (ileri 

derecede edebî yeteneği ve tahmin edilemez duygu durumuna sahip olan ya da 

duyduğu hikâye ve anıları manzum Ģekilde dile getiren manalarında) olmak üzere üç 

baĢlık altında toplanabilir.  

Cahiliye toplumumda müĢriklerin iftiralarından birincisi olan meshur kavramı 

ile Resûlüllah‟ın aklıselimi yitirdiği belirsiz ve de öngörülemez bir gücün tutsağı ya 

da hükmedicisi haline geldiği öne sürülmektedir. Diğer bir değiĢle onlara göre 

peygamber varlığın gerçekliğine ait olmayan; varlıktaki somut bağın dıĢında 

dengesiz, kararsız bir seviyeye geçmiĢtir; kendince gördüğü halüsinasyonların derin 

etkisi altında bir takım uydurmalarda bulunmaktadır.  

Ġkinci iftiraysa resulün mecnun olduğudur. MüĢriklere göre O bir takım 

mahiyeti namalum ya da gerçekte olmayan heyula ürünü varlıkları görüyor onlarla 

bağ kuruyor onların etkisi altında kendi akıl salahiyetini yitiriyor; böylece gerçekte 
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olmayan bir takım Ģeyleri dile getiriyordu. MüĢrikler, Hz. Muhammed (sav)‟in 

gerçekte olmayan Ģeyleri yaĢıyormuĢ, tecrübe ediyormuĢ gibi anlattığını iddia 

ediyorlardı 

Üçüncü iftira olan “Ģairdir” söylemi üzerinde ise biraz daha hassas olunması 

gerekir. Öncelikle Hz. Muhammed (sav)‟in ümmi bir insan olduğu Mekke halkı 

tarafından gayet iyi bilinmektedir ve vahiy kendisine gelmezden önce herhangi bir 

edebi kiĢiliği de bulunmamaktadır. Aynı zamanda cahiliye toplumunda Ģairler özel 

bir konum sahibi ve halk üzerinde nüfuzu olan kimselerdir. Hâlbuki müĢrikler 

Resûlüllah‟ın getirdiği mesajı küçümsemek maksadıyla; O‟na kendisinin de mi 

Ģairliğe özendiğine kinayeten yani Ģairler gibi birtakım secili ancak herhangi bir 

anlam taĢımayan dizeler söylediği hezeyanıyla böylesi bir iftirada bulunmuĢ 

olabilirler. Bununla beraber yanı baĢlarında bulu verdikleri Ģairler, cahiliye insanları 

gözünde sanatçı kimlikleriyle duygu durumları pekte dengeli olmayan mutluluğu ve 

karamsarlığı zirvelerde yaĢayan insanlardır. MüĢrikler Resûlüllah‟ı duygu durumu 

dengesiz; uçlarda yaĢayan bir insan olarak nitelemek maksadıyla da böylesi bir 

iftirada bulunmuĢ olabilirler.  

Yukarıdaki üç iddianın nihai amacı halkın gözünde peygamberi küçük 

düĢürerek; güvenilemez ve de dengesiz bir insanmıĢ gibi lanse ederek; peygamberin 

getirdiği mesajı da delilik ürünü Ģeklinde yaftalayarak Hz. Muhammed (sav)‟i 

toplumda yalnız bırakıp ezmektir. MüĢrikler tarafından savunulan bu olguların 

peygamber gıyabında kast olunan anlamları itibariyle günümüz terminolojisindeki 

karĢılıkları sırasıyla; psikoz, Ģizofreni ve nevrotiklik Ģeklinde değerlendirilebilir. 

MedenileĢme sürecinin baĢlarında bulunan bir beldede beĢeri ilimlerin hatta bunlar 

içerisinden psikoloji biliminin ve de terminolojisinin bulunmayıĢı neticesinde halkın 

karĢılaĢtığı „sıra dıĢı durumları‟ gündelik hayatın kavramlarıyla ifade etmeye 

çalıĢmıĢ olması doğal bir durumdur. Diğer bir açıdansa Allah‟ın, vahyini tebliğ ile 

görevlendirdiği peygamberine karĢı böylesi bir karalama propagandasının yapılmıĢ 

olması ne Allah‟ın ne de mü‟minlerin asla affetmeyecekleri bir kötülüktür.  

Böylesi Ģerait altında kendisine henüz Kur‟ân-ı Kerîm‟den pek bir kısım inzâl 

olunmuĢ iken Hz. Muhammed (sav)‟e ikinci vahiy gurubu olan Müddessir sûresi 1-5 

ayetleri bir uyarı ve de görev ile birlikte gelmiĢlerdir. Sûreye adını veren müddessir 
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kavramı esasen mütedessir sözcüğüne hasredilir ve örtmek anlamına gelen D-s-r 

fiilinden türetildiği kabul edilir. Örtüye bürünmüĢ (baĢı ve tüm gövdesi örtü 

malzemesinin altında kalacak Ģekilde), örtüye bürünen anlamına geldiği bildirilir. 

Ancak sûre bünyesinde müddessir kavramına yönelik gerek sahabeden rivayetle 

gerekse kendi görüĢleri çerçevesinde müfessirler çeĢitli açıklamalarda 

bulunmuĢlardır. Örneğin Ġbn Kesîr, Ġbn Abbâs (ra)‟ın müddessir kavramını 

peygamberin Kur‟ân‟a bürünmesi, Dahhâk‟ın ve de Süddî‟nin müddessir kavramını 

uyuyan; Katâde‟nin bu kavramı elbisesine bürünen; manasına hasrettiklerini rivayet 

etmektedir.
52

 

Isfahânî(357/967) ise kelimenin anlamında var olan üzerini kaplamak, 

maskelemek yönüne vurgu yapmaktadır.
53

 Taberî, Ġbn Kesîr‟in bildirdiklerine ek 

olarak Ġkrime‟nin müddessir kavramını peygamberlik vazifesinin Hz. Muhammed 

(sav)‟e verilmesi Ģeklinde değerlendirdiğini nakletmektedir.
54

 Sûreye adını veren 

müddessir kavramının öne çıkan tefsirleri resulün vahiy meleğini ikinci kez 

görüĢünün ardından Hz. Hatice (ra)‟nin yanına gelerek divanın örtüsü ile örtünmesi; 

Hz. Muhammed (sav) hakkında Mekke müĢriklerinin bir araya gelerek yaptıkları 

gıybetin peygambere duyurulması neticesi resulün kaftanı altına bürünmesi; 

peygamberin yatağına yatmıĢ uyur bir haldeyken üzerinin bir örtü ile örtülü olması; 

Hz. Muhammed (sav)‟in toplumu ile olan iliĢkilerini kesmiĢ ve ya asgariye indirmiĢ 

olması; peygamberin kendisini toplumundan gizlemesi hallerini nitelemek üzere 

kullanıldığı yönündedir.  

Bu açıklamalardan herhangi birisinin nihai ve de kati olduğu iddia 

edilememekle birlikte ikinci vahiy gurubu içerisinde yer alan bu kavramın 

peygamberin fiziki örtünme/örtüye bürünme halini nitelediği kadar psikolojik ve 

sosyolojik boyutlarının da varlıkları yadsınamaz gerçeklerdir.  
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Mezkûr kavramın sosyolojik açıdan değeri araĢtırmanın ikinci bölümünde 

tartıĢılmakla birlikte peygamber yönünden değerlendirmesi bu bölümün konusudur. 

Müddessir kavramının Arap dilinde ifa ettiği vazifenin yanında Hz. Muhammed 

(sav) açısından değeri aynı adı taĢıyan Müddessir Sûresi 1-5 ayetlerinin 

incelenmesiyle vuzuha kavuĢabilir. Müddessir Sûresi ile ortaya konan hedeflerin ve 

bu hedeflere ulaĢtıracak olan tekniklerin neler oldukları da bizzat mezkûr ayetlerin 

incelenmesi ile ortaya çıkacaktır.  

Yöntem-tekniklerin çözümlenmesine geçmeden önce Müzzemmil Sûresi 1-19, 

Kalem Sûresi 1-16 ayet-i celîlelerinin de ikinci vahiy gurubunda 

değerlendirilmesinde fayda vardır. 

2.2.2.2.1. Doğrusal Yöntem 

Hedeflenen davranıĢın ki bu davranıĢ doğrudan ölçülmesi mümkün olmayan 

ancak dolaylı göstergeleri ile gözlenebilen bir tutum ya da içsel bir saiklenme de 

olabilir. AĢamalara ayrılmaksızın temel düzeyde doğrudan kazandırıldığı ve gereken 

uzmanlaĢmanın (kemaliyetin) zamana yayılan devrelerde yeni bir takım eklemelerle 

gerçekleĢtirildiği yöntemin adıdır. 

ġekil-1: Doğrusal yöntemde zaman ve içerik iliĢkisi 

 

                                                   

                                                   

          

 

                                    

                                                    

 

                                                    

 

Ġkinci vahiy grubu olarak değerlendirilen Müddessir 1-5, Müzzemmil 1-19, 

Kalem 1-16 ayetleri ile ortaya çıkan bir diğer yöntem ise doğrusal yöntemdir. 

Hedef içeriğine yönelik eklemeler ve                                                

kazanımın tekrarı ile uzmanlaĢma 

sağlanır.   

Zamana yayılan periyodlarla                                

davranıĢ tekrarlanır.                                     

 

Hedef/Kazanım herhangi bir 

aĢamalılığa gidilmeden temel düzeyde 

doğrudan    kazandırılır.  
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Herhangi bir aĢamalılığa ve basamaklılığı yer vermeden içeriğin ve içeriğe bağlı 

davranıĢın direkt olarak sunulması marifetiyle belirlenmiĢ olan kazanımın elde 

edilmesidir.  

KiĢi bu hedef/kazanımı tekrar ilkesi ile bütünleĢtirerek istenilen mükemmellik 

düzeyine ulaĢabilir. Ġnzâr görevinde bunun belirgin bir örneği görülmektedir. 

Uyarma görevi için gerekli olan temel içerik ve biçim Hz. Muhammed (sav)‟e 

sunulmuĢtur. Kendisine düĢen bu içeriği içselleĢtirerek yine kendisinden istenen 

biçime uyarak hedef davranıĢı gerçekleĢtirmesidir.  

Zaman içerisinde kendisine inzal olacak olan yeni içerik ve üsluplar ile birlikte 

tekrar neticesinde bu görevde ustalık kazanacaktır. Ġnzar görevinin ayrılmaz bir 

parçası olan tebĢir görevi de doğrusal yöntemin sınırları içerisine girer. 

     2.2.2.2.2. Uyarma (Ġnzâr) Yöntemi  

Peygamberlik, ilahi bir görevlendirmedir. Böylesi bir mesainin ne zaman ve 

hangi Ģerait altında baĢlayıp sonlanacağı Allah‟ın takdirine bağlı bir husustur. 

Rabb‟in, peygamberine “Ey! Örtüye bürünen; kalk ve uyar”
55

 emrini vermesi anı 

risalet görevinin resmi baĢlangıcıdır. Artık örtünmenin mahiyeti değil örtünen kiĢinin 

maddi veya manevi olsun o örtüden kurtulması misal yerinde ise kelebeğin kozasını 

yırtıp çıktığı, Allah‟ın kendisine bahĢettiği güzellikleri ile tabiattaki yerini aldığı gibi 

peygamberin de Sünnetullah‟ın bir parçası olan risâleti yüklenerek sosyal alana 

çıkması değer ve önem kazanmaktadır. Hz. Muhammed (sav) uyarılırken, ne ilginçtir 

ki aynı zamanda da kendisinden uyarma iĢini yerine getirmesi istenmektedir. Ayetler 

bu uyarılarla birlikte uyarma üslûbunu ve Ģiddetini Hz. Muhammed (sav)‟e 

göstermektedirler. Böylece öğrenme yöntemi, öğretim tekniği ve de öğretim 

materyali peygambere bir kerede sunulmuĢ olmaktadır.  

Bu veçhesiyle Kur‟ân-ı Kerîm bizlere kendi inzal sürecindeki eĢsiz 

yöntemlerden birini daha öğretmekte ( bilgi birimini bize sunmakta); biriyle daha 

eğitmekte (bilgi biriminin hedefini uygular hale getirme) ve de bizzat bu yöntemin 

nasıl üçüncü Ģahıslara aktarılacağını da göstermektedir. Peygamberin sosyolojik 

                                                 

 
55

 Müddessir 74/1-2. 



49 

 

 

  

açıdan ilk görevi uyarmaktır. Politeist, asabî, cahiliye (aĢırılık) toplumunda O‟nun ilk 

vazifesi Tekbir‟i ilandır.  

Tekbir ile yapılan bu darbe, doğrudan doğruya politeizmin, asabiyetin ve de 

cahiliyenin kendisinden neĢet ettiği kökedir. Tekbir, insanları Allah‟ın adı altında 

toplanmaktır. Paramparça olmuĢ inanç ve ruhları birleĢtirmektir. Irk/nesep 

üstünlüğünü kaldırıp bireyleri Allah‟ın arzında eĢit ve hür kılmaktır. AĢırılığı ve 

zulmü ilahi adalet ilkesi ile bertaraf ederek ifsadı tamda kalbinden vurmaktır.  

Tekbir, gerek fert gerekse toplum bazında müthiĢ etkileri olan bir ilkedir. 

Peygamberin bu ilke doğrultusunda tebliğ ile inzâr görevine baĢlaması daha ilk 

baĢtan vahyin, kötülüğün merkezine hücumu demektir. Bu noktada “Biz senin 

üzerine ağır bir yük bırakacağız”
56

 Ģeklinde meal verebileceğimiz ayet-i celîle, 

Resûlüllah‟ın görevinin ne kadar da zor olacağını haber vermektedir. Artık Hz. 

Muhammed (sav) sadece öğrenen değil vahiy marifetiyle eğitilen ve de öğrendiğini 

biryandan eksiksiz insanlığa aktarırken diğer yandan da insanları bu öğrettikleri ile 

eğiten kimse olmak zorundadır.
57

  

Üzerinde muhakkak durulması gereken bir nokta daha vardır ki o da temizlik 

ilkesidir. Ġslâm‟ı tebliğ üzere yola çıkan kimsenin her Ģeyden önce ruhen ve de 

fizîken temizlenmiĢ olması Ģarttır. KiĢi biliĢsel ve duyuĢsal alanlarını hadesten 

arındırmıĢ bu faziletli göreve ruhî potansiyellerini hazırlamıĢ olmasının yanında 

bedenen de necasetten temizlenmiĢ ve tebliğe yaraĢır Ģekilde giyimine çeki düzen 

vermiĢ olmalıdır.  

2.2.2.2.3. Müjdeleme (TebĢîr) Yöntemi 

TebĢîr, uyarma yönteminin ayrılmaz bir parçasıdır. Bizzat vahyin geliĢi Hz. 

Muhammed (sav) açısından en büyük müjdedir. Allah (cc), O‟nun kalbini ve 

yaĢamını vahyin inzal mevkii olarak seçmiĢtir. Risâlet görevi ile Hz. Muhammed 

(sav) yeryüzünde bir insanın sahip olabileceği en âlî makama getirilmiĢtir. Asrın 

karanlığına ilahi emirle inen vahyin ıĢığı müjdelemelerin en büyüğüdür. Kur‟ân‟ın 

inzal süreci açısından değerlendirildiğinde ise tebĢir ile peygamber üzerinde 
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müĢrikler tarafından uygulanan yıpratma ve sindirme kampanyaları 

etkisizleĢtirilmiĢtir. Peygamberin kalbinin mutmainiyeti sağlanmıĢtır.  

Peygamberin görevine karĢı iĢtiyak ve de azmi arttırılmıĢtır. Müjdeleme, 

Allah‟ın vahyine sarılanların bu dünyada muvaffak gelecekleri ve ahirette daha 

büyük ilelebet ödüllerle mükâfatlandırılacakları doğrultusunda olmak üzere iki 

türlüdür. Bu iki koldan ilerleyen tebĢîr yöntemi biliĢsel/aklî açıdan Ġslâm‟ın her 

halükârda Sünnetullah gereği muvaffak geleceği fikrini ferde benimsetirken 

duyuĢsal/hissî açıdan görev üzerindeki inancı takviye ederek kiĢiyi baĢarıya 

odaklamaktadır. BaĢarıya odaklanmıĢ bir birey ise psikomotor/amelî alanda daha 

kararlı ve de seri fiiller ortaya koyacaktır.         

2.2.2.2.4. Soru Sorma Ve Açıklama (Ġstifham Ve Tebyîn) 

Her açıklama son tahlilde doğrudan, dolaylı veya potansiyel bir soruya 

dayandığından bu iki teknik bir arada değerlendirilmiĢtir. Ġstifham ve tebyîn 

teknikleri arasında organik bir bağ söz konusu olmakla birlikte her iki tekniğinde 

kendi nevi Ģahsına ait olan bir takım ayrıcalıkları mevcuttur. Her açıklamanın en 

azından potansiyel bir soruyu ardında barındırmasına karĢın bir takım soruların 

açıklanma gayesi yerine uyarı, dikkat çekme ve de kinaye maksadı taĢımaları iki 

teknik arasındaki farkın belirginleĢtiği noktalardan birkaçıdır. 

Ġnsanoğlunun aydınlanmasında soru tekniğinin kullanılması onun biliĢinde 

doğrudan anlatıma göre çok daha etkilidir. Sorulacak olan iyi planlanmıĢ sorular 

kiĢinin gerekli hedef davranıĢları elde etmesinde büyük rol oynamakla birlikte bazı 

durumlarda her hangi bir izahata gerek kalmadan kiĢinin sorular yardımıyla doğruya 

ulaĢması da mümkün olmaktadır. 

 Kullarının bu vasıflarını bilen Allah (cc) Kur‟ân‟ın inzal süreci içerisinde soru 

tekniğini murat ettiği hedef kazanımlar doğrultusunda aĢamalandırmıĢtır. Kur‟ân-ı 

Kerîm bünyesinde soru sorma tekniğini dikkat çekmeye ve haber vermeye, 

hatırlatma ve uyarmaya, düĢündürme ve bağ kurmaya, değerlendirme ve karar 

aldırmaya dönük basamaklarda ele almak mümkündür:  
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ًْ اَر١َهَ دَذ٠ِش اٌْغَبش١ِخِ" َ٘".  

“ĞaĢiye‟nin (kıyametin) haberi sana geldi mi?”
 58

 

َِب اٌغَبسِقُ" ."َِٚآ اَدْ س٠َهَ   

“Târık‟ın ne oyduğunu nereden bileceksin?”
59

 

Bu minval üzere ilk basamakta dikkat çekmeye ve haber vermeye dönük soru 

tekniği karĢımıza çıkmaktadır. “َِب َِٚآ اَدْ س٠َهَ  ”, “ve mâ edrâke mâ…” dikkat çekmeye 

dönük soru kalıbını temsil ederken; “اَر١َهَ دَذ٠ِش ًْ َ٘ ” “hel etâke hadîsü…”  haber 

vermeye dönük soru kalıbını temsil etmektedir.  

Cevapları evet ya da hayır gibi kapalı uçlu görünüyor olsalar da bu sorularla, 

muhatabın sunulacak olan bilgiye dikkat ve ilgi düzeyinin arttırılması hedeflenilir. 

Bu soru tipinde önemli olan muhatabın soruya vereceği yanıt değil vahiy grubu ile 

gelen ve aktarılan durumlardan gerekli ödev ve dersleri çıkartabilmesi için gereken 

odaklanmayı sağlamasıdır. Bilme ve kavrama düzeyine hitap eden bu kabil sorular 

ile kiĢinin istenilen düzeyde bir kavramı, olguyu, durumu veya ilkeyi öğrenmesi 

beklenir.    

ْٓ لَبيَ عَ" َِ ْٟءٌ ٚ  ِٗ شَ ُْ ٠ُٛحَ ا١ٌَِْ َٟ ٚ اٌََ َٟ اٌَِ ْٚ لَبيَ اُٚدِ ِٓ افْزَشَٜ ػٍٝ الِله وَزِثًب اَ َّ ِِـ  ُُ ْٓ اَظٍَْ َِ ْٔضِيُٚ  ِضً ِب  بُ

ْٔضَيَ الُله   ..."طاَ

“Allah‟a karĢı yalan uydurandan yahut kendisine hiçbir Ģey vahyedilmediği 

halde „Bana vahyolundu‟ diyenden ve „Bende Allah‟ın indirdiği ayetlerin benzerini 

indireceğim‟ diyenden daha zalim kim vardır?”
60

  

"َْ ّْـُٕٛ َِب رُ  ُْ ."اَفَشَا٠َْـزُ  

“Söyleyin öyleyse, (rahimlere) döktüğünüz meni nedir?”
 61 

“ِٓ َّ ِِـ ”, “mimmâ / mimmen…” düĢündürmeye; “َاَف”, “e fe…” bağ kurmaya 

dönük soru kalıbıdır. Diğer bir değiĢle birleĢtirici ve iliĢkilendirici sorulardır.  
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Kur‟ân‟da sunulan olaylar ya da olgular üzerinde bireyin sağlam bir analizde 

bulunmasına dönük olan bu sorularla analitik düĢünebilme yetisi kazanması 

hedeflenir. Neden sonuç iliĢkilerini buldurma da; bir sürecin aĢamalarını analiz 

etmede; verilen olayların benzerliklerini ve farklılıklarını bulup çıkarmada etkili olan 

bu sorularla kiĢinin dini bilinci yükseltilir. 

َٓ اٌْذَكِ ٢ٚ ٠َىُُٛٔٛوَ" ِِ ُْ ٌِزِوْشِ الِله ِٚب َٔضَيَ  ُٙ ْْ رَخْشَغَ لٍُُٛثُ َُِٕٛ اَ َٓ آ ِْ ٌٍَِز٠ِ ُْ ٠َؤ ًُ اٌََ ْٓ لَجْ ِِ َٓ اُٚرُٛاٌْىِزَبةَ  بٌَز٠ِ

ُْ ُٙ َِذُ فَمَغَذْ لٍُُٛثُ ُُ ا٤ ِٙ ..."طفَغَبيَ ػ١ٍََْ  

“Ġman edenlerin Allah‟ı anma ve O‟ndan inen Kur‟ân sebebiyle kalplerinin 

ürpermesi zamanı daha gelmedi mi? Onlar daha önce kendilerine kitap verilenler 

gibi olmasınlar.”
62

  

َّبءُ " َِ اٌغَ ُْ اَشَذُ خٍَْمًب اَ ْٔزُ َٙبءَاَ ."ث١ََٕ  

“Sizi yaratmak mı daha güç, yoksa göğü yaratmak mı?”
 63

 

َّب" َْ فَ ُِِٕٛ ُْ ٢ ٠ُئْ ُٙ ٌَ".  

“Böyleyken onlar acaba neden iman etmezler?”
64

 

َٓ...ِٚب...“ ِْ ٌٍَِز٠ِ ُْ ٠َؤ َِ...“ ;”…elem ye‟ni ellezîne âmenû… ve mâ“ ,”اٌََ  …e“ ,”ءَ...اَ

em…” değerlendirmeye; “...-ََّب ي  ve/fe mâ le-…” ise karar verdirmeye yönelik“ ,”فَ

soru kalıplarını örneklemektedirler. KiĢinin bir “Ģey” hakkında yargıya ulaĢmasına, 

karar vermesine değerlendirmede bulunma denir. Bireyin sağlıklı kararlara ulaĢa 

bilmesi için elinde ĢaĢmaz ilkelerin bulunması ve iyi çalıĢan bir değerlendirme 

mekanizmasına sahip olması gerekir. Kur‟ân-ı Kerîm, insana yaĢamını üzerine bina 

edeceği prensipleri sunar. Diğer yandan ferdin bu prensip ve ilkeleri doğru 

kullanarak sağlıklı kararlar alabilmesinde hissi, akli ve vicdani mekanizmalarının 

dengeli çalıĢmaları için ayarlayıcı da olur.   

Yukarıdakilerin yanı sıra Kur‟ân-ı Kerîm bünyesinde soru sorma tekniğinde 

dıĢarıdan ve de içeriden olmak üzere sorular iki kaynaktan gelmektedir. DıĢarıdan 

sorular; çoğunlukla Kur‟ân muarızlarının (kâfir, müĢrik, münafık) bazı zamanlarda 
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inananların bazı zamanlarda da meleklerin yönelttikleri sorulardır.
65

 Ġçeriden sorular; 

Allah‟ın insanlara doğrudan yönelttiği, peygamberinden sormasını istediği veya 

insanların kendi kendilerine sormalarını emrettiği sorulardır.
66

  

Kur‟ân-ı Kerîm‟de soru tekniği ile ayrılmayan bir teknik daha mevcuttur ki o 

da tebyin dir. Bu teknik ile farkındalık ve ilgi düzeyleri arttırılacağı gibi kiĢiye ilke 

ve kavramların öğretilmesinde de etkili bir yöntemdir. Kur‟ân bünyesinde gayb ile 

ilgili bir takım hususların kiĢiye öğretilmesinde, vahiy ile birlikte gönderilen birtakım 

ilkelerin sunulmasında ve tavzihinde, yukarı kısımda da belirtildiği üzere soruların 

cevaplanmasında, gelmekte olan yeni Ģeriat ve buna ait bir takım ritüellerin 

anlatılmasında ve tanıtılmasında kullanılmıĢtır. 

YaratılıĢ olayı, evrenin yaratılıĢ amacı, insanın hayata geliĢ gayesi, insanın bu 

âleme nereden geldiği ve nereye gideceği, insanın sorumluluğu, sorunu, kötülüğün ve 

iyiliğin neyliği ve nedenleri, adaletin ve düzenin temellerinin neler olduğu, melek, 

cin ve Ģeytanın durumları vb. çoğaltılması mümkün olan sorunsallar insanın hiçbir 

zaman cevaplarına potansiyelleri marifetleriyle ulaĢamayacakları, haklarında ancak 

ilahi bilgilendirme ile kat-i bilgiye ulaĢabilecekleri sorunsallardır.  

Allah (cc) vahiy ile peygamberine ve de O‟nun nezdinde tüm insanlığa bu kabil 

soruların cevaplarını açıklamıĢtır. Kur‟ân‟da gerek görüldükçe Allah (cc) tarafından 

takdir buyrulan ölçülerde bu konular hakkında bilgi verilmiĢ, bu bilgiler farklı 

Ģekillerle tekrarlanmıĢ ve de tedricen tafsilatlandırılmıĢlardır.  

2.2.2.3. Zorlukla Gelen Kolaylık 

Hz. Muhammed (sav) daha dünyaya gelmeden babasını, ana kucağına en çok 

ihtiyaç duyduğu bir çağda validesini yitirmiĢtir. Yetim ve de öksüz kalan bu Ģerefli 

elçiyi Allah daimi gözetmiĢ sırayla dedesini, amcasını ve de ilk eĢi mü‟minlerin 

annesi olan Hz. Hatice (ra)‟yi O‟na destekçi ve de himayedâr kılmıĢtır. Risaletinde 

ise O kutlu elçiyi mucizelerin en büyüğü ve kıyamete değin kalacak olan Kur‟ân-ı 

Kerîm ile desteklemiĢtir. Hz. Muhammed (sav) yaĢamı içerisinde annesinin, 
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hanımının, evlatlarının, dostlarının, mü‟minlerin ölümlerine Ģahit olmuĢ; Ģehirlerin 

anası olan bağrında dünyaya geldiği Mekke‟den koparılmıĢ ve de hicrete mahkûm 

edilmiĢtir. Tevhit daveti karĢısında zulüm ve aĢağılanmanın türlü çeĢitlerine 

sevdikleri ile beraber maruz kalmıĢtır. YaĢanan tüm bu acı ve olumsuzluklar 

peygamberin davasına olan bağlılığının, sabrının, fedakârlığının tarih zemininde 

yükselen demir perçinlerle birbirlerine tutturulmuĢ granit parçalarla örülmüĢ anıtı 

gibidir.  

Risâlet görevi bünyesinde Hz. Muhammed (sav)‟in en büyük yardımcısı olan 

ve de destek bulduğu kaynak Kur‟ân-ı Kerîm dir. Vahiy; muarızlarına cevap 

vermede peygamberin yol göstericisi, maruz kaldığı kötü muamele karĢısında kalbini 

teselli edici, yapması gerekenler konusunda öğüt verici, O‟nun görevine duyduğu 

iĢtiyak ve azmi tetikleyici, ruhunu tezkiye edicidir.  

Hz. Muhammed (sav), risâlet görevinin baĢlamasıyla insanları bu kutlu davet 

bünyesinde ilahi müjdeleme ile müjdeleyerek, ilahi uyarı ile uyararak, dine 

çağırırken zorluklarla dolu türlü durum ve de olaylarla karĢılaĢmıĢtır. Bu durumlar 

peygamberlik görevinin spesifikleĢmesini gerekli kılmıĢlardır. Bunlara karĢın Kur‟ân 

da hali hazırda kullanmakta olduğu bilgi ve üsluplara yenilerini katmıĢtır. Mevcut 

yöntem/tekniklerde geliĢme kaydedilirken yeni bir takım yöntem/teknikler ile 

takviye edilmiĢtir.  

2.2.2.3.1. Tekrar Yöntemi 

Bu yöntem, vahyin baĢlangıcından tamamlanmasına değin Kur‟ân‟ın sürekli 

kullandığı baĢlıca yöntemlerden bir tanesidir.
67

 Aynı zamanda bu yöntem diğer tüm 

yöntem-tekniklerin etki düzeyini arttıran yardımcı bir yöntemdir. Nisyan ile malul 

olan insan hafızasını; onda taĢıdığı bilgi ve de hissiyatı diri tutmak için kullanılması 

her daim gereklidir. Müstakilen inzal olunan vahiy grubu içerisinde bir olguyu, 

fenomeni, süreci niteleyen kavramların tekrarlanması; aynı vahiy grubu içerisinde bir 
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kök cümlenin tekrarı; devam eden vahiy grupları bünyesinde hâkim bir davranıĢın, 

duygu ve de bilginin tekrarı Ģeklinde gerçekleĢmektedir.
68

  

Hedef kazanımların, ferdin yaĢamında kalıcı davranıĢlar haline 

dönüĢebilmeleri; adımlara ve basamaklara ayrılan kazanımlar üzerinde bireyin 

profesyonelleĢmesini sağlaması bakımından büyük öneme haizdir. Bu noktada 

“tekrar yapısı”, “tekrar oranı” değerleri karĢımıza çıkmaktadır. Münhasıran bir ayet 

grubu içerisinde veya devam eden vahiy gruplarında tekrarlanma miktarları tekrar 

oranını; kavramın, konunun aynısıyla ya da müteradif ifadeleri ile tekrar ediliyor 

olmaları ve kavramın, konunun tekrarında ilgili kazanıma yönelik eklemenin ve 

geniĢlemenin meydana gelmesi tekrar yapısını oluĢturur. 

Rahman Suresinde ve Alâk Suresi 1-5 ayetlerinde görülebileceği gibi belili bir 

kök ifadenin ve kavramın ayet grubu özelinde tekrarlanması, aynı ifade ve kavramın 

ayet grubu özelindeki tekrar oranını gösterirken “düĢünmez misiniz, anlamaz 

mısınız”  gibi ifadelerin devam eden ayet gruplarında yer almaları Kur‟ân‟ın 

tamamına yayılan tekrar oranını örneklemektedir.
69

 

Ribânın kaldırılarak yerine sadaka ve de zekât müesseselerinin ikamesi 

süresince bu konu alanı ile ilgili olarak gelen ayet gruplarında hedef-kazanımların 

tesisi ve yanlıĢların iptali için meydana gelen aĢamalılık ve de geniĢlemeler; hakeza 

kölelik, asabiyet, kabile fenomenleri yerine mü‟min fenomeninin ikamesi için devam 

eden vahiy gruplarında gerçekleĢen ekleme ve de açılımlar tekrar yapısını teĢkil 

ederler.   

 Tekrar yöntemindeki bu yapı ve oran iliĢkisi yeni gelen bilginin hafızaya seri 

biçimde iĢlenmesini, önceki bilgi birimleri ile bağlar kurarak hafızada kalıcılığının 

sağlanmasını, alanda geniĢlemeler vasıtasıyla kazanımlarda uzmanlaĢma 

gerçekleĢtirilmesini sağlar. Bu özellikleri de onu diğer yöntem/tekniklerin ayrılmaz 

bir parçası kılar.  
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2.2.2.3.2. Örnek Olay (Kıssa) Yöntemi 

Ġsimlerinden bir tanesi de Furkân olan Kur‟ân-ı Kerîm‟in baĢta gelen 

hedeflerinin içerisinde kiĢiye hak ile batılı; doğru ile yanlıĢı ayırt edebilme yetisi 

kazandırmak yer alır. Böylesi bir gayenin birey açısından hedef/kazanıma 

dönüĢebilmesi için örnek olay son derece etkili bir yöntemdir. Örnek olay (kıssa) 

yöntemi yaĢanmıĢ ve de yaĢanacak hayat kesitlerinin Allah‟ın takdirine uygun olarak 

Kur‟ân bünyesinde aktarılmalarıdır. Bir olayın tamamının değil de buldurulmak 

istenen çözüme ve de benimsetilmek istenen ilkeye uygun olan kısmının vahiy grubu 

içerisinde yer almasıdır.
70

 Kıssanın kendisi bir amaç değil hedef/kazanımı sağlamada 

bir öğrenme enstrümanıdır.
71

 Bu nedenledir ki Kur‟ân bünyesinde aynı kıssa, farklı 

üslup ile farklı yönleri öne çıkartılarak verilmek suretiyle kiĢiye farklı bir problemin 

çözüm yolunu buldurma ya da kiĢinin değiĢik bir ilkeyi yaĢama aktarmasını 

sağlamaya yöneliktir.
72

  

Kur‟ân-ı Kerîm bünyesinde kıssalar geçmiĢ ümmet ve peygamberlerin yaĢam 

kesitleri olarak yer aldıkları gibi gelecekte yaĢanacak olan kıyamet ve ahret 

sahnelerinden parçalar halinde de bulunurlar. AlıĢıla gelenin ötesinde Kur‟ân‟da 

kıssa hem geçmiĢi hem geleceği hem de tarih bakımından insan mefhumuna gayb 

olan zamanı kapsamaktadır. Örneğin yaratılıĢ olayının, Ġblis‟in isyanının bahsedildiği 

vahiy grupları gaibi bir zamana ait olan örnek olaylardır.
73

  

Yukarıda da değinildiği üzere kıssa yöntemiyle ilgili olarak önem arz eden 

diğer bir husus ise yaĢam kesitlerinin bünyelerinde yer aldıkları vahiy guruplarının 

her birinin hakikat oldukları ancak amaçlarının salt bir olayı ya da süreci anlatmanın 

ötesinde bir ilke veya problem çözümüne ulaĢtırma görevini gerçekleĢtiriyor 
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olmalarıdır.
74

 Diğer bir değiĢle Kur‟ân, kıssaların değerlendirilmesinde ibret alma 

gayesinin benimsenmesini salık verirken tarihsel yaklaĢımı da yermektedir. Bu 

durumun en açık tavzihi Ashâb-ı Kehf‟in kıssasını aktaran vahiy grubunda 

insanoğlunun ıttılaına sunulmaktadır.
75

      

2.2.2.3.4. Yemin Yöntemi 

Yemin; sözün inanılırlığını kuvvetlendirmek, doğruluğuna delil sunmak, ant 

vermek olarak anlaĢılır. Ancak Kur‟ân-ı Kerîm açısından bu durum çok daha 

farklıdır. Allah (cc) bizzat kendi ef‟âlinin Ģahididir. O‟nun vahyi olan Kur‟ân‟ın 

delili de bizzat kendisidir. Dolayısıyla Kur‟ân-ı Kerîm‟in kullandığı yemin 

yöntemiyle insanoğlunun iletiĢiminin bir parçası olan yemin bir birlerinden ayrıdır.  

Kur‟ân‟da bir yöntem olarak kullanılan yemin, bireyde üst düzey düĢünce 

yetilerinin aktif hale getirilmelerini sağlar. Iraksak ve yakınsak düĢünce, 

değerlendirici düĢünce, eleĢtirici düĢünce türlerinin sağlam teĢekkülü ve doğru 

iĢlemesi kiĢide mukim imanın tesisi, mü‟min Ģahsiyetinin geliĢmesi için gereklidir. 

Kur‟ân-ı Kerîm‟de kullanılan yemin ifadeleri bağlamları içinde insan zihninin belli 

alanlarını aktive eden kodlar, ruhu aydınlatan saf bir ıĢığı devreye geçiren enerji 

kaynakları gibi iĢlev görürler.  

Yemin yöntemi ile ferdin içinde doğup, yetiĢip, serpildiği ortam ile hali hazırda 

çevresinde bulu verdiği imkân ve nimetlerin farkına vararak bunlarda bulunan 

Sünnetullah‟ın idraki sağlanır. Varlıktaki ince denge ve nizamı idrak eden elbette 

kendi varlık ve yaratılıĢını da mütalaa edecektir. Düzen eğilimi ferdi ahlakilik 

doğrultusunda motivleyecektir. Böylesi bir saiklenme de kiĢiye tavır, tutum, fiiller 

üzerine değerlendirme yetisi kazandırır.  

Solunan havanın rüzgâr olup estiğinde gözü kırpılmaya zorladığı gibi yemin 

ifadeleri de insan zihninde pek kullanılmayan ya da vahyin öngördüğü gibi 

kullanılmayan alanların canlanmasına ve faal hale gelmesine vesile olur. Yemin 
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yönteminin bu üstün yönünü gösteren birçok çarpıcı örnek vahyin bünyesinde yer 

almıĢtır. Demir ve kalem bu misallerin içinde değerlendirilebilir.
76

  

Ġnsan demiri bulur, kullanır. AteĢte onu eritir, saflaĢtırır. Onu iĢler Avlanmak, 

savaĢmak için silah; piĢirmek için kap; eĢya üretmek için aletler; içine binip havada 

suda ve karada giden vasıtalar yapar. Bir iki cümlede özetlene bilen demirin hikâyesi 

insanlık tarihinde binlerce yılı kapsar. Bu tarihi ve onda teĢekkül eden eklektik bir 

yapı olan bilgiyi insan kalemle kayda geçirir ve sonrakilere aktarır. Ancak ne demir 

ne de kalem insanların büyük çoğunluğunun günlük yaĢam uğraĢısı içerisinde bizzat 

üzerlerine bir idea olarak düĢündükleri fenomenler değildirler.  

Ġnsanların nasıl kullanıp menfaatlerine hizmet ettireceklerini düĢündükleri salt 

varlıklardır. Ta ki vahiy gelip onların her birinin bir öz olarak insan ruhuna; birer 

varlık olarak dünya üzerine varlığın tek hakimi Allah tarafından yerleĢtirildiğini 

bildirsin.
77

 ĠĢte bu aĢamada fert demir ve kaleme yalnızca kendisinden menfaat 

gözleyeceği meta olarak bakamaz. Çünkü her ikisi de insana verilmiĢ emanetlerdir ve 

bu emanetlerin gerçek sahibinin izni dâhilinde kullanımları gereklidir. Artık insanın 

davranıĢları ve bu fiillerin Allah‟ın buyruğuna uygunluğu söz konusudur.  

Kur‟ân-ı Kerîm bünyesinde yeminler insanı derûnî tefekküre yönlendiren 

vasıtalar gibidirler. Yemin yönteminin insan zihninde gerçekleĢmesini sağladığı bu 

düĢünce yolculukları bazen dinlendirici ve teskin edici bazen de sarsıcı ve ürkütücü 

olmaktadır.
78

   

Yemin ifadelerinde insanın yanı baĢında her gün Ģahit olduğu ve bir birleri ile 

bağlantılı olduklarını zannettiği olay, olgu ve varlıklar bir arada kullanıldığı gibi ilk 

bakıĢta bir biriyle doğrudan bir bağı görülemeyen unsurlar da kullanılmaktadır ki bu 

da kiĢinin nosyonunda ciddi bir yeniden yapılanma meydana getirir.
79

 Yukarıda da 

temas edildiği üzere yemin yöntemi üst düzey düĢünce yetilerinin kazandırılmasını 
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sağlar. Nihai hedefi ise ferdin yaĢamında dinin ritüel ya da öğreti olmaktan öteye 

geçerek kiĢinin tüm varlığı ile bütünleĢen canlı; iĢleyen çalıĢan; üreten bir varlık 

olmasını sağlamaktır. 

2.2.2.4. Rabbinin Eğitiminde Ve Himayesinde Bir Peygamber 

Peygamberin varlığı bir Ģahitliktir. Peygamber üzerine bırakılan ağır yükün 

altında dosdoğru durarak, kendisine teslim edilen ilahi emaneti hakkı ile taĢıyarak, 

insanlık içinde güzel ahlakı temsil ederek, insanların günahlarına mazeret 

getirmelerine engel olur. O, bir insanın varlık sınırları dâhilinde ulaĢabileceği yüce 

ahlâkın “rol modeli” dir.
80

  

Resûlüllah‟ın yetiĢtirilmesi Allah‟ın (cc) kendi üzerine yazdığı sünnetidir. 

Allah (cc) çeĢitli vasıtalarla ya da doğrudan vahyini seçtiği elçiye ulaĢtırır.
81

 Tabii 

olarak geliĢen her yaĢam durumu nebinin talimi geliĢiminde bir adım niteliği taĢır. 

Peygamberin hayatı, ilahi kudretin altında Ģekillenir.  

Allah, O‟nu bir an dahi olsa terk etmez.
82

 Kendisine verilen bu kutsal 

memuriyetin karĢılığı sadece Allah katında karĢılık bulabilir ki kendisi de bunun 

bilincindedir.
83

 

Resûlüllah, insanları eĢi ve benzeri bulunmayan, tek olan Allah‟ın adı altında 

birleĢmeye çağırır.
84

 Ġnsanlar canları, akılları, nesilleri, malları emniyet içerisinde 

huzurla yaĢasınlar, dünyalarını ve de ahiretlerini ihya edebilsinler diye peygamber 

azim ve kararlılıkla mücadele vermek durumundadır.  

Peygamberin çağrısının ulaĢtığı insanların bir kısmı O‟na ittiba ederlerken bir 

kısmı da geliĢtirdikleri sapkın bağımlılıkların etkisi altında gayz kusarlar.
85

 Varlık 

hakkında kurguladıkları, kendilerini “menfaate” ulaĢtırdığına inandıkları, ancak son 
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tahlilde kendilerini helâke sürükleyecek olan nosyonları
86

, vahye ayak diretmelerine 

hatta küfretmelerine
87

 neden olmaktadır.  

Nevrotik
88

 bir biçimde “ben” peĢine düĢen isyankâr, kendi siluetine karĢı 

geliĢtirdiği bağımlılık neticesinde suya düĢen yansımasına “hakikat” değeri veren 

Narkisos‟un derin, soğuk ve de karanlık göl suyunda boğulması gibi dehrin geçici 

nimetlerine aldanarak, kendisine verilen hayatı oyun ve eğlenceden ibaret addederek 

ahretini heba etmiĢ, zulüm batağına saplanmıĢtır.
89

 Madde bağımlısının, aklını 

sadece tek amacı olan sekârete ulaĢma konusunda iĢlettiği, bütün potansiyellerini bu 

doğrultuda kullandığı gibi “kibrinin” tahakkümü altına girmiĢ olan insan da enesinin 

tatmini için sorgusuz sualsiz her türlü fiili iĢlemekten çekinmez. Derin psikoz
90

 

altında olan böylesi kimseler yaptıkları son derece aĢağılık bir iĢi gayet makul ve 

doğru hatta kutsal addetmektedirler.
91

 Bu hallerine de meĢruiyet kazandırmak için bir 

avuç toprak haline dönüĢmüĢ olan ve ahrette yeniden diriltilecekleri günü bekleyen 

ölmüĢ babalarını Ģahitçi göstermekten de çekinmezler.
92

 Hâlbuki dipdiri olan 

peygamber, Allah‟ın vahyi olan apaçık delillerle karĢılarında onları bağıĢlanma ve 

hidayete çağırmaktadır.
93

  

Peygamberin amacı ayetleri insanlara eksiksiz tebliğ; vahyi açıklayarak teybin; 

vahyin hedef/kazanımlarını bizzat uygulayarak talim etmektir. KiĢi, Allah‟ın (cc) 

inzal buyurduğu vahyine tabi olarak gerek biliĢsel gerek duyuĢsal gerekse devinimsel 

alanlarda öncelikle bir yüzleĢme ve arınma yaĢar. Ardından ise vahiy ile vaz‟ olunan 

ilkeler sayesinde fıtratına en uygun olan bir yaĢamı kurar.                      
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2.2.2.4.1. Sarmal Yöntem 

Kur‟ân inzâl süreci içerisinde metinsel bakımdan çeĢitlenen üsluplarda 

gelmiĢtir. Bazen secili, manzum bir yapıda gelen vahiy grupları bazı zamanlarda 

mensur biçimde indirilmiĢlerdir.
94

 Kur‟ân‟a Ģekilsel bakıldığında çabucak 

gözlemlenebilen bu durum O‟nun içeriği bakımından da geçerlidir. Allah‟ın (cc) 

takdiri ile vahiy grupları tek düze bir konuyu baĢtan sona iĢlemek yerine çeĢitli 

konuları bir arada değerlendirir biçimde gönderilmiĢlerdir.
95

 KiĢinin hedef 

kazanımlara ulaĢmasında içeriğin, kiĢinin ihtiyaçları doğrultusunda parçalar halinde 

sunulması sarmal yöntemin temel ilkesidir. Vahiy gruplarında çeĢitli konular uygun 

zamanlarda muhataplarına sunulurlarken içeriğe yeni bir takım bilgiler eklenmesiyle 

önceden verilmiĢ olan içeriğin farklı tekrarları da yapılır. Aynı zamanda evvelde hiç 

temas edilmemiĢ yepyeni bilgiler de vahiy gruplarının gövdelerine eklenir.     

 

ġekil-2: Vahiy gruplarının zaman, mekân ve konu eksenlerinde dağılımı 

temsili sunumu                          

                           x                                            

                                                                           Zaman 

 

                               k                                         

                                                                           Mekân  

                                                                  

                                      y    

                            b            q                                    Konu 

          a  

                   

                   Vahiy grupları 
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 Kur‟ânî çeĢitlilik hakkında ayrıntılı bilgi için bkz. Bâzergân. Mehdi, Kur‟ân‟ın Nüzûl Süreci 

(çev.:Yasin Demirkıran), Fecr y., Ankara, 1998, s. 17. 
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 Ġsra 17/106. 

x, k ve y değiĢkenleri vahiy grubunun tek düze bir frekansta değil de zaman, mekan ve de konu 

bağlamlarında değiĢken oranlarda inzal olduğunu göstermektedir.  
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Ġslâm dininin iman esaslarının ve bunlar muvacehesinde Ģekillenen amel 

unsurlarının bir birleri içerisinde kaynaĢıklılık ve aĢamalılık halinde yeni eklemeler 

ve de tekrarlarla vahiy gruplarının bünyelerinde yer almaları ve de vahiy gruplarının 

değiĢken dönemlerde inzal olunmaları Kur‟ân-ı Kerîm‟deki sarmal yapıyı 

oluĢtururken mezkûr yapının Hz. Muhammed (sav)‟in ve mü‟minlerin yaĢamında 

inĢası ise sarmal yöntemi meydana getirir.  

2.2.2.4.2. Basamaklılık (Tedricîlik) Yöntemi 

KiĢide, istendik davranıĢ ve tutum değiĢikliklerinin hedeflenen düzeyde 

gerçekleĢtirilmeleri her zaman bir seferde mümkün olamaz. Hele ki hedef/kazanım 

bireyin tüm fenomonolojik alanında derin etki ve değiĢim meydana getirecek türden 

ise kiĢinin bu hedef/kazanımlara ulaĢması için iyi planlanmıĢ basamaklılığa ve de 

aĢamalılığa ihtiyaç vardır. Ferdin içinde bulunduğu konjonktür, çevresel Ģartları 

algılayıĢ biçimi ve bu daire içindeki fiilleri bir arada değerlendirilerek kiĢinin 

fenomonolojik alanı
96

 betimlenir. Akabinde ise bireyin, hedef/kazanımlara göre 

konumunun teĢhisi yapılır. Yapılan analiz neticesi elde edilen veriler kiĢiyi 

hedef/kazanımlara ulaĢtırmada izlenecek yolun temel koordinatlarını verecektir. 

Böylece hedefe giden yol birbirinin ön belirleyicisi olan aĢamalara, birbirlerini 

tamamlayan basamaklara ayrılır. Aynı zamanda her bir aĢama bir diğerinin 

kolaylaĢtırıcısı niteliğindedir. 
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 Özetle “görüngü bilim” Ģeklinde anlam verebileceğimiz fenomenoloji kavramı fenomenolojik alan 

tamlaması haline dönüĢtüğünde; bireyin içinde doğup büyüdüğü ve karĢılıklı etkileĢim içerisine 

girdiği varlık âleminin yine o bireyin benliğinde bıraktığı iz anlamına gelir. Ancak bu iz bireye 

istemsiz olarak dıĢarıdan gelmez bireyin arzularıda, eğilimleride bu izin oluĢmasında etkin görev alır. 

Fenomonolojik alan kavramı ile farklı değerlendirme ve ayrıntılı açıklama için bkz. Adler, Alfred. 

(1870-1937), KiĢilik Bozuklukları Ve Toplumsal BütünleĢme (çev.: Belkıs Çorakçı), 1.baskı, Say y., 

1983, s.37; Burger, Jerry M., KiĢilik Psikoloji Biliminin Ġnsan Doğasına Dair Söyledikleri (çev.: Ġnan 

Deniz Erguvan Sarıoğlu), 1.baskı, Kaknüs y., Ġstanbul, 2006, s. 420.  
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ġekil-3:Vahiy gruplarında basamaklılığın ve aĢamalılığın temsili gösterimi 

                            

                                                             III.basamak 
                               

   

                 II.basamak 

                                                                                                                                                  

 I.basamak 

 

 

Tedricîlik yöntemi esasen vahyin sosyolojik alanda (ribâya dayalı ekonomi 

yerine zekât müessesesinin temini, sınırlandırılmıĢ mükellefiyeti, köleliğin ve 

asabiyenin ilgası ile ümmetin inĢası, kadının konumu, cihat anlayıĢı, vb.)  iĢe koĢtuğu 

bir yöntem olsa da burada fert bazında kullanıldığı Ģekli değerlendirilmiĢtir.   

Kur‟ân-ı Kerîm‟in getirdiği ilk üç temel ilke okumak, temizlik, tekbir 

kendilerinden sonra gelen tüm aĢamaların ön belirleyicisi ve de kolaylaĢtırıcısı 

niteliğindedirler. Bu durumun en yalın örneği namaz ibadetinde ortaya çıkmaktadır. 

Ġnsanı namaza hazırlayan ilk aĢama yaratılıĢ olayını ve evrendeki düzeni idrakidir. 

Ġkinci basamakta gelen temizlik ile de bütün pislikler (putlar; Allah ile insan arasında 

aracılık ettiğine inanılan her nevi varlık ve bunlara ait apriori, insanın ruhunu ve 

bedenini fesada sürükleyen Ģeyler)  insan ruhundan ve fiziki ortamından atılır.  

Üçüncü adımda gelen tekbir ile her bir birey tek ve eĢsiz olan Allah‟ın adı 

altında birleĢmeye çağrılır. Artık birey doğrudan rabbine yakarabilir. Son aĢamada 

ise belirli bir karaktere bürünen misyon; namaz ritüeli müslümanın yaĢamında ikame 

edilir. Kul ve rabbi arasında somut bir bağın kurulması evrene içkin olan Allah 

inancını bireyin yaĢamında sabit bir çizgi haline getirir. Kul bu yolla rabbine ulaĢarak 

aracısız biçimde arzuhalini aktarabilir. Diğer taraftansa fert her an rabbinin kendini 

gözettiği bilinci ile bu sistemli çizgi etrafında Ģekillenen bir yaĢam biçimi meydana 

getirir. Allah‟ın huzuruna açılan kapı olan namaz ile kiĢiye yeni bir basamak ve bu 

basamakta yer alan yeni aĢamalar sunulur. Aynı zamanda bu basamak ve aĢamalar 

namazın sıhhati ile doğrudan bağlıdırlar.  

1.aşama 

2.aşama 

... 

1.aşama 

2.aşama 

... 

1.aşama 

2.aşama 

... 
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Namaz kılan birey yeryüzünde öksüz ve yetim kalanları, velisi bulunmayanları 

görüp gözetmekle yükümlüdür. Namaz kılan birey Allah‟a duyarlı olduğu gibi O‟nun 

yarattığı varlığa da duyarlı olmalı ihtiyaç sahiplerine el uzatmada tereddüt 

etmemelidir.
97

 Böylelikle namaz ibadeti yeni bir müessesenin (sadaka-zekât) 

kurulmasında öncül bir basamak halini almıĢ olur.  

Bazı durumlarda birey hedefe giden yolda belirlenmiĢ olan bir aĢamada 

baĢarısız olabilir. Bu durumda ise kiĢinin aynı adımı tekrarlaması sağlanır veya 

hedefe ulaĢmada alternatif bir basamak sunulur. Yukarıda değinildiği üzere bu ilkede 

ağırlıkla sosyolojik yönteme bağlı bir husus niteliği taĢıyor alsa da vahyin tencîmi 

bünyesinde fert bazında örnekleri mevcuttur.  

Kur‟ân-ı Kerîm bünyesinde Hz. Muhammed‟e (sav) ve mü‟minlere yapılan 

uyarılar;
98

 içinde yer aldıkları ya da kendilerinden sonra gelen vahiy gruplarında 

tekrarlanması gereken aĢamayı da bildirirler. Resûlüllah‟ın, Abdullah b. Mektûm‟a 

yönelik tutumu karĢısında yapılan uyarı
99

 O‟na tebliğ görevinde geri bildirim niteliği 

taĢımakta ve bu vazifeyi ifa ederken gözetmesi gereken standardın muhatabın 

Ġslam‟a karĢı iĢtiyak ve de arzusu olması gerektiğini emretmektedir.
100

Hedeflenen 

aĢamanın herhangi bir basamağında gerçekleĢen hata karĢısında tekrarın gerekli 

görüldüğü durumlara misal getirilebilecek bu hadisede karĢımıza geri bildirim 

kavramı çıkmaktadır. Geri bildirim vahyin belirlediği aĢama ve basamaklarda bireyin 

aldığı yol; verilen görev içindeki baĢarı düzeyi hakkında ferdi haberdar etmektir. 

Böylece vahyi hayata aktarma konusunda kendisine düzenli haber verilmesi kiĢinin, 

rabbinin gözetiminde bulunduğuna olan inancı kuvvetleneceği gibi, kiĢi atmıĢ olduğu 

adımların doğruluğu veya yanlıĢlığı konularında mutmaîn olur. Bununla beraber Hz. 

Muhammed‟in (sav) Mekke döneminde göğüslediği tepkiler ve de O‟nun Ģahsına 

yönelik alçakça ithamlar karĢısında peygamberi öven, O‟nu yücelten, görevinin 
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 Maun 107/1-7. 
98

 Koç, Ahmet. Kur‟ân‟da Ġnsan Ve Hz. Muhammed Din Eğitimi Açısından Bir YaklaĢım, Rağbet y., 

Ġstanbul,2005, s.51, 52. 
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 Suyûti, Ebu'l-Fazl Celaleddin Abdurrahman., Esbâb-ı Nüzûl (çev.:Ġbrahim Seyfi Oymalı), Fatih y., 

Ġstanbul, ts., II, 707. 
100

 Abese 80/1-11. 
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ulviliğini ve meĢruiyetini kesin ifadelerle ortaya koyan vahiy grupları inzal 

olmuĢlardır.
101

 

2.3. TENCÎMÜ’L-KUR’ÂN VE DÖNEMĠN TOPLUMU  

Toplumun teĢekkülü hakkında biyolojik/tekâmülcü, mekanik/ayrıĢtırıcı, 

sınıflayıcı, cebriyeci/suni olmak üzere çeĢitli yaklaĢımlar
102

 bulunsa da esas itibariyle 

sosyallik/beĢerilik potansiyeli, dil becerisi gibi insanda yer alan potansiyellerden bir 

tanesidir ve de tabiidir. Burada dil örneğini verdik çünkü tabii potansiyel ifadesi ile 

kastımız yeme içme gibi insanın biyolojik güdüleri ile karıĢtırılmasını engellemektir. 

Ġnsanoğlu dili kullanmaya üretmeye kurallaĢtırmaya ve değiĢtirmeye muktedir bir 

varlık olarak dünyaya gelir ancak dille ilgili bu aĢamaların hangi düzeyinde kalacağı 

iradi, genetik ve çevresel bir sorudur. Aynı Ģekilde insan beĢeri potansiyel ile 

dünyaya gelir ancak bu sosyalliğin neresinde duracağı kendiliği ile alakalı bir 

sorudur.  

Ferdi olan ile toplumsal olan arasında bir ayrıma gitmek ve kalın çizgiler ile 

sınırlamak bir söylemden öteye gidememiĢtir. Bunun sebebi insanoğlunun var 

olduğu her anda bir beĢeriyetin de yaĢıyor oluĢudur. Nitekim Kur‟ân da bir insana 

ümmet sıfatlandırmasında bulunmaktan çekinmez.
103

  Bunun sebebi yeryüzünün 

halifesi yani yeryüzündeki varlıklarla (ki bu noktada diğer insanlar faktörü daha 

önceliklidir) iliĢki içerisinde bulunabilen bir varlık olarak yaratılmıĢ olmasında 

yatar.
104

 Ġnsanın genelde varlık ile özelde insanlar ile gerçekleĢen münasebetinde 

değiĢme ve de değiĢtirme vardır. Her bir insanda bulunan bu değiĢme ve de 

değiĢtirme hali sosyal yapıyı meydana getirir. Sosyal yapının ürünleri ise sosyal 

formu ikame ederler. Ancak sosyal yapının meydana geliĢini salt fizyolojik 

ihtiyaçlara bağlamak; insanı tehlike anında sürü oluĢturan, kıtlık anında birlikte 

gezinen hayvanlar gibi tahayyül etmek ya da hükmetme ve kendini yüceltme 
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Yalçın), 3.basım, Ġnsan y., Ġstanbul, 2003, s.40.  
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komplekslerini toplumun oluĢum nedeni saymak
105

 insanı yaratılıĢ halinden daha 

aĢağı bir seviyeye indirgemek olur.  

Kur‟ân bu kabil fikriyatı da bünyesinde değerlendirir ve de kınar. BeĢerilik, 

Allah‟ın yarattığı kullarına bahĢettiği özlerden  (kalem ile yazmak, demiri iĢlemek, 

yıldızlarla yol bulmak vb.) bir tanesidir. Salt bir saiklenme (yalnızca bir güdülenme) 

olarak değerlendirilmesi yanlıĢ olur. Diğer yandan sosyali
106

 insanın diğer insanlar 

ile etkileĢiminden doğan ve de “insanı tahakkümü altına alan bir organizma” 
107

 

gibi düĢünmek ve olduğundan farklı bir Ģahsiyetle neredeyse ona “tanrılık atfetmek” 

108
 son derece hatalıdır ki Kur‟ân‟ın bu anlayıĢa da itirazı vardır.

109
 Öyleyse sosyallik 

yani beĢerilik Allah‟ın insana fıtraten verdiği ve de insanın hamuruna merc ettiği bir 

olgudur.
110

 Ancak bu olgunun tabii yaĢamda ne Ģekilde zuhur edeceği insanın diğer 

insanlar, varlıklar ve de bizzat kendisi ile olan enteraktif iliĢkileri tarafından ortaya 

konur. Diğer bir deyiĢle kiĢinin genetik yapısı, duygu durumu, fikri hali ayrıca 

coğrafi konumu, etrafında bulduğu insanlar ve onların bireysel durumları ve kiĢiler 

arası iliĢkileri ve daha çoğaltılabilecek birçok faktör
111

 bizzat ferdin kendi varlığında 

bulunan beĢer ile etkileĢime girer ve insanlar arası bu bağ da toplumu meydana 

getirir. Kur‟ân-ı Kerîm bu noktada beĢeriyete ilkeler vaz‟ eder ve bu ilkelerin yaĢama 

aktarılmasında metotlar sunar. 

Ġnsanoğlu, Allah‟ın elçiler vasıtası ile sunduğu ortak yaĢam ilkelerini alıp, 

benimseyerek dünya ve ahretini ihya eder. Aksi bir durum ise zulüm olur.
112

 En yalın 

ifade ile zulüm: insanoğlunun, yaĢam kavramına Allah‟ın vermiĢ olduğu manadan 

farklı bir anlam ve gaye yakıĢtırmasıdır. Bir apriori/töz olarak fikriyatta zuhur eden 

bu temayül kendisini fizik yaĢamda Ģer olarak gösterir. 
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 Kendisine nefsini ihya ve helak potansiyeli verilmiĢ olan insanoğlu
113

 Ģer 

üzerede birleĢebilir ancak bu birliktelikten sömürüyü ve sultayı harç edinmiĢ sosyal 

yapılar teĢekkül eder ki böylesi yapıların çöküĢleri de bir o kadar vahim olmuĢtur.
114

 

Diğer yandan Allah‟ın elçiler ve de Kitaplar vasıtası ile inzâl buyurmuĢ olduğu 

vahyini Ģiar edinerek ikame edilen sosyal yapılar içlerine hile ve Ģirk 

karıĢtırılmadıkça huzur ve adalet membaı olurlar.
115

   

Sosyal yapı ve onun görünen yüzü olan sosyal form Kur‟ân açısından yukarıda 

serd edilmeye çalıĢıldığı Ģekli ile hak ve batıl olmak üzere iki türlüdür.
116

 Kıyamet 

yani Allah‟ın bilinen varlık âlemi için murat ettiği ecel vakti gelinceye dek bu iki 

hasmın mücadelesi devam edecektir. Tümüyle beĢeriyet bu yönü ile geçmiĢin ve 

bugün olmakta olanın canlı bileĢkesidir. Sosyal olan tek bir fertten farklı ancak 

varlığını fertlerden alan bir bütündür. Toplum içinde fert, yani ferdin sosyal olan hali 

sinir sisteminde nöronların oluĢturduğu sinaps ağları gibidir.
117

 Ġki tür varlık 

oldukları bellidir ancak birbirlerine karĢı sınırlarını net bir Ģekilde çizmek sonu 

gelmeyecek bir faaliyettir. Nitekim Kur‟ân-ı Kerîm‟de sosyal alana yönelik bir 

sesleniĢ aynı zamanda o sosyal çevreyi oluĢturan her bir bireyden ulaĢması istenen 

bir hedef/kazanıma iĢaret etmekte iken ferde gönderilen her bir emir, yasak ve de 

tavsiye ile tüm topluma bir istikamet tayin ediliyor demektir.
118

   

 Kur‟ân, sosyal yapının ikamesi ve tanzimi için ilkeler; sosyal formun 

Ģekillendirilmesi için örneklemler
119

 sunar. Ġlahi vahiy ile sunulan ilke ve 

örneklemler insanların uymakla yükümlü olduğu değiĢtirilemez esaslardır ve de 
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sorgulanmaya kapalıdırlar. Buna karĢın insan icadı olan unsurlar her an değiĢebilir ve 

de değiĢtirilebilirler.  

Ġlahi kanunlarla belirlenmiĢ sosyal formun değiĢim prosedüründe ise esas 

alınacak olan yegâne ölçüt yine vahyin belirlediği ilkeler olmalıdır.
120

 Kur‟ân-ı 

Kerîm‟in nüzûl sürecinin toplum ve dönem bakımlarından vetiresi ve bundaki 

erkânın tavzihi yukarıdaki kaideler ıĢığında etüt edilmeye çalıĢılmıĢtır. 

2.3.1. Kur’ân’ın Nüzûl Ortamı Olarak Seçtiği Toplum Ve Konjonktür 

Kur‟ân‟ın nüzûl alanı, Asya ile Afrika kıtaları arasında yer alan ve her iki 

kıtanın da yaslandığı bir yastık gibi uzanan Arap yarım adasının batı kıyısında Kızıl 

deniz sahilinden 100 km içeride bir bölgedir. Etrafı engin dağlar ile çevrili bir vadi 

içinde yarım hilal gibi uzanan karasal iklimin en sert hallerinin görüldüğü, yaz 

dönümünde gündüzleri sıcaklığın insan için ölümcül düzeye ulaĢa bildiği, bazı 

dönemlerde ise etrafını bir elips Ģeklinde saran dağlara doğru hızla yükselerek 

soğuyan vadi rüzgârının getirdiği yoğun yağıĢla sellerin aĢındırdığı Mekke Ģehri bu 

coğrafyanın merkezindedir. Bu merkez ise Arap yarım adasının doğu ve batısını 

kuzey ve güneyini bir birine bağlayan yolların zorunlu kesiĢtiği bir yerdir.  

Aynı zamanda Afrika‟dan ve güney Arabistan‟dan gelen ticaret yollarının da 

üzerinde birleĢerek tekrar Akdeniz‟e kuzey Arabistan‟a ve Asya‟ya doğru ayrıldığı 

bir kavĢak noktadır. Mekke üzerinden geçen yol, çoğunlukla ıtriyatın bu güzergâhtan 

taĢınarak Akdeniz kıyılarına ulaĢtırılmasından dolayı Misk Yolu diye anılmıĢtır.
121

  

Ancak O‟nu asıl değerli kılan insanların Haram adıyla müsemma olan 

topraklarında bir araya gelmelerini ve yine O belde içinde Harem‟de yer alan Kâbe 

huzurunda imanlarını tazelemelerini ve itaatlerini göstermelerini Allah (cc)‟ın murat 

etmiĢ olmasıdır. Allah (cc), Hz. Muhammed (sav)‟den öncede Mekke Ģehrini Hz. 

Ġbrahim (as) ve oğlu Hz. Ġsmail (as) için de bir ikametgâh kılmıĢtır.    
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 en- Nûr 24/1; Mezkûr sûre-i celîlede sosyal birlikteliğin en temel öğesi olan ailenin oluĢumuna 

yönelik ilkeler emrolunmaktadır. Burada misal getirdiğimiz Nûr Sûresi birinci ayeti ise hakkın tesisi 

için emredilen kriterlere uyulması gerektiğini beyan etmektedir.   
121

 Çelikkol, YaĢar., Ġslam Öncesi Mekke, 1.basım, Ankara Okulu y., Ankara, 2003, s.42. 



69 

 

 

  

Mekke jeopolitik konum fehvasınca yukarıda tavzihe gayret edildiği gibi iken 

demografik yapı itibariyle; üzerinden geçen ticaret yollarını kullanan Arap 

kabilelerinin yerleĢik hayata geçerek bu beldeyi kendilerine yurt edinmeleri ile 

oluĢan bir morfolojiye sahipti.  

Nüfusun yerleĢim biçiminde yegâne belirleyici unsur Kâbe‟ydi. Bu Ģehrin 

evlerinin ve avlularının yöneldiği gibi sosyokültürel ve ekonomik temeller de 

Kâbe‟ye yönelmiĢlerdi. Bu yönüyle Mekke diğer tarıma dayalı kurulan Ģehirler 

kuralına aykırı bir yapı arz ederdi.  

Fuarcılık ve açık pazar faaliyeti bunlara dayalı hizmet sektörü (Kâbe‟nin 

bakımı, gelen yolcu ve ziyaretçilerin ihtiyaçları ile ilgilenmek) ve kervan ticareti 

Mekke halkının ana geçim kaynaklarını teĢkil ederlerdi. ġehirde ikamet eden 

medeni/hadariler bulunduğu gibi Ģehre dönem dönem uğrayan ve hayvan 

yetiĢtiriciliği ile uğraĢan a‟râb/bedevîler de mevcuttu.  

ġehre ait kültürel ve ekonomik faaliyet alanları Mekke‟nin yerleĢik aileleri 

tarafından paylaĢılmıĢ ve iyice ayrıĢmıĢ bir icra konusu olmuĢlardı. Ataerkil aile 

yapısına mensup ve asabiye bağları ile bir birlerine bağlı kabilelerin Mekke ile ilgili 

kararları aldıkları bir idare meclisi de mevcuttu. Mekke halkı arasında hiçbir bireysel 

hakkı bulunmayan veya hakları ipotek altına alınmıĢ köleler ve köleleĢtirilmiĢlerde 

bulunmaktaydı ancak bu kabilden olanların temsili söz konusu dahi değildi. Bu 

meclis namı diğer Daru‟n-Nedve kabile temsilcilerinin bir araya geldikleri; Ģehrin 

idaresinde nihai makamdı. Bu Ģûrada alınan kararlar yazılarak Kâbe‟ye asılır böylece 

resmiyet kazanırdı.
122

   

Kâbe duvarları muallakalara da ev sahipliği ederdi.
123

 Sözlü geleneğin zirve 

yaptığı Ġslâmiyet öncesi Arap kültüründe Ģiirin ve Ģairlerin önemli bir yeri vardı. 

“Allah‟ın oğulları” olduklarına inanılan cinler ile Ģairlerin bilinmez bir bağ 

vasıtasıyla haberleĢtiğine inanılırdı.
124
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Etrafı dağlar ve çöllerle çevrilmiĢ Mekke halkı, Ģairlerin coĢkulu, sübjektif, 

bazen gece siyahı kadar karamsar, bazen arsız bir saksağan çığlığı kadar alaycı, 

bazen de gün batımı kadar efkârlı beyitleri ile çizdiği manevi iklime kapılırdı. Kimi 

zaman güler, kimi zaman kızar, kimi zaman anlamsızca korkarlardı.  

Muallâka-i Seba (Yedi Askı) bu kültürün önemli bir parçasıydı. Panayır 

zamanları Mekke gecelerinde hesapsız “eğlenceler” düzenlenir, Ģarap su gibi 

tüketilir, yakılan ateĢler Mekke vadisinde rakkaselerin danslarına eĢlik ederlerdi. 

Gündüzleri Kâbe içini ve etrafını dolduran putlara sunaklar sunulur, kurbanlar 

kesilir, ıslık ve alkıĢlar eĢliğinde tavaf gerçekleĢtirilir, bolluk, bereket ve güç için 

dualar edilirdi.
125

  

Mekke halkının ithal ettiği sadece ticaret malları değildi onların yanı sıra inanç 

konusunda da Ġran‟dan efsaneler, Mezopotamya‟dan putlar, Afrika‟dan büyü ve sihir 

de gelmekteydi.
126

  Kâbe dimdik ayakta durmaktaydı. Ancak Din, parçalanarak tuz 

buz olan bir kristal objenin uzayda sayısız yöne savrulduğu gibi kalplerde bölünmüĢ 

ve de ayrılmıĢtı. ġirk, Ġslam öncesi Mekke halkının inanç yapısını özetler tek 

kavramdı. Elbette Mekke site devleti sınırları içerisinde yaĢayan Hiristiyan, Yahudi, 

Pagan (kabile ve atalar ruhuna inanmak), FetiĢ (taĢların ve madenlerin içerisine giren 

ve bunlarda gezinen ruha inanma) ve Hanif inancına sahip kimselerde bulunmakta idi 

ancak sosyolojik yapıya katılım ve etkileri yok denecek derecede az olduğundan 

toplumsal fonksiyon bakımından burada etüde gerek görmüyoruz.             

Finansal yapının temelinde faiz sitemi yer alıyordu. Bu nedenle Mekke‟de 

giderek zenginleĢen ve halkı ticari bakımdan ipotek altına alarak aile ve hatta 

kabileler üzerinde baskı kurarak Ģehrin idari kararlarına ve daha da ileri giderek 

ahlaki-hukuki esaslara nüfuz eden bir sömürenler tabakası meydana gelmiĢti.  

Diğer yandan ailenin ekonomik kaynakları ve idaresi babadan oğla intikal 

etmekte olduğundan ailede erkek çocuklarının varlığına ve de geliĢimlerine önem 

veriliyor, kız çocuğu ise ailenin kazancını dıĢarıya kaçıracak ve baĢkasının soyunu 
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aileye karıĢtıracak bir varlık olarak telakki ediliyordu. Kız çocuğunun doğumu utanç 

kaynağı ve yüz karası görülüyordu.
127

 Kız çocuklarını diri diri toprağa gömmek bu 

durumu aklamanın bir yoluydu.
128

 Evladını öldürecek kadar ileri gidemeyenler ise 

onları evde hapseder, sevgilerinden mahrum bırakırlardı.   

Ataları, kabileyi, putları onurlandırmak adı altında doğru sanılarak iĢlenen 

sayısız zulüm pek az bir iyiliğin bedeli olarak reva görülürdü.
129

 Bu ahval altında 

Allah, babaları uyarılmamıĢ
130

, ümmi Mekke halkına ve etrafındakilere rahmetini 

dalga dalga ulaĢtıracak olan Kur‟ân‟ı ve resûlü yetiĢtirmiĢtir.     

2.3.1.1. Kur’ân-ı Kerîm’den Sosyolojik Bir Tanı Cahiliye 

Daha önce “Kur‟ân-ı Kerîm‟in Ġnzâl Sürecinde Etkinliğini Sağlayan Ġlkeler” 

baĢlıklı bölümde değerlendirildiği üzere Kur‟ân‟ı topluma arz sürecinde de müessir 

kılan unsurların baĢında muhatabı mükemmelen tahlili gelir. Kur‟ân‟da mu‟ciz 

biçimde vahyin iniĢ ortamı olarak seçilen toplum teĢhis edilmiĢtir. Tanılama 

aplikasyonundan geçirilerek mezkûr topluma cahiliye toplumu; onu meydana getiren 

yapıya cahiliye ismi verilmiĢtir.  

Sosyal yapı kavramı olarak cahiliye; salt Ġslam öncesi 200 yıllık bir zaman 

diliminde Mekke ve çevresinde geliĢen yerli Arap toplumunda var olmuĢ olan sosyal 

yapının özerk adı değildir. Vahiy dıĢı müesseseleĢmiĢ toplumsal yapıların ortak 

adıdır. Bu bağlamda Ġslam öncesi Mekke Toplumu da Kur‟ân-ı Kerîm‟de çerçevesi 

çizilen Cahiliye tanımına bilfiil emsal teĢkil etmektedir. Bu yönüyle cahiliye, 

münferit-tarihsel bir kavram değil Ġlahi kaynaklı nesnel-sosyolojik bir tanıdır.  

Cahiliye sosyal yapısı, tarihte müteaddit defalar tekerrür etmiĢtir. Ġslam öncesi 

Mekke toplumu kendine özgü yönleriyle tarihi süreçte cahiliye için bir nüks 

mevkiidir.  
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Cahiliye, sosyolojik bir tanı olması bakımından Kur‟ân-ı Kerîm bünyesinde 

değerlendirilerek elde edilecek veriler vahyin, inzal sürecinde dönemin toplumuyla 

gerçekleĢen diyalogunun “Nasıl?” ve “Neden?” sorularıyla ilgili yönüne cevap 

vermede aydınlatıcı bilgiler sunacaktır.
131

   

2.3.1.1.1. Cahiliye Kavramının Tahlîli 

Cahiliye, kök itibariyle bilmenin zıddı (olumsuzu değil), gizlemek, sabit fikirli 

olmak (bilmeye ayak diremek anlamına) anlamlarına gelen sülasi bir fiil olan " جًٙ"  

C-h-l kökünden türemiĢ bir isimdir.
132

 Bu manaların yanı sıra C-h-l fiiline ilim ve 

ilmi sistem dıĢına çıkan fiillerin gerekçesi olan bilgi yoksunluğu, bir Ģeye aslına 

uygun düĢmeyecek biçimde inanmak, bir hususta gereği gibi hareket edememek gibi 

anlamlar verilmiĢtir.
133

 Aynı zamanda bir kimsenin kendisine ihtiyacının 

bulunmadığı konularda bilgi sahibi olup, asıl ihtiyacının bulunduğu konulardan ise 

gafil bulunması Ģeklinde de yorumlanmıĢtır.
134

 Terim olarak Cahiliye ise 

yabancılaĢma, Allah ve resulünden bihaber olma hali; hassaten de Ġslam‟dan önceki 

fetret devri biçiminde tanımlanmıĢtır.
135

 Bazı kaynaklarda “cehl” ; durulmak, 

sakinlemek manasına hasredilen “hilm” kavramının zıddı olarak aĢırıya gitmek 

Ģeklinde de tarif edilmiĢtir.
136
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Kur‟ân-ı Kerîm‟de ise C-h-l sözcüğü türevleri ile birlikte 24 yerde 

geçmektedir. Bunların dördünde doğrudan Cahiliye kavramı kullanılmıĢtır: 

 "ُّ ُْ  صُ أٔضي ػ١ٍىُ ِٓ ثؼْذ اٌْغ َٝ عبءفخً ِْٕى َْ ثِبالله ٚ عبءفخٌ لذْ إِٔخ ٔؼبعب  ثؼْش ُْ أَفغُٙ ٠ظّٕٛ ّّزٙ اَ٘

ّٓ اٌجب١ٍّ٘خغ١ش اٌْذكِّ ظ
ط

"...  

“Sonra o kederin arkasından Allah size bir güven indirdi ki, (bu güvenin yol 

açtığı) uyuklama hali bir kısmınızı kaplıyordu. Kendi canlarının kaygısına düĢmüĢ 

bir grup da, Allah‟a karĢı haksız yere cahiliye zannına kapılıyorlar, ...”
137

 

 Ayet-i celilede yer alan “اٌجب١ٍّ٘خ ّٓ  cahiliye zannı” tamlaması ile Ġslam‟ın“ ”ظ

geldiği toplumda hâkim olan tanrı tasavvuruna iĢaret vardır. Dönemin toplumunda 

deistik tanrı anlayıĢı hâkimdi. Bu anlayıĢa göre; tanrı evreni var edip yaratmıĢ ancak 

daha sonra yarattığından bihaber olmuĢtur ve makamına çekilmiĢtir. O evrenle 

ilgilenmemektedir. Ġnsan, varlığın iĢleyen çarkları arasında kimi zaman obje kimi 

zamansa süje olmaktadır. Ġnsanı çürütüp yok eden de zamandır. Varlığın iĢleyen 

devasa çarkları ile zaman, namı diğer dehr insanı ezip öğütmekte ve yok etmektedir.  

Dönemin toplumunda zamana olduğundan bambaĢka bir kudret ve de Ģahsiyet 

verilmekle deizmin yanı sıra dehriyeci karamsar bir yaĢam anlayıĢı da hâkimdir. 

Ölüm tam bir parçalanma, yok oluĢ ve insan için nihai sondur. Tükenme ve yok 

olma hali olan ölüm insanı gelip ansızın yakalamazdan evvel kiĢi ulaĢa bildiği kadar 

çok yol almalı, tada bildiği kadar çok haz duymalıdır. YaĢama böylesi duygularla 

yaklaĢmak insanları hedonizmin ağına düĢürmüĢtür. 

Bir yandan dehriyeci ve deistik inanıĢla güvensiz, düzen duygusundan 

mahrum, Ġlahi adalet anlayıĢından yoksun diğer yandan ise tatminsiz, haz peĢinde 

koĢan, kendi nefsi de dâhil olmak üzere tüm varlığı arsızca sömürmekten 

çekinmeyen kiĢilik yapısına sahip olan insanların oluĢturduğu nevrotik toplum yapısı 

mezkûr ayetteki cahiliye zannı ile kast olunan olgunun karĢılığı olsa gerektir.
138

 

Kur‟ân‟da bulunan “buğyân” kavramı ile örtüĢen “nevrotik” kavramı en yalın 

haliyle kiĢinin kendine ve çevresine yönelik geliĢtirdiği saplantılı ve yanlıĢ algıları 

neticesinde ortaya koyduğu davranıĢ ve tutum örüntüleridir. Bu marazlı tutum ve 
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davranıĢ örüntüleri topluma yayılarak insanlar arası genel kabul gören günlük 

muamelatlar halini aldıklarında “nevrotik toplum yapısı” ortaya çıkar.
139

   

Hâlbuki Kur‟ân-ı Kerîm‟in inzal sürecinin baĢlangıcında Allah (cc) elçisi 

vasıtası ile topluma ulaĢtırdığı vahyinde Rabb sıfatını hatırlatmakta ve de 

tanıtmaktadır. Allah (cc) evreni ve bu evrende yaĢayan insanı takdiri ile yoktan var 

etmiĢtir. Allah (cc)‟ın kudreti evrene içkindir. Allah (cc) insanı baĢıboĢ 

bırakmamıĢtır. Ġnsanoğlunun yaĢamı için dünyayı bir barınak ve rızıklanma yeri 

kılmıĢtır. Ġnsana bu dünyada meĢgale sahaları var etmiĢ ve bu alanlarda faaliyet 

gösterebilmesi için potansiyeller bahĢetmiĢtir. Ayrıca kullarının her bir fiilini kayıt 

altına almakta ve gözlemektedir. Ġnsanların yaĢamlarını tanzim edebilmeleri için 

onlara bir rahmet, furkan ve de mübin olan kitaplar ve peygamberler göndermiĢtir. 

Allah (cc) kullarının iyi ya da kötü hiçbir fiilini zayi etmeyecek ilahi adaleti ile 

cezalandıracaktır.
140

 

 Dünya hayatının gerçek karĢılığının bulunacağı yer ahrettir. Ġnsanoğlu için 

ölüm yok oluĢ değil yeni ve sonsuz yaĢamın baĢlangıcıdır. Allah (cc)‟ın Rabb 

oluĢuna kayıtsız Ģartsız tâbi‟ olacaklar ve inananlar dünya hayatları boyunca her 

adımlarını güven içinde ve ölçülü bir Ģekilde atacaklardır. Mezkûr ayet-i kerîmede 

batıl olan ile hak olan arasındaki farklar pratik bir örnekle gözler önüne serilmekte 

ve cahiliye yapısı ile Ġslam yapısı karĢılaĢtırılmaktadır.    

ْٓ اَدْ"  ِٚ َْ َُ اٌْجب١ٍََِ٘خَ ٠ـجْغُٛ َْاَفذىْ ٍَ ٠ُٛلُِٕٛ ْٛ ُٓ ِٓ الِله دىّْبً ٌم ."غ  

 “Yoksa onlar cahiliye hükmünü mü arıyorlar? Ġyi anlayan bir topluma göre, 

hükümranlığı Allah‟tan daha güzel olan kim var?”
141

 

Cahiliye kavramı ile anılan diğer bir kavram ise Hükm kavramıdır. Ayette “ َُ دىْ

 cahiliye hükmü” Ģeklinde yer almaktadır. Hükm kelimesi sülâsi bir fiil olan“ ”اٌْجب١ٍََِ٘خَ

" دىُ"  H-k-m fiilinden türemiĢ bir mastardır. Kök itibariyle H-k-m; men etmek, mani 
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olmak, zulmü engellemek, ata gem vurmak, bilge olmak, idare etmek anlamlarına 

gelmektedir.
142

  

Buna mukabil Hükm kelimesi terim olarak “kendisi ile karara varılan 

yasa/ilke” manasına hasredilmiĢtir.
143

 Cahiliye Hükmü‟nden maksat ise cahiliye 

yapısını meydana getiren ve onu iĢler kılan esaslardır. Cahiliye yapısının 

merkezinde, odak noktasında yer alan insandır. Ġlk bakıĢta böylesi bir kabulün 

zararsız olacağı düĢünülebilir. Ancak bu insan, bir önceki ayet-i kerîmede tavzihe 

çalıĢıldığı halet-i ruhiye ye sahip bir insan ise ortaya büyük sorunlar çıkacaktır. Bu 

insan ilahi adalet fikrinden yoksun, hevasının ve Ģehvetinin esiri olmuĢ, içten içe 

güvensizliğin derin, karanlık, soğuk dehlizlerinde çırpınan, fiiliyatta ise bu acziyetini 

eriĢilemez bir kibir ve doyumsuzlukla maskelemeye çalıĢan insandır. Bu insanların 

bir araya getirdiği yapıda ideal manada “insanın-insanlığın felahı” ilkesi yerine 

“tahakküm edebilen insanın toplum ve insan üzerinde bitmek tükenmek bilmeyen 

zulmü” ilkesi diğer bir değiĢle “merkezde ben ve bana kullukla yükümlü diğerleri” 

ilkesi geçmiĢ olur.  

Ġslam‟da insanın merkeziliği iĢlevsel bir olgu iken, cahiliye de insan tamamen 

varlığın gayesi halini alarak bir itikat odağına dönüĢür. Diğer bir tasrih ile anlatırsak: 

Ġslam‟da kural koyucu Kâdir, Hakîm olan Allah (cc)‟tır ki hakikattir. Bu ilke ile 

itikadın merkezinde Allah (cc) yer alır. Din insanın yaĢamını ihya için gönderilmiĢtir 

ki bu da insanın iĢlevsel bakımdan merkezde olmasıdır. Fakat cahiliye yapısında 

insan itikadi bakımdan da merkezdedir. Hükmü insan verir, kuralları insan koyar 

dolayısıyla “insan varlığa ve topluma dıĢarıdan yasa vaz‟ eder” durumda olarak 

algılanır. 

Ġnsan bir mahlûktur. Algısı, sezgileri ve aklı kendi varlık çevresi ile sınırlıdır. 

Ġnsanın kendi varlığından sıyrılarak kendisini dıĢarıdan tecrübe etmesi muhaldir. Bu 

nedenledir ki kendi ve dıĢındaki varlık âleme hakkında varacağı her hüküm yine 
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kendi varlık potansiyeli nispetinde olacaktır. Bu durumda iyiyi murat ettiğinde bile 

fiilleri hasen sınırında duracaktır.  

Hâlbuki insanı yaratan kendi ezeli ve ebedi ilmi ile ondaki tüm özü yedi 

kudretinde bulunduran Allah (cc), insan için daima Ahsen
144

 olanı murat etmiĢtir ve 

de edecektir. Ġnsanın kendi potansiyellerinin sınırında adeta tepinerek kendi varlığını 

parçalamaya çalıĢmak yerine yüce Rabb‟inin sunmuĢ olduğu Ahsen‟e koĢması 

hayrınadır. Elbette ayette de buyrulduğu üzere iĢin aslına vakıf olan toplumlar, 

hüküm koyucu olanın ancak Allah (cc) olduğuna inanlardır.        

 " ّٓ َْ فٝ ث١ُُٛرِىُ َٓ الَله ٚ سعٌَٛٗ َٚلَشْ َٓ اٌضَوَٛحَ ٚاَعِؼْ َٓ اٌصٍََّٛحَ ٚ آر١ِ ّْ ١ٍِِّ٘خِ الُاٌٚٝ ٚ اَلِ َٓ رَجَشُطَ اٌْجبَ ٢َٚ رَجَشَجْ

١ِٙشًاأَِّبَ  ُْ رَغْ ِٙشَو ًَ اٌْج١َْذِ ٚ ٠ُغَ ْ٘ ُُ اٌشِجْظَ اَ ِ٘تَ ػْٕى   ."٠ش٠ِذالُله ١ٌُِضْ

“AğırbaĢlılıkla evlerinizde bulunun, cahiliye çıkıĢı ile açılıp saçılıp dıĢarı 

çıkmayın. Namazı kılın, zekâtı verin, Allah‟a ve Resûlüne itaat edin. Ey Ehl-i Beyt! 

Allah sizden, sadece günahı gidermek ve sizi arındırmak istiyor.”
145

 

 Ayet-i celilede “ ّٓ َْ فٝ ث١ُُٛرِىُ َٚلَشْ  ” halinin zıddı olarak “ ِ١ٍِِّ٘خ  hali ” رَجَشُطَ اٌْجبَ

sunulmaktadır. Her ne kadar “evinde oturmak” ve “cahiliye çıkıĢı” Ģeklinde sırası ile 

meal verilmiĢ olsa da bu iki tamlamanın bundan çok daha tafsilatlı tefsiri vardır.                  

“ ّٓ َْ فٝ ث١ُُٛرِىُ َٚلَشْ  ” halinin kadına yönelik bir çağrı olduğu hemen görülmektedir. Bu 

çağrının mahiyetini çözmek zıddı olan “ ِ١ٍِِّ٘خ  halini betimlemekle doğrudan ” رَجَشُطَ اٌْجبَ

alakalıdır:  

Cahiliye yapısında kadın bir meta olarak değerlendirilmekteydi. Öyle ki 

erkeğin hevasına memurdu ve hakkı erkeğin yedi kudretinde bağlanmıĢtı. Cahiliye 

dönemi kadını ise bu durumu içselleĢtirmiĢti. Kadın kendinden dünyaya gelen kız 

bebeğini çukura gömmekten ya da 4-5 yaĢlarına eriĢtiğinde Mekke vadisinin 

toprağında boğmaktan çekinmezdi.
146

 Kadın erkeğin heves ve Ģehvetine hizmet 

edebildiği ölçüde yaĢama imkânı bulabilirdi.  
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 Cahiliye kadını bu duruma uyum sağlamıĢ ya erkeğe gelir getiren köle ya da 

gönül eğlencesi durumunda olan bir oyuncak rolünü almıĢtı. Ġslam ise kadının 

kaybettiği insanlık hakkını yeniden kazanması için ona bir yol sunmaktadır. Ġslam 

kadından iffet örtüsünü takınmasını, yuvasına sahip çıkmasını istemekte; en baĢta 

kadının kendisine hak ettiği değeri vermesi gerektiğini üstüne basa basa 

vurgulamaktadır.
147

 Çünkü kadın annedir. Yeni gelen nesil ilk olarak onun ellerinde 

Ģekillenir. Dünyaya getirdiği erkek ya da kız çocuğuna rol model olan ilk insan odur. 

Evlatlarını ayırmadan göstereceği Ģefkati, yerine getireceği analık sorumluluğu ve de 

vereceği terbiye ile çocuklarda da eĢdeğerde güzel ahlak teĢekkül edecektir. Ġslam, 

kadın tasavvurunu yine kadındaki zihniyeti değiĢtirmekten baĢlayarak tebdile ve 

ıslaha gitmiĢtir. 

ًَ اٌّز٠ِٓ و"  ُٗ ػٍٝ سَعُاِرْ جؼ ْٔضَيَ الُله عَى١َِٕزَ ١ٍَِِ٘خِ فَبَ ١َِّخَ د١ّّخَ اٌْجَب ُُ اٌْذَ َٓ ٚ فشُٚ فٝ لٍُٛثٙ ِٕـ١ ِِ ُّئْ ِٗ ٚ ػٍٝ اٌْ ٌِٛ

 ُْ ُٙ َِ ٌْضَ ْٟءٍ ػ١ٍَِّبًاَ ًِ شَ َْ الُله ثِىُ ٍَْ٘ٙبَ ٚوبَ َٜٛ ٚ وآُٔٛ اَدَكَ ثِٙبَ ٚ اَ َّخَ اٌزَمْ ."وٍَِ  

“O zaman inkâr edenler, kalplerine hamiyeti, cahiliye hamiyetini 

yerleĢtirmiĢlerdi. Allah, elçisine ve müminlere sekînet ve güveni indirdi, onların 

takva sözünü tutmalarını sağladı. Zaten onlar buna layık ve ehil kimselerdi. Allah 

her Ģeyi bilendir.”
148

  

 Cahiliye kavramının Kur‟ân-ı Kerim‟de yer aldığı diğer bir mevki de yukarıda 

verilmekte olan ayet-i celiledir. Cahiliye terimi yine bir tamlama içerisinde 

kullanılmaktadır. Bu seferde Hamiyet kavramı ile özdeĢim kurulmuĢtur. 

١ٍَِِ٘خِ “  .ibaresine “Cahiliye Taassubu” Ģeklinde meal verilmiĢtir ” د١ّّخَ اٌْجَب
149

 

Ayrıca Mekke müĢrik toplumunun kendi aldıkları haksız kararlara körü körüne 

bağlılıkları yönünde de tefsir edilmiĢtir.
150
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Hamiyet kavramı muhtevasında taassup anlamı da bulunmaktadır. Ancak siyak 

ve sibakı ile birlikte değerlendirildiğinde mezkûr ayet-i kerime bünyesinde yer alan 

hamiyet kavramının anlam zemininde ağır basan tanımın hezeyan olması 

muhtemeldir.  

Daha önce de temas edildiği üzere deistik ve dehriyeci yaĢam algısıyla 

kendisine daha baĢtan malul bir fenomonolojik alan çizen cahiliye insanının 

meydana getirdiği çarpık sosyal nosyonun, inananlarına tam bir güven ve esenlik 

sunan son derece kavi Ġslam dini
151

 ile karĢılaĢması cahiliye insanına ciddi bir 

frustrasyon
152

 yaĢatmıĢtır. Kibrinin büyük maskesi altında içten içe güvensiz, 

saplantılı, paranoyak olmak her nevrozlunun paylaĢtığı ortak halet-i ruhiyedir. Bu 

durumun sosyal yapıdaki zuhuru ise sosyal otizm‟dir.
153

 

Ġslam ve müslümanlarla ittihazdan kaçan onları sürekli uzak durulması ve 

Ģiddetle karĢı çıkılması gerekenler olarak algılayan cahiliye toplumu giderek içe 

dönmüĢ ve var olan Ġslam ve müslümanları algılamak yerine kendi saplantılarında 

kurguladıkları Ġslam ve müslüman imajları ile cedelleĢir olmuĢlardır.  Daru‟n-

Nedve‟de, umreleri hususunda görüĢtükleri ne Resûlüllah nede mü‟minlerdir aksine 

zihinlerinde oluĢturdukları ve kendi ikincil kiĢiliklerinden çıkardıkları; en korkulu, 

karanlık rüyalarını isnat ettikleri hayali karakterlerdir.  

Ayların bir kısmını kendilerine haram kıldıkları halde yine bu aylarda kan 

akıtanların, hile ve aldatmayı sosyal münasebetin tabii ef‟âli sayanların, sabileri diri 

diri toprağa gömenlerin, Allah (cc)‟ın ilminden cin ve Ģairlerle yem kapmaya 

                                                 

 
151

 Burada din ile kast olunan mana Allah‟ın, kulları için tayin ettiği yaĢam biçimidir.   
152

 Frustrasyon kavramı en genel ifade ile engellenmiĢlik halinin psikoloji ilmindeki teknik 

karĢılığıdır. Ancak burada konu bütünlüğü açısından bu kavram ile iĢaret edilen anlam engellenmiĢlik 

duygusudur. Ġslam açık bir davet iken ve insanlara kendisine tabi olup olmama hürriyetini sunarken 

müĢrikler “Atalarımızın dini değiĢtiriliyor, Düzenimiz elden gidiyor” çığlıkları ile Ġslam‟a karĢı daha 

baĢtan anti propaganda iĢine giriĢmiĢlerdir; el-Maide 5/104, ayrıca frustrasyonların sosyolojik manada 

etkileri için bkz. Krech, David., Crutchfield, Richard S., Sosyal Psikoloji Teori Ve Problemler (çev.: 

Erol Güngör), 3.basım, Ötüken y., Ġstanbul, 1980, s.91-93; Freedman, Jonathan L., Sears, David O., 

Carlsmith, J.Merrill., Sosyal Psikoloji (çev.: Ali Dönmez), Ġmge y., Ankara, 1993, s.243-248 
153

 Bakara 2/171, Enbiyâ 21/2-3; Sosyal otizm: Bir toplumun tümden baĢka bir topluma ya da toplum 

içinde bir grubun baĢka bir gruba kendisini kapatması, ittihazdan kaçınması, dıĢarıdakine karĢı bir 

duvar örerek kendinden olmayanı ötekileĢtirmesi ve bu süreçte dıĢsallaĢtırdığı toplum ya da grup 

hakkında kesin bilgiye dayanmayan algılarla hareket etmesi durumudur. Ayrıntılı bilgi için bkz. 

Krech, David., Crutchfield, Richard S., Sosyal Psikoloji Teori Ve Problemler (çev.: Erol Güngör), 

3.basım, Ötüken y., Ġstanbul, 1980, s.99-100. 



79 

 

 

  

çalıĢanların, bir Ģeytan gibi gaibi aĢırmaya yeltenenlerin, bizzat müĢriklerin kendileri 

olması yanında, sadece Beytullah‟ı ziyaret ve ibadet için gelen mü‟minleri Harem‟e 

varmaktan alıkoyanların da bizzat kendileridir.  

Bu durum onların gerçek manada, Ġslam ve mü‟minlerle ittihaz etmediklerinin 

aslında ise kendi içe dönük Ģeytani hezeyanları ile fiiliyatta bulunduklarının kat-i 

ispatıdır.  Müslüman açısından müĢrik toplumda cereyan eden bu halin idraki güçtür. 

Nitekim Mekke civarına kadar gelerek kefenleri (ihramları) içinde Mescidi Haram‟ı 

ziyarete koĢan mü‟minler cahiliye toplumunun tavrına bir türlü anlam 

verememiĢlerdir. Çünkü mü‟minler haram ayın kutsiyetine teveccüh göstererek ve 

Mekke yasaları uyarınca yanlarında sadece kurbanlık hayvanlarını, kendilerini 

tehlikede müdafaa için yalın kılıçlarını ve üzerlerinde giydikleri ihramlarını 

beraberlerinde getirmiĢlerdir.
154

 Buna karĢın Mekke müĢrikleri, mü‟minleri Ģehri 

içeriden ele geçirecek tabiri caiz ise Truva Atı gibi telakki etmiĢlerdir. Bu durumda 

cahiliye toplumunda içe kıvrılmanın (sosyal otizmin) ve Ġslam paranoyasının hangi 

boyutlara ulaĢtığını göstermektedir.    

Cahiliye kavramı, vahiy bünyesinde kimi zaman sosyolojik/olgusal bakımdan 

kullanılırken kimi zamansa nitelenen olgunun sosyopsikolojik/fiili tezahürünü 

nitelemede kullanılmıĢtır. Kur‟ân-ı Kerîm‟in yapısında yer alan türevleri ile birlikte 

değerlendirildiğinde cahiliye; nesnellikten uzak, kat-i bilgiden yoksun, zanna dayalı, 

sabit fikirli, cüretkâr, sınır tanımaz, isyankâr, aldatıcı, aldanan, kibirli, tamahkâr, Ģirk 

üzere olma hallerinin ve kendi aklının ürünlerini dogma sayma, zarar verme, zarar 

isteme, emanete hıyanetlik etme, nefsanî dürtüleri ile hareket etme, kesin delilleri 

bulunmadan hüküm verme, hakikate ayak direme fiillerinin bileĢkesi Ģeklinde geniĢ 

bir anlamı haizdir.
155

 Doğurguları bakımından, bireylerin kendi hevâlarının peĢinde 

koĢmaları ahlaki yozlaĢmayı ortaya çıkarırken toplumsal alanda hukukun zıddı olan 

zulüm zuhur etmiĢtir. Nesnellikten yoksunluğun, sabit fikirliliğin, açık delilleri 

bulunmadan fiiliyatta bulunmanın ve hakikate ayak diremenin toplumsal alanda 
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mahsulü sosyal otizm olmuĢtur.
156

 Tamahkârlık ve aldanmıĢlık halleri asabiyeyi 

tetiklemiĢtir.   

2.3.1.1.2. Kur’ân-ı Kerîm’de Sosyal Yapı Ve Sosyal Ürün ĠliĢkisi 

Bakımından Cahiliye 

Sosyal yapı toplumun neredeyse bir ressam gibi zamanı kendisine tuval 

edinerek tüm renkleriyle ortaya koyduğu portresidir. Ancak bu portrede ortaya çıkan 

yüze yakından bakıldığında tarihi süreç içerisinde kimi zaman üst üste kimi zaman 

yan yana düĢen bir birine benzer ya da farklı birçok resimden oluĢtuğu görülür. 

Toplumdan neĢet eden ürünler ise bu büyük resme vurulan birer fırça darbesi 

gibidirler. Her bir renk her bir fırça dokunuĢunun nereye gideceği yani yapıtı nasıl 

etkilediği gibi meydana gelen bu dokunuĢların her biri de sosyal yapıyı etkilerler.  

Sosyal yapı, bireylerinin çeĢitli düzeylerdeki katılımları ile onların her birinden 

farklı ancak onların enteraktif bileĢiminden neĢet eden bir iskelettir. Sosyal ürün ise 

bu iskeletin üzerine giydiği beden elbisesi gibidir.  

Toplumu meydana getiren bireyler sosyal yapı ve ürüne katılmakta ve de onları 

iĢlemekte iken aynı zamanda sosyal yapı ve üründen etkilenmektedirler. Bireylerden, 

topluma, sosyal yapı ve ürünlere varıncaya dek tüm bu varlık düzeylerinin 

birbirlerini etkilemelerini Geri DönüĢlülük veya KarĢılıklı belirleyicilik Ģeklinde 

tanımlamak mümkündür. Bütün bu kompleks etkileĢim hali değiĢim ve değiĢtirme 

olgularını iĢaret eder.
157

 Her ne kadar bu noktada olgusal bakımdan değiĢim 

karĢımıza çıkıyor olsa da fiiliyatta değiĢimin kendisi olağan üstü haller dıĢında 

hissedilmesi fert bakımından neredeyse mümkün olmayacak derecede usulca vuku 

bulur.  

Toplum içindeki kurulup dağılmalar ise sosyal alanın dinamik yapısı ve 

çözülme kavramları ile açıklanmaktadır.
 158

 Sosyal değiĢim ise tarihi süreç içinde 

geliĢen baĢkalaĢımdır. Bu baĢkalaĢım hali Kur‟ân perspektifinden sürekli 
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tekâmülcü
159

 bir yapı arz etmez ve toplum iyi yönde değiĢe bileceği gibi kötü yönde 

de değiĢe bilir.
160

 Bir toplumun iç (belirli bir tarih kesiti içerisinde meydana gelen 

değiĢiklikler) ve dıĢ (toplumun genel tarihi seyir içinde kat ettiği merhaleler) 

evrenlerinde gerçekleĢen değiĢimini “Toplumsal AkıĢ Yasası” Ģeklinde tanımlamak 

mümkündür. Mezkûr yasa herhangi bir toplumun sosyal yapısının parçalarında ve 

bütününde meydana gelen farklılaĢma hali Ģeklinde de tanımlana bilir.   

Kur‟ân-ı Kerîm, sosyal yapının teĢekkül, geliĢim, değiĢim, çöküĢ ve yükselme 

boyutlarını; Allah‟ın beĢeriyete müdahale noktalarını ve bunların nedenlerini açık bir 

Ģekilde sunmaktadır: BeĢeriyet Hz. Âdem (as) ve eĢi Hz. Havva (as) ile baĢlamıĢtır. 

Ġnsanlar baĢlangıcında tek bir toplumdur ancak Allah (cc) insanları bir birleri ile 

görüĢüp tanıĢsınlar diye ırklara ve milletlere ve bunların içlerinden neĢet eden 

toplumlara ayırmıĢtır.
161

 Ancak bu morfolojik ayrılma beraberinde sosyal yapılarda 

(aile biçimi, toplumsal statülerin oluĢumu ve paylaĢımı, inançlar vs.) ve de ürünlerde 

(ekonomik faaliyetler, üretim biçimleri, folkloru vs.) farklılaĢmayı getirmiĢtir.  

Kimi toplumlarda endüstri anlayıĢı ve üretimi ileri giderken, ahlak anlayıĢı ve 

onun hukuki bağlarında yozlaĢmalar oluĢmuĢ buna mukabil endüstriyel bakımdan 

aĢağı seviyelerde olan bir toplumda dil geliĢimi ve edebiyat ileri gitmiĢtir.  

Ahlaki bakımdan ilerleme kaydeden bir toplumda çeĢitli sebeplerle ekonomik 

daralmalar yaĢanmıĢ buna karĢın üretimin ve sanayileĢmenin arttığı bir toplumda 

ortaya çıkan ferdiyetçilik ile sosyal yardımlaĢma zayıflamıĢtır. Tarih sürecinin 

Ģahitliğinde yaĢanan bu farklılaĢma ve uyuĢmazlıklar yine bu sürecin her bir dönemi 

için yeni sayılabilecek bir durumlar zincirine zemin sağlamıĢtır ki bu da din 

kardeĢliğidir. Ġnsanlar ana baba kardeĢliğinden ırk kardeĢliğine oradan farklı ırka 

mensup olanlarında bir araya gelerek oluĢturdukları millet kardeĢliğine ardından 

kutsal kardeĢliğine doğru bir seyir izlemiĢlerdir. Ancak bu çizgi ivmesi sabit değildir.  
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BeĢeri aĢamalar tarihin bir kesitinde var olan toplumlardan biri için daha 

baĢlangıç durumunda iken diğerlerinde sonlanmakta ya da çöküĢ evresinde olabilir. 

Yani aynı dönemde var olan toplumlardan birinde kan bağına dayalı sosyal yapı 

(klan, aĢiret, vb.) yürürlükte iken diğerinde daha genel ırka dayalı (hâkim ulusun 

üstünlüğüne dayalı toplumlar) bir baĢkasında ise ortak kutsalı
162

 paylaĢmaya dayalı 

sosyal yapılar geçerli olabilir. Hatta bazı geçiĢ, yükseliĢ ya da çöküĢ devrinde olan 

toplumlar bunların ikisini veya üçünü birden yaĢıyor olabilirler.  

Tarihi süreç içerisinde toplumlar arasındaki bu heterojen yapı aynı zamanda 

Allah (cc)‟ın insanlık için yazdığı bir kaidedir. Allah (cc) yeryüzündeki dengenin 

gereği kimi toplumları kimilerine düĢman kılmıĢtır ve her toplumun belirli bir ömrü 

vardır.
163

  

Bazı toplumlara ise diğerlerinde bulunmayan çeĢitli üstünlükler ve de 

zenginlikler verirken bazılarına ise sıkıntı ve musibetler yollamıĢtır.
164

 Ġlahi yasa 

gereği Allah (cc) bu kabilden vesileler ile insanlığın dengesinin sağlanması 

hususunda tarihe ve toplumlara müdahalelerde bulunmuĢtur.  

Toplumların kavuĢtukları üstünlükler ve nimetler bu toplumların Ģükrederek 

Allah (cc)‟ı anmaları için vesileler konumundadırlar. Musibetlere gelince onlarda 

üzerine gönderildikleri toplumların haĢyet ile Allah (cc)‟a olan imanlarını 

tazelemelerini ve boyun eğmelerini sağlamak amacını taĢırlar.
165

 

Yukarıda sunulan yargılar belirgin örnekler üzerinden incelendiğinde yapı-ürün 

iliĢkisi daha net idrak edilecektir.  

2.3.1.1.2.1. Asabiye 

Ġslam öncesi Mekke toplumunda sosyal yapı ve ürün iliĢkisinin pratikteki 

tezahürü aileden baĢlayarak değerlendirildiğinde; ataerkil, poligami (çok eĢlilik), 

endogami (iç evlilik) ve egzogami (dıĢ evlilik) olguları ile karĢılaĢılır. Cahiliye 

toplumunda nadir örnekleri dıĢında erkek hâkim aile yapısı egemendi. Erkek ailenin 
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tartıĢmasız, sorgulanamaz, tüm tasarruf hakkı yed-i kudretinde mahfuz reisiydi. 

Erkek birden fazla kadınla evlenebilir ve bu eĢlerinin yanı sıra cariyelerde tutabilirdi.  

Ailenin babadan intikal eden mallarının dıĢarı gitmemesi ve bölünmemesi için 

büyük erkek çocuk üvey anne ile ve veya üvey kız kardeĢler ile evlenebilir, baĢka 

birinin malına sahip olmak, ortak olmak gayeleri ile baĢka aile ya da kabile 

mensuplarının dul eĢlerini veya kızlarını kendisine eĢ yapabilirdi. Bunun yanı sıra 

evlat edinme ve aile ile herhangi bir kan bağı bulunmayan kiĢileri aile üyesi (kardeĢ, 

evlat vs.) yapma marifetiyle bu kabilden olan aile fertlerini mirasçı kılmada söz 

konusu idi. Cahiliye sosyal yapısındaki bu durumun doğurguları (ürünleri); kadının 

köleleĢmesi, metalaĢması olmuĢtur.
166

 Kadın bir insan cinsi olama halinden iĢlerin 

halli için kullanılan ve kendisinden faydalanılan bir emtia halini almıĢtır. 

Kız çocuklarının kendilerinden utanılacak bir varlık olarak görülmeleri ile kız 

evladının canına kıyma davranıĢı, kadının köle ve cariye olarak kullanımı, kadının 

mirastan mahrum tutulması ve oy hakkının hiçe sayılması
167

, eĢi ölen kadınların 

intihara ya da inzivaya teĢviki toplumdaki bu çarpık aile yapısının ürünleri arasında 

yer almıĢlardır.
168

  

Dönemi içinde genel kabul gören ancak Kur‟ân‟ın vaz‟ ettiği ilkeler 

bakımından çarpık sayılan bu çekirdek yapıların bileĢimleri cahiliye toplumunda bir 

araya gelerek ya da büyüyerek aĢiretleri; aĢiretler bir araya gelerek kabileleri ve 

bunlarda birleĢerek Ģuûb meydana getirmekteydi.
169

 Bunun yanı sıra aile yapısını Âl, 

Ġyâl (tabii soy bağıyla oluĢan birlik, örneğin büyük anne ve babalar, gelin ve 

damatlar, çocuk ve torunlar, vb.), Hay (toplumsal iliĢkilere bağlı oluĢan birlik, 

örneğin ortak kaynakları paylaĢma, ortak korunma ve himayedârlık bağı, vb.) olmak 
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üzere iki yapının bileĢimi marifetiyle kurulan Klanlar biçiminde de tanımlayanlar 

olmuĢtur.
170

 Ancak burada Ģunu belirtmekte fayda vardır: klan, Anglo Sakson toplum 

yapısı için geçerli bir kavramdır.
171

 Buna göre klan üyeleri birbirlerinin doğrudan 

kardeĢi sayılırlar ve klan içi evlilik yasaktır. Evlilikler klan dıĢından gerçekleĢtirilir.  

Arap aĢiret yapısında ise akrabalar arası evlilikler gerçekleĢebildiği gibi 

dıĢarıdan da evlilikler yapılabilirdi. Bunun yanı sıra aile ile hiçbir soy bağı 

bulunmayan ve baĢka bir kabileye üye olan birisi aileye istılhâk (katılma), muahat 

(kardeĢlik) yolları ile katılabilmekteydi.
172

  

Bunlara ek olarak cahiliye toplum yapısını küçükten büyüğe doğru; “baba ve 

evladından oluĢan fasile, büyük baba ve torunları içeren fahz, büyük baba, amcalar, 

oğullar ve torunlar ve onların çocuklarından oluĢan batın, batınların bileĢimi olan 

ammâre ve bunlarında bir araya gelmesi ile meydana gelen kabile” Ģeklinde de 

tasvir edilmiĢtir.
173

 Ġslam öncesi aĢiret ve kabile yapılanması; kabilenin onuru, 

menfaati ve devamı olgusunu meydana getirmiĢtir.  

Kabileciliğin toplumsal zemindeki doğurgusu asabiye olmuĢtur. Asabiyet, 

büyük oranda aynı nesepten (soy bağından) gelenlerin kendi soylarını yüceltme ve 

üstün tutma çabası olarak ifade edilir.
174

  

Cahiliye Arap aile yapısında aynı kan bağından bulunmadığı halde kabile üyesi 

sayılan kimselerde bulunmaktaydı.
175

 Dolayısıyla asabiye her bir kabile 

mensubundan öte tüm kabilenin menfaat ve çıkarlarını gözetme, onurunu koruma 

temayülü Ģeklinde de nitelene bilir.
176

 Bu yüzdendir ki asabiye bazı durumlarda 
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dostluk ve himayedârlığın bazı durumlarda da düĢmanlık ve çatıĢmanın muharriki 

olmuĢtur.  

Dönemin toplumunda ensâba atfedilen ölçü üstü değer ve soyun üstünlüğüne 

inanma (ilk anda göze çarpan ekonomik/doğal kaynakların ve ticari imtiyazların 

taksimi ve askeri olası tehditler karĢısında savunma ya da saldırıya geçme 

durumlarının da arka planında yer alan) asabiyeyi doğuran yegâne olgudur.  

Cahiliyede put inancının egemen olmasının nedeni dahi atalara duyulan bağlılığın 

eseridir.
177

  

Aynı kabilenin içinden doğarak tekâmül eden inanıĢlar, anane, adet ve örfler 

bunlarla birlikte harmanlanan üretim faaliyetleri, tüketim alıĢkanlıkları, ibadet 

biçimleri, sanatı bir sosyal çevredir.  

Doğru ya da yanlıĢ olabilir ancak bu sosyal çevre kendi üyelerinde bir 

sosyolojik nosyon meydana getirir ki bu algı aynı zamanda sosyal bir gerçekliktir.
178

 

Asabiye; kabile ile doğrudan kan bağı bulunsun ya da bulunmasın, kabilenin fiziki ve 

manevi çevresinde bil fiil yaĢayarak bu sosyolojik gerçekliği “doğru sayarak” ihyası 

için çalıĢma hali olarak tanımlanabilir.
179

  

Daha önce de temas edildiği üzere fertlerin bir araya gelerek ikame ettikleri 

sosyal yapı ve onlara bağlı ürünlerin birbirleri üzerlerindeki etki kuvvetine diğer bir 

değiĢle karĢılıklı belirleyicilik ilkesine binaen asabiyenin de toplum ve bireylerin 

ortak iĢgal ettikleri sosyopsikolojik alanda bir dizi etkileri zuhur eder. Taassup, taklit, 

sorgulama eksikliği mezkûr etkinin öne çıkan ve de Kur‟ân-ı Kerîm‟de yerini bulan 

sonuçlarından birkaçıdır. 
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َْ اِلَا اٌظَٚ " ْْ ٠َزَجِؼُٛ ًِ الِله اِ ْٓ عَج١ِ ْٓ فٝ ا٤َسْضِ ٠ُضٍُِٛنَ ػَ َِ ْْ رُغِغْ أوْضشَ  َْاِ ُْ اِلَا ٠َخْشِصُٛ ُ٘  ْْ َْ . َٓ ٚ اِ اِ

َٓ ْٙزَذ٠ِ ُّ ُُ ثِبٌْ َٛ أػٍَْ ُ٘ ٚ ِٗ ْٓ عَج١ٍِِ ًُ ػَ ْٓ ٠َضِ َِ  ُُ َٛ أػٍَْ ُ٘ ."سَثَهَ   

“Yeryüzünde çoğuna uyarsan, seni Allah‟ın yolundan saptırırlar. Onlar ancak 

zanna uymaktadırlar ve onlar sadece tahminde bulunuyorlar. Rabbin, yolundan 

sapanları en iyi bilendir; yolunda olanları da en iyi bilen O‟dur.”
180

 

Asabiye, tarihi birikim ve kültürel miras ile Ģekillenen bir yapıdır. Bu yapının 

inĢası ve idamesi için vabestelerinin bu yapıya olan bağlılıkları zorunludur. 

Kabilecilik bağı ile sürdürülen yaĢam biçimi ve içinden zuhur eden inanıĢ ve kültür 

bir müddet sonra doğru ya da yanlıĢ; bidat ya da hakikat olsun üyeleri tarafından 

benimsenen bir kutsal
181

 haline dönüĢür. Yakından bakıldığında ferdi temayüllerin 

heterojen karıĢımı durumunda olan ancak zan noktasında birleĢen asabiye, taassubu 

doğurur.  

Diğer bir değiĢle bireysel tecrübelere dayalı öngörüler bileĢerek, katıĢarak ve 

de etkileĢerek bir yaĢam tasavvuru oluĢturur. Meydana gelen bu hayat anlayıĢı 

üyeleri için kendisi ile amel edilen bir kutsal halini alır ki bu noktada da körü körüne 

bağlılık ortaya çıkar. Bu taassubiyet kendisini nesebe, toteme, putlara, kabile 

meclisine, kabile önderine bağlılık Ģeklinde somutlaĢtırır. Böylesi bir halin sonucu 

dâiblerini “Kabile yani çoğunluk emrediyorsa doğrudur” ön kabulüne götürür ki bu 

da “Allah‟ın âmir olması” ilkesine ters düĢer.      

ًْ ٢ ٠َغْزَٛٞ " ْٛ لُـ ٌََٚ َْاٌْخَج١ِشُ ٚ اٌغ١َِتُ  ُْ رُفٍِْذُٛ ."أػْجَجَهَ وَضْشَحُ اٌْخَج١ِشِ فَبرَـمُٛا الَله ٠آأٌُِٟٚ ا٤ٌَْجَبةِ ٌَؼٍََىُ  

“De ki: Çirkinliğin çokluğu (genel kabul görüyor olması) sende soru iĢareti 

uyandırmasın, pisliğin, temizi örtmesi (üzerine nüfuz etmesi) mümkün değildir. Ey 

akıl sahipleri! Bağlılığınız Allah‟a olsun ki, kurtulasınız.”
182

  

Ayet-i celilede Allah (cc)‟ın katında insan için kötü sayılmıĢ tüm hallere, bu 

kötülük hallerinin yaygınlığı ve genelin kabulü durumunda olmalarına iĢaret 
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vardır.
183

 Ġnsan, varlıklar içinde üstün bir seviyeye sahip olarak yaratılmıĢtır.
184

 

Bireyin, Allah (cc)‟ın insan için takdir buyurduğu yaratılıĢ seviyesi dıĢında 

gerçekleĢtireceği her fiil kötüdür ve insanı yaratılıĢ seviyesinden aĢağılara düĢürür.
185

 

Tarihin Ģahitliğinde kendisini, Allah (cc)‟ın takdir buyurmuĢ olduğu seviyenin altına 

düĢürmüĢ durumda olan
186

 veya bir araya geliĢlerinin ardından kendi yaratılıĢ 

düzeylerinin altına düĢen
187

 insanların kurduğu toplumlarda Ġslam‟ın çirkin addettiği 

haller genel bir adet halini alırlar.  

Asabiye yapısında ise sosyal olanın fertler üzerinde büyük bir yaptırım etkisi 

vardır. Yaptırım gücü sayesinde asabiye kendi bünyesine katılan çirkinlikleri de 

topluma dayatır ve toplumsal bir geçerlilik haline getirir. Daha açık tavzihiyle 

insanlar yaĢadıkları gibi inanmaya baĢlarlar ve iĢledikleri haris fiilleri bir dönem 

sonra inançları halini alır.  

Bu ayet-i kerimede “Sosyal YabancılaĢma” ve “ÖtekileĢme” olmak üzere 

kendilerine iĢaret edilen iki husus daha vardır. Ġlahi eğitim, peygamberin ve 

mü‟minlerin yaĢam algılarında inkiĢaf meydana getirmiĢtir. Vahyin öğreticiliğinde 

ve peygamberin örnekliğinde mü‟minlerde zihniyet tekâmülü gerçekleĢmiĢtir.  

Asabiye yapısı ve içinden neĢet eden batıl ilkeler yerine Kur‟ân-ı Kerîm‟in 

sunduğu hak olan yasalar mü‟minlerin hayatlarında geçerlilik kazanmıĢlardır. Bu 

değiĢen algısı ile mü‟min içinde var olduğu topluma yeniden baktığında kendisini 

çevreleyen sosyolojik alan ile olan bağlarının giderek koptuğunu ve de değiĢtiğini 

fark eder.  

Asabiyeye nazaran zihniyetinde, algılarında, takrirlerinde, tepkilerinde kısaca 

duyusal, biliĢsel ve psikomotor alanlarının her birinde köklü değiĢimler yaĢayan 

mü‟min kendi sosyolojik nosyonu ile içinde var olduğu toplumdan farklılaĢır. Bu 

durum mü‟min bakımından toplumsal yabancılaĢmayı beraberinde getirir. 

Mü‟minlerin yaĢadıkları yabancılaĢma hali asabiye tarafından dıĢlanarak 
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ötekileĢtirilmelerine neden olur. Ġlahi vahiy ile belirlenen ilkeler ıĢığında hareket 

eden mü‟min asabiyenin direnci ile karĢılaĢır. Birey olarak mü‟min kendisini 

çevreleyen asabiye ile yüzleĢmek durumunda kalır. Asabiye yapısı, kendisini meĢru 

gösterebilmek için ataların mirası oluĢundan sonra gelen demografik üstünlüğü 

(genelin kabulü olma hali) mü‟mine dayatır. Ancak doğru olan toplumun genelinin 

üzerine birleĢtiği ve kendisine teveccüh gösterdiği Ģey/Ģeyler değil vahiy ile bildirilen 

hakikatlerdir. Bu hususta mü‟minin bir yanlıĢın genel kabul görüyor olmasına 

aldanmaması gerekir.  

َٚجَذْٔبَ ػٍََـ١ْٙآ اث فبَدِشخً  َٚاِراَ فَـؼٍَُٛا" َِشَٔبَ لبٌَُـٛا  َٚالُله اَ َْ الَله لا ٠َآءَٔبَ  ًْ اِ َْ ػٍٝ الِله ثِـٙبَ لُـ ُِشُ ثِبٌْفَـذْشبَءِ اَرَـمُـٌُٛـٛ بْ

َْ ُّٛ َٓ وَـّبَ .ِبلارَـؼٍَْـ ُٗ اٌذ٠ِ ٌ َٓ ُِخٍِْص١ِّ َٚادْػُُٖٛ  َِغْجِـذٍ   ًِ ُْ ػِْٕـذَ وُـ َ٘ىُـ ُٚجُٛ ُّٛا  َِشَ سَثِٝ ثبٌْمِغْظِ ٚ اَل١ِِ ًْ اَ ُْ لُـ ثَذَاَوُـ

َْ ُْ َ٘ذَٜ ٚ فَـش٠ِمبً  فَـش٠ِمبً. رَـؼُٛدُٚ ُٙ َْ أََ ِْ الِله ٚ ٠َذْغَجُٛ ْٓ دُٚ ِِ ١ٌِْٚبَءَ  َٓ اَ ُُ ارَخَزُ ٚا اٌش١َبَع١ِ ُٙ ُُ اٌض٣ٌََخُ  أَِ ِٙ دَكَ ػ١ٍَْ

َْ ْٙزَـذُٚ ُِ".  

 “Onlar bir kötülük yaptıkları zaman: „Babalarımızı bu yolda bulduk, Allah da bize 

bunu emretti‟ derler. De ki: Allah kötülüğü emretmez. Allah‟a karĢı bilmediğiniz 

Ģeyleri mi söylüyorsunuz. De ki: Rabbimadaleti emretti. Her secde ettiğinizde 

yüzlerinizi O‟na çevirin ve dini yalnız Allah‟a has kılarak O‟na yalvarın. Ġlkin sizi 

yarattığı gibi (yine O‟na) döneceksiniz. O, bir grubu doğru yola iletti, bir gruba da 

sapıklık müsthak oldu. Çünkü onlar Allah‟ı bırakıp Ģeytanları kendilerine dost 

edindiler. Böyle iken kendilerinin doğru yolda olduklarını sanıyorlar.”
188

 

Asabiye yapısının ürünlerinden biride taklittir. Mevcut cahiliye yapısının 

muhafazası ve idamesi için taklit Ģarttır. Cahiliye yapısı altında Ģekillenen statüler 

ayrıĢmıĢ ve önceki nesillerden devĢirilen ritüeller sorgusuz uygulanmıĢtır. Toplum 

içinde birey elde ettiği ya da kendisine verilen rol üzere hareket eder. Bireyler 

arasında amaç getirisi en yüksek role ulaĢmak ve bu statüye uygun olan rolü 

oynamaktır.  

Taklitte sorgulama ve değiĢtirme ancak yapının ön gördüğü genel ruha aykırı 

olmayacak kadar gerçekleĢebilir. Taklit anlayıĢında baĢarı devralınan ritüeli birebir 

yaĢatma ve yeniden canlandırmada sergilenen aslına yakınlıktır. Ayet-i celilede 

vurgulandığı üzere asabiyenin Ģekillendirdiği taklit kulvarında mü‟minin yeri yoktur. 
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Müdahil olmadıkça bu sürecin mü‟mine herhangi bir zarar vermesi de söz konusu 

değildir. Vahiy ile bildirilen ilkeleri benimseyip yaĢamına aktardıkça mü‟minler, 

cahiliyeden ayrı bir yapılanmaya doğru ilerlerler.  

ْٔضَيَ الُله ثِٙبَ " َِآ أ  ُْ ُْ ٚ آثَآإُوُ ْٔزُ َ٘آ أ ُّٛ ١َّْزُ َٟ الَا أعّْآءٌ عَ ِ٘  ْْ َْ ا ْْ ٠َزَجِؼُٛ ٍْ ا ْٓ عٍُْغبَ ِِ َٜٛ ْٙ َٓ ِٚبَ رَ الَا اٌظَ

ُُ اٌْٙذَٜ ِٙ ْٓ سَثِ ِِ  ُْ ُ٘ ." ا٤ْٔفُظُ ٚ ٌَمَذْ جَآءَ  

Bunlar (putlar) sizin ve atalarınızın taktığı birtakım isimlerden baĢka bir Ģey 

değildir. Allah buna dair bir delil indirmemiĢtir. Kendilerine rablerinden doğruluk 

rehberi gelmiĢ olduğu halde, onlar sadece zanna ve canlarının istediğine 

uymaktadırlar.”
189

 

Akıl, insanın bilgiyi kavramaya, iĢlemeye, keĢfetmeye yarayan manevi bir 

uzvu, onun varlığının bir parçasıdır. Lakin aklın dahi selamet ile çalıĢması için tam, 

eksiksiz, kusursuz bilgiler, kendisine her daim muhtaç olduğu ilkeler, iĢleyiĢinde Ģiar 

edineceği yasalar lazımdır. Maalesef akıl kendi kendisinin sorunsuz iĢleyiĢi için bu 

kanunları kendisi yaratma kudretine haiz değildir. Çünkü insan aklı kendi ötesine 

taĢarak ve kendine dıĢarıdan bakarak bu hükümleri var edemez. Allah (cc) insan 

aklının selameti, insanın maddi-manevi varlığının ihyası için vahyini beraberinde 

elçisiyle göndermiĢtir. Ġslam‟dan ĢaĢan bir akıl kendisini yasaları öğrenen bilen ve 

keĢfeden olarak görmek yerine yasaları yaratan olarak görmeye baĢlar. ĠĢlevi tahrip 

olan akıl artık insanın heva ve hevesinin oyuncağı halini alır.
190

 Asabiyede ise ortak 

korkular, hevesler ve temayüller birer külte dönüĢerek yasallık kazanırlar. Ancak 

bunlar Allah‟ın buyurmadığı ve de insanlar üzerine yazmadığı bidat ve hurafelerden 

öte bir Ģey değildirler.  

Diğer yandan toplumun akıĢ yönünü tayin eden bu eğilimler sosyolojik 

normlara dönüĢmeleriyle birlikte topluma katılan her bir ferde kendilerini gizliden ve 

açıktan dayatırlar. Bu durumun yanı sıra vahyin ve elçinin kendisine ulaĢtığı bir 

toplumda bireylerin bir takımının dine yüz çevirmeleri ayak diremeleri mevcut 

sosyal yapıda kavuĢtukları menfaatlerin kendilerini aldatmasından ve bu metayı 

yitirecekleri endiĢesinden ileri gelir.     
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"َْ ٌَ عَبغُٛ ْٛ ُْ لَ ُ٘  َْ َٙزَآ أ ُْ ثِ ُٙ ُِ ُْ أدْلَا ُ٘ ُِشُ َْ رَؤْ ."أ  

“Bunu onlara akılları mı buyuruyor? Yoksa onlar azgın bir millet midirler?
191

  

“ ُدٍ ”, Hilm‟in çoğulu olan “َأدْلَا”, Ahlâm kavramının altında sekinet ve de 

huzur olguları vardır.
192

 ,”عَبغُْٛ“ T-ğ-y fiilinden türemiĢ bir ism-i fail olan ,”عَغٟ“ 

Tağûn kavramıysa ıstırabı, zulmü ve de hiddeti içinde barındırmaktadır.
193

 Cehaletin 

ve asabiyetin bir araya gelmeleri kabilenin iç ortamında ve kabileler arasında hiddet 

ve öfkeyle hareketlenmeyi saikler. Hiddet ve öfkeyle hareketlenen bir topluluğun ise 

mantıki kararlar alması (öfkeyle motivlenen bir tek insanın dahi mantıklı hareketi son 

derece zor iken) imkânsız denebilecek bir durumdur. Cahiliye toplumunda bu tür 

hareketliliklerin türlüsü vuku bulmuĢtur.  Ġslam‟ın geliĢiyle birlikte asabiye 

bağlarıyla bağlanmıĢ cahiliye toplumunda zuhur eden infiallerin yönünü mü‟minler 

üzerine çevirdiği vahyin Ģahitliğinde kayda alınmıĢtır. Cahiliye toplumu Kur‟ân‟ın 

okunduğu, tebliğ ve de teybin edildiği ortamları basarak tef ve kudümler çaldırarak, 

alkıĢ tutup ıslık çalarak, müslümanlar içinden tayin edilen hedeflere saldırı ve 

iĢkence yaparak, mü‟minleri topluca abluka altına alarak, boykot uygulayarak, bütün 

müslümanları yok etmek üzere savaĢ açarak, Ġslam‟ın sesini bastırmaya 

çalıĢmıĢtır.
194

  

Son tahdide Ġslâm, kabile ve ırk bağımlılığını ilga ederek yerine liyakata 

dayanan mü‟min kardeĢliği (Ġslam Ümmeti) anlayıĢını ikame etmiĢtir.
195

          

2.3.1.1.2.2. Tekâsür Ve Hümeze 

Cahiliye yapısının, aynı sınıflama altında değerlendirilebilecek olan iki 

ürünüyle daha burada karĢılaĢılmaktadır. Çoğunluk olma, çokluğa malik olma 

temayülü olarak nitelenmesi mümkün olan Tekâsür olgusu, Ġslam öncesi Arap 

toplumunda her alanda niceliksel bakımdan diğerlerinden (kabilelerden, ailelerden, 
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bireylerden) daha fazlasına eriĢme iĢtiyakı olarak kendisini göstermiĢtir.
196

 Putların 

en büyüğüne ve sayıca en fazlasına sahip olma, kabile üyeleri bakımından en çok 

nüfusa ulaĢma, Ģair ve kâhinleri diğerlerine göre daha fazla olma arzu ve çabaları 

Tekâsür olgusunun birkaç somut göstergesidir.  

Bu konuda daha fazla ilerlemeden önce bir parantez açarak Ģunu ifade etmek 

gerekir ki ihtiyaçlar hiyerarĢisini göz önüne alarak çöl ortamının meydana getirdiği 

yokluk olgusunu, doğal kaynak sıkıntısını ve yaĢam Ģartlarının zorluğunu insanları 

biriktirmeye yönlendiren bir durum addederek Ġslam öncesi toplumunda ortaya çıkan 

maddi düĢkünlüğü ve maddi üstünlük hevesini bu durumlara hasrederek maddeciliği, 

tarihî-mahallî bir durum addetmek maddi kaynakların zirveye ulaĢtığı toplumlarda da 

aynı zihniyetin tezahür etmesi halini yadsımak olur. Bu veçheden tekâsür, cahiliye 

yapısının tabii bir ürünüdür. Ahirete ve hesap gününe inanmama beraberinde 

dünyaya ve onda bulunan metaya düĢkünlüğü getirir. Bu nedenle tekâsür coğrafi 

etkilerle açığa çıkan bir ürün değil toplumun içyapısından ve de inançlarından zuhur 

eden bir haldir.
197

 

Tekâsür yani çoğa malik olma temayülü, cahiliyede zuhur eden örnekleri 

değerlendirildiğinde niteliksel değil niceliksel bir olgu olarak kendisini gösterir. Bu 

yönü onu materyalizme yaklaĢtırmaktadır. Aslen insanın daha üst değerlere 

kavuĢmasında araç mesabesinde olan fizik varlık, cahiliye açısından ulaĢılması ve de 

malik olunması gereken bir amaç seviyesini alır. Toplumda araçların amaçlaĢması,  

metayı kutsallaĢtırma olarak kendisini gösterir.  

Materyalistik zihniyetle yaĢama yaklaĢan bir toplumda birey ve sosyal 

grupların değerleri, malik oldukları meta ve bunların çokluğu ile ölçülür. Daha ileriki 

safhalarda ise manevi unsurlarda bozuma uğrayarak maddesel nitelik kazanırlar. Bir 

yandan madde ve ona bağlı iliĢkiler kutsallaĢır ve yüceltilirlerken diğer yanda 

manevi değerler bozulur ve meta‟laĢarak alınıp satılabilen el değiĢtirebilen unsurlar 

halini alırlar. Bu anlayıĢta maddî kaynaklara (askeri, ticari, hukuki, idari, endüstri, 
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vs) hâkim olan aynı zamanda manevî bakımdan da üstünlüğü kendi elinde tutuyor 

demektir. Ve yine çıkarları nispetinde bu kutsalı değiĢtirebilirler.  

Mutlak mülkiyeti insana has kılma anlayıĢı Ģeklinde nitelenmesi mümkün olan 

tekâsür insanın herhangi bir yolla kendisine gelen metayı kendi zorunlu hakkı 

Ģeklinde algılamasıdır. Bu nedenle o kendisine ve kabilesine bir kazanç getiriyorsa 

iĢlediği fiilin en doğru fiil olduğunu addeder ki isterse bu fiili baĢka fert ve kabilenin 

mahvına sebebiyet veriyor olsun.  

Cahiliye yapısının ürünlerinden bir tanesi olan tekâsür olgusu yetinmenin ve 

Ģükretmenin zıddı; daha fazlasına talip olma ve ihtirasla varlığa yaklaĢma hallerini de 

kapsamaktadır. Ġhtiyaç ve yeterliliklere bakılmaksızın toplumun sürekli daha 

fazlasına yönlendirilmesi bu görece menfaatlerin elde edilmesi için birey ve sosyal 

grupların teĢviki söz konusudur. Arzulanan ve de ele geçirilmeye çalıĢılan Ģey-ler 

son tahlilde toplum için faydasız, zararlı, sırtına boĢuna yük, hatta tüketici olabilir 

ancak amaç çoğa mâlik olmaktır. Bu çaba cahiliye yapısında varlıkla çatıĢmayı hatta 

toplum içi saldırıyı da beraberinde getirir.
198

 Tekâsür bir süreç kavramı olarak 

değerlendirildiğinde baĢlangıçta kendisini benimseyen topluluklara görece 

menfaatler sağlarken nihai olarak kendisini benimseyen toplumun iç mekanizmaları 

da dâhil olmak üzere ifsadı beraberinde getirir.
199

  

Tekâsürün var olduğu her sosyal zeminde onunla birlikte yükselen diğer bir 

olguda Hümeze‟dir. Cahiliye yapısında metalaĢan insan fenomeni “ahsen-i takvîm” 

seviyesinden “esfele sâfilîn” düzeyine doğru düĢüĢe geçer. VaroluĢ değeri 

bakımından insan değersiz bir varlık olarak algılanmaya baĢlanır.  

Ġnsanın sosyal yapı içerisinde itibarı için toplum tarafından kabul gören meta 

ve statülere ulaĢması biricik yoldur. Asabiye konjonktüründe “Ģanslı olan” bir 

kısımları daha doğuĢtan nesep, nüfus, gelir ve de idare bakımından ayrıcalıklı bir 

kabileye sahipken bir kısımları da böylesi metaları yed-i kudretinde bulunduran 

kabile ve ailelere (sosyal statülere) dâhil olma çabasına giriĢmiĢlerdir. Ġslam öncesi 
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Arap toplumunun Sosyal nosyonu karĢısında insan, “birey olarak dünyaya herhangi 

bir kıymete haiz olmadan” gelir. Ancak sonrasında “asabiye içinde kavuĢtuğu meta 

kadar değer kazanır” Ģeklinde telakki edilmiĢtir. 

 Cahiliye yapısının öngördüğü metaya kavuĢamamıĢ; kendisine farklı bir sosyal 

algı çizerek bu metaya talip olma temayülü göstermemiĢ (tekâsür üzere hareket 

etmemiĢ); ulaĢtığı meta ve statüler itibariyle diğerlerinin altında yer alan birey ve 

sosyal gruplar diğerleri tarafından küçümsenir. Toplum dıĢına itilir ya da 

köleleĢtirilir. Hümeze, politik bir olgu olarak bu noktada devreye girer.  

Ġnsanı, Allah‟ın vahyi ile bildirdiği varlıklar içinde yaratılıĢ düzeyine ve ilahi 

ilkeler muvacehesine göre değil de onu eĢyalaĢtırarak asabiye mekanizmasında ifa 

ettiği role ve tekâsürle kavuĢtuğu metaya göre değerlendirme ve sınıflama olarak 

tanımlanabilecek olan hümeze cahiliye yapısının ana ürünlerinden bir tanesidir.
200

 

Hümeze, fiili yaĢamda yokluğa-darlığa maruz kalanlar bakımından aĢağılanma ve 

hor görülme anlamına gelirken failleri tarafından büyüklenme ve kibirlenme gayreti 

Ģeklinde vücuda gelir. 

Sosyolojik bir olgu olarak hümeze, mevcut toplumun iç dinamiklerine 

uymayan ya da aykırı telakki edilen birey ve grupların mevcut hallerini terk 

ederek/değiĢerek toplumsal yapıya katılmalarına veya köleleĢmelerine veyahut 

toplumun sosyal çevresinden çıkarak uzaklaĢmalarına, tükenip yok olmalarına dair 

izlenen planlı ya da spontane politikalar doğrultusunda geliĢen propaganda 

faaliyetleri Ģeklinde kendisini gösterir. Nitekim Kur‟ân, Resûlüllah ve mü‟minler bu 

faaliyetlerden fazlasıyla nasiplerini almıĢlardır.  

Hümeze, sınıf içi ve sınıflar arası kullanılan bir jargonu da doğurmaktadır. Bu 

perspektiften tekrar hümezeye bakıldığında aynı zamanda onun insanları sınıflamaya 

yarayan iĢlevsel yönünün varlığı açığa çıkar. Hümeze sayesinde toplumda her zaman 

aĢağılanacak bir tabaka, grup ya da fert varken aĢağılayan basamaklar halinde dizilen 

tabaka, grup ya da fertler kendi içlerinde kibir ve övünçle hareket etmektedirler. 

Üstelik sürekli olarak görece kendi altında yer alanları aĢağılamakta ve 

küçümsemektedirler.  
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Hümeze sosyopsikolojik alandaysa kendisini üstünlük sinircesi/saplantısı 

olarak gösterir. Bir Ģekilde kendisini ve kabilesini diğerlerine nazaran daha yukarıda 

bir konuma yerleĢtirmek adına bireyler son derece akıl ve ahlak dıĢı fiilleri de 

gerçekleĢtirebilirler. Nitekim Ġslam öncesi Arap toplumu bu kabilden uygulamalara 

zemin olmuĢtur.  

Daha doğuĢtan iki insan cinsinden biri olan kadını erkekten aĢağı görme; ficar 

savaĢları ve kan davaları; mezarlara varıncaya dek ataları sayma ve onlarla övünme; 

gösteriĢ maksatlı yemek ve eğlenceler düzenleme; kendilerine methiyeler dizmeleri 

için Ģairler tutma; giyim kuĢam takı ve süslerde abartı sayısız uygulamalar arasında 

öne çıkan birkaç örnektir.
201

 Ancak hümeze en çirkin yüzünü Ġslam‟a ve 

müslümanlara karĢı göstermiĢtir.  

Hz.Muhammed (sav)‟in peygamberliği karĢısında yürütülen iftira 

propagandaları, toplum içinde güçsüz durumda bulunan mü‟minlere yapılan sözlü 

aĢağılama ve fiili iĢkenceler, çarĢı, pazar ve panayır alanlarında sindirme faaliyetleri, 

Mekke Ģehrinde ikametleri süresince müslümanlar üzerine uygulanan boykot ve 

ambargolar, hicret edilen yerlerde dahi müslümanların peĢini bırakmayarak onların 

aleyhine yürütülen çalıĢmalar, Taif seferinde Hz. Muhammed (sav)‟in nezdinde 

Ġslam ve müslümanlara yapılan hakaretler, Cahiliye yapısının ürünü durumunda olan 

hümezenin ulaĢtığı zirve noktaları olarak tarihin Ģahitliğinde kayda geçmiĢtir. 

2.3.1.1.2.3. Ribâ 

Daha öncede temas edildiği gibi deistik tanrı tasavvuru; Allah (cc)‟ın Rabb 

sıfatını göz ardı ederek kendisini evrende tek baĢına kabul etme ve bu varlık 

âleminde tek hükümran olma saplantıları, insanı cahiliyeye sürüklemiĢtir. Ġnsan, 

kendisini evrenin merkezine yerleĢtirerek ve evrene hükmetmesi zorunlu varlık 

Ģeklinde görerek yeryüzünde kendi neslini de kasıp kavuracak zulümlerin peyda 

olmasına sebep olmuĢtur. Kendi ontolojik tasavvuru bakımından insanın ilk olarak 

bilmesi gereken hakikat, yüce Allah (cc)‟ın yaratıĢını ilahi sebeplilik ve ölçüler 

dâhilinde ezeli ve ebedi kudreti marifetiyle gerçekleĢtirdiğidir. Allah (cc) 

yarattıklarını derece derece, sınıf sınıf yaratmıĢ kimini kimine üstün kılmıĢtır. 
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Ġnsanoğlu yaratılan varlıklar içinde üstün bir dereceye sahiptir ancak bu üstünlük en 

üstün olduğu ve/veya mükemmel olduğu anlamlarına gelmez. Diğer yandan insanın 

değeri Allah (cc)‟a karĢı ubudiyet makamındaki mahareti nispetinde artar ya da 

eksilir. Bununla birlikte insan, “Allah‟ın halifesi” Allah (cc) adına arzusu yönünde 

varlığa hükmeden değil “Yeryüzünün halifesi” yani yeryüzünde yaĢamaya muktedir 

ve yeryüzünün imkânlarını kendi menfaatleri için değerlendirebilir bir varlıktır. 

Ġnsanın yaratılıĢ gayesi dünyayı imar, ahireti ihyadır. Ġnsandan daha üstün bir varlık 

düzeyinde yaratılmıĢ olan meleklere dahi yazılan birincil vazife Allah (cc)‟a 

ubudiyet iken insan arzın toprağını ya da göğün katlarını ne kadar araĢtırırsa 

araĢtırsın kendisine daha faziletli bir yaĢam nedeni bulamayacaktır. Lakin cahiliye 

yapısı ile Ģekillenen bir toplumda azgınlığın çekirdeği insan hevasıdır. Nitekim bu 

merkezi muharrikin temelinde Ģekillenen Ġslam öncesi toplum yapısı, sosyal bağların 

oluĢum Ģekilleri, statüler, sanat ve kültür, üretim iliĢkileri ve tüketim alıĢkanlıkları, 

kutsalın oluĢumu ve ritüeller üzerinde aynı zamanda kalıp vazifesi görmüĢtür. Bu 

kalıp, üretim faaliyetleri ve tüketim alıĢkanlıklarının enteraktif bütünü olan iktisadi 

hayatta da bir form doğurmuĢtur.
202

  

Kur‟ân-ı Kerîm, cahiliye yapısının ürünlerinden biri olan ve cahiliye iktisadi 

hayatının kalbini oluĢturan olgunun Ribâ olduğunu haber vermektedir. " ربو"  “R-b-v” 

kökünden gelen ribâ kelimesi sözlükte artma ve katlanarak çoğalma anlamlarına 

gelmektedir.
203

 Bir iktisadi terim olarak ribâ ise bir malı ya da malın değerini ifade 

eden birimi (para, altın, gümüĢ ve ya takas olunan farklı bir mal olmak üzere) 

herhangi nedenle verilen Ģahıstan katlayarak tahsil etmeyi ifade eder. Diğer bir 

ifadeyle borçlanan kimsenin geri ödemeyi zamana yayılan periyotlarda ya da 

belirlenen bir vakitte fazlalıkla yapması anlamını taĢımaktadır. Ana borca eklenen 
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fazlalık miktarı alacaklının talebi üzere olabileceği gibi borçlunun teklifi üzere de 

gerçekleĢe bilir.
204

  

 Malda da karĢılıksız çoğalma ve çoğaltma anlamına gelen ribâ kendi 

içerisinde; borçlanılan Ģeye geri ödemede eklenen fazlalığı ifade eden Ribâ‟d-Deyn; 

alıĢ veriĢe bağlı uygulanan fazlalığı niteleyen Ribâ‟l-Beyi‟; buna bağlı olarak geliĢen 

peĢin alıĢveriĢ ve takasta kullanılan Ribâ‟l-Fadl; veresiyede kullanılan vade farkını 

niteleyen Ribâ‟l-Nesîse gibi tanımlarla belirlenmektedir.
205

  

Ayrıca ribâ, Farsçadan gelen faiz kavramıyla özdeĢleĢtirilmiĢtir.
206

 Ġçtimai 

bakımdan da aynı olguyu nitelemede ribâ ve faiz birlikte kullanılmıĢlardır. Ancak bu 

bölümde ribâ iktisadi alanda kullanım Ģekilleri bakımından değil de sosyolojik bir 

olgu ve sosyal yapıdaki etken rolü yönlerinden etüt edilecektir. Diğer bir deyiĢle 

ribânın pratik hayattaki tezahürleri yerine araĢtırmanın bütünlüğüne uygun olarak 

onu doğuran fikri temayül betimlenilmeye çalıĢılacaktır.   

Bu minval üzere ribâ, toplum içerisinde zenginliklerin bir zümre tekelinde 

birikmesini halkın borçlandırılarak tahakküm altına alınmasını, geçim derdi ile 

meĢgul edilerek toplum idaresine katılımının ve de sosyal akıĢa yön vermesinin 

engellenmesini sağlamaya yarayan olgunun adıdır.  

Ribâ; Sömürü ve köleleĢtirme ideasının iĢler bir vasıtasıdır. Ancak bu vasıta 

ekonomi üzerinde yol aldığından yine ekonominin doğal bir parçası gibi görünür. 

Hâlbuki bu durum bir algı yanıltmacasıdır.  

Ribâ, ekonominin ne tabii sonucu nede gereğidir. O yalnızca sömürünün 

zorunlu etkin metodudur. Ġnsanların üretim-tüketim-alıĢveriĢ münasebetlerine 

inorganik biçimde sokulan bir mekanizmadır. Nitekim Kur‟ân, ribâ olgusunu 

mahiyeti, sebepleri ve tarafları yönlerinden değerlendirerek insanlık ıttılaına 

sunmaktadır: 
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َّظِ رٌِهَ ثِ" َٓ اٌْ ِِ  ُْ ُٗ اٌش١َْغَب َٓ ٠َزَخَجَغُ َُ اٌَز٠ِ َّب ٠َمُٛ َْ الَا وَ ُِٛ َْ اٌشِثَب ٢ ٠َمُٛ َٓ ٠َبْوٍُُٛ ًَ اٌََز٠ِ ِِضْ َّب اٌْج١َْغُ  ُْ لَبٌُٛ أَ ُٙ ؤَٔ

ًَ الُله  ِٗاٌشِثَب ٚ أدَ ْٓ سَثِ ِِ ْٛػِظَخٌ  َِ  ُٖ ْٓ جَبءَ َّ ََ اٌشِثَب ف ْٓ ػَبدَ  اٌْج١َْغَ ٚ دَشَ َِ ُٖ اٌٝ الِله ٚ  ِْشُ َِب عٍََفَ ٚ أ  ُٗ َٙٝ فٍَ ْٔزَ فَب

َْ ّْذَكُ الُله اٌشِثَب ٚ ٠ُشْثِٟ اٌصَّذَلَبدِ  ٚ الُله . فؤٌَٚئهَ أصْذَبةُ إٌَبسِ ُ٘ ف١ٙب خَبٌِضُٛ ٠ٍَُ ًَ وَفَبسٍ أص١َ ."٢ ٠ُذِتُ وُ  

“Faiz yiyenler kıyamet günü, ancak Ģeytanın çarptığı kimseler gibi kalkarlar. 

Bu, onların: „AlıĢveriĢ de faiz gibidir‟ demelerindendir. Oysa Allah alıĢveriĢi helal 

ve faizi haram kılmıĢtır. Kime rabbinden bir öğüt gelir ve faizden vazgeçerse, 

geçmiĢte olan kendisinin olur. Onun durumu Allah‟a aittir. Kim faize dönerse, iĢte 

onlar ateĢliklerdir, onlar orada temelli kalacaklardır. Allah faizi eksiltir, sadakaları 

arttırır. Allah hiçbir nankör günahkârı sevmez.”
207

  

Cahiliye toplum yapısın kendi batıl nosyonunda ribâ tabii bir unsur sayılmakta 

malın kıymetine ait olan birim/birimler üzerinde gerçekleĢtirilen spekülatif iĢlemler 

marifetiyle birilerini veyahut bir zümreyi kazançlı çıkarmaktır. Aynı zamanda 

iktisadi hayatın varlığının zorunlu bir unsuru sayılmaktadır. Yukarıda zikredilen 

ayet-i celîlede bu kabil bir anlayıĢın iktisadi hayatın bir gereği olmak bir yana 

hakikatte ticaretle hiçbir bağının bulunmadığı ve Allah (cc)‟ın beĢeriyet fıtratına 

yerleĢtirdiği böyle bir kanununun olmadığı ifade edilmektedir. Emtianın (mülkler, 

hammadde, yarı mamul değerler, mamul değerler, kendisine malik olunan hayvanlar, 

ağaçlar, vs.) ve hizmetin asli değerleri karĢılanarak el değiĢtirmeleri ve bunlardan 

ücretleri mukabilinde faydalanılması helal yol olarak gösterilmiĢtir.  

Diğer taraftan doğrudan emtia veya emek bulunmadığı halde bu değerler 

üzerinden hile yoluyla kazanç sağlama Allah (cc)‟ın lanetlediği bir olgudur. Aynı 

zamanda ribâ olgusunu doğuran bencillik ve Ģahsi kazanç sağlama ihtirası 

lânetlenerek toplum dayanıĢma, paylaĢma ve diğerkâmlık ilkelerine ve bu ilkelerin 

fiili hayatta ilk elden göstergesi olan sadaka müessesesine yönlendirilmektedir.  
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"٠ََٓ ١ِِٕ ُْ ِئْ ْٕزُ ْْ وُ َٓ اٌشِثَب ا ِِ  َٟ َُِٕٛ ارَمُٛ الَله ٚ رسُٚ ِب ثَمِ َٓ اَ َٙب اٌَز٠ َٓ الِله . ب أ٠ُ ِِ ُْ رَفؼٍَُٛ فؤرَُٔٛ ثَذَشْةٍ  ٍَْٔ ٚ فب

 ُْ ُْ فٍَىُ ْْ رُجْزُ ِٗ ٚ ا َْسَعٌُِٛ ُّٛ َْ ٚ ٢ رُظٍِْ ُّٛ ُْ ٢ رظٍِْ َٛاٌِىُ ِْ ْْ رَصَّذَلُٛ . سُإُطُ ا ١َِْغَشَحٍ ٚ أ َْ رٚ ػُغْشَحٍ فَٕظِشَحٌ اٌٝ  ْْ وَب ٚا

َْ ُّٛ ُْ رَؼٍَْ ْٕزُ ْْ وُ ُْ ا ."خ١َْشٌ ٌَىُ  

“Ey inananlar! Allah‟a saygılı olun, inanıyorsanız faizi bırakın. Eğer bunu 

yapmazsanız, Allah‟a ve elçisine savaĢ açmıĢ olursunuz. Eğer (bu iĢten) dönerseniz, 

anaparanız sizindir. Böylece ne haksızlık etmiĢ nede haksızlığa uğramıĢ olursunuz. 

Eğer (borçlu) darda ise, eli geniĢleyinceye kadar bekleyin; (alacağınızı) sadaka 

olarak bırakmanız sizin için ne kadar iyidir, bir bilseniz.”
208

  

Para ve para yerine geçen unsurlar ancak malın değerini nitelemede kullanılan 

bir ölçü, bir birim vazifesi ifa ederler. Ancak riba ile para ve para yerine geçen 

unsurlar cahiliye yapısında bizatihi birer değer olarak addedilirler. Bu anlayıĢ da 

paranın, bir ticari mal gibi alınıp satılabilen ve de kendisinden değer üretmesi 

beklenen varlık gibi telakki edilmesine neden olur.  

Böylesi bir değer ĢaĢması gerçek emek ve gerçek mal olmaksızın kazançlı 

çıkma ihtirasıdır ki Allah (cc), bu temayülün kendisine yönelik bir azgınlık ve savaĢ 

ilanı olduğunu bildirmektedir. Ġnsanların ihtiyaç durumlarını bir fırsat bilerek onlara 

satılan paradan zahmetsizce vadesi mukabilinde alınması planlanan farkların netice 

itibariyle toplumu fesada sürükleyeceği bu nedenle de bu kabil iĢlerden vaz geçilmesi 

gerektiği üstüne basa basa vurgulanmaktadır. 

 Diğer yandan Allah (cc), borcun aslının dahi alacaklı tarafından terkinin yine 

alacaklı durumda olan kimseyi hakiki anlamda huzura kavuĢturacağını ve kendi 

katında daha üstün bir lûtfu o kiĢi adına hazırladığını müjdelemektedir. Yani Allah 

(cc), ihtiyaç sahiplerine verilenin vakti geldiğinde ve muhtacın felaha ulaĢmasıyla 

birlikte aynısıyla tahsilinin sakıncası olmayan bir durum olduğunu ancak borçlunun 

taahhüt ettiğini ödeyemeyecek durumda olması durumunda ecri Allah (cc)‟tan 

umarak alacaklının borcu bağıĢlamasının ise aslah olduğunu haber vermektedir.
209
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َٚارَـمُـٛ الَله ٌَؼَ " ُِضَبػَفَـخً   َُِٕٛ ٢ رَبْوٍُُٛ اٌشِثَب أضْؼَبفبً  َٓ اَ َٙب اٌَز٠ ٠ََْب أ٠ُ ُْ رُـفْـٍِذُٛ ."ٍَـىُـ  

“Ey inananlar! Katlayarak (birikimli) faiz yemeyin. Allah‟a itaat edin ki 

kurtuluĢa eresiniz.”
210

   

Ġslam olmamıĢ sosyal yapılarda, emekten kaçmanın ve baĢkasının emeğini hiçe 

saymanın yalın ifadeyle emeksiz kazanç elde etmenin yegâne yolu ribadır. Borç 

olarak verilen para ya da malın bizzat kendisi dahi olsa bunların herhangi bir emek 

(katma değer) olmaksızın çoğalmaları mümkün değildir. Bu nedenle alacaklı borç 

verdiği para veya malın aslına maliktir. Ġkinci Ģahısların katma değer ile ve üretim 

yoluyla elde ettikleri ecirlerde alacaklının hak talebi yersizdir ta ki kendiside bil fiil 

mezkûr mal üzerinde endüstriyel faaliyetlerde bulunmuĢ olsun. Öyleyse buradaki 

ayet-i kerîme, borcun aslıyla alacaklıya ödenmesi gerektiğini vurgulamakta, alınan 

mal yahut paranın aynısıyla geri iadesini emretmektedir.     

ْٓ صَوَـبحٍ رُـ" ِِ  ُْ َِب اَرَـ١ْزُـ َٚ َٛايِ إٌَـبطِ فَـ٣ ٠َشْثُٛ ػِْٕـذَ الِله  ِْ ْٓ سِثًب ١ٌَِشْثُٛ فٝ أ ِِ  ُْ َِب اَرَـ١ْزُـ َٚ َْ َٗ الِله ش٠ِذُٚ َٚجْ

َْ ُّضْـؼِفُـٛ ُُ اٌْ ُ٘ ." فَـؤٌَٚئِهَ   

“Ġnsanların mallarında artıĢ olsun diye faiz olarak verdiğiniz Ģeyler Allah 

katında artmaz. Fakat Allah‟ın rızasını dileyerek zekât olarak verdiğiniz Ģeyler böyle 

değildir; nitekim (Allah katında) çoğalanlar da bunlardır.”
211

 

Para bir değer değil ölçü birimidir. Bu nedenle paranın zatında değer artması 

ya da eksilmesi söz konusu edilemez. Ancak riba ile Ģekillenen sosyoekonomik 

yapılarda para bir değer olarak addedilir ve kendisinde değer bakımından artma ve 

eksilme gözlenir. Aynı zamanda bu zihniyete göre riba ile ödünç verilen malın 

(ödünç verenin hiçbir katma değer faaliyeti olmadığı halde) borçludan fazlalıkla geri 

iadesi beklenmektedir. Malın değerinin, ölçü birimi olan para üzerinde ve bizzat 

malın değeri üzerinde yapılan spekülasyonlar aracılığıyla haksız yere insanları 

fazladan borçlandırmak, dünya hayatı için bu oyunları oynayan kimselere görece 

kazançlar getirirken son tahlilde bu iĢlerin ziyan ile sonuçlanacağı hakikattir.  
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Vurgulanmakta olan diğer bir husus ise zekât müessesesidir. Fakirlerin, zengin 

olanların kazançları üzerindeki hak sahipliği anlamına gelen zekât; verilmesi 

Ģartlarına malik olan kimseler üzerindeki bir mükellefiyettir. Ribâya nazaran 

zenginin malından ve kazancından bir eksilme gibi görünen zekât toplum içinde 

dayanıĢma ve birliğin tesisine hizmet ederek toplumun parçalarının değil de tümünün 

bir hamlede kalkınmasını sağlayan bir kaldıraçtır. Ribâ toplumu hile ve aldanmıĢlığın 

acımasız pençesine, riya ve bencilliğin kavurucu kasırgalarına atan yed-i Ģer iken; 

zekât, dostluk ve kardeĢliği pekiĢtiren bir maya, toplumsal kalkınmanın ana 

muharriki, bir bahçenin her köĢesine iĢleyen ve orada türlü nimetlerin yetiĢmesini 

sağlayan rahmet yağmurları gibi fakiri güldüren ve ferahlatan zengini ise temizleyip 

arındıran bir nurdur.   

2.3.2. Dönemin Toplumunda Yöntem Ve Teknikleri Ġle Tencîm Süreci 

Kur‟ân-ı Kerîm‟in inzâl olunduğu dönem ve coğrafyada bulunan toplum, 

buraya kadar olan basamaklarda değerlendirilmiĢtir. Sosyolojik bakımdan dönemin 

toplumundaki yapı ve ürün kavramları vahyin sunduğu perspektiften ele alınarak 

yine bu kavramların karĢılık geldikleri olgular incelenmiĢ ve analiz edilmiĢtir. 

Cahiliye, cahiliye toplumu, cahiliye yapısı, yapı ve ürünleriyle cahiliye fenomenleri 

Ġslam öncesi Arap toplumu örneği üzerinden değerlendirilmiĢtir. Kur‟ân‟da sunulan 

ilke ve tanımlar muvacehesinde “cahiliye evreni” betimlenilmeye çalıĢılmıĢtır. Bu 

aĢamada ise tasvirine gayret edilmiĢ olan cahiliye üzerine Kur‟ân‟ın iniĢ sürecinde 

kullandığı yöntem/tekniklerin tahliline geçilmektedir.  

Ġslam Ümmeti adıyla müsemma olan Ġslam toplumunun oluĢumunda etkin rol 

oynayan metodolojinin tespiti hedeflenerek ikame edilen bu kısımda, Ġslam ile 

birlikte geliĢen ihya ve ıslah sürecinin ilkeleri teorik bakımdan ele alınmıĢtır. Kur‟ân-

ı Kerîm‟in, Hz. Muhammed (sav)‟in rol modelliği vasıtasıyla inzâl sürecinde yer alan 

yöntem/tekniklerin tespiti için “tarihi sosyolojik” yöntem yerine “eğitimsel 

sosyolojik” yöntem tercih edilmiĢtir. Kur‟ân ve toplum münasebeti tarihi tasnif ile 

Mekke ve Medine dönemleri vurgulanarak ve de öncüllenerek değerlendirilmek 

yerine doğrudan süreçte kullanılan yöntem/teknikler üzerine vurgu yapılarak 

eğitimsel sosyolojik bir tasnif gerçekleĢtirilmeye çalıĢılmıĢtır.  
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Kaynağı itibariyle gelmekte olan her vahiy gurubu ve barındırdıkları ilkeler 

Levh-i Mahfûz‟da saklıdır.
212

 Allah (cc)‟ın indinde insanlık için takdir edilen ilkeler 

değiĢmez esaslardır.
213

 Bu vahye muhatap olan toplum bakımından ise gelen her bir 

vahiy bir inkiĢaf, inkılâp ve de ıslahtır. Vahiy ile beĢeriyete arz edilen yasaların 

pratik tezahürlerinde bir takım farklılıklar bulunsa da Allah‟ın toplumlar için çizdiği 

sınırlar ve koyduğu hedefler tektir. Bu bakımdan ise ilahi vahiyde bir değiĢme 

yoktur. Allah (cc) son vahyi olan Kur‟ân-ı Kerîm‟i ve peygamberlerin sonuncusu 

olan Hz. Muhammed (sav)‟i, sünnetinin tabii gereği olarak göndermiĢtir.  

BeĢeriyet için takdir buyrulmuĢ olan toplumu ikamede ve idamede gerekli olan 

esaslar böylece kemale kavuĢmuĢtur. Lâkin insanoğlu toplumu meydana getirmede 

vahyedilen ilkeleri benimseyip benimsememede hür bırakılmıĢtır. Hürriyet ise 

sorumluluk demektir. Ġrade ve akıl verilen bunların yanı sıra ilahi mesaj ile 

desteklenen insanoğlu kendisine bahĢedilmiĢ olan nimetlerden sorumludur. 

Sorumluluk, bireylerin kolektif ve enteraktif bileĢimi ile vücuda gelen toplum 

halinde ise paylaĢılarak devam eder.  

Toplum olmak bir olmaktır. Tevhit, Allah (cc)‟ın varlığı ve birliği altında 

toplanarak baĢka herhangi Ģey/Ģeyleri Rabb edinmemek anlamına gelir. EĢitlik ise 

her bir insanı ırkına, yaĢadığı coğrafyaya, kendisinin dünyaya geldiği nesebe 

bakmaksızın Allah (cc)‟ın verdiği fıtrata uygun olarak değerlendirmektir. Adalet ise 

hak ve liyakat esasına uygun olarak tecelli eden hukuk üzerinde toplumun 

ikamesidir. Yani toplum olarak Ġslam üzere bir olmaktır.  

Sosyal alanın yapılanmasında ölçü, ne insan hevası ve ihtirasları ne de dünyevi 

çıkarı ve bağlarıdır. Yasa ilahi buyruklardır ki onlarda Ümmü‟l-Kitâb adıyla 

müsemma olan muhkemât ile açıkça tavzih edilmiĢtir. Ümmü‟l-Kitâb sosyolojik 

perspektiften yeniden ele alınacak olursa O‟nun “Kitapların Anası” yahut da 

“Kitabın Anası” Ģeklinde yalın bir tamlamadan çok daha fazlası olduğu görülür. O 

toplum ve birey için takdir edilen ilahi ahkâmın bir araya gelerek oluĢturduğu 

değiĢtirilmesi kendisine bir Ģey eklenmesi ya da çıkarılması ancak Allah‟ın yed-i 
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kudretinde bulundurduğu hükümler bütünü olan “Ana Kitap” daha açık tavzihiyle 

anayasadır.
214

  

Kulların, O‟nu tebdil ve tahvil etmeleri ya da O‟nun sınırlarından taĢmaları 

Allah (cc) tarafından yasaklanmıĢtır.
215

 Toplum, kendisine verilen yasalarla (ki bu 

yasalar onun fıtratına en uygun olandır) çizilen hat ve kalıplar dâhilinde yine bu 

ilkelerin gerek parçasına gerekse genel ruhuna aykırı düĢmemek koĢuluyla iradi 

desenlemeler yapmakta özgürdür. 

 DeğiĢtirilemez ve baki olan Allah (cc)‟ın hükmü iken her dönem, coğrafya ve 

konjonktürün gerekleri nispetinde değiĢmeye tabi olan insanın fikirleridir ve 

ihtiyaçlar gereğinde tekraren tebdile uğrayabilir. 

2.3.2.1. Anlatım (Takrir) Yöntemi 

Kur‟ân-ı Kerîm‟in tencîmi boyunca kullandığı yöntemlerin baĢında anlatım 

yöntemi gelmektedir. BiliĢsel ve duyuĢsal alanlara etki ederek toplum bilincini 

ıslaha, toplumu vahyin öngördüğü istikamette motive etmeye, sosyal alanın 

muharriki olan düĢünüĢ ve duygulanımları düzenlemeye yarayan ve diğer bütün 

yöntemlerle bir arada kullanılan yöntemin adıdır. Ġlahi bilgi olan vahyin belirli sıra 

düzen ve de ölçüler dâhilinde topluma aktarılarak istendik yönde değiĢimlerin elde 

edilmesini sağlar. Ayrıca, Allah (cc)‟ın takdiriyle belirlediği hedef/kazanımlara 

ulaĢılması yolunda toplumu bilinçlendirme biçimi olarak da tanımlanabilir.
216

Birey 

ve toplumun kesiĢtiği noktada bilgi ve hisler yatmaktadır. Fertten topluma akan 

fikirler ve hisler sosyal alanda kinetik evreye geçerek amelî durumlar zinciri halinde 

kendilerini gösterirler. Neticesinde ortaya çıkan sosyal yapılar, sosyal statüler, 

sosyoekonomik ve sosyokültürel bağlar da gerek kendi içlerinde gerekse ferde 

dönüĢlü olarak çalıĢırlar.  
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Tüm organlarıyla sosyal alanın inĢasında aktif rol alan Kur‟ân, toplumun 

bireyle kesiĢtiği ve baĢlangıç noktası olan sosyal düĢünce ve hislerin tanzimini, 

sosyolojik yönteminin öncelikli iĢtigal alanı olarak tayin etmiĢtir. Kur‟ân-ı Kerîm‟in 

inzâl süreci içerisinde toplumla olan münasebeti, anlatım yöntemi açısından 

değerlendirildiğinde bu yöntemin etkinliğini sağlayan bir takım ilkeler içerdiği 

görülmektedir. Anlatım yönteminin uygulanması ile ilgili bilgilere geçmezden evvel 

mezkûr ilkelerin etüdünde fayda vardır. 

ُِ. دُ"  َٓ الِله اٌْـؼَض٠ِضِ اٌْـذَى١ِ ِِ ًُ اٌْىِزَـبةِ  ."رَـْٕـض٠ِ  

“Hâ, Mîm. Bu Kitap‟ın indirilmesi Güçlü ve Bilge olan Allah katındandır.”
217

     

Anlatım yönteminde sunulan bilginin kaynağı ve değeri büyük önemi haizdir. 

Bilginin sahip olduğu geçerliği, güvenirliği ve elde edilme biçimi o bilginin pratikte 

artı değer sağlayıp sağlayamayacağı hususunda önemli birer veridir. Kur‟ân, kendi 

kaynağını tanıtarak ve haber vererek; meĢruiyetini ve de kat-i bilgi oluĢunu topluma 

ispatlamıĢtır.
218

 Böylece O, kendisine tabi olan bir toplum için gerek bu dünyada 

gerekse ahirette büyük faydalar sağlayacağını garanti etmektedir.  

َّب َٔـضٌَْـَٕـب ػٍٝ ػَجْذَِٔـب " ِِ ُْ فٝ س٠َْتِ  ْٕـزُـ ْْ وُـ ْْ ٚ ا ِِٓ دُِْٚ  الِله ا  ُْ َٙذَاءَوُـ َٚادْػُٛ شُـ  ِٗ ْـٍِ ِِض  ِِٓ ُٛ ثِـغُٛسَحٍ  فَـؤر

َٓوُـ ُْ صَبدِل١ِ َٚاٌْـ. ْٕـزُـ َ٘ب إٌَـبطُ  َٚلُـٛدُ ْٓ رَـفْـؼٍَُـٛ فَـبرَـمُـٛ إٌَـبسَ اٌَـزِٟ  ُْ رَـفْـؼٍَُـٛ ٌَٚـ ٌَ ْْ َٓفَـب ."ذِجَبسَحُ اُػِذَدْ ٌٍِْـىَـبفِش٠ِ  

“Eğer siz kulumuza indirdiklerimize dair bir kuĢku taĢıyorsanız, haydi, hemen 

onun benzeri bir sûre getiriniz; ve eğer sözünüze sadıksanız, Allah dıĢındaki 

tanıdıklarınızıda yardıma çağırınız! Ama eğer Ģimdiye kadar (bunu) yapamadınızsa, 

bundan böyle deasla yapamayacaksınız demektir; o halde yakıtı insanlar ve taĢlar 

olan, inkâr edenler için hazırlanmıĢ ateĢten sakınınız.”
219

 

Vahiy, peygamberin kendi Ģahsına ait olan bir söz ve bildiri değil, bizzat Allah 

(cc)‟ın kelamıdır. Bu durumun en yalın göstergesi birbirlerinden farklı zaman, mekân 

ve konu eksenlerinde inzal olunmasına rağmen vahiy gruplarının bir araya 

geliĢlerinde ve sûreler içinde birleĢerek Kitap‟ı meydana getirmelerinde hiçbir 
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çarpıklığın ve de ihtilafın bulunmuyor olmasıdır. Bu yolla topluma açık bir davette 

bulunulmuĢ ve de ortaya atılabilecek iddialar ve Ģüpheler bertaraf edilmiĢtir. 

"َٓ ١ٌَِٚ ُٗ ٌَـفِٟ صُثُشِ ا٤ ًَ. ٚ أَـ َّآءُ ثَِٕٟ اعْشَآئ١ِ ُٗ ػٍَُـ َّ ْْ ٠َؼٍَْـ ُْ آ٠َخً  أ ُٙ ْٓ ٌَـ ُْ ٠َىُـ ٌََٚـ ."أ  

“Bu (Kur‟ân‟ın anlattıkları) daha öncekilerin kitaplarında da vardır. 

Ġsrailoğulları bilginlerinin bunu bilmeleri, onlar için bir belge değil miydi?”
220

  

Kur‟ân‟ı Kerîm‟in kullanmıĢ olduğu anlatım yönteminin etkinliğini temin eden 

ilkelerden bir tanesine daha, yukarıdaki ayet-i celilede Ģahit olmaktayız. BağdaĢıklık 

ilkesi ile Allah (cc) son ilahi hitabını, daha önce göndermiĢ olduğu kitaplarda da 

haber vermiĢtir. Nitekim Ehl-i Kitâb bu durumu gayet yakından bilmiĢ ve de takip 

etmiĢlerdir.
221

 Aynı zamanda Allah (cc) toplumun ikamesi için vaz etmiĢ olduğu 

temel ilkeleri değiĢmez kılarak bir önceki Ģeriatı bir sonrakinin gerekçesi, bir 

sonrakini ise bir öncekinin ispatı kılmıĢtır.  

ġeriatların bir birleri ile bağdaĢık olmaları toplumların, onları uygulamadaki 

hatalarını ve zaman içerisinde üzerlerinde yaptıkları tahrifatı da gözler önüne 

sermekte; dönem ve toplumlar arasında sosyolojik farklar mukayesesi yapmaya 

müsaade vermektedir.
222

 Aynı zamanda anlatımda devamlılık ilkesi çerçevesinde her 

bir Ģeriat bir sonrakine tabi kılınırken, Kur‟ân-ı Kerîm‟in tencîmi süreci özelindeyse 

gelen vahiy grupları bir birlerinin, devamı açıklayıcısı ve de öncülü olmuĢlardır. 

" ُْ ُٖ لُـشْآٔبً ػَشَث١َِب ٌَـؼٍََـىُـ َْأَـب أْٔـضٌَْـَٕـب ."رَـؼْمٍُِـٛ  

“DüĢünesiniz (anlayasınız) diye O‟nu (Kur‟ân‟ı) Arapça olarak indirdik.”
223

 

Kur‟ân‟ı Kerîm, inzal olduğu zaman ve coğrafyanın toplumunda kullanılan 

anadilde indirilmiĢtir. Böylece O‟na ilk elden muhatap durumunda olan toplumun, 

O‟nu anlaması mümkün kılınmıĢtır. Anlatımda dilin ve dili kullanımın büyük önemi 

haiz olduğu yadsınamaz bir gerçektir. Nitekim vahiy, Arap dilinde ve bu dilin tüm 

zarif yönlerini ihtiva eder halde inzal olmuĢtur. Bir yandan öz ve yalın ifadeler ile 

geniĢ anlam dünyaları oluĢturulurken bir yandan da secili coĢkulu anlatımlarla 
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toplum üzerinde gerekli motivasyon sağlanmıĢtır. Sosyal alanın Ģekillendirilmesine 

yarayan teknik ve hukuki konular üzerlerinde ayrıntılı, derinlemesine verilen 

izahlarda ise kesin hüküm cümleleri kullanılmıĢtır. Allah (cc)‟ın ilgili konulara 

yönelik çizdiği hudutlar açıkça ortaya konarak ayetlerin anlamları muhkem, karĢılık 

geldikleri durumlardaki konumları ise mukim kılınmıĢtır.
224

  

Arap dilinin kendi esasları muvacehesinde, bu kabil çeĢitli ilke ve kanunların 

vahyediliyor oluĢu, ayetlerin gerek anlamlarının bozulmalarını ya da ilgili oldukları 

konular üzerinden kaydırılmalarını, gerekse anlaĢılamamalarını ya da yanlıĢ 

anlaĢılmalarını engellemede katkı sağlamıĢtır. Toplumun anlayacağı dil ve üslupla 

gerçekleĢen hitap toplum içindeki fertlerinde durumları göz önünde tutularak çeĢitli 

vesilelerle farklılaĢtırılmıĢ, türlü yönlerden tekraren analiz ve de etüt edilmiĢtir.
225

 

Böylece vahyin kullandığı anlatım metodu tüm topluma bir sesleniĢ olurken dalga 

dalga onun parçalarına da nüfuz edebilmiĢtir.
226

    

Kur‟ân-ı Kerîm kendisini nitelemede; Zikr, Mübîn, Misâl, Furkân, Edîb, 

Hikmet, Hakîm, Mev‟iza, Musaddîk, Ahsenü‟l-Hadîs, Mufassal, Nebe‟ün Azîm, 

Hidayet, Rahmet, Emir, ġifa, MübeĢĢir, Münzir, Mizan, Basar, Kitap kavramlarını 

kullanmaktadır. Mezkûr kavramlar bağlamaları içinde incelendiğinde vahyin 

inzalinde kullandığı sosyolojik yöntemlerden biri olan anlatım yönteminin 

uygulanma Ģeklide ortaya çıkmaktadır.        

ْْ َٔـفَـؼَذِ اٌزِ وْـشَٜ" ْٓ ٠َخْشَٟ. فَـزَ وِـشْ ا َِ َٙب ا٤شْمَـٟ. ع١ََزَ وَـشُ  ."ٚ ٠َزَجََٕجُ  

“ġu halde sen, -öğüt (sadece bazılarına) fayda versede- hep (fıtratlara 

nakĢolan Allah‟ı) hatırlat; nasıl olsa Allah‟ın sevgisini kaybetmekten korkanlar öğüt 

alacaktır; bedbaht olanlar ise öğütten kaçacaktır.”
227

  

Ayet-i celilede geçen “öğüt” Ģeklinde meal verilen ancak bağlamı itibariyle 

“hatırlatma” anlamının daha uygun düĢeceğine kanaat getirdiğimiz " روش"  “zikr” 

kavramı Anlatım yönteminde öncüllerin sunulmasına karĢılık gelmektedir. 

Anlatımda, muhatap kitlenin algısını ilgili konuya çekme ve konunun anlaĢılması 
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için gerekli olan ön bilgilendirmenin sunulması birinci adımdır. Bu yolla daha sonra 

verilecek olan bilgilerin kavranılması kolaylaĢtırılmıĢ ve konuya karĢı muhatap 

kitleden arzulanan düzeyde iĢtiyak elde edilmiĢ olur.   

Öncüllerin sunulması aĢamasında; insan aklının kavramada zorluk çektiği, 

toplum bilincinin maddi hayat içerisinde dıĢladığı manevi olgular somut göstergeleri 

ile eĢleĢtirerek bağlar kurulur. Kur‟ân bünyesinde yer alan bu bağlar kimi zaman 

önceki kitaplarda sunulan vahiylere yapılan atıflarla, kimi zaman varlık ve onda 

tecelli eden ilahi kudrete yönelik iĢaretlerle kimi zamansa gelmekte olan vahiyler 

arasından ilgili olan bir ya da daha fazlasını hatırlatarak gerçekleĢir. Ġnsanın yaratılıĢ 

ve geliĢim evreleri, toplumlar üzerine ilahi müdahalenin tecelli biçimleri, özelde 

Mekke halkının Allah (cc)‟ın lutfu ile elde ettikleri refah, daha önce Hz. Ġbrahim 

(as), Hz. Musa (as),  Hz. Ġsa (as) gibi diğer peygamberlere verilen Ģeriatlar ve 

çoğaltılabilecek birçok durum üzerine yapılan ön değerlendirmeler muhatabın 

güdülenmesini sağlamakta; akabinden verilecek olan ilkelere hedef kitlenin bilincini 

hazırlamaktadır.  

Anlatım yönteminin uygulama alanı bağlamında bir sonraki basamaklara 

geçmeden değinilmesi gereken bir husus daha vardır ki o da muhatabın/alıcının 

durumudur. Mesaj, mesajı ileten ve de mesajı aktarma yöntemi ne kadar mükemmel 

olsalar da mesajı alan konumunda bulunan muhatabın diğer bir deyiĢle toplumun 

mevcut hali de hedeflere ulaĢılması bakımından büyük önemi haizdir.
228

  

Muhatabın kendisine sunulan vahye hazır olması ve vahiy ile iĢaret edilen 

hedefe ulaĢma davranıĢını sergilemesi gerekir. Böylece aktif dinleyen konumuna 

geçen toplum kendisine verilen vahyi gereği gibi algılayıp edime dönüĢtürebilecektir.  

Ayet-i kerimede geçen haĢyet halini; toplumun, vahiy ile gerçekleĢen 

diyalogunda taĢıdığı özveri ve hassasiyet biçiminde anlamlandırmak yukarıda verilen 

esaslara uygun düĢmektedir. Diğer yandan daha önceki bölümlerde açıklandığı üzere 

sosyal otizm ile vahye bilincini kapatan bir topluluk ilahi kelamı anlamak bir yana 

dursun onu dinlemeye dahi karĢı çıkacak ve düĢmanca davranıĢlar sergileyerek vahiy 
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karĢısında tutarsız durumlar içine düĢecektir. Bu minval üzere burada yer alan 

Ģekavet kavramını sosyal otizm buhranına kapılarak vahiy ile ittihazdan kaçınma ve 

düĢmanca yaklaĢma Ģeklinde tanımlamak mümkün olsa gerektir. 
229

  

" ٚ ُْ َٓ لَـجٍِْىُـ ِِ  ْٛ َٓ اٌَـز٠َِٓ  خَـٍَـ ِِ َِضَـلاً   ُِج١ََِٕـبدٍ ٚ  ُْ ا٠ََبدٍ  َٓٚ ٌَـمَـذْ أْٔـضٌَْـَٕـآ اٌَـ١ْىُـ ُّزَـم١ِ ْٛػَِـظخً  ٌٍِْـ َِ".  

“Ve doğrusu Biz size hakikati açık ve net olarak dile getiren mesajlar, sizden 

önce geçip gitmiĢ olanlara iliĢkin bir nice mesel ve sorumluluk bilincine sahip 

olanlar için her türden öğüt indirmiĢizdir.”
230

 

Anlatım yönteminin ilk basamağında organize edici bilgilerin sunulması ve 

böylece toplumun dikkatinin hedefe yönlendirilmesi yer almaktadır. Ġlgi ve alakanın 

konu üzerine yoğunlaĢması ile ikinci adım olan açıklama yer alır. Hedeflenen biliĢin 

ve duygulanımın çerçevesi çizilerek kesin tanımı verilir. Beraberinde hedeften 

haberdar edilen toplum aynı zamanda bu hedefe ulaĢan yol konusunda da 

bilgilendirilmiĢ olur. Vahiy grubunun baĢında yer alan kamuoyunun dikkatini 

üzerine çeken olgu ya da durumlar bu basamakta nedenleri ile izah edilir, bağlar 

kurulur. Örneğin bir yasağın veya cezanın sebepleri, sonuçları ve türevi bir biriyle 

bağlaĢık olarak açıklanır ya da vahiyle birlikte toplum ıttılaına sunulan yeni bir olgu 

tanıtılıp detayları ile tavzih edilir. Açıklama basamağında biliĢsel potansiyellere hitap 

yani toplumsal yasalarla ilgili bir hususun analizi söz konusu ise ifadeler son derece 

net ve kesindir. DuyuĢsal potansiyellere yönelik yani toplum ruhunu ele alan 

değerlendirmeler yapılıyor ise ifadeler secili ve manzum formlarda gerçekleĢir. 

َٓ وَـفَـشُٚ ثَْٕـب ٌَِٚ ٌَـمَـذْ ضَشَ" َٓ اٌَـز٠ِ ُْ ثِـآ٠َخٍ ٌَـ١َمُـٌَٛـ ُٙ ْٓ جِئْـزَـ َِضَـًٍ  ٚ ٌَئِ  ًِ ْٓ وُـ ِِ ٍَٕـبِ ط فٝ ٘ـزَ ا اٌْـمُـشْآِْ    

َْ ُِجْغٍُِـٛ ُْ الَا  ْْ أْٔـزُـ ." ا  

“Doğrusu biz bu Kur‟ân‟da, insanlara (hakikati) her türlü dolaylı anlatım 

tarzını kullanarak açıkladık. Ama onlara (bu türden mesel içeren) bir ayetle gelsen, 

inkârda direnenler yinede: „Siz sadece batılın peĢine düĢen kiĢilersiniz‟ derler.”
231
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Anlatımda örnek sunma ifadeyi kuvvetlendirdiği gibi anlaĢılmasını ve akılda 

kalıcı olmasını kolaylaĢtırmaktadır. Vahiy grupları bünyesinde ele alınan konularla 

ilgili gerekli örnekler yeri geldikçe sunulmuĢtur. Önceki toplumlardan veya bizzat 

içerisinde bulunan toplumdan getirilen emsal durumlar üzerinden gerçekleĢtirilen 

hitap, toplum bilincinde aktif hale gelerek kalıcı olacaktır.  

Aynı zamanda sosyal bir yasanın pratik yaĢamla iliĢkilendirilmesi örnek 

yoluyla kolaylaĢmakta ve muhatabın hedef/kazanımlara bu örnekler vasıtası ile 

ulaĢması sağlanmaktadır. Kur‟ân sosyolojik bir yasa üzerinde birçok örnek vererek 

farklı perspektiflerden konuya yaklaĢmayı sağlamakta birbirlerinden farklı zihinleri 

bir noktada bütünleyebilmektedir. Sunulan emsaller iĢlenen konu hakkında soru 

iĢaretlerinin ortadan kalmasına da yardımcı olurlar.   

"١ٌَِ ِٖ َْ ػٍٝ ػَجْذِ َٓ َٔـز٠ِشًارَـجَبسَنَ اٌَـزِٞ َٔـضَيَ اٌْـفُـشْلَـب ١ِّ َْ ٌٍِْـؼَـبٌَـ ."ىُـٛ  

“Âlemlere uyarıcı olsun diye, kuluna Furkân‟ı indiren (Allah) ne yücedir.”
232

 

ُٖ ػٍٝ إٌَـبِ ط ػٍٝ " ُٖ ٌِزَـمْـشَأ ُٖ رَـْٕـزِ ُِـىْـشٍَٚ لُـشْآًٔـب فَـشَلْـَٕـب ."٠لاً ٚ َٔـزَ ٌْـَٕـب  

“Ayrıca onu sürekli okunan bir Kur‟ân kılmak için bölüm bölüm açıkladık (ki), 

üzerinde dura dura onu insanlara okuyasın. Çünkü biz de onu, (hayata geçirsinler 

diye) dura dura, parça parça indirmiĢtik.”
233

    

Kur‟ân ilahi hitap olması gereği, toplumlara kendileri için uygun olan ilkeleri, 

doğruları ve yanlıĢları anlatan bir kitaptır. O, toplumda yer alan uygulamaların hak 

ya da batıl olup olmadıkları konusunda da veriler sunar.  

Sosyal yapı içinde zuhur ederek Ģekillenen ve geliĢen statülerin, ekonomik ve 

endüstriyel bağların, kültürel unsurların, kutsalın ve kendisine dayalı ritüellerin 

doğruluk dereceleri hususunda toplumları aydınlatmaktadır. Sadece Kur‟ân-ı 

Kerîm‟in haiz olduğu bu mükemmel özellik, sosyal alanla ilgili olan hususlarda ilke 

ve değerlendirilmeleri sunarken toplumların anlama yetilerine uygun nicelik ve 

nitelikte bir anlatım seçmesinde de kendisini gösterir.  
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Vahiy guruplarının toplumun hazır bulunuĢluk düzeyine uygun nicelikte 

(uzunluk, dil ve üslup, manzum ya da mensur oluĢ gibi) ve nitelikte (toplumda zuhur 

eden durumların muaciliyetlerinin dikkate alınması, kavrayıĢ düzeyine uygun bilgi 

birimlerinin verilmesi, bilginin kendi içinde aĢama ve basamaklara ayrılarak belirli 

programlar dâhilinde sunulması) inzali, anlatım yöntemi içerisinde yer alan diğer bir 

husus olarak görülür.  

Anlatımda konunun farklı yönlerine temas edilmesi, karĢıtların, olumsuzların, 

eĢdeğerlilerin bir arada verilmeleri muhatabın kavrayıĢını kolaylaĢtırmaktadır. Öte 

yandan muhatabın sunulan bilgileri ĢemalaĢtırmasına, toplum bilincinde önceden var 

olan kabullerin ve değerler arası bağların yeniden yapılandırılarak ıslah edilmesine 

vesile olur. Bir kavramın, bir değerin, bir olgu ya da durumun çok boyutlu olarak 

sunumu, birden fazla hedefin tek hamlede gerçekleĢmesine yardımcı olur.  

Doğru ve yanlıĢların ayırımının sağlanması ile planlanan kavrayıĢın ve 

duygulanımın elde edilmesi daha kısa sürede ve kalıcı biçimde gerçekleĢir ki böylece 

hedef/kazanımlara ulaĢmada ekonomiklilik sağlanır. 

ًٙب " ُِزَـشَبثِـ َٓ اٌْـذَذ٠ِشِ وِزَـبثًـب  َُاَلُله َٔـضَيَ اَدْـغَ ُْ صُـ ُٙ َْ سَثَ ْٛ َٓ ٠َخْشَ ُٗ جٍُُـٛدُ اٌَـز٠ِ ِِْٕـ َٟ رَـمْـشَؼِشُ  ُٓ  َِضَـبِٔ رَـ١ٍِ

 ْٓ ِِ  ُٗ َّب ٌ ًْ الُله فَـ ْٓ ٠َُضٍِْ َِ ْٓ ٠َشآءُ ٚ  َِ ْٙذِٜ ثٗ  ُ٘ذَٜ الِله ٠َ ُْ اٌٝ رِوْـشِ الِله رٌه  ُٙ ُْ ٚ لُـٍُـٛثُ ُ٘ ."َ٘بدٍجٍُُـٛدُ  

“Allah, öğretilerin en güzelini, biri diğerine atıf yaparak tekrarlanan, çift 

kutuplu bir hitap olarak indirmiĢtir: (öyle bir hitap ki) Rablerine karĢı derin bir 

saygıyla titreyenlerin ondan dolayı tenleri ürperir; ardından Allah‟ı (n sonsuz 

rahmetini) hatırlayınca kalpleri ve tenleri yatıĢır. ĠĢte bu Allah‟ın hidayetidir: 

isteyeni bununla doğru yola ulaĢtırmayı diler. Allah‟ın saptırdığı kimse artık asla yol 

gösterici bulamaz.”
234

   

Anlatım yönteminin uygulanmasında değiĢmez ilkelerden bir tanesi de tekrar 

ilkesidir. Toplum hafızasının çok çabuk etkilendiği ve algısının çabucak değiĢtiği 

yadsınamaz bir gerçektir. Toplumda meydana gelen değiĢimin ivmesinin sabit bir 

Ģekilde devamının tesisi diğer bir ifadeyle kazanımların kalıcılığı tekrar ilkesine 

bağlıdır. Kamuoyunda tesis edilen bir hassasiyet ve/veya kavrayıĢın canlı kalabilmesi 
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ve sosyal alanda etkisinin belirlenen ölçülerde süregitmesi için hedef davranıĢların 

tekrarı Ģarttır. Anlatım yönteminin uygulanması esnasında belirli bir silsile ile verilen 

bilgilerin geriye dönük ya da hali hazırda verilmekte olunan bilgilerin değiĢik 

biçimlerde tekrarlanmaları anlatımın kuvvetlenmesini sağlayan önemli unsurlardır.    

SunuĢ yöntemi olarak da adlandırılması mümkün olan anlatım yönteminin 

etkinliğini sağlayan ilkeler ve uygulama biçimi esasları bir arada analiz edilerek 

betimlenmeye çalıĢılmıĢtır. Anlatım yöntemi, Kur‟ân-ı Kerîm‟in inzal sürecinde 

sosyal alana yönelik metodoloji altında yürütülen ve toplumla ilgili 

hedef/kazanımlara eriĢilmesinde kullanılan bir yöntemdir.  

Sosyal yapı ve statülerin de vahyin öngördüğü veçhelerde değiĢmeleri, 

toplumda vahyin öncüllüğünde yeni bir zihniyetin inĢası ile mümkündür. Aynı 

zamanda hedeflenen kazanımların sosyal alanda ikamesi için bilgilendirme ve 

bilinçlendirme de Ģarttır. Nitekim Kur‟ân öncelikle kendisine müracaat edilecek bilgi 

ve metodu kayıt altına alarak süreci baĢlatmıĢtır. Vahyin hafızalarda ve de 

sahifelerde kayıt altına alınması bu durumun pratik uygulamadaki ilk elden 

tezahürüdür.  

Vahiy ruhunun ve bilincinin toplumsal alanda nüfuzu, bu sade ve etkili 

yöntemle baĢlamıĢtır. Kur‟ân bu yöntemle öncelikle açıklamıĢ, hatırlatmıĢ, uyarmıĢ, 

müjdelemiĢ, örneklemiĢ, çeĢitlendirmiĢ, sınırlandırmıĢ ve geniĢletmiĢtir. Böylece bu 

anlatım sayesinde diğer yöntemlerinde alanları belirlenmiĢtir.   

2.3.2.2.Seçenek Sunma Yöntemi 

Vahyin beraberinde getirdiği diğer bir yöntem ise topluma seçenek sunmadır. 

Bu yöntemin iki türü mevcuttur: Ġlki Kur‟ân ile bildirilen yolu tutma yahut tutmama 

konusunda ikincisi ise Kur‟ân‟ın belirlediği hudutlar dâhilinde bir birine uygun 

olanlar arasında tercihte bulunmadır:  
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َٚػ١ِذِ" ْٓ ٠َخَـبفُ  َِ ُْ ثِـجَجَبسٍ  فَـزَ وِـشْ ثِـبٌمُـشْآِْ   َْ ِٚآ أٔذ ػَـٍَـ١ِْٙـ َّب ٠َمُـٌُٛـٛ ُُ ثِ ُٓ أػْـٍ ."َٔـذْ  

“Biz onların neler söylediğini çok iyi biliyoruz; ne ki sen onları zorla 

(inandıracak) bir zorba değilsin: Ģu halde sen, Benim tehditlerimden korkanları bu 

Kur‟ân aracılığıyla uyarmaya devam et.”
235

 

Kur‟ân, hiçbir inancın, sistemin, kutsalın beĢeriyete sunamadığı bir yöntemi 

ortaya koymuĢ ve de toplumu tam manasıyla özgür kılmıĢtır.
236

 Topluma her 

eğilimini gerçekleĢtirme teĢebbüsünde bulunma serbestîsi verilmiĢtir: Toplum ister 

kendisini tüketecek isterse ihya edecek yolları seçmekte hür bırakılmıĢtır. 
237

 

Kur‟ân‟da tanıtılan hidayet ya da zulüm yollarından herhangi birisini tutmak 

toplumların kendi tercihi kılınmıĢtır. Allah (cc), ne iyilik ne de kötülük üzerinde 

toplumu zorlamaktadır. Toplumlar Ġlahi yasaları (Sünnetullah‟ı) çiğnemekle kendi 

varlık bağlarını da parçalamıĢ olurlar ki geri dönmedikleri takdirde bu yol onları 

hezimete sürükleyecektir. Ayrıca hidayet yollarından herhangi biri üzerinde ilerleyen 

toplumlar kendi varlık sınırlarını (Ġslâm fıtratını) korumuĢ olurlar ve de bu onların 

gerçek anlamda kalkınmalarını sağlar.  

"َٙ ًْ ٠ب أ٠ُ ُُ اٌْـذَكُلُـ َّب  ب إٌَـبطُ لَـذْ جَبءَوُـ ًَ فَـبَِٔـ ْٓ  ضَ َِ  ٚ ِٗ َّب ٠َْٙـزَـذِٜ ٌَِٕـفْـغِ ْ٘زَـذَٜ فَـبَِٔـ َِّٓ ا ُْ فَـ ْٓ سَثِىُـ ِِ

َٛو١ًٍِ  ُْ ثِـ َٙب ٚ ِآ أٔب ػٍََـ١ْىُـ ًُ ػٍََـ١ْ ."٠َضِ  

“De ki: „Ey insanlar! Rabbinizden size gerçek gelmiĢtir. Doğru yola giren 

kendisi için doğru yola girmiĢ, (doğru yoldan) sapan da kendi zararına sapmıĢ olur. 

Ben sizin bekçiniz değilim.‟ ”
238

 

Ġnzâl sürecinde vahiy, topluma sürekli olarak seçenekler sunar; bu durum 

O‟nun tolumla diyalog halinde olduğunun kesin kanıtıdır. Allah (cc), kulları 

hakkında aslah olanı murat ettiğini zaten bu nedenle de rahmetinden olan vahyini 

inzal buyurduğunu bildirmektedir. Ancak toplumlara kendilerini idare yetisi 

verdiğini de bildirmekte; toplumu, vahye zorla boyun eğen değil ortak kararıyla tabi 
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olan Ģeklinde tasvir etmektedir. Allah (cc), ne insanı vahyine boyun eğmeye 

zorlamakla ne de hiç vahiy göndermeden onu yeryüzünde yalnız bırakmakla zulüm 

etmez. Ancak toplumlar, kendilerini bir takım ilahi ilkeler dıĢındaki batıl hükümlere 

teslim ederek zulüm batağına saplanırlar. Böylece kendilerine herhangi bir 

metazoride bulunmayan üstelik hidayet yollarını sunan Allah (cc)‟a karĢı itiraz 

etmeleri imkânsızlaĢır.
239

  

Seçenek sunma yönteminin vahiyle bildirilen hükümler arasından tercihte 

bulunmayı sağlayan ikinci türü ise Ģartlara bağlı olarak
240

 bazen de toplumun 

arzusuna bırakılarak
241

 Allah (cc)‟ın bir mevzu hakkında belirlediği yasalardan 

birisini uygulamaya koymak demektir.
242

 Her ne kadar vahiy tek bir amaca hizmet 

ediyor olsa da toplumların farklı zaman ve mekân sınırları içinde karĢılaĢtıkları 

olaylar farklılıklar arz edebilir hatta bir olgu farklı olasılıklar halinde vakaya 

dönüĢebilir.  

"ِِ ُِئْ ًِِٕـب خَغَبً فَـزَـذْش٠ِشُ سَلَـجَخٍ  ُِئْ  ًَ ْٓ لَـزَـ َِ ًِِٕـب اِلَا خَغَبً ٚ  ُِئْ  ًَ ٍِِٓ  أْ ٠َمْـزُـ ُّئْ ٌِ َْ َّخ ِٚب وب ُِغٍََـ َٕـخٍ ٚ د٠َِخٌ  

 ِٗ ٍِْ٘ ْْ وبٌ اٌِٝ أ َِِٕـخٍ ٚ ا ُِئْ ٌٓ فَـزَـذْش٠ِشُ سَلَـجَخٍ  ِِ ُِئْ  ٛ٘ ٚ ُْ ٍّٚ ٌَـىُـ ٍَ ػَذُ ْٛ ْٓ لَـ ِِ ْْ وبْ  ْْ ٠َصَّذَ لُـٛ فَـبِ ٍَ اِلَا أ ْٛ ْٓ لَـ ِِ  ْ

ٍِْ٘ َّخٌ  اٌِٝ أ ُِغٍََـ ١ِِضَـبقٌ فَـذ٠َِخٌ    ُْ ُٙ ُْ ٚ ث١ََْٕـ ْٙش٠َِْٓ  ِٗ ٚ رَـذْش٠ِشُ ث١ََْٕـىُـ َُ شَـ ُْ ٠َجِـذْ فَـص١َِّب ْٓ ٌَـ َّ َِِٕـخٍ  فَـ ُِئْ سَلَـجَخٍ  

ًّب ًّب دَى١ِ ِِٓ الِله ٚ وبْ الُله ػ١ٍَِ ْٛثَخً   ."ُِزَـزَـبثِـؼ١َِْٓ  رَـ  

“YanlıĢlık dıĢında bir mü‟min diğer bir mü‟mini öldüremez. Bir mü‟mini 

yanlıĢlıkla öldüren kimsenin bir mü‟min köleyi hür yapması ve ölenin ailesi 

bağıĢlamadıkça onlara diyet ödemesi gerekir. Eğer mü‟min size düĢman olan bir 

toplumdan ise, yalnız mü‟min bir köleyi hür yapmak yeter. Eğer aranızda antlaĢma 

olan bir toplumdan ise ailesine diyet ödemek ve mü‟min bir köleyi hür yapmak 

gerekir. Köle bulamayan bir kimsenin ise Allah‟ın, tövbesini kabul etmesi için 

kesintisiz ardarda iki ay oruç tutması gerekir. Zira Allah her Ģeyi bilendir, her 

hükmünde tam isabet edendir.”
243
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Örneğin öldürme olgusu farklı Ģartlar ve de nedenlerle toplumda meydana 

gelebilir. Olayın meydana geliĢindeki tüm bu faktörler maddelendiğinde vahyin 

içinden bu belirlenmiĢ olan evsafa uygun olan hüküm diğerleri arasından tercih 

edilir. Seçenek sunma yöntemi ise bu noktada devreye girerek toplumun “verilen 

hükümlerden uygun olanı seçer” kazanımına eriĢmesini sağlamada etkin rol alır. 

Böylece siyah veya beyaz kadar net gerçekleĢmeyen durumlar karĢısında mü‟min bir 

toplumun sergilemesi gereken tutum ve davranıĢlar da kazandırılmıĢ olur.     

Seçenek sunma yönteminin, vahyin topluma kazandırılması sürecinde etkin 

olduğu ve de gerçekleĢtirilmesine hizmet ettiği hedef/kazanımlar arasından bir tanesi 

de; insanoğlunun yapmıĢ olduğu olumlu davranıĢlarla Allah (cc)‟ın kudretinde bir 

artıĢ gerçekleĢtiremeyeceği
244

, ortaya koyduğu kötü iĢlerle de Allah (cc)‟ı aciz 

bırakamayacağı hakikatini idrak etmedir.
245

 Toplumun, cüzden bütüne her bir parçası 

olarak ortaya konulan ürünü, o toplumu meydana getiren insanlar tarafından 

paylaĢılır ki bu aynı zamanda Allah (cc)‟ın vaat ettiği ilahi hesap gününde 

karĢılıklarının da paylaĢılacağı demektir.  

2.3.2.3. Hakkın Tesisi Batılın Ġptali (Emr-i Bi’l-Ma’rûf Ve Nehy-i Ani’l-

Münker) 

Önceki Ģeriatlarda da kullanılmıĢ olan “emr-i bi‟l-ma‟rûf nehy-i ani‟l-münker 

yöntemi”, Kur‟ân-ı Kerîm‟in oluĢum sürecinde de sosyolojik yöntemin omurgası 

olarak ortaya çıkan bir yöntemdir. “Hakkın tesisi batılın iptali” yöntemi Ģeklinde 

meal verilebilecek olan mezkûr yöntem vahiy nazarından bakıldığında sosyal 

değiĢimin ana motiflerinden bir tanesidir. Kendi içerisinde hareketli bir kalıbın 

meydana gelmesini sağlayıp, toplum yapısına merc olarak sosyal yapının ıslahının ve 

ihyasının gerçekleĢmesinde, beĢeri hastalıkların tedavisinde etkin ve hassas iĢleyen 

bir yöntemdir. Filhakika “Hikmet-i TeĢrî” olarak da adlandırılan mezkûr yöntemi 

tüm yönleri ile idrak edebilmek için, küfr olgusundan değerlendirmeye baĢlamak 

daha uygundur.  
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ُُ اٌْج١ََِٕـب" ُ٘ َْ اٌشَعُٛيَ دَكٌ ٚ جَبءَ ِٙذُٚ أ ُْ ٚ شَـ ِٙ َّبِٔ ًِب وَـفَـشُٚ ثَؼْذَ ا٠ِ ْٛ ْٙذِٜ الُله لَـ ََ وَـ١ْفَ ٠َ ْٛ ْٙذِٜ اٌْمَـ َٚالُله ٢ ٠َ دُ 

َٓ ١ِّ ."اٌظَبٌِ  

"Ġman ettikten, Resul‟ün hak olduğuna tanıklık ettikten ve kendilerine açık 

deliller geldikten sonra, inkâr eden bir kavme Allah nasıl yol göstersin ki? Allah, 

zalim bir toplumu doğru yola iletmez." 246
 

Arap dilinde, sülasi bir kök fiil olan " وفش"  K-f-r; örtmek, gizlemek, üstünü 

kapatmak anlamlarına gelmektedir.
247

 Aynı kökten türemiĢ olan “Kâfir” ise Kur‟ân 

kavramlarından bir tanesi olarak “hakikatin üstünü kapamaya çalıĢan, hakkı gizleyen, 

nimetler karĢısında nankörlük eden” manalarını ifade etmektedir.
248

 Diğer bir açıdan 

ise o, Allah (cc)‟ın gönderdiği nimetler içinden en büyükleri olan peygambere ve 

vahye asi olan kimsedir.  

Kendisine verilen beden, mal, makam, evlat gibi nimetleri sorgusuz kabul 

ederken, Kitap ve Resul ile bu nimetler üzerinde Allah (cc)‟ın hudutlarını öğreten iki 

eĢsiz kaynağa itirazda bulunarak büyük bir nankörlük eden kimsedir/toplumdur.
249

      

ُْ لَـبع١َِ" ُٙ ُْ ٚ جَؼٍََْٕـب لُـٍُـٛثَ ُ٘ ُْ ٌَؼََٕـب ُٙ ١ِِضَـبلَـ  ُْ ِٙ َّب َٔـمْـضِ ِٗ ٚ َٔـغُٛ دَظّـًب فَـجِـ َٛاضِؼِ َِ  ْٓ َُ ػَ َْ اٌْىَـٍِ خً  ٠ُذَشِفُـٛ

ُٙ ِِْٕـ ِٗ ٚ ٢ رَـضَايُ رَـغَـٍِغُ ػٍٝ خَـبئَِٕـخٍ  َّب رُ وِـشُٚ ثِ َْ الَله ِِ َٚاصْفَـخْ ا  ُْ ُٙ ُْ فَـبػْفُ ػَْٕـ ُٙ ِِْٕـ ٠ُذِتُ ُْ الَا لَـ١ٍِـلاً  

َٓ ُّذْغ١ِِٕ   ."اٌْ

“Daha sonra, bu kesin taahhütlerini bozdukları için onları rahmetimizden 

dıĢladık ve kalplerini katılaĢtırdık; (Ģimdi onlar) kelimeleri bağlamlarından 

kopararak çarpıtıyorlar; üstelik kendilerine hatırlatılan hakikatlerden bir kısmını da 

unutmuĢ durumdalar. Çok azı dıĢında hep onların ihanetine uğrayacaksın. Onları 

bağıĢla ve hoĢ gör. Ġyi bil ki Allah güzel davrananları sever.” 250
 

Kâfir; kendi ef‟âlinin batıl olduğunun ortaya çıkmasını engellemeye çalıĢan 

olmakla birlikte baĢkalarının da hakkı öğrenmelerine engel olma gayreti güden 

kimsedir/toplumdur. 
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Yukarıda serdedilen iki ayet-i kerime bize göstermektedir ki küfür üzere olan 

bir toplum hakkın tesisini engellemek üzere hareket eder. Kendisine ilahi ilkeler 

sunulmuĢ olsa da böylesi bir toplum sosyal adaleti kendi güç odaklarının teamülleri 

noktasında eğip bükecektir.  

Din‟i (Allah (cc)‟ın insanlık için tayin ettiği yol olan Ġslâm‟ı) ya tümden yok 

farz edecek ya da sosyal yaĢamı parçalara bölüp bütünlüğünü bozarak O‟nu bir 

mabedin, ayrıcalıklı bir sınıfın/zümrenin, ayrıĢtırılmıĢ cemaat/cemaatlerin, sosyal 

statüye dönüĢtürerek sosyal alanda yalıtılmıĢ bir organizasyonun sınırlarına terk ve 

hapsedecektir. Yani onu toprağa gömecektir.
251

 Ancak toprağa gömülen özün vakti 

geldiğinde gömüldüğü yerden filizlenerek fıĢkıracağı denklemin diğer ucunda duran 

bir hakikattir.  

Kâfir bir toplum, tüm zararlarına ve ifsat edici sonuçlarına rağmen batılın 

peĢinde koĢmayı asla bırakmaz. Bütün yıkıcı etkilerine rağmen değiĢken oranlı 

(ödülün ne zaman ve kaç denemeden sonra geleceğini bilmeden) olarak ahrettekilere 

kıyasla ele geçen ufacık menfaatlerin peĢinde olan toplum kendi içinde, haksızlık ve 

adaletsizlik üzerine saltanat sahibi olmaya özendirerek, ihtiras ve Ģiddeti 

körükleyerek kendisini tüketir. Fakat bu kabil sosyal yapılar tükenme noktasına 

kadar, çıkarlar nispetinde kalıcı ve sağlam görünürler. Sosyal statüler arası geçiĢlilik 

liyakat esası yerine menfaatlere dayanmıĢ, iyice birbirlerinden ayrıĢtırılmıĢtır ve 

dikey çizgide daraltılmıĢtır. Sosyal adaletten yoksun bir yapıda zulmün çeĢitlerine 

her geçen gün yenileri eklenir.  

Tavzihine gayret edilen küfr olgusuna dayanan zihniyeti ve sosyolojik yapıyı 

ortadan kaldırarak, yerine ilahi ilkeleri tesis etmede izlenen yol olarak, vahyin tayin 

etmiĢ olduğu “emr-i bi‟l-ma‟rûf nehy-i ani‟l-münker” kendisine özel aksamı ile 

birlikte yegâne yöntemdir: Ġki ana yol üzerinde ilerleyen bu yöntemin birinci 

basamağında emr-i bi‟l-ma‟rûf yer almaktadır. “Ġyiliği emretmek” Ģeklinde anlam 

verilen bu birinci adımı daha yakından incelediğimizde; ma‟rûfun yerine getirildiği 

takdirde sonuçları arasında hiçbir kötülük bulunmayan ve tam manasıyla varlık için 
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olumlu netice veren bir iyilik çeĢidi, emretmenin ise kiĢinin bizzat uygulamada 

bulunduğu ve eksiksiz vukufiyet elde ettiği bir iĢi bir baĢkasından yerine getirmesini 

istemesi olduğu görülür. Diğer bir ifade ile vahyin doğrudan buyruğu veya vahyin 

hükmüne uygun olan bir iĢi tam manası ile gerçekleĢtiren bir kimse ya da grubun bir 

baĢka kimse ya da gruba, bizzat örnek olarak uygulatmasıdır. “Nehy-i ani‟l münker” 

ise sonuçları arasında az ya da çok Ģer bulunan bir iĢi yapmamak ve yapılmasına da 

engel olmak demektir. 

Toplumların kanseri Ģeklinde adlandırılabilecek olan küfr cüzde fertlere hâkim 

olan bir zihniyet iken külli bakımdan diğer bir değiĢle sosyal alanda bir yapılanma 

halidir. “Küfr” hakkında genel yargı, onun dinsizlik inançsızlık anlamını taĢıdığı 

yönünde olmuĢtur.
252

 Ancak küfr hakikatte; Allah‟ın insanlık için sunduğu dini, 

kendi saplantılı inançlarına ve görece menfaatlerine uymadığı için ilga etmeye, 

bozmaya, kendi hevasına uydurmaya çalıĢmaktır. Diğer bir ifadeyle küfr; hakikati 

gizleme hevasına uyanı emretme demektir.
253

 Böylece toplumu, sosyal alan olgusu 

olarak; sosyal yapıları ve ürünleri ile birlikte küfrden arındırmakta sosyolojik 

metodun bir kısmı olmaktadır. Hakkın tesisi batılın iptali yöntemi, sosyometodik bir 

perspektiften değerlendirildiğinde Kur‟ân-ı Kerîm‟de yer alan ve mezkûr yöntemi 

izah eden ayetlerin idraki kolaylaĢmaktadır. 

" َْ ُِشُٚ َْ اٌٝ اٌْخَـ١ْشِ  ٚ ٠َؤْ َِخٌ  ٠َذْػُٛ ُْ اُ ِِْٕـىُـ  ْٓ ٌْزَـىُـ َٚ ُُ ُ٘ ُّْٕـىَـشِ  ٚ اٌَُٚئِهَ  َْ ػَِٓ  اٌْ ْٛ َٙ ْـ َّؼْشُٚفِ ٚ ٠َٕ ثبٌْ

َْ ُّفْـٍِذُٛ ."اٌْ  

“Sizden, hayra çağıran, iyiliği emredip kötülüğü meneden bir topluluk 

bulunsun. ĠĢte onlar kurtuluĢa erenlerdir.”
254
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ُْ خَـ١ْشَ " ٌََٚـوُـْٕـزُـ َْ ثبالِله  ُِِٕـٛ ُّْٕـىَـشِ  ٚ رُـئْ َْ ػَِٓ  اٌْ ْٛ َٙ َّؼْشُٚفِ ٚ رَـَْٕـ َْ ثبٌْ ُِشُٚ َِخٍ اُخْـشِجَذْ ٌٍَِٕـبط ٚ رَـؤْ ْٛ اُ

َْ ُُ اٌْفَـبعِمُـٛ ُ٘ َٓ ٚ اَوْـضَـشُ ١ِِِٕ ُّئْ ُُ اٌْ ُٙ ِِْٕـ  ُْ ُٙ َْ خَـ١ْشًا ٌَ ًُ اٌْىِزَـبةِ ٌَىَـب ْ٘ َٓ أ َِ ." آ  

“Siz, insanların iyiliği için ortaya çıkarılmıĢ en hayırlı toplumsunuz; iyiliği 

emreder, kötülüğü meneder ve Allah‟a inanırsınız. Ehl-i Kitap da inansaydı, elbet bu, 

kendileri için çok iyi olurdu. (Gerçi) içlerinde iman etmiĢ olanlar var; (fakat) çoğu 

yoldan çıkmıĢlardır.”
255

 

"َْ ِٗ ٠َؼْذٌُِـٛ َْ ثباٌْذَكِ ٚ ثِ ْٙذُٚ َِخٌ  ٠َ ْٓ خَـٍَمْـَٕـب اُ َّ ِِ َٚ".  

“Yarattıklarımızdan, daima hakka ileten ve adaleti hak ile yerine getiren bir 

millet bulunur.” 256
 

Yukarıda verilmekte olan üç ayet-i celile bir arada değerlendirildiklerinde 

“emr-i bi‟l ma‟rûf nehy-i ani‟l münker” yöntemini uygulamada bir iç çekirdek ve bir 

de onu çevreleyen dıĢ mantonun olduğu görülür. Ġslam toplumu, kendisi dıĢında 

kalan diğer toplumlar için hakkı tesis ve batılı iptal edici konuma sahipken kendi 

içerisinde de hakkın korunması ve bekası için çalıĢan bir kalıp mekanizmaya sahiptir. 

Bahsi geçen iç reaktör Kur‟ân ve peygamber ile baĢlayarak onlar etrafında birleĢen 

ve kendilerini bu yola hadim kılan kimseler ile somutlaĢır. Ancak yine de öz Kur‟ân 

ve Resul‟dür. Bu çekirdeğin etrafında yer alan hakkı tesis etme ve batılı ortadan 

kaldırma ruhudur ki mü‟minler bunu güçleri nispetinde paylaĢırlar.
257

 Nitekim Ġslam 

toplumunun oluĢmasında ve bekasında bu ana yapı sürekli var olmalıdır.  

Mü‟min bir toplum kendi içinde; belirli bir zümreye, siyasi/politik bir gruba 

terk edilmeksizin tüm toplum bireylerine açık, liyakat esasına dayalı ve bütün beĢeri 

organizasyonların üstünde olan böylesi bir çekirdek yapıyı inĢa etmelidir.
258

  

Hakkın korunması ve idamesi batılın ise engellenmesi hususunda sürekli harekî 

durumda olması gereken iç çekirdek yapı, sosyal alanın her cüzüne nüfuz edebilmeli, 
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toplumun iç denetimini sağlamalı, toplumun kurduğu yapılarda ve ortaya koyduğu 

ürünlerde etken rol alabilmelidir.
259

  

Önemle dikkat edilmesi gerekli olan bir husus daha vardır ki o da çekirdeğin 

Kur‟ân ve Resul‟den oluĢtuğu dolayısıyla insan unsurunun bu ikisine tabi olma 

noktasında devreye girdiği aksi takdirde insan hevasının ve çıkarlarının bu ruha 

karıĢmasıyla çekirdek yapının ifsada uğrayacağıdır. Daha açık ifade etmek gerekirse, 

Ġslam toplumu içerisinde iyiliği emreden kötülüklerden alı koyan bir topluluktan 

maksat toplum içi sosyal yapılardan bir tanesi olarak diğerlerinden ayrıĢtırılmıĢ veya 

sosyal statü haline dönüĢtürülerek bir zümrenin tekeline terk edilmiĢ organizasyon 

değil toplumun tüm fertlerince paylaĢılmıĢ ancak bu uğurda dünya menfaatlerinden 

feragat ederek ilme vakıf olmak üzere çalıĢanların bir derece daha fazla söz sahibi 

oldukları bir konsensüstür. 

 Ġç oluĢumunu hakkın hâkimiyeti ve batılın nehyi üzerine tamamlamıĢ bir 

toplum, beĢeriyet içinde var olan diğer toplumlar için bir emsal teĢkil etmekte, Allah 

(cc)‟ın sınırlarının korunmasında ve yeryüzünün ifsada sürüklenmesinin 

engellenmesinde bir direnç vazifesi görmektedir.
260

  

ġekil-4: Emr-i bi‟l ma‟rûf nehy-i ani‟l münker yönteminde iç ve dıĢ aktivitenin  

temsili gösterimi 

     

   ç. çekirdek yapılanma (Kur‟ân ve Resul) 

                                                           x. çekirdek yapılanmaya katılan toplum 

                                                           z. sosyal alanın yapılanmasında 

                                                               gerçekleĢen iç denetim 

                                                           i. emr-i bi‟l ma‟rûf nehy-i ani‟l münker 

                                                              üzere yapılanmıĢ olan Ġslam toplumu 

                                                           b. beĢeriyet  

                                                           e. tüm beĢeriyet içinde hakkın tesisi  

                   b.                                         batılın iptali için verilen mücadele 
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Yukarıdaki Ģemada da verilmeye gayret edildiği üzere mezkûr yöntemin 

etkililiğini sağlayan unsurlardan bir diğeri ise iĢ/aktivite ilkesidir. Toplum bir taraftan 

hakkın tesisi batılın iptali için içeride ve dıĢarıda çalıĢırken diğer taraftan bu hususta 

doğru adımları atıp atmadığı ile ilgili olarak süreç içi değerlendirme yapar.
261

 

Böylelikle yöntemin uygulanmasında Kur‟ân‟a uygunluk her adımda denetlenmiĢ 

olur. 

َٓ ٠َزَـ" َْ اٌشَعُٛيَ اٌََـز٠ِ ُْ جِـؼُٛ ُ٘ ُِشُ َٚا٦ْٔـجِـ١ًِ  ٠َبْ ْٛس٠َخِ  ُْ فِٝ اٌزَـ ُ٘ َِىْـزُـٛثًب ػِْٕـذَ  ُٗ َٟ اٌَـزِٞ ٠َجِـذَُٚٔـ ِِ َٟ الُا إٌَـجِـ

ُّْٕـىَـشِ   ُْ ػِٓ اٌْ ُٙ ١ََٙ َّؼْشُٚفِ ٚ ٠َْٕـ ُُ اٌْخَـجَبئِثبٌْ ِٙ َُ ػ١ٍََْ ُُ اٌَـغ١ِجَبدِ ٚ ٠ُذَشِ ُٙ ٌَ ًُ َٚا٤غْـلايَ ٚ ٠ُذِ  ُْ ُ٘ ُْ اِصْشَ ُٙ شَ ٚ ٠َضَغُ ػَْٕـ

ُٗ اُ َِؼَ َٚارَـجَؼُٛ إٌُـٛسَ اٌَزِٞ أُْـضِيَ  ِٗ ٚ ػَضَسُُٖٚ ٚ َٔـصَّشُُٖٚ  َُِٕـٛ ث َٓ اَ ُْ فبٌَز٠ِ ِٙ َْاٌَزِٟ وبَٔذْ ػ١ٍََْ ُّفْـٍِذُٛ ُُ اٌْ ُ٘ ."ٌَٚئِهَ   

“Yanlarındaki Tevrat ve Ġncil‟de yazılı buldukları O elçiye, O ümmi 

peygambere uyanlar (var ya), iĢte o peygamber onlara iyiliği emreder, onları 

kötülükten meneder, onlara temiz Ģeyleri helal, pis Ģeyleri haram kılar. Ağırlıklarını 

ve üzerlerindeki zincirleri indirir. O peygambere inanıp O‟na saygı gösteren, O‟na 

yardım eden ve O‟nunla gönderilen Nûr‟a (Kur‟ân‟a) uyanlar var ya, iĢte kurtuluĢa 

erenler onlardır.”
262

 

“Emr-i bi‟l ma‟rûf nehy-i ani‟l münker” yönteminde Allah (cc)‟ın vahyi ile 

bildirilen ve tanıtılan haramlardan uzak durmakla birlikte bu haramların ruhunu 

taĢıyan ancak Kur‟ân‟da doğrudan zikredilmeyen Ģeylerden de uzak durmak gerekir. 

Nitekim peygamberin pislikleri haram kılması bu türden bir davranıĢtır.
263

 Allah 

(cc)‟ın yerine getirilmesi hakkında doğrudan emir verdiği veya serbesti tanıdığı 

hususlarda da benzer durum geçerlidir. Yani vahiy bünyesinde doğrudan 

zikredilmemiĢ ancak vahyin helal dairesine uyan Ģeyler iyiliğin temini noktasında 

elde edilebilir.  
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Batıl, toplumlar için lüzumsuz sorumluluklar ve zalimce yükler getirir. Ancak 

bu ilahi yöntem sayesinde sosyal yapıyı yıpratan ve bozan uygulamalar, bir takım 

kapalı devre statü gruplarına menfaat sağlamak için toplumu ezen müesseseler, 

toplumda güveni sarsan ve paranoyayı tetikleyen nosyonlar ortadan kaldırılırlar. 

Ayet-i kerimenin iĢaret ettiği üzere mezkûr yöntem ile sosyal alan aydınlanır 

ve Ģeffafiyet kazanır. Sosyal yapı içerisinde en küçük ünite olan aileden baĢlayarak 

cemiyetlere, devlet adı verilen ve tüm toplumu kuĢatan büyük organizasyonlara 

varıncaya dek bireylerin birbirlerine ve topluma karĢı hesap verir hale gelmesi 

mümkün kılınır.  

Resûlüllah‟a yardım etmek demek; O‟na Allah (cc)‟ın inayetiyle insanlığa 

getirdiği dava hususunda yardım etmek demektir ki (yani cihat) bu kendi 

döneminden baĢlayarak bu günde yürürlükte olan ve gelecekte de geçerli olacak bir 

faaliyet alanıdır. Peygambere, hakkın tesisi batılın iptali için yardımcı olan bir 

toplum aslında kendine yardım etmektedir. Nihayetinde bu yöntem toplumun felahını 

sağlayacaktır. Diğer yandan bu iĢ tek baĢına bir kimsenin ya da sınırlı bir cemaatin 

yerine getirebileceği bir husus değildir; Tüm toplum kubaĢık/iĢbirlikçi Ģekilde bu 

sorumluluğa katılmalı kendisine uygun görevi üstlenmelidir. Her ne kadar Ġslam bir 

peygamberin ve O‟na ittiba eden sınırlı sayıda mü‟minin ellerinde taĢınmıĢ olsa da 

bu durum ilelebet devam etmemiĢtir.  

"ُّٕ ْٛ ػِٓ اٌْ َٙ َّؼْشُٚفِ ٚ َٔـ َِشُٚ ثباٌْ ُِٛ اٌصٍَّٛحَ ٚاَرُـٛ اٌضَوٛحَ ٚاَ ُْ فٝ ا٤سْضِ  اَلَـب ُ٘ َِىَـَٕـب  ْْ َٓ ا ِٗ ْـىَـشِ  ٌٍَِٚاٌََز٠ِ

ُِٛسِ  ."ػَبلِجَخُ  اٌلُا  

“Onlar (o mü‟minler) ki, eğer kendilerine yeryüzünde iktidar verirsek namazı 

kılar, zekâtı verirler, iyiliği emreder ve kötülükten nehyederler. ĠĢlerin sonu Allah‟a 

varır.” 
264

     

“Emr-i bi‟l ma‟rûf nehy-i ani‟l münkerin” tüm boyutlarıyla, hakiki anlamda 

uygulanması için mü‟minlerin iktidarı Ģarttır. Zaten bizzat bu yöntem mü‟minleri 

iktidar olma konusunda zorlamaktadır. Hakkın tesisi, vahyin anayasa olarak 

benimsenmesi demektir ki bu durumun da tam olarak gerçekleĢmesi mü‟minlerin 
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kalplerinde yüce bir mevkide olan Kur'ân‟ın, vaz‟ ettiği hükümleri ile birlikte fiili 

yaĢamda müessese haline gelmesini gerekli kılar. Bunun yegâne yolu da iktidarın 

Ġslam olmasından geçer. Hakkın tesisi batılın iptali münferiden ve/veya cemaat 

elinde baĢlasa da nihai aĢamada cemiyete mâl ve de iktidara hâkim olmalıdır. 

"ُٙ ُْ عبئِفَـخٌ  ١ٌَِزَـفَـمَـ ُٙ ِِْٕـ ًِ فِشْلَـخٍ  ْٓ وُـ ِِ ٢ْٛ َٔـفَـشَ  َْ ١ٌَِْٕـفِشُٚ وبفَـخً  فَـٍَ ُِِٕـٛ ُّئْ ٛ فٝ اٌذ٠ِِٓ  ١ٌُِْٕٚـزِسُٚ ِٚب وبْ اٌْ

ُْ اِرَا  سَجَؼُٛ ُٙ َِ ْٛ َْ لَـ ُْ ٠َذْضَسُٚ ُٙ ُْ ٌَؼٍََ ِٙ ."ا١ٌَِْ  

“Mü‟minlerin hepsinin toptan sefere çıkmaları doğru değildir. Onların her 

kesiminde bir grup dinde (Allah‟ın insanlık için tayin etmiĢ olduğu yaĢam 

konusunda) geniĢ bilgi elde etmek ve kavimleri (savaĢtan) döndüklerinde onları ikaz 

etmek için geride kalmalıdır. Umulur ki sakınırlar.”
265

 

Dinin korunması ve mezkûr yöntemin hakkıyla edası için kendisini bu uğurda 

feda etmekten çekinmeyen ve dünyevi menfaatlerden sıyrılarak kutlu Ġslam davasına 

kendisini adayan insanların var olması Ģarttır. Ancak yinede bu Ehl-i Kitâb‟da 

olduğu gibi bir ruhbanlığa dönüĢtürülmeden, sunileĢtirilmeden, Ġsrail oğullarında 

olduğu gibi politik bir imtiyaz aracına, Hıristiyanlarda olduğu gibi tahakküm ve gelir 

vasıtası haline getirilmeden gerçekleĢtirilmelidir.  

Nitekim bu hususta yukarıda verilen ayet-i celile dinin ihyası için çalıĢanların 

savaĢ gerisinde bırakılmasını vurgular. Bu noktada Ģu anlam çıkmaktadır; hakkı tesis 

batılı iptal için çalıĢan kimseler, Allah (cc) yolunda cihada çağrı geldiğinde zaten 

önde giden kimselerdendirler, eğer aksi bir durum olsaydı böyle bir ayetin gelerek bu 

kimselerin harbe katılmalarının engellenmesi istenmezdi. Doğal olarak Ġslam‟ın 

bekası için böyle fedakâr insanların savaĢta düĢman önüne sürülmekten ziyade cephe 

gerisinde bırakılarak mü‟min nesiller yetiĢtirmeleri sağlanmalıdır.  
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١َِٕب" ًُ أغْـ ِ٘ ُُ اٌْجَب ُٙ َْ ضَشْثًب فٝ ا٤سْضِ  ٠َذْغَجُ َٓ اُدْغِشُٚ فٝ عَجِـ١ًِ  الِله ٠َ٢غْزَـغ١ِؼُٛ َٓ ٌٍِفُـمَـشَاءِ اٌَز٠ِ ِِ ءَ 

 ٢ ُْ ُٙ ١َّ ُْ ثِـغ١ِ ُٙ ٠ٌَُغْؤٌاٌزَـؼَفُـفِ رَـؼْشِفُـ ْْ اَلَله ثٗ ػ١ٍَِ ْٓ خَـ١ْشٍ  فَـبِ ِِ ٌْذَبفًـب ِٚب رُـْٕـفِمُـٛ  َْ إٌَـبطَ اِ ."ُـٛ  

“Kendilerini Allah yolunda vakfettikleri için ticaret amacıyla yeryüzünde 

dolaĢamayanlara yardım yapın. Ġstemekten çekindikleri için, durumlarını 

bilmeyenler onları zengin zanneder. Onları kimi özelliklerinden tanırsın: (mesela) 

insanlardan arsızca istemezler her ne iyilik yaparsanız yapın doğrusu Allah onu 

kesinlikle bilir.”
266

 

Yukarıda sunulan ayet-i celilede ise hakkın tesisi batılın iptali içi yola çıkan 

kimselerin bu iĢlerinde herhangi dünyevi bir meta gözetmediklerini darda 

kaldıklarında dahi bir talepte bulunmanın karĢılık umma Ģeklinde algılana bileceği 

hassasiyetiyle davrandıkları iĢaret edilmekte böyle kimselerin ihtiyaçlarının 

giderilmesi hususunda toplum ikaz edilmektedir. Her iki ayet bir arada 

incelendiğinde “emr-i bi‟l ma‟rûf nehy-i ani‟l münker” yöntemini uygulamada 

uzmanlaĢmanın ve bilimsel bilgiye sahip olmanın istendiği görülmektedir. Toplumun 

kendi bünyesinde Ġslam‟ın hâkimiyeti ve bekası için önderlik edecek, ilmine 

müracaat edilecek kimseler yetiĢtirmesi emredilmektedir. Toplumda hakkın tesisinde 

batılın ortadan kaldırılmasında rol alacak kimselerin bil fiil hakkı batıldan ayırt 

edebilecek derecede ilme vakıf, doğruyu emredebilecek kötüyü nehyedebilecek 

kadar tecrübeye sahip, hakkın müesses kılınmasında gerekli metotlara hâkim 

olmaları lazım gelir.
267

  

Marufu emir batılı nehy yöntemi kendi bünyesinde bir çok teknik ve yöntemi 

de barındıran komplike bir yöntemdir. Kur‟ân-ı Kerîm‟in inzal süreci bizzat bu 

yöntemin uygulanmasında en güzel örnektir. Sosyolojik bakımdan bu yöntemin 

baĢladığı ilk yer Dâru‟l Erkâm‟dır. Burada geliĢen çekirdek yapı çağlayarak 

ilerleyen bir nehir gibi büyüyerek taĢmıĢtır. Ġslam‟ın ilk örgütlenmesi bu evde 

gerçekleĢmiĢ, peygamberin ve vahyin önderliğinde batılın iptali ve hakkın ikamesi 

için ilk yapı burada teĢekkül etmiĢtir. Bu evde rastlanılan ilk aĢama arınmadır.  
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Her bir vahiy ile bu genç cemaat birbirlerine; içinde demir perçinlerle 

bağlanmıĢ bronz parçalar misali bağlanmıĢlar, kalplerinde tevhit kuvvetlenmiĢtir. 

Onlar vahiy ile birlikte geçirdikleri her günde biraz daha arınmıĢ, bilenmiĢ ve de 

saflaĢmıĢlardır. Kalpleri imana yumuĢar ve iyilik üzere merhametle dolarken küfr, 

azgınlık ve Ģirk üzerine inmek için tavında dövülerek iĢlenen bir kılıç gibi parlamıĢ 

ve bilenmiĢlerdir. 

Temelleri Mekke Ģehrinde atılan kardeĢlik bağının sosyal alandaki somut 

göstergelerinden ilki Medine sözleĢmesinde muhacir ve ensar arasında kendisini 

göstermiĢtir. Vahyin ıĢığında kurulan ve sosyal alanı Ģekillendiren ilk yapı Medine 

birliği olmuĢtur.
268

  

Allah (cc), mü‟minlerin bu coĢku ve de azimlerini boĢa çıkarmamıĢ batıl 

müesseselerin kaldırılarak yerlerine hak üzere yapıların inĢası için yollar sunmuĢtur. 

Kendisine savaĢ açılan ilk iki batıl kurum, Ģirk ve nifak olmuĢtur. Kalplerde baĢlayan 

bu inkiĢaf sosyal alanın tüm aksamına nüfuz ederek bütün yapılarda değiĢim peĢ peĢe 

gelmiĢtir. Ruhlardaki inkılâp kendisini sosyal alanda somut olarak göstermiĢ cahiliye 

adet ve kurumları kaldırılarak yerlerine vahyin belirlediği kurumlar ve sistemler inĢa 

edilmiĢtir. Hikmeti teĢri mü‟minlerin en baĢta gelen Salih amellerinden biridir.
269

  

Hakkın tesisi batılın iptalinde öne çıkan bir diğer yöntem ise mükellef kılmadır. 

Toplum kendi ihyasından sorumlu tutulmuĢ Ġslam‟ın korunması ve uygulanması 

hususunda mükellef kılınmıĢtır. Bu minval üzere “emr-i bi‟l ma‟rûf nehy-i ani‟l 

münker” yöntemin altında iĢleyen üç önemli yöntem daha vardır ki bunlar tezkiye, 

mükellef kılma ve kurumsallaĢtırma yöntemleridir.          

2.3.2.3.1. Tezkiye (Arındırma) Yöntemi 

Yönteme adını veren tezkiye kavramı Arapçada sülasi bir fiil olan  "ٝصو" Z-k-y 

fiilinden türemiĢ bir mastardır. Z-k-y kök itibariyle “ilerde geçekleĢecek ya da henüz 

gerçekleĢmekte olan bir artıĢ” ve “arınma” anlamlarına gelmektedir.
270

 Bu iki 
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mananın yanı sıra mezkûr kavrama bir Ģeyin çoğalması, bereketli olması anlamı da 

verilmiĢtir.
271

 Türevleri ile beraber Kur‟ân-ı Kerîm‟de 60 yerde geçmektedir.
272

 

Bunların 32‟sinde "صوبح" “zekât” Ģeklinde yer almaktadır. Zekât, Allah‟ın imkân 

sahibi mü‟minler üzerine farz kıldığı bir ibadet ve de kazançlardan Allah rızası 

gözetilerek vahiy ile bildirilen Ģartlara uyan kimselere ayrılan paydır. 

Zekâtın, kendisinden verilen malı temizlemesi ve verilen bu miktarın Allah 

tarafından katlanarak kuluna iade edileceği ilkesi hem terimin kök anlamında 

barındırdığı hem de dünya ahret dengesinde bulunan çift yönlülüğü vurgulamıĢ 

olur.
273

 Mezkûr kökten türeyen tezkiye kök manadaki çift yönlülüğü koruyarak; 

arındırma ve bir Ģey üzerinde artıĢ gerçekleĢtirme manalarını ifade etmektedir. 

Vahyin inzal sürecinde sosyolojik metodun altında kullanılmıĢ bir yöntem 

olarak tezkiye; vahyin inmekte olduğu beĢeri zemini kendi inzali için uygun hale 

getirmesine ve vahyin öngördüğü hedeflerin toplumda tesisinin kolay kılınmasına 

yarayan yöntemin adıdır.  

Bu yöntem ile vahye ters düĢen beĢeri muharrikler (fikir, hassasiyet, kutsal, 

inanç vs.), sosyal yapılar (aile, cemaat, grup, toplum) ve sosyal statüler (örgütlenme 

biçimleri, tabakalaĢma, vb.) üzerinde Ġlahi ilkeler dâhilinde gerçekleĢen bir tür 

arındırma ve de temizleme aplikasyonudur. Bu yöntem ile inzal olunmuĢ olan 

vahiylerin toplum nezdinde yeri sağlamlaĢırken gelmekte olan yeni vahiylere de 

toplum bilincinde ve yapısında yer açılmıĢ olur.  

Toplumda meydana gelen ancak vahye uymayan olguların temizlenmeleri ile 

arınma ve beraberinde vahyin vaat ettiklerinde Allah (cc)‟ın rahmet ve lûtfu ile 

gerçekleĢen artma bu yöntemin sonuçlarıdır. Böylece tezkiye yöntemi Allah (cc), 

peygamber ve de toplum arasında gerçekleĢen bir yöntemdir.  
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Son tahlilde toplumu aklayacak olan Allah (cc), vahyin vaz‟ etmiĢ olduğu 

yöntem ve yasaları topluma aktaran ve de öğreten konumunda olan peygamber, bu 

yöntemi kullanarak kendisini yeniden yapılandıracak olan toplumdur.  

Pratikteki tezahürü bakımından ayrılmaz bir biçimde gerçekleĢiyorsa da teorik 

bakımdan tezkiye yöntemini; maddi arınma, manevi arınma Ģeklinde iki türde ele 

almak mümkündür: Maddi arınma yöntemiyle toplum içi uygulamaların tebdili ve 

ıslahı hedeflenmiĢtir.  

Sosyal yapıların çekirdeğinde yer alan aile ve akrabalık bağları; nesebin; 

kabilenin ve ırkın insan değeri bakımından yeri Kur‟ân‟da ele alınarak bu hususta 

evlilik bağı, evlenme biçimi, akrabalık bağlarının sınırları ve anlamları Allah (cc)‟ın 

insan üzerine yazdığı yasalar çerçevesinde yeniden yapılandırılmıĢtır. Böylece 

evliliğin sınırları aile üyelerinin birbirlerine ve topluma karĢı olan ödevleri, miras 

hukuku, evliliğin ve boĢanmanın esasları, velayetin paylaĢımı gibi konulara bağlı 

olarak toplumda cereyan eden olaylar karĢısında toplumların izlemesi gereken yol da 

ortaya çıkmıĢ olmaktadır. Öte yandan tolumdaki ticari ve endüstriyel bağlar, gelir 

dağılımı olguları Ġlahi-sosyal adalet esasları muvacehesinde ıslah edilerek haram olan 

gelir kaynakları iptal edilirken ferdiyetçi-kapitalist iktisadi bağlar yerine infak ve 

karĢılıklı hakkın korunmasına dayalı ekonomik düzen ikame edilmiĢtir. Bu Ģekilde 

daha çoğaltılması mümkün olan birçok örnekte görüleceği üzere maddi arındırma 

yönteminde herhangi bir kurumun iptali ya da ıslahı esnasında vahye uygun olan bir 

diğeri zaman geçirmeksizin inĢa edilmiĢtir.  

Manevi arınma yöntemiyle sosyal düĢünce ve algının ıslahı gerçekleĢtirilmiĢtir. 

Deistik düĢüncenin yıkılması ile Allah (cc)‟ın, Hâlık sıfatının yanı sıra Rabb sıfatı da 

vurgulanmıĢ ve toplum bilincinde hak ettiği yere yerleĢmiĢtir. Kullarını 

umursamayan tanrı tasavvuru yerine onları her an görüp gözeten ve de yaptıklarından 

hesaba çekecek olan Rabb inancı ikame edilmiĢtir.  

Politeizm yıkılarak, üzerini örtmeye çalıĢtığı tevhit inancı sağlamlaĢtırılmıĢ ne 

istediği belirsiz kendisine dahi hiçbir faydası ve de zararı bulunmayan putçuluk 

zihinlerden sökülüp atılarak bir ve tek olan Rahmân‟na iman sağlanmıĢtır. Böylece 

“Toplum, insanın Ģahsi hevasını tatbik ortamı olarak algılanmaktan çıkarılarak, 
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bireylerinin bir arada dini rahatça yaĢamaları ve bu hususta iĢleri birbirlerine 

kolaylaĢtırmaları için gerçek hükümranlığın Allah (cc)‟a ait olduğu birliktir” Ģeklinde 

tanımlanmıĢtır.      

Diğer yöntemlerde olduğu gibi arındırma yönteminin de uygulanmasına 

yönelik bir dizi esasları vardır:  

َٙب اٌَـ" ُِشُ ثبٌْـف٠ب ا٠َُ ُٗ ٠َبْ َٛادِ اٌشَـ١ْغَبِْ  فَـبَِٔـ ْٓ ٠َزَـجِـغْ خُغُ َِ َٛادِ اٌشَـ١ْغَبِْ  ٚ  َُِٕٛ ٢ رَـزَـجِـؼُٛ خُغُ َـذْشَبءِ ز٠ِٓ آ

ًُ ٢ْٛ فَـضْ ُّْٕـىَـشِ  ٌَٚـ ْٓ ٠َشَ َٚاٌْـ َِ َٓ الَله ٠ُضَوِـٝ  ْٓ اَدَذٍ اَثَذً ٚ ٌى ِِ  ُْ ْٕىُـ ِِ ُٗ ِبصَوَـٝ  َّزُـ ُْ ٚ سَدْ ١ِّغٌ الِله ػٍََـ١ْىُـ َٚالُله عَ بءُ 

ُُ ."ػ١ٍَِ  

“Ey iman edenler! ġeytanın adımlarını takip etmeyin. Kim Ģeytanın adımlarını 

takip ederse, muhakkak ki o, edepsizliği (yüzkızartıcı suçları) ve kötülüğü emreder. 

Eğer üstünüzde Allah‟ın lütuf ve merhameti olmasaydı, içinizden hiçbir kimse asla 

temize çıkamazdı. Fakat Allah dilediğini arındırır. Allah iĢitir ve bilendir.”
274

    

Arındırma yönteminde hakiki fail bizzat Allah (cc)‟tır.
275

 O‟nun dıĢında tüm 

iddia sahipleri, toplumları ancak fenalığa sürükler. Tezkiye yönteminin en temel 

unsuru, ayet-i celîlede de belirtildiği üzere toplumları aklayacak ve onları temize 

çıkartacak olanın Allah (cc) olduğudur.  

Toplum gerçekleĢtirdiği tüm faaliyetlerinde, meydana getirdiği tüm yapılarda, 

oluĢturduğu tüm iç oluĢumlar, statü ve tabakalarda sadece ve sadece Allah (cc)‟ın 

hükümlerini Ģiar edinmelidir.  

ُْ آ٠َبرَِٕـب ٚ ٠ُضَ" ُْ ٠َزْـٍُـٛ ػٍََـ١ْىُـ ِِْٕـىُـ ُْ سَعُٛلًا  َّخَ  ٚ وّآ اَسْعٍَْـَٕـب ف١ِىُـ َٚاٌْـذِىْـ ُُ اٌْـىِزَـبةَ  ُّىُـ ُْ ٚ ٠ُؼٍَِـ وِـ١ىُـ

ُْ رَـىُـُٛٔـٛ  ُْ ِبٌَـ ُّىُـ َْْ‘رَـ٠ُؼٍَِـ ُّٛ ."ٌَـ  

“Nitekim kendi içinizden size ayetlerimizi okuyan, sizi kötülüklerden arındıran, 

size Kitâb‟ı ve hikmeti talim edip bilmediklerinizi size öğreten bir Resul gönderdik.” 

276
     

Toplumun iĢlerinde Allah (cc)‟ın hükümlerini gözetmesinden maksat 

yukarıdaki ayet-i kerîme ile vuzuha kavuĢmaktadır. Arınmada ölçüt Kur‟ân, 
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tatbikinde rehber peygamberdir. Kur‟ân‟a ve O‟nun talim edicisi konumunda olan 

peygambere kesinlikle uyulmalı, belirledikleri programın dıĢına çıkılmamalıdır.  

Tezkiye yönteminin etkinliğini sağlamada vahyin belirlediği adımları eksiksiz 

ve doğru bir biçimde takip etmek büyük önemi haizdir. Aksi takdirde hedeflere 

ulaĢmak imkânsızlaĢır. Toplumda vahiy ile bildirilen esasların bir kısmı yaĢama 

aktarılırken diğer bir kısmı görece menfaatlere, tolumda bir kısım güç odaklarının 

teamüllerine ters düĢtüğü için uygulamaya alınmazlar ise toplum için vahiy ile 

belirlenmiĢ olan kazanımlar tümden zail olurlar. Örneğin toplum içi bireyin 

haklarının belirlenmesinde ırk, soy, nesep ayırımı yapılmaması gerektiği gibi, mali 

servete dayalı bir ayırımında yapılmaması Ġslam‟ın ön gördüğü ilkelerdir. Ancak bu 

ilkelerden Ģahsi servetin toplumsal hakları belirlemede etkinliğini kaldırırken ırka ve 

nesebe bağlı ayırımı baki tutmak vahyin belirlediği sosyal adalet hedefinin 

gerçekleĢmesine engel olur. Aynı sonuç tam tersi bir durum için de geçerlidir. 

َٙب" ٍِّْ ُِضْـمَـٍَـخٌ  اٌِٝ دِ ْْ رَـذْعُ  ِٚصْسَ اُ خْشَٜ ٚ اِ َٚاصِسَحٌ   َّب  ٢ٚ رَـضِسُ  َْ رَا لُـشْثَٝ أَِـ ْٛ وب ُٗ  ش١َْئٌ ٌَٚـ ْٕ ِِ  ًْ َّ ٢ ٠ُذْ

 َْ ْٛ َٓ ٠َخْشَ َّص١ِّشُرُـْٕـزِسُ اٌَـز٠ِ ِٗ ٚاٌِٝ الِله اٌْـ َّب ٠َزَـضَوَـٝ ٌَِٕـفْـغِ ْٓ رَـضَوَـٝ فبَِٔـ َِ ُِٛ اٌصٍَّٛحَ ٚ  ُْ ثبٌْـغَـ١ْتِ ٚاَلب ُٙ ."سَثَ  

“Hiçbir günahkâr baĢkasının günahını yüklenmez. Yükü (günahı) ağır gelen 

kimse onu taĢımak için (baĢkasını) çağırsa, bu çağırdığı akrabası da olsa, onun 

yükünden bir Ģey yüklenmez. Sen ancak görmeden Rabb‟lerinden korkanları ve 

namazı kılanları uyarabilirsin. Kim temizlenirse, o kendi menfaatine temizlenmiĢ 

olur. DönüĢ Allah‟adır.”
277

         

Arındırma yönteminde sorumluluk toplumun omuzlarındadır aynı zamanda 

fertlere de takatleri ölçüsünde paylaĢtırılmıĢtır. Nihai bakımdan tezkiye bir tekâmül 

sürecidir. Bir toplumda geliĢimin yaĢanabilmesi ve ıslahatın baĢlayabilmesi için 

toplumun bu harekete kendisini açmıĢ ve istekli olması (kamuoyu meydana 

getirilmesi) gerekir. Mevcut aksaklıklarının, hastalıklarının, kayıplarının farkına 

varamamıĢ bir toplumda arındırma iĢleminin baĢlaması ve de yürütülmesi 

imkânsızdır. Toplum mevcut durumunun farkına vararak; kendisini ilahi ölçü 

(Kur‟ân-ı Kerîm) ile değerlendirerek, vahyin belirlediği hedeflere olan mesafesini 

ölçerek arınma sürecine girmeyi irade etmediği müddetçe tezkiye yöntemi 
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uygulanma alanı bulamaz. Dolayısıyla arınma yöntemi ancak bilinci vahye açık, 

vahyin ön gördüğü hedeflere göre kendi konumunu ölçmüĢ, vahyin sunduğu tekâmül 

sürecine motive olmuĢ toplumlarda gerçekleĢtirilebilir.      

2.3.2.3.2. Mükellef Kılma Yöntemi 

Sorumluluk verme anlamına gelen bu yöntem ile toplum kendi ıslahatını 

gerçekleĢtirmede görevli kılınmıĢtır. Toplumu, sosyal olanın edilgen bir unsuru 

olmaktan çıkartarak, kendi iç dinamiklerini ve yapısını değiĢtirme gücüne muktedir 

kılmaya yarayan yöntemin adıdır. Böylece toplum ortaya koyduğu yapılar ve bunlara 

bağlı ürünleri değiĢtirebileceğinin farkına vardığı gibi, aslında kendi kurduğu sosyal 

alanın edilgen kölesi olmaktan çıkarak yeniden inĢa edicisi ve mesulü konumuna 

ulaĢtırılmıĢ olur. Vahyin öngördüğü tarikte beĢeri nizamın değiĢimin meydana 

gelmesinde toplumun, fail durumuna getirilmesi Ģeklinde de tanımlana bilir.
278

 

ُْ ٚاِ" ٍْزُـ ِّ َِب دُ  ُْ ًَ ٚ ػ١ٍَْىُـ ِّ ِٗ ِب دُ َّب ػ١ٍََْ ْٛ فَـبَِٔـ ٌََٛـ ْْ رَـ ْٙزَـذُٚ ْْ رُـغ١ِؼُُٖٛ لً اَع١ِؼُٛ الَله ٚاَع١ِؼُٛ اٌشَعُٛيَ فَـبِ رَـ

ُٓ ُّجِـ١ ."ِٚب ػٍٝ اٌشِعُٛيِ  اِلَا اٌْج٣َؽُ  اٌْ  

“De ki: „Allah‟a itaat edin, peygambere itaat edin‟. Eğer yüz çevirirseniz bilin 

ki ona yüklenen sorumluluğu ancak ona ait; size yüklenen görevin sorumluluğu da 

yalnızca size aittir. Eğer ona itaat ederseniz doğru yola erersiniz. Peygambere düĢen 

ancak apaçık bir tebliğdir.”
279

 

Topluma gelen ilk çağrı Allah (cc)‟a ve elçisine ittibadır. Ancak peygamber 

burada zorlayıcı değildir. Aksine vahye tabi olma yükümlülüğü toplumun üzerine 

yüklenmiĢtir. Allah (cc)‟ın emirlerini benimseme, görevlendirdiği peygamberine 

uyma hususunda toplum bir arada hareket etmelidir. Ġnsanlar ancak ilahi hitabın 

altında ve de peygamberin etrafında kenetlenerek değiĢim sürecini baĢlatacak 

zihniyet ve donanıma sahip olabilirler. Ardı sıra eklenerek gelen vahiy grupları 

mü‟minlerin batıl toplumundan sıyrılıp çıkmalarına yardımcı olduğu gibi onların 

Ġslam toplumunu inĢa etmelerinde ihtiyaç duydukları gizil gücüde vermiĢtir. Vahiy 

ruhu Ģeklinde de tanımlanması mümkün olan bu güç mü‟minlerin kalplerinde sekinet 
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ve kararlılığı bir arada yeĢertmiĢ, birbirlerine karĢı merhamet ve bağlılıklarını 

arttırırken batıla karĢı dayanma gücü vermiĢtir.     

َِشْجِـؼُى" ُْ اٌِٝ الِله  ْ٘زَـذ٠َْزُـ ًَ اِرآ ا ْٓ ضَ َِ  ُْ ُْ ٠َ٢ضُشُوُـ ْٔفُـغَىُـ ُْ اَ َُِٕـٛ ػ١ٍَْىُـ َٓ آ َٙب اٌَـز٠ِ ١ِّؼًب فَـ١َُٕـجِئُـىُـ٠آ ا٠َُ ُْ جَ ُْ ُـ

َْ ٍَُّـٛ ُْ رَـؼْ ."  ثّب وُـْٕـزُـ  

“Ey iman edenler! Siz kendinizi düzeltin. Siz doğru yolda olursanız, yoldan 

sapan kimse size zarar veremez. Hepinizin dönüĢü Allah‟adır. O zaman Allah, size 

yaptıklarınızı haber verecektir.”
280

 

"َِ َٓ اَ َٓ اُٚرُـٛا اٌْىِزبَةَ ٠بَا٠َُٙبَ اٌَز٠ِ َٓ اٌَز٠ِ ِِ ًٚا ٚ ٌَؼِجبً  ُ٘ضُ  ُْ َٓ ارَـخَـزُ ٚا د٠َِٕىُـ ُْ ُٕـٛا ٢رَـزَـخِزُ ٚا اٌَـز٠ِ ْٓ لَـجٍِْىُـ ِِ

َٓ ١ِٕ ِِ ُِئْ  ُْ ْٕزُ ْْ وُـ َٚارَـمُـٛا الَله اِ ١ٌِْٚبَءَ  ."َٚاٌْىُـفَـبسَ اَ  

“Siz ey iman edenler! Gerek önceki vahyin mensuplarından, gerekse inkâr 

edenlerden dininizi hafife alan ve inancınızla oynayanları kesinlikle müttefik 

edinmeyin. Eğer gerçekten inanıyorsanız Allah‟a karĢı saygılı olun.”
281

 

Ġslam toplumunda mü‟minler birbirlerinin velisi konumundadırlar. Ġslam‟ın 

yaĢanmasında karĢılıklı dayanıĢma içinde olmaları öte yandan toplumun, Ġslam‟ın 

bekası için kendi iç denetimini sağlaması gerekir. Ancak Ġslam‟a girmemiĢ 

kimselerle böylesi bir dayanıĢma sorumluluğu bulunmadığı gibi kâfir ve müĢriklerle 

ittihaz, Ġslam‟ı tebliğ, barıĢ akdi gibi zorunlu hususlar dıĢında yasaklanmıĢtır.  

ْٚ ٚ َٔـصَّ " َٚ َٓ آ ُْ فٝ عَجِـ١ًِ  الِله ٚ اٌَز٠ِ ُْ ٚ أَْـفُـغِِٙـ َٛاٌِِٙـ ِْ َ٘ذُٚ ثبَ َ٘بجَشُٚ ٚ جَب َُِٕـٛ ٚ  َٓ آ َْ اٌَـز٠ِ شُٚ اُ ٌٚئِهَ اِ

َُِٕـ َٓ آ َٚاٌَز٠ِ ١ٌَِْٚبءُ ثَؼْضٍ   ُْ اَ ُٙ ْٓ ش١َْئٍ  دزَـٝ ٠ُثَؼْضُ ِِ  ُْ َٚلَا٠َزِِٙـ  ْٓ ِِ  ُْ َِبٌَىُـ َٙبجِـشُٚ  ٠ُ ُْ ٚ اِِْ  بجِـشُٚ َٙٛ ٚ ٌَ

َٚالُله ثّب ر ١ِِضبقٌ   ُْ ُٙ ُْ ٚ ث١ََْٕـ ٍَ ث١ََْٕـىُـ ْٛ ُُ إٌَـصّْشُ اِلَا ػٍٝ لَـ ُْ فٝ اٌذ٠ِِٓ  فَـؼ١ٍَْىُـ َْ ثَص١ِّشٌاعْزَـْٕـصَّشُٚوُـ ٍَُّـٛ َٓ . َـؼْ َٚاٌَز٠ِ

ْٓ فِزْـَٕـخٌ  فٝ ا٤سْضِ  ٚ فَـغَبدٌ وَـج١شٌوَـفَـ ١ٌَِْٚبءُ ثَؼْضٍ  اِلَا رَـفْـؼٍَُـُٖٛ رَـىُـ ُْ اَ ُٙ ."شُٚ ثَؼْضُ  

“Ġman edip hicret eden ve Allah yolunda mallarıyla, canlarıyla cihat edenler 

ve (muhacirleri) barındırıp (onlara) yardım edenler var ya, iĢte onlar birbirlerinin 

velileridir. Ġman edip hicret etmeyenlere gelince, hicret edinceye kadar, onların 

velayetleri size ait değildir. Eğer din konusunda sizden yardım isterlerse, sizinle 

aralarında sözleĢme bulunan bir kavme karĢı olmadıkça, yardım etmek üzerinize 

borçtur. Allah, yaptıklarınızı hakkıyla görendir. Ġnkâr edenler de birbirlerinin 
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velileridir. Eğer siz bunların gereğini yapmazsanız, yeryüzünde bir karıĢıklık ve 

büyük bir bozulma olur.”
282

 

Sadece toplum içi dengelerin sağlanmasında değil aynı zamanda tüm beĢeriyet 

içinde dengenin sağlanması için Ġslam toplumunun varlığı zorunludur. Ġnsanlık 

içinde mü‟min bir toplum, batıl toplumlara karĢı hakkı yücelterek direnç hattı 

kurmalıdır.  

Bununla birlikte henüz sosyolojik yapılanmasını tamamlayamamıĢ ve batıl 

toplumu içinde varlığını sürdüren mü‟minlerin yardımına koĢma sorumluğu da Ġslam 

toplumunun üzerindeki diğer bir vazifedir.  

" ُْ ُٙ ْٛ ٚ اَػ١ُُْٕـ ٌََٛ ِٗ رَـ ُْ ػ١ٍََْ ٍُِّىُـ ُْ لُـٍْذَ ٢ أجِـذُ ِآ اَدُ ُٙ ٍَِّ ْٛنَ ٌِزَـذْ َٓ اِرَا ِآ اَرَـ ِْغِ ٢َٚ ػٍٝ اٌَز٠ِ َٓ اٌذَ ِِ رَـف١ِضُ 

َْ َِب ٠ُْٕـفِمُـٛ ُْ . دَضَٔبً اَلَا٠َجِـذُٚ  ُ٘ َٓ ٠َغْزَـئْـضُِٔـَٛٔهَ ٚ  ًُ ػٍٝ اٌَز٠ِ ١َْٔىُـُٛٔـٛ أَِـّبَ اٌغَجِـ١ ١ِٕبَءُ سَضُٛ ثبَ َٛاٌِفِ ٚ اَغْـ َِغَ اٌْخَـ

َْ ُّٛ ُْ ٠َ٢ؼٍْ ُٙ ُْ ف ِٙ ."عَجَغَ الُله ػٍٝ لُـٍُـٛثِـ  

“Kendilerini bindirip (cepheye) sevk edesin diye sana geldikleri zaman, senin, 

„Sizi bindirebileceğim bir Ģey bulamıyorum‟ dediğin; bu uğurda harcayacakları bir 

Ģey bulamadıklarından dolayı üzüntüden gözlerndeni yaĢ döke döke geri dönen 

kimselere de bir sorumluluk yoktur. Sorumluluk ancak, zengin oldukları hâlde 

senden izin isteyenleredir. Bunlar, geride kalanlarla (kadın ve çocuklarla) birlikte 

olmaya razı oldular. Allah da kalplerini mühürledi. Artık onlar bilmezler.”
283

 

Ġslam‟ın ikamesi ve korunması hususunda sorumluluk bütün halinde toplumun 

üzerinde iken bu hedefin gerektirdiği müesseselerde görevli kılınacak mü‟minlerin 

güçleri nispetinde yükümlü kılınmaları gerekir. Ġslam toplumunda her bir müslüman 

kiĢi ya da grup malik oldukları ilim, güç, imkân, meta oranı kadar mükellefiyet 

alırlar.
284

 Toplum içinde sorumluğun paylaĢımında ve yükümlülüklerin dağılımında 

takat meselesi büyük önemi haizdir. Yükümlülükler liyakat esasına bağlı olarak 

paylaĢtırılmalıdır. 
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2.3.2.3.3. KurumsallaĢtırma (Ritüel OluĢturma) Yöntemi 

“Emr-i bi‟l ma‟rûf nehy-i ani‟l münker” yöntemi bünyesinde iĢleyen diğer bir 

yöntem ise kurumsallaĢtırma yöntemidir. Vahiy, ilk olarak peygamberin hafızasında 

yerleĢmiĢ, davranıĢ ve sözlerinde ete kemiğe bürünmüĢtür. Sayfalar üzerinde ve 

hafızların zihinlerinde kayda alınarak nesilden nesle aktarılması sağlanmıĢtır. Böyle 

bir görevi ancak vahyi koruyup bir sonraki nesle devretme iĢtiyakı taĢıyan bir nesil 

kendisine vazife edinebilir. Nitekim Kur‟ân-ı Kerîm, kendisini duyuran peygamberin 

ve mü‟minlerin yaĢamları haline dönüĢmüĢ, ilahi ilkeler sosyal alanda bir Ġslam 

ümmetinin meydana gelmesini sağlamıĢtır. Kur‟ân‟ın asıl hedefi insanların 

yaĢamlarında kalıcılıktır.
285

   

Kur‟ân‟ın metinsel bağlamda tahrif edilemez kılınması dahi bu amaç içindir. 

Vahiy beĢeriyet içinde bozulmadan, tahrifata uğramadan kalıcı olabilmelidir ki 

insanlar her daim O‟nu layığıyla yaĢama dönüĢtürebilsinler.   

Kur‟ân, daha ilk günden adım adım kurumlar ikame etmeye baĢlamıĢtır. 

Vahyin fiili yaĢamda kalıcılığı ve gücü kurumlaĢmasına bağlıdır.
286

 Vahiy ile inĢa 

edilen müesseseler sayesinde mü‟minlerin O‟nu yaĢamaları kolaylaĢmıĢ ve Ġslam‟ın 

toplumdan silinmesi zorlaĢtırılmıĢtır. Öyleyse kurumsallaĢtırma yöntemi, vahyin 

nezaretinde Ġslam toplumunun oluĢması ve de varlığını sürdürebilmesi için gerekli 

müesseselerin yapılandırılması yöntemi olarak tanımlanabilir. Böylece vahiy ile 

bildirilen Din, adıyla müsemma olarak toplumu selamete kavuĢturacak mücessem bir 

yapıya dönüĢür.
287

   

Toplum, insanın beĢeri potansiyellerinin vücut bulduğu, birleĢtiği, kaynaĢtığı, 

çatıĢtığı, değiĢtiği ve de değiĢtirdiği bir zemindir. Üzerinde meydana getirilen 

yapılar, kendisinden neĢet eden ürünler, ikame ettiği organizasyonlar ve bunlara 

bağlı statüler geri dönüĢlü olarak, bidayetinde fail konumunda olan insanları 

etkilerler.  
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Kendi inĢa ettiği sosyalden etkilenen insan da tekrar toplumu etkilemek üzere 

harekete geçer. Kur‟ân-ı Kerîm bu tarihi seyre müdahil olarak toplumun, Allah 

(cc)‟ın indirdiği kural ve kaideler ıĢığında yapılandırılması için (ki ilahi emir ve 

yasaklar ancak insanın dünya ve ahiret huzurunu temin ederler) insanlığa rehber olur. 

Aynı Ģekilde dünya ve ahret dengesini ve saadetini gerçekleĢtirmenin yegâne 

istikameti sosyolojik çevrenin Kur‟ân ilkeleri ile biçimlendirilmesidir. Bu minval 

üzere vahyin öngördüğü kurumların yapılandırılmasında ilk ve ana ilke tevhittir. 

َّخٍ " ْٛ اٌٝ وَـٍِ ًَ اٌْـىِزَـبةِ رَـؼَبٌَ ْ٘ ًْ ٠بَاَ َٛاءٍ لُـ ِٗ ش١َْئبً ٢ٚ ٠َزَـخِزَ  عَ ُْ اَلَا َٔـؼْجُذَ الَا الَله ٢ٚ ُٔـشْشِنَ ث ث١ََْٕـٕبَ ٚ ث١ََْٕـىُـ

َْ ُّٛ ُِغٍِْ َٙذُٚ ثبََٔب  ْٛ فمُـٍُـٛاشْ ٌََٛـ ْْ رَـ ."ثَؼْضُٕبَ ثَؼْضبً اَسْثبَثبً ِٓ دُِْٚ  الِله فبِ             

“De ki: „Ey kitap ehli! Bizimle sizin aranızda ortak bir söze gelin: Yalnız 

Allah‟a ibadet edelim. O‟na hiçbir Ģeyi ortak koĢmayalım. Allah‟ı bırakıp da kimimiz 

kimimizi ilâh edinmesin.‟ Eğer onlar yine yüz çevirirlerse, deyin ki: „ġahit olun, biz 

müslümanlarız.‟ ”
288

 

Allah (cc) kullarına inançta tevhidi emretmekle gerek sosyo-psikolojik gerekse 

içtimai alanda hedeflenen rekonstrüksiyonun ana hattını belirlemiĢtir. Mukim bir 

toplumun meydana gelmesi ancak katıĢıksız, saf tevhidin harç edinilmesi ile sağlanır. 

Allah (cc)‟ın varlığına ve birliğine iman eden insanlar tabii olarak birbirlerine bir 

halatın ilmekleri gibi bağlanacaklardır. Çünkü Allah (cc)‟ın adı altında birleĢerek 

meydana getirilen bir sosyolojik zeminde artık insan hevasının bozucu etkileri ve 

ayrıĢma yerini ilahi adalete güvenmeye ve Allah (cc)‟ın hükmüne teslim olmaya 

bırakır.
289

  Ġster istemez çıkar odakları, bunlara bağlı organizasyonlar, neden 

oldukları yapı ve statüler tevhit vasıtasıyla ortadan kaldırılmıĢ olurlar. Ġtikadi manada 

Allah (cc)‟ı birlemek toplumsal alanda da birlik ve Ġlahi yasalara açık olmak 

demektir.  

Tevhit ilkesi, vahyin ıĢığında ikame olunacak bütün yapıların üzerinde 

yükseleceği sosyolojik alanı temizler ve Ġslami yapılanmaya uygun hale getirir. Daha 

baĢtan temelleri tevhidin aksine olan beĢeri oluĢumlar (kutsallar ve ritüeller, statü 
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grupları, tabakalaĢmalar, akrabalık iliĢkileri, yasama ve hukuk, kültür ve sanat) iptal 

edilmiĢ olurlar.
290

   

"َِ ْٛ َٚا١ٌَْ َٓ ثب لِله  َِ ْٓ آ َِ َٓ اٌْجِشَ  َّغْشِةِ ٚ ٌىِ َٚاٌْ َّشْشِقِ   ًَ اٌْ ُْ لِجَ َ٘ىُـ ُٚجُٛ ٌَُٛـٛ  ْْ رُـ ٍَّئِىَـخِ الَا ١ٌْظَ اٌْجِشَ أ َٚاٌْ خِشِ  

َٚا١ٌَْزبَِٝ  ِٗ رَ ِٚ ٜ اٌْمُـشْثٝ  َٓ ٚ آرٝ اٌّْبَيَ ػٍٝ دُجِ َٚإٌَـج١ِِ َٓ ٚ فٜبٌشِلبَةِ َٚاٌْىِزبَةِ  َٚاٌغَبئ١ٍِِ َٓ اٌغَج١ًِِ   َٚاثْ  َٓ َّغَبو١ِ َٚاٌْ

َ٘ذُ  ُْ اِراَ ػبَ ِ٘ ْٙذِ َْ ثِـؼَ ُّٛفُـٛ َٚاٌْ ََ اٌصٍَّٛحَ ٚآرٝ اٌضَوٛحَ  َٓ اٌْجَبْطِ  اُ ٌٚئِهَ ٚاَلبَ َٚاٌضَشَاءِ ٚ د١ِ َٓ فٝ اٌْجَبْعَبءِ  َٚاٌصَّبثِش٠ِ  ٚ

َْ ُّزَـمُـٛ ُُ اٌْ ُ٘ َٓ صَذَلُـٛ ٚ اُ ٌٚئِهَ    ."اٌَز٠ِ

“Ġyilik, yüzlerinizi doğu ve batı taraflarına çevirmeniz (den ibaret) değildir. 

Asıl iyilik, Allah‟a, ahret gününe, meleklere, kitap ve peygamberlere iman edenlerin; 

mala olan sevgilerine rağmen, onu yakınlara, yetimlere, yoksullara, yolda kalmıĢa, 

(ihtiyacından dolayı) isteyene ve (özgürlükleri için) kölelere verenlerin; namazı 

dosdoğru kılan, zekâtı veren, antlaĢma yaptıklarında sözlerini yerine getirenlerin ve 

zorda, hastalıkta ve savaĢın kızıĢtığı zamanlarda (direnip) sabredenlerin tutum ve 

davranıĢlarıdır. ĠĢte bunlar, doğru olanlardır. ĠĢte bunlar, Allah‟a karĢı gelmekten 

sakınanların ta kendileridir.”
291

 

KurumsallaĢtırma yönteminde bağlaĢıklık ilkesi vardır. Yani Ġlahi emir ile 

meydana getirilen her bir ritüel gerek içtimai gerekse fikri alanda birbirine bağlı 

olarak hareket eder. Sosyalite kendi içinde dinamik bağlardan müteĢekkil bir 

varlıktır. Örneğin aile yapısı insanın, içinde dünyaya gözlerini açtığı; beslenme ve 

barınma ihtiyaçlarının sağlanmalarının yanı sıra ahlak ve kiĢilik eğitiminin de 

verildiği; ilk sosyal bağlarını kurduğu merciidir.  

Mikro ölçekte tek baĢına aile, üyelerine inanç ve Ģahsiyet kaynağı olarak; 

beĢeri münasebetlerde rehberlik ederek; üretim alanları sunarak toplumdaki birçok 

yapıyı etkiler ve bu yapılardan da etkilenir.  

Sosyolojik makrolar bakımından hukuk anlayıĢı, yasama-yürütme yetkilerinin 

paylaĢımı, kültür anlayıĢı, ekonomi fikri gibi olgular birbirlerini derin ve ağır 

hareketlerle etkilerler.  
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Sosyolojik evrenin tümünde hâkim ve cüzünde iĢleyen mekanizmalar aynı 

zamanda birbirlerini de etkilerler. Böylesi dinamik bir yapıya sahip olan toplumun 

biçimlendirilmesinde vahyin sunduğu kurumların ayrıĢık ve bağımsız olmaları 

düĢünülemez. Allah (cc), mikro ve makro yapıdaki kurum/kurumları ıslah, tebdil, 

tağyir etmede kullanılacak ilkeleri birlikte göndererek Ġslam toplumunun 

oluĢumunda sağlam ve dengeli bir yapılanmanın sağlanmasını murat etmiĢtir. 

Yukarıda verilen ayet-i kerime bu durumu gayet net açıklamaktadır. Ġman ve amel 

birlikteliği çatısı altında toplumda kalkınmanın ölçüsü kılınan zekât müessesesi asıl 

gayesi olan ihtiyaç sahiplerinin ve velisi bulunmayanların yardımına koĢmada; 

insanları tahakküm altına sokan durumlardan kurtarmada kurumlaĢma Ģeklinde 

tanımlanmaktadır.
292

  

Sosyal adaletin tesisinde önemli bir köĢe taĢı olan zekâtın yanında antlaĢmalara 

sadık kalmanın ve sosyal mutabakatın değeri vurgulanmaktadır.  Mü‟minlerin Allah 

(cc)‟a yönelmeleri ve en yalın haliyle O‟na tapmaları ise tüm bu kurumlarla birlikte 

zikredilmiĢtir. Gerek bu kurumların gerçek anlam ve önemlerinin ancak Allah (cc) 

rızası adına inĢa edildiklerinde gerekse namazın ancak ihlâs üzere ikame edilen 

kurumlarla bir arada gerçekleĢtirildiğinde meĢruiyet kazanacağı bildirilmektedir. 

Ayrıca savaĢ, hastalık, kıtlık gibi toplumu zorlayıcı olağan üstü hallerin vuku 

bulmasında dahi gerçek manada iyiliğin, Ġman ve ibadetin, sosyal adaletin, 

yardımlaĢmanın ve mutabakatın korunması ve müdafaası ayet-i celileden 

varılabilecek ilkeler olarak yer almaktadır. 

َٓ ٠َذَ" ُِصَّذِلبً ٌِّبَ ث١َْ ُْ ثّب أَْـضَيَ الُله َٚأَْـضٌَْٕبَ ا١ٌَِْهَ اٌْىِزبَةَ ثبٌْذَكِ  ُٙ ُْ ث١ََْٕـ ِٗ فبَدْىُـ ِّٕبً ػ١ٍَْ ١َْٙ ُِ َٓ اٌْىِزبَةِ ٚ  ِِ  ِٗ ٠ْ

ْٛ شبَءَ ا ِِْٕـٙبَجبً ٌَٚ ُْ شِشْػَخً  ٚ  ِِْٕـىُـ ًٍّ جَؼٍَْٕبَ  َٓ اٌْذَكِ ٌِىُـ ِِ َّب جَبءَنَ  ُْ ػَ ُ٘ ْ٘ٛاَءَ َٚادِذَحً  لُله ٢ٚرَـزَـجِغْ اَ َِخً   ُْ اُ ٌَجَؼٍََىُـ

ْٓ ُْ ثّب وُـْٕـزُـ ٌَٚىِ ١ِّؼبً فَـ١َُٕـجِئُـىُـ ُْ جَ َِشْجِـؼُىُـ ُْ فبعْزَـجِمُـٛ اٌْخ١َْشَدِ اٌٝ الِله  ُْ فٝ ِب آر١َىُـ َٛوُـ ١ٌََِْجٍُْـ ِٗ رَـخْـزَـٍِفُـٛ   ."ُْ ف١ِ

“(Ey Muhammed!) Sana da o Kitâb‟ı (Kur'ân'ı) hak, önceki kitapları 

doğrulayıcı, onları gözetici olarak indirdik. Artık, Allah‟ın indirdiği ile aralarında 

hükmet ve sana gelen haktan ayrılıp da onların arzularına uyma. Sizden her biriniz 

için bir Ģeriat ve bir yol koyduk. Eğer Allah dileseydi, elbette sizi tek bir ümmet 
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yapardı. Fakat verdiği Ģeyle sizi (‟n aslınızı) ortaya çıkarmak için ümmetlere ayırdı. 

Öyle ise iyiliklerde yarıĢın. Hepinizin dönüĢü Allah‟adır. O zaman anlaĢmazlığa 

düĢmüĢ olduğunuz Ģeyleri size bildirecektir.”
293

       

Ġslam toplumunun inĢasında kurumlaĢmanın ruhu yine vahyin nezaretinde 

belirlenmiĢtir. Tarihi süreç içerisinde her ne kadar Allah (cc), kavimlere kendilerine 

uygun bir program sunarak onların ihtiyaç daireleri içinde öncelik sırasına göre bir 

ıslahat desenlemesi gerçekleĢtirmiĢ olsa da bu ıslahatı tatbikte yürürlüğe konan 

yasalar asli kitaptan gelmektedir. Toplumların inkılâbında sunulan program desenleri 

farklı olsalar da vahyin tüm zaman ve mekânlarda var olan toplumlar için gayelediği 

hedef/kazanımlar aynıdır:
294

 Amaç toplumda sosyal adaleti temin etmek, yasamanın 

ve yürütmenin Ġlahi ilkeler dâhilinde gerçekleĢmesini sağlamaktır.  

Toplumlara verilmiĢ olan Ģeriatlar aynı menzile ulaĢtıran tariklerdir. Kendileri 

için Allah (cc) tarafından tayin edilmiĢ olan bu kulvarlarda sebat ve sabır göstererek 

ilerlemek toplumların gerçek manada kazanmalarının tek yoludur.  
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Vahyin ruhuna diğer bir ifade ile Ġlahi ilkelerin bütününe ve cüzüne aykırı 

düĢmedikçe kurumların yapılandırılmalarında topluma inisiyatif tanınmıĢtır. 

Toplumlar birbirlerinin taklitçisi olmaya zorlanmamıĢ vahyin kurumlara 

dönüĢtürülmesinde özgün uygulamalara imkân verilmiĢtir. Ancak topluma tanınan bu 

serbestiyet Ġslam vektöründe ve ihlâs ivmesinde olmalıdır. Diğer bir ifadeyle 

istikamet, vahyin belirlediği sınırlar dâhilinde ve hedefler ahsene ulaĢma 

doğrultusunda olmalıdır.
295

           

2.3.2.5. Tedricilik (AĢamalı Yapılandırma) Yöntemi 

AĢamalı yapılandırma yöntemi hakkında değerlendirmeye geçmeden yöntemin 

anlaĢılmasında büyük önemi haiz olan; tedrîc kavramının ve buna ek olarak genel 

manada değiĢim ve özelde sosyal değiĢim olgularının tavzihinde fayda vardır. Arap 

dilinde sülâsî bir fiil olan D-r-c kök kelimesi ağır adımlarla ilerlemek manasına 

gelmektedir.
296

  

Bir iĢin aĢamalardan oluĢması ancak bu aĢamaların bir çırpıda hızlıca ya da 

topyekûn bir seferde değil de iĢi gerçekleĢtiren failin durumuna uygun hız ve 

miktarda adımlarla vuku bulmasını niteler. Nitekim yaĢlı birinin veya yürümeye yeni 

alıĢan bir çocuğun yürümesini ifadede bu fiil kullanılmıĢtır.
297

 Merdivenin 

basamaklarından çıkarak yükselmeyi anlatmada da D-r-c fiili kullanılmıĢtır. Bu kök 

anlamlarından yola çıkıldığında “D-r-c bir iĢin; failinin zorlanmayacağı Ģekilde ve 

her defasında edim üzerinde biraz daha uzmanlaĢması sağlanarak, aĢamalara 

bölünerek gerçekleĢtirilmesini niteleyen terimdir” Ģeklinde bütünleyici bir mana 

ortaya çıkmaktadır.  

Tedric ise " دسط"  D-r-c fiilinin tef‟il kalıbından türetilmiĢ bir mastarıdır.
298

 

Kur‟ân-ı Kerîm‟in nüzul süreci altında yer alan bir sosyolojik metod kavramı olarak 

değerlendirildiğinde ise tedrîcîlik: Bir edimin, kiĢinin potansiyellerine “hazır 
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 Kırca, Celâl., Kur‟ân Ve Ġnsan, Marifet y., Ġstanbul, 1996, s.292 
296

  Ġbn Fâris, Ebu‟l-Hüseyin Ahmed b. Fâris b. Zekeriyya (595,1004), Mu‟cemu Mekayisi‟l-Luğa (nĢr. 

ġihabuddin Ebu Amr), Daru‟l-Fikir, Beyrut, 1998, “drc” md., s.355 
297

 el-Isfahânî, Ġbn Kâsım Hüseyn b. Muhammed Ma‟rûf  b. Rağıb(357/967), el-Müfredât fi Garîbi‟l-

Kur‟ân(nĢr. Muhammed Seyyid Keylânî), Dâru Marife, Beyrut, ts., “drc” md., s.167 
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 Ferâhîdî, Abdurrahmân Halîl b. Ahmed.(h.100-175), Kitâbu‟l-Ayn (thk.: Mehdî Mahzûmî, Ġbrahim 
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bulunuĢluğuna uygun hızda ve aĢamalılıkta, istenilen seviyede kazandırılması 

durumunun” adıdır.    

Allah (cc) kullarının hazır bulunuĢluk düzeylerine ve takatlerine uygun olarak 

vahyini inzal buyurmuĢtur. Bu yolla aĢamalı bir yapılandırma süreci izlenmiĢ bir 

takım hedef/kazanımların gerçekleĢmesinde süreç aĢamalara ve adımlara ayrılmıĢtır. 

Ġslam ümmetinin tesisinde birtakım sosyal yapılar, uygulamalar, kurumlar ve statüler 

gerek içeriden ıslah ve gerekse vakti geldikçe yenileri ile tebdil edilerek vahiy 

üzerinde kamuoyu oluĢması sağlanmıĢ, mevcut toplumun Ġslam‟ı tabir yerindeyse 

hazmetmesi kolaylaĢtırılmıĢtır.  

Tedrici yöntemin kendi içinde iki kısmı bulunmaktadır: Ġlki hedef/kazanımın 

bir takım alt ünitelere bölünerek bir birinden farklı kazanımlar halinde sosyolojik 

edime dönüĢtürülmesidir ki bunun içtimai alandaki karĢılığı ıslahattır. Tekâmül 

vasıtasıyla sosyal yapı ve ürünlerinin geliĢmeci yolla ĠslamlaĢması sağlanır. Ġkincisi 

ise mevcut bir sosyal yapı ve ürün, hakkında amaçlanan biçim için kamuoyu 

meydana getirip, gerekli toplumsal bilinçlenmenin oluĢmasını sağlayıp, yeri ve 

zamanı geldiğinde Ġslami olan ile tebdil edilmesidir. Tehir usulünce iĢleyen bu ikinci 

yol somut göstergesi bakımından sosyal bir yapının ve ürünün bir seferde değiĢmesi 

gibi gözükse de esasında sosyolojik inkiĢafın vukuu örtük/gizil bilinçlenme süreci 

ardından gelmiĢtir.  

AĢamalı Yapılandırma yöntemi ile ilgili olarak tetkiki lazım gelen iki olgu 

daha vardır ki bunlar değiĢim ve sosyal değiĢim dir. DeğiĢim sözlükte bir Ģeyin 

bütününde ya da parçasında cereyan eden baĢkalık neticesi önceki halinden farklı bir 

hale gelmesi Ģeklinde tanımlanır.
299

 Durumların bir önceki hallerinden az ya da çok 

farklı; bir anlık ya da zamana yayılarak geliĢmeleri değiĢim kavramı ile ifade edilir. 

Bu veçhede halk dilinde kullanılan Ģekliyle değiĢim sınırları pek belli olmayan bir 

kavramdır.  

Oysa bilim kavramı olarak “sosyal değiĢim” belirli bir zaman diliminde vuku 

bulan, olgunlaĢması ile birlikte istikrarlı hale geçen, toplumun tümüne mal olan 
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baĢkalaĢımı niteleyen bir kavramdır.
300

 Öyleyse her “değiĢim” aslında bir “sosyal 

değiĢimi” ifade etmemektedir.
301

 Gerçek manada “sosyal değiĢimden” söz edebilmek 

için sosyal yapının ruhunda ve kurumlarında köklü bir baĢkalaĢımın, sınırları 

ayrıĢmıĢ bir zaman süreci sonunda oluĢması gereklidir. Sosyal yapının inĢasında 

etken durumda olan zihniyet değiĢmeksizin sosyal ürünlerde meydana gelen 

farklılaĢmalar bir sosyal değiĢim olarak algılanamaz. Bu kabilden durumlar sosyal 

alanın dinamik görüntüsünü sunarlar. Ancak yapı ve ürün, bilinç ve davranıĢ bir 

arada değiĢmedikleri sürece orada sosyal değiĢimin varlığı değil, belirli bir sosyal 

varoluĢun varyasyonları meydana geliyor demektir. Örneğin asabiye ruhunun, klan, 

kabile, cemaat, tarikat, örgüt, parti, Ģirket, kampanya, sermaye grubu biçimlerinde 

vücut bulması bir sosyal değiĢim değil türev olgusuna bağlı bir hareketliliktir. Öte 

yandan sermaye anlayıĢının, “dünya ve madde” ekseninden kurtarılarak “ahiret ve 

takva” eksenine çekilmesi aynı zamanda bu durumun fiili yaĢamda kendisini faize 

dayalı iktisadi yapıdan zekâta dayalı ekonomik yapılanmaya dönüĢme Ģeklinde 

göstermesi bir sosyal değiĢimdir.  

Yukarıda betimlenilmeye çalıĢıldığı üzere konunun devamında tedricilik ve 

sosyal değiĢim olguları sunulan anlamları muvacehesinde kullanılacaklardır.             

Allah (cc), toplumları kendilerini en güzel bir Ģekilde yapılandırmaları ve ıslah 

etmeleri hususlarında yalnız bırakmamıĢtır. DeğiĢim için en uygun yasayı ve yöntemi 

birlikte ihsan buyurmuĢtur.
302

 Kur‟ân; sosyal değiĢimi gerçekleĢtirmede Hz. 

Muhammed (sav) ve ashabı ile Ģekillenen Ġslam Ümmeti‟ni model kılmıĢtır. Bu 

örnek toplum incelendiğinde Ġslam‟ın ruhu ve temeli durumunda olan Kur‟ân-ı 

Kerîm‟in ve bu saf Nur‟un insan fenomeni ile birleĢmesi sonucu ortaya çıkan toplum 

yapısının ve toplumsal değiĢmenin belirli bir süreç içerisinde adım adım inĢa edildiği 

müĢahede edilir.
303
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139 

 

 

  

Allah (cc),  vahyini ne topluca bir seferde indirmiĢ nede Ġslam toplumunun bir 

seferde kâmil olarak teĢekkülünü murat etmiĢtir. Bir yandan Kur‟ân-ı Kerîm 

peyderpey inzal olunurken bir yandan da vahiy grupları ile hedeflere adım adım 

yaklaĢılmıĢtır. Bu yolla vahyin inananlar nezdinde kayda alınması, anlaĢılması ve 

yaĢama geçirilmesi kolaylaĢtırılmıĢ, toplumdaki yeri sağlamlaĢtırılmıĢtır.    

AĢamalı Yapılandırma yöntemi, Kur‟ân‟ın tencim süreci içerisinde değiĢik 

boyutlarda uygulanmıĢtır. Vahiy; toplum münasebetinde tedriciliği somut örnekleri 

üzerinden değerlendirmek bu hususta tatmin edici verilerin elde edilmesine ve 

mezkûr yöntemin daha rahat anlaĢılmasına hizmet edecektir.    

2.3.2.5.1. Sosyal Yapıda Tedrici Yöntem (Aile Örneği) 

Sosyal yapılar içinde mikro düzeyde bulunan en temel yapı aile dir. Ancak en 

küçük sosyal birim olması onun etkisinin de aynı oranda küçük olduğu anlamına 

gelmemektedir. Aksine aile toplum üzerinde en etkili ve toplumun değiĢmesinde ilk 

elden tabii yetkiye sahip kurumdur. Birçok sosyal yapı kendisini değiĢtirme yetkisini 

suni olarak elde ederken ve bunu korumak adına bazı durumlarda halka rağmen 

faaliyet gösterirken, aile dediğimiz yapı böylesi bir zorlamaya ihtiyaç duymadan bu 

yetkiyi doğal yoldan elde etmiĢtir.  

YetiĢmekte olan her yeni nesil, ailelerinden toplumu devralarak çok uzakta 

olmayan bir geleceği de sahiplenmiĢ olurlar. Gelecek; geçmiĢin ve olmakta olanın 

etkileĢiminden doğmaktadır. Nitekim aile yapısı içinde dünü, bugünü ve geleceği 

barındırır. Bu çok büyük bir gücün küçücük bir alanda iskânı gibidir.  

Ġslam en baĢtan ailenin sahip olduğu büyük gücü hakkıyla göz önünde 

bulundurmuĢtur. Ailenin Ġslam üzere ihyasında ve ilahi emirlerin topluma nüfuzunda 

bu gücü kullanmıĢtır. Ġnsanların Hz. Âdem (as) ve Hz. Havva (as)‟dan gelmelerinin 

vurgulanması, mü‟minlerin kardeĢ sayılması, ebeveynlerin Allah (cc)‟a ve Resulüne 

açıkça isyana zorlamadıkları ve Allah (cc)‟ın helal dairesi dıĢında bir iĢe 

çağırmadıkları müddetçe kendilerine itaatin zorunlu olması, aile üyelerinin bir 

birlerinin namus ve iffetinden sorumlu kılınmaları, aile bireylerinin birbirleri 

üzerlerinde bulunan haklarının kalın çizgilerle vurgulanarak ayrıntılı Ģekilde 
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açıklanması, aile kurumunun daha baĢtan teĢekkülünde bulunan sebeplerin ve 

gayelerin ilahi ilkeler ve fıtrat doğrultusunda ıslahı, miras ve terekelerin paylaĢımı ile 

ilgili hükümlerin sunulması, boĢanma ve velayet ile ilgili durumların belirlenmiĢ 

kurallara bağlanması, aile içi kin nefret düĢmanlık ve hatta kırgınlığı yasaklaması 

Kur‟ân‟da aile kurumuna verilen önemi göstermektedir.
304

 Ġslam aile yapısının 

teĢekkülünde vahyin kullandığı yöntemlerden bir tanesi olan tedricilik ele 

alındığındaysa aile kurumunun kendi iç düzeninin kurulmasının yanı sıra itikadi ve 

ahlaki hükümlerin de aile mefhumu kullanılarak yerleĢtirildiği görülmektedir.
305

  

ْٛءُدَحُ عُئٍِذْ" َّ ِٜ رَ ْٔـتٍ لُـزٍِذْ. َٚاِراَاٌْ ٍُ... ثب ْٛيُ سَعُٛيٍ وَـش٠ِ ُٗ ٌَمَـ َٛحٍ ػِْٕـذَ رِٜ اٌْؼَشْػٍ . أَِـ ."َِى١ٍِٓ رِٜ لُـ  

“Ve diri diri toprağa gömülen kızcağıza sorulduğu zaman: „Hangi suçtan 

dolayı gömüldü ?‟...O (Kur‟ân), Ģüphesiz değerli, güçlü ve arĢın sahibi (Allah‟ın) 

katında itibarlı bir elçinin (Cebrail‟in) getirdiği sözdür.”
306

 

Kur'ân aile kurumuna ilk vahiy grupları içinde temas etmiĢtir. Cahiliye 

toplumunda var olan, kız çocuklarını diri diri gömme âdeti kıyamet gününün korkunç 

sahneleri arasında zikredilmiĢtir. Hiçbir suçu günahı bulunmayan bir sabînin canlı 

canlı toprağa gömülerek öldürülmesi Kıyametin korkunçluğu ile eĢ tutularak 

toplumun bu davranıĢtan soğutulması hedeflenmiĢtir. Aynı zamanda dolaylı yoldan 

bu sapkın âdeti terki isteyen makamın bizzat yeri göğü yaratan Allah (cc) olduğu da 

vurgulanmaktadır. Ancak ayet-i celilede görüleceği üzere henüz doğrudan bir 

yasaklama olmamakla birlikte insanın kanını donduracak derece tasvirlerle 

özdeĢleĢtirilerek bu uygulamaya karĢı soğukluğun arttırılması söz konusudur. 

 

"َٜٚ ُْ ٠َجِذْنَ ٠َز١ِّبً فَـآ َٙشْ...اٌََ َُ ف٣ رَـمْـ َِبا١ٌَْز١ِ ."فَـبَ  

“O (Allah), seni yetim bulup da barındırmadı mı? ... Öyleyse yetimi sakın 

ezme.”
307
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Bir önceki ayetlerde çocukların öldürülmeleri üzerine durulurken yine ilk vahiy 

grupları arasında yer alan yukarıdaki ayetlerde sahipsiz durumda bulunan velisi 

olmayan ya da velisi tarafından gözetilmeyen çocukların gözetilmesi ele 

alınmaktadır. Allah (cc) doğrudan Peygamberine seslenerek, O‟na kendi yetimliğini 

hatırlatarak, yetim durumda olan çocuklara sahip çıkılmasını emretmiĢtir. Toplum 

içinde çocukların bakılmaları ve ihtiyaç duydukları sevgiyi almaları onlar için hayati 

önemi haiz bir konu olmakla birlikte güven duygusunun geliĢmesi için de Ģarttır. 

Aynı zamanda sevgiyle ihtiyaçları, gereği gibi karĢılanan çocuklarda ileride sağlam 

bir Allah (cc) inancı ve topluma güven duygusu geliĢeceği aksi bir durumun ise 

inançları zayıf, içinde yaĢadığı topluma güvensiz fertler doğuracağı bir gerçektir.
308

   

"ُْ ُ٘ ُْ فبَدْزَسُٚ ًّا ٌىُـ ُْ ػَذُ ٢ْٚدِوُـ ُْ ٚ اَ َٚاجِىُـ ْٓ اَصْ ِِ  َْ َُِٕـٛا اِ َٓ اَ َٚ رَـغْـفِشُٚا  ٠َبا٠َُٙبَاٌَز٠ِ َٚ رَـصّْفَـذُٛا ْْ رَـؼْفُـٛا َٚاِ

ٌُ َْ الَله غَـفُـٛسٌ سَد١ِ   ."فَبِ

“Ey iman edenler! EĢlerinizden ve çocuklarınızdan size düĢman olanlar da 

vardır. Onlardan sakının. Ama affeder, kusurlarını baĢlarına kakmaz, kusurlarını 

örterseniz, bilin ki, Allah çok bağıĢlayan, çok esirgeyendir.”
309

 

Ġnsanları barındırma, nesli yetiĢtirme ve koruma, toplum içinde aile kurumunun 

asli görevleri ve bir araya gelme sebepleridir. Ailenin; Ģahsi çıkar ve heves peĢinde 

koĢma mercii olmadığı, aksine insanların içinde huzur ve güven bulacakları bir 

kurum olduğu, neslin korunmasında ve yetiĢmesinde ana yapıyı teĢkil ettiği topluma 

hatırlatılmaktadır.
310

   

Yukarıda sunulan ayetler ilk vahiy gruplarından seçilmiĢtir. Görüleceği üzere 

Kur'ân tedrici yöntem bünyesinde ilk basamakta aile mefhumu hakkındaki yanlıĢ 

zihniyeti değiĢtirmeye çalıĢmıĢ, kamuoyunda hassasiyet teĢekkülü için gayret 

göstermiĢ, öncelikle toplum vicdanının canlanmasını gayelemiĢtir. Aile yapısındaki 

inkılâp ise ancak aile duygusunun ve aile mefhumunun ıslahının ardından gelmiĢtir. 

Bu minval üzere ikinci adım olarak Kur'ân ahlaki bağlamda aileyi tanımlamaya ve 

düzenlemeye baĢlamıĢtır. 
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َٚاجًب" ُْ اَصْ ."َٚجٍََمْـٕبَوُـ  

“Sizleri (erkekli-diĢili) eĢler hâlinde yarattık.”
311

 

َٚاجًب" ُْ اَصْ ْٓ أَْـفُـغِىُـ ِِ  ُْ ْْ جٍَكَ ٌَىُـ ْٓ آ٠َبحِ أ ِِ َْ فٝ رٌِهَ  َٚ  َّخً  ا َٛدَحً  ٚ سَدْ َِ  ُْ ًَ ث١ََْٕـىُـ َٙب ٚ جَؼَ ٌِزَـغْىُـُٕـٛ ا١ٌْ

َْ ٍَ ٠َزَـفَـىَـشُٚ ْٛ ."٠َ٤بحٍ ٌِمَـ  

“Kendileri ile huzur bulasınız diye sizin için türünüzden eĢler yaratması ve 

aranızda bir sevgi ve merhamet var etmesi de O‟nun (varlığının ve kudretinin) 

delillerindendir. ġüphesiz bunda düĢünen bir toplum için elbette ibretler vardır.”
312

 

Yukarıda sunulan iki ayeti kerimede tavzihe mahal bırakmayacak derecede net 

bir Ģekilde aile olmanın fıtri yönü vurgulanmakta, insanların kadın ve erkek olarak 

yaratılmalarının onların bir araya gelerek aile kurumunu oluĢturmaları için Allah (cc) 

tarafından takdir buyrulduğu bildirilmektedir. Buradan çıkan sonuç aile tabii/fıtri bir 

kurumdur. Yani aile kadının ve erkeğin icat ettiği bir kurum değil, aslında Allah 

(cc)‟ın takdir buyurarak insan fıtratına yerleĢtirdiği bir yapı olduğu 

vurgulanmaktadır. Böylece ailenin yapılandırılmasında ikinci basamağın ilk adımı 

atılarak aile fenomeni hakkında “aile insan icadıdır” Ģeklindeki sosyolojik nosyon 

“aile Sünnetullah gereğidir” ilkesi ile tahvil edilmiĢtir. Ailenin sınırlarını çizmede 

yetki insanın elinden alınarak bu kurumu bir öz halinde insanın fıtratına yerleĢtiren 

Allah (cc)‟a geri verilmiĢtir.  

ْٓ ػِجَبدِوُـ" ِِ  َٓ َٚاٌصَّبٌِذ١ِ  ُْ ِِْٕـىُـ ِٗ َٚأْٔـىِذُٛ ا٠َ٤بِٝ  ْٓ فَـضٍِْ ِِ ُُ الُله  ُٙ ِٕ ْْ ٠َىُـُٛٔـٛ فُـمَـشَاءَ ٠ُغْـ ُْ ا َٚالُله ُْ ٚ اِب ئِىُـ

ٌُ ."َٚاعِغٌ ػ١ٍَِ  

“Sizden bekâr olanları, kölelerinizden ve cariyelerinizden durumu uygun 

olanları evlendirin. Eğer bunlar yoksul iseler, Allah onları lutfuyla zenginleĢtirir. 

Allah, lutfu geniĢ olandır, hakkıyla bilendir.”
313

 

Aile müessesesinin toplum içinde yaygınlaĢtırılması genç nesillerin zengin ya 

da fakir, hür ya da köle olsun evlenebilecek olgunluğa ulaĢtıklarında evlendirilmeleri 

toplumun vazifesi kılınmıĢtır. Aile kurumunun korunmasında en temel unsurlardan 

biri olan aile yapısının devamlılığını sağlama vurgulanmıĢtır.   
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"َٚ  ُْ ُٙ ٌَ ًٌ ُْ دِ ُِىُـ ُْ ٚ عَؼَب ًٌ ٌىُـ َٓ اُ ٚرُـٛ اٌىِـزبَةَ دِ ُِب اٌَز٠ِ ُُ اٌغ١َِجَبدُ ٚ عَؼَب ًَ ٌَىُـ ََ اُدِ ْٛ ١ٌَْ ُّذْصَّٕاَ َٓ اٌْ ِِ بَدُ 

 َٓ َٓ اٌَز٠ِ ِِ ُّذْصَّٕبَدُ  َٚاٌْ ِِٕبَدِ  ُّئْ َٓ ٢ٚ اٌْ ُِغَبفِذ١ِ َٓ غَـ١ْشَ  ُِذْص١ِِّٕ  َٓ ُ٘ َٓ اُجُٛسَ ُ٘ ُّٛ ُْ اِراَ آرَـ١ْزُـ ْٓ لَـجٍِْىُـ ِِ اُ ٚرُـٛ اٌْىِزبَةَ 

ُٗ ٚ٘ٛ فٝ ا٤ ٍَُّ َّبِْ  فمذْ دَجِـظَ  ػَ ْٓ ٠َىْـفُـشْ ثبا٠٦ َِ َُِٓزَـخِزِٜ اَخْذَاٍْ  ٚ  َٓ اٌْخبَعِش٠ِ ِِ ." خِشَدِ   

“Bu gün size temiz ve hoĢ Ģeyler helâl kılındı. Kendilerine kitap verilenlerin 

yiyecekleri size helâl, sizin yiyecekleriniz de onlara helâldir. Mü‟min kadınlardan 

iffetli olanlarla, daha önce kendilerine kitap verilenlerden olan iffetli kadınlar da, 

mehirlerini vermeniz kaydıyla; evlenmek, zina etmemek ve gizli dost tutmamak üzere 

size helâldir. Her kim de inanılması gerekenleri inkâr ederse, bütün iĢlediği boĢa 

gider. Ahirette de o, ziyana uğrayanlardandır.”
314

 

Ailenin oluĢumunda ve korunmasında temel unsurlardan bir diğeri olan iffete 

vurgu yapılmıĢ evlenecek olan kimselerin gerek nikâhlanmalarından önce gerek 

nikâhlı kaldıkları süre içinde zinaya (evlilik dıĢı gayri meĢru cinsi münasebetlere) 

uzak kalmaları öğütlenmiĢtir. 

ََ رٌهاٌَضَ" ُِشْشِنٌ ٚ دُشِ  ْٚ َٙب الَا صَاٍْ  اَ َٚاٌضَا١َِٔخُ  ٢ ٠َْٕـىَـذُ ُِشْشِوَـخً    ْٚ ػٍٝ  أٝ ٢ ٠َْٕـىِخُ الَا صَا١َِٔخً  اَ

َٓ ١ِِِٕ ُّئْ ."اٌْ  

“Zina eden erkek ancak, zina eden veya Allah‟a ortak koĢan bir kadınla 

evlenir. Zina eden bir kadınla da ancak zina eden veya Allah‟a ortak koĢan bir erkek 

evlenir. Bu, mü‟minlere haram kılınmıĢtır.”
315

 

" َْ َٚاٌْخَج١ِضُـٛ  َٓ ٌْخَج١ِضبَدُ ٌٍخَج١ِض١ِ َّب اَ ِِ  َْ ُِجَشَإُ َْ ٌٍغ١َِجَبدِ اُ ٌٚئِهَ  َٚاٌغ١َِجُٛ  َٓ َٚاٌغ١َِجَبدُ ٌٍغ١َِج١ِ ٌٍخَج١ِضبَدِ 

ُٙ ٌ َْ ٠ٌَُمُـٌُٛـٛ َِغْـفِشَحٌ  ٚ سِصْقُ وَـش٠ِ  ُْ".  

“Kötü kadınlar, kötü erkeklere; kötü erkekler de kötü kadınlara; temiz kadınlar 

temiz erkeklere, temiz erkekler de temiz kadınlara lâyıktır. Temiz olanlar, 

iftiracıların söyledikleri Ģeylerden uzaktırlar. Onlar için bir bağıĢlanma ve bolca 

verilmiĢ iyi bir rızık vardır.”
316

 

Tedrici olarak inzal olunan ve evliliğin genel anlamda sınırlarını belirleyen 

ayet-i celileleri temsilen sıralanan hükümler gösteriyorlar ki vahiy; öncelikle evliği 

teĢvik etmekle zinanın önünün alınmasını ve toplumda ifsadı tetikleyebilecek bir 
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takım durumların daha en baĢtan bertarafını hedeflemiĢtir. Bir taraftan da evlilikte 

denklik olgusu ortaya konmuĢ ancak bunun esasları maddeye değil ahlaka 

endekslemiĢtir. Ailede çiftler arası dengenin yakalanması öncelikle ahlaki olgunluğa 

ve itikadi sağlamlığa bağlanmıĢ çiftlerin oluĢturulmasında inanç ve ahlak birliği Ģartı 

getirilmiĢtir.
317

 

َ٘جُٛ ثِجَؼْضِ  " َٓ ٌِزَـزْ  ُ٘ ً٘ب ٢ٚرَؼْضٍُُـٛ ْْ رَـشِصُـٛ إٌِـغَبءَ وَـشْ ُْ أ ًُ ٌَىُـ َُِٕـٛ ٠َ٢ذِ َٓ آ َٙب اٌَز٠ِ َٓ ٠آا٠َُ ُ٘ ُّٛ الَا ِآ آرَـ١ْزُـ

 ْْ َٓ فؼَغَٝ أ ُ٘ ُّٛ ْ٘زُـ ْْ وَـشِ َّؼْشُٚفِ فب َٓ ثبٌْ ُ٘ ُِج١ََِٕـخٍ ٚ ػَبشِشُٚ َٓ ثِفبَدِشَخٍ  ْْ ٠َؤر١ِ ِٗ خ١َْشًا أ ًَ الُله ف١ِ ُ٘ٛ ش١َْئبً ٚ ٠َجْؼَ رَـىْـشَ

."وَـض١ِشًا  

“Ey iman edenler! Kadınlara zorla mirasçı olmanız size helâl değildir. Açık bir 

hayâsızlık yapmıĢ olmaları dıĢında, kendilerine verdiklerinizin bir kısmını onlardan 

geri almak için onları sıkıĢtırmayın. Onlarla iyi geçinin. Eğer onlardan 

hoĢlanmadıysanız, olabilir ki, siz bir Ģeyden hoĢlanmazsınız da Allah onda pek çok 

hayır yaratmıĢ olur.”
318

   

Ailenin oluĢumunda eĢlerlerden erkeğin kendisiyle evleneceği kadına evlenme 

akdinin bir niĢanesi ve Allah (cc)‟ın kadına tanıdığı bir hak olarak mihr vermesi Ģartı 

getirilmiĢtir. Ancak erkeğin gerek bu mihri gerekse kadının evlilik öncesinden malik 

olduğu metayı nikâhın ardından kocanın ele geçirmek için çabalaması 

yasaklanmıĢtır. Aynı zamanda evliliklerin mal ve servet uğruna 

gerçekleĢtirilmemeleri ancak karĢılıklı muhabbet ve ahlaki denklik esasına dayalı 

yapılmaları bu ayet-i kerimeden çıkarılabilecek sonuçlar arasında yer alır. Diğer 

taraftan çiftlerin evlilik müessesini salt kendi dünyevi arzularının tatminiyet mercii 

olarak görmemeleri hatırlatılmıĢtır. Evliliğin, neftse sekinet ve ruhta meveddet 

sağlamasının yanında sosyal bir sorumluluk olarak Allah (cc) indindede hesabının 

sorulacağı bildirilmektedir.      

Üçüncü adımda ise dıĢ hudutları belirlenmiĢ ailenin hukuki çerçevesini çizerek, 

aile fertlerinin bir birlerine karĢı görevleri ve bunlarla ilgili yasalar vaz‟ edilmiĢtir.  
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"٢ْٚ َٓ اَ َٛاٌِذَادُ ٠ُشْضِؼْ َُ اٌشَضَبػَخَ  ٚ ػٍٝ اَٚاٌْ ْْ ٠ُزِ ْٓ اَسَادَ أ َّ ٌِ  ِٓ١ٍَِِْ ١ٌَِْْٛٓ  وبَ َٓ دَ ُ٘ َٓ ٚ دَ ُٙ ُٗ سِصْلُـ ٌُْٛـٛدِ ٌَ َّ ٌْ

ٌََٛ ُٗ ث ٌُْٛـٛدٌ ٌ َِ َ٘ب ٢ٚ  َٛاٌِذِ َٚاٌِذَحٌ  ث َٙب ٢ رُـضَبسَ  ُٚعْؼَ َّؼْشُٚفِ ٢رُـىَـٍَفُ َٔـفْـظٌ الَا َٓ ثبٌ ُٙ َٛرُـ ًُ وِغْ ِِضْ َٛاسِسِ  ِٖ ٚػٍٝ اٌْ ذِ

ْْ اَ ُٚسٍ  ف٣ جُٕبَرٌه فب َّب ٚ رَـشَب ُْ ف٣ سَادَا فِصَّبلًا ػٓ رشَاضٍ  ِْٕـٙ ٢ْٚدَوُـ ُْ أْ رَـغْزَـشضِؼُٛ اَ ْْ اَسَدْرُـ َّب ٚ ا حَ ػ١ٍَِْٙـ

َْ ثَص١ِّشٌ ٍَُّـٛ َْ الَله ثّب رَـؼْ ُّٛ أ َٚاػٍَْ َٚارَـمُـٛ الَله  َّؼْشِفِ  ُْ ثبٌْ ُْ ِآ آرَـ١ْزُـ ّْزُـ ."جُٕبَحَ ػ١ٍىُ اِراَ عٍََ  

“Emzirmeyi tamamlamak isteyen anneler çocuklarını iki tam yıl emzirirler. 

Onların (annelerin) yiyeceği, giyeceği, örfe uygun olarak babaya aittir. Hiçbir 

kimseye gücünün üstünde bir yük ve sorumluluk teklif edilmez. -Hiçbir anne ve hiçbir 

baba çocuğu sebebiyle zarara uğratılmasın- (Baba ölmüĢse) mirasçı da aynı Ģeyle 

sorumludur. Eğer (anne ve baba) kendi aralarında danıĢıp anlaĢarak (iki yıl 

dolmadan) çocuğu sütten kesmek isterlerse, onlara günah yoktur. Eğer çocuklarınızı 

(bir sütanneye) emzirtmek isterseniz, örfe uygun olarak vereceğiniz ücreti güzelce 

ödediğiniz takdirde size bir günah yoktur. Allah‟a karĢı gelmekten sakının ve bilin ki, 

Allah, yapmakta olduklarınızı hakkıyla görendir.”
319

 

Son basamakta ise aile içi iliĢkiler ve aile üyelerinin sorumlulukları açıklanmıĢ 

ve uygulamaya konmuĢtur. Yukarıda bu aĢamayı örnekler mahiyette zikredilen ayet-i 

celile ebeveynlerin, kendilerinden dünyaya gelen çocuklarının bakımları ile ilgili 

hususlar ayrıntıları ile vuzuha kavuĢturulmuĢ çocuk-anne-baba ekseninde fertlerin 

yerine getirmesi gereken vazifeleri sıralanmıĢtır.  

 Tedrici yöntemin tarih ve toplum zemininde sosyal yapılar üzerinde 

uygulanıĢına emsal olarak bu kısımda sunulan aile kurumunda yeniden yapılandırma 

elbette müstakil bir eserde incelenebilecek hacme sahip bir konudur. Ancak burada 

tedrici yöntemin bizzat kendisi vurgulandığından rekonstrüksiyon sürecini oluĢturan 

basamakların genel örneklendirilmesi ile yetinilmiĢtir. Bu durum sonraki diğer 

örnekler içinde geçerlidir. 

2.3.2.5.2. Sosyal TabakalaĢmada Tedrici Yöntem (Kölelik Örneği) 

Her fiili mükemmel olan Allah (cc) mahlûkatından bir tanesi olan toplum için 

her daim aslah olanı murat eder. Ġlahi vahyi vasıtasıyla toplumu ihya ve ıslah için yol 

ve yöntemler sunar. Filhakika son ilahi hitap olan Kur‟ân da, Allah (cc)‟ın kelamı 
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olması hasebiyle bu mükemmelliği barındırır. Lakin vahyin kölelik ve benzeri 

konuları ele almıĢ olmasını “Ġslam‟da kölelik var” Ģeklinde algılamak son derece 

yanlıĢ bir önyargı olur.  

Kölelik örneği üzerinde analize baĢlamadan evvel mezkûr önyargıyı açıklığa 

kavuĢturmada fayda vardır. Kur‟ân, Allah (cc)‟ın vahyidir ve insan için, insana göre, 

insan hakkında nazil olmuĢ bir kitaptır. Dolayısıyla içerisinde insana ve topluma ait 

güzel ve olumlu konuları iĢlediği gibi necis ve hastalıklı durumları da ele almaktadır. 

Bu perspektiften bakıldığında kölelik Allah (cc)‟ın bir arzusu değil toplumların 

kendilerine ait bir sosyal hastalık ve de gerçekliktir. Kur‟ân; temel olarak sosyal 

gerçekliği yani toplumsal hazır bulunuĢluğu kendisine baĢlama noktası edinmiĢtir. 

Mevcudu baz alarak hedef ve kazanımların istendik yönde (Ġlahi ilkeler 

muvacehesinde) ikamesi için yöntem ve bilgiler sunmuĢtur. Öyleyse Ġslam‟ın 

köleliği yanlıĢ olan bir sosyal gerçeklik halinde kabul etmesi ve bu durumun 

düzeltilmesi için toplumu adım adım irĢat etmiĢ olması esastır. Bu ise Ġslam‟da 

köleliğin meĢruiyetini değil, Ġslam‟ın sosyal hastalıklardan ve sakat sosyal 

tabakalaĢmalardan nasıl kurtulunabileceğini göstermesi anlamına gelmektedir.   

Tasrihi lazım gelen bir baĢka husus ise “sosyal tabakalaĢma” olgusudur.
320

 Bu 

kavram toplum bünyesinde var olan sosyal grupların gerek kendi içinde gerekse 

birbirleri arasında katmanlar halinde bulunmalarını ifade eder. Aynı zamanda 

sınırlandırılmıĢ bir tarih diliminde, belirli bir toplumun iç hiyerarĢisini 

değerlendirmeye ve genel olarak tarih çizgisinde toplumlar arası katmanların 

mukayese edilmesine de yarar.
321

 Sosyal tabakalaĢma, Kur‟ân‟da yer aldığı biçimiyle 

değerlendirildiğinde: 

ُْ فٝ اٌْذ١ََٛحِ اٌذُْٔـ١َب ٚ سَفَـؼْٕبَ ثَؼْ" ُٙ َِؼ١ِشَزَـ  ُْ ُٙ ّْٕبَ ث١ََْٕـ ُٓ لَـغَ َّذَ سَثِهَ َٔـذْ َْ سَدْ ُّٛ ُْ ٠َمْـغِ ُ٘ ْٛقَ ثَؼْضٍ  اَ ُْ فَـ ُٙ ضَ

ُْ ثَؼْضًب  دٍ ١ٌَِزَـخِزَ دَسَجَب ُٙ َّب ثَؼْضُ ِِ َّذُ سَثِهَ خ١َْشٌ  َْعُخْش٠ًِّب ٚ سَدْ َّؼُٛ ."٠َجْ  

“Rabbinin rahmetini onlar mı bölüĢtürüyorlar? Dünya hayatında onların 

geçimliklerini aralarında biz paylaĢtırdık. Birbirlerine iĢ gördürmeleri için, (çeĢitli 
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alanlarda) kimini kimine, derece derece üstün kıldık. Rabb‟inin rahmeti, onların 

biriktirdikleri Ģeylerden (dünyalıklardan)  daha hayırlıdır.”
322

      

Allah (cc), kullarını bir birlerine nazaran farklı meziyetlerde var etmiĢ böylece 

bu farklı mizaç ve potansiyellerle toplumda bireyleri değiĢik fonksiyonları karĢılıklı 

icra edebilir kılmıĢtır. 

"َْ ٍَُّـٛ َّب ٠َؼْ ًٍ ػَ ٍُِّـٛ ٚ ِب سَثُهَ ثغبَفِ َّب ػَ ِِ ًٍ دَسَجَبدٌ  ."ٌَِٚىُـ  

“Herkesin amellerine göre dereceleri vardır. Rabbin onların yaptıklarından 

habersiz değildir.”
323

 

Ġnsanların hakiki değerlerinin belirlenmesinde rol oynayan ölçüt Allah (cc)‟ın 

fıtraten verdiği özellikler değil, Allah (cc) tarafından kayda alınan amelleridir. 

ْٛقَ ثَؼْضٍ  " ُْ فَـ ُْ خ٣َئِفَ ا٤سْضِ  ٚ سَفَـغَ ثَؼْضَىُـ ًَ ٌَىُـ َٛ اٌَزِٜ جَؼَ ُ٘ َٛوُـَٚ َْ دَسَجَبدٍ ١ٌَِجٍُْـ ُْ ا ُْ فٝ ِآ آر١ىُـ

ٌُ ُٗ ٌَغَـفـضٛسٌ سَد١ِ ."سَثَهَ عَش٠ِغُ اٌْؼِمبَةِ ٚ أَـ  

“O, sizi yeryüzünde halifeler (oraya hâkim kimseler) yapan, size verdiği 

nimetler konusunda (sizin aslınızı size) belli etmek için bazınızı bazınıza derece 

derece üstün kılandır. ġüphesiz Rabbin, cezası çabuk olandır.”ġüphe yok ki O, çok 

bağıĢlayandır, çok merhamet edendir.”
324

 

Ġnsanların farklı potansiyellerde birbirlerine nazaran üstün yaratılmıĢ olmaları, 

çatıĢmadan ziyade sosyal uyum için gereklidir. Çünkü toplumda paylaĢılması 

gereken çok çeĢitli sorumluluklar ve faaliyet alanlarının olması buralarda istihdam 

edilecek değiĢik meziyetlere haiz insanların varlığını zorunlu kılar.  
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" َُ ْٓ ُٔـش٠ِذُ صُـ َّ َٙب ِبَٔـشَبءُ ٌِ ُٗ ف١ َْ ٠ُش٠ِذُ اٌْؼَبجٍَِخَ  ػَجٍَْٕبَ ٌ ْٓ وب َِذْدُٛسًاَِ ًِب  ُِٛ َِزْ  َٙب  َُ ٠َص١ٍّْ ََٕٙـ ُٗ جَ . جَؼٍَْٕبَ ٌ

َِشْىُـٛسًا  ُْ ُٙ َْ عَؼ١ُْ ٌٓ فبُ ٌٚئِهَ وب ِِ ُِئْ  َٛ ُ٘ َٙب ٚ َٙب عَؼ١َْ ْٓ اَسَادَ ا٤خِشَحَ ٚ عَؼَٝ ٌ َِ َٚ . ْٓ ِِ ِّذُّ  ٘ئ٢ُءِ ٚ ٘ئ٢ُءِ  وُـلّاً  ُٔـ

َِذْظُـٛسًا َْ ػَغبءُ سَثِهَ  ُْ ػٍٝ ثَؼْضٍ  ٚ ٌَاُ ْٔـظُـشْ و١ْفَ فَـضٍَْٕبَ . ػَغَبءِسَثِهَ ِٚب وب ُٙ ٥خِشَحُ  اَوْـجَشُ دَسَجَبدٍ ثَؼْضَ

."ٚاَوْـجَشُ رَـفْـض١ِلًا  

“Kim bu geçici dünyayı isterse orada ona, (evet) dilediğimiz kimseye 

dilediğimiz kadar hemen veririz. Sonra da cehennemi ona mekân yaparız. O, buraya 

kınanmıĢ ve Allah‟ın rahmetinden kovulmuĢ olarak girer. Kim de mü'min olarak 

ahreti ister ve ona ulaĢmak için gereği gibi çalıĢırsa, iĢte bunların çalıĢmalarının 

karĢılığı verilir. Rabbinin lutfundan her birine; onlara da, bunlara da veririz. 

Rabbinin lutfu (hiç kimseye) yasaklanmıĢ değildir. Bak nasıl, onların kimini kimine 

üstün kıldık. Elbette ahretteki dereceler daha büyüktür, üstünlükler daha 

büyüktür.”
325

 

Her bir insana verilen baĢka baĢka her meziyet ve üstünlük aslında insan için 

sorumluluk demektir. Mükellefiyetler arttıkça insanın Allah (cc) karĢısında vereceği 

hesabı da büyür.
326

 Öyleyse dünya hayatında kimine kiminden fazla üstünlükler, 

malik olanlar tarafından bir serbesti değil aksine ağır yüklerdir. Varılacak nihai 

mekân olan ahirette insanlar kendilerine verilenleri ne Ģekillerde 

değerlendirdiklerinden hesaba çekilecekler, meziyetlerini zulüm aracı haline 

getirenler Ģiddetli azaba duçar olurlarken, ihsan üzere hareket edenler 

lütuflandırılacaklardır.    

Sosyal tabakalaĢma ile alakalı ayetler ıĢığında bir neticeye varmak gerekirse; 

sosyal ahengin sağlanması için insanların kendi gerçek değerlerinin farkına 

varmaları, mü‟minlerin değiĢik kulvarlarda kendilerine has meziyetlerini 

geliĢtirmeleri ve sergilemeleri sünnetullahtır. Tersinden bakıldığındaysa küfr ve Ģirk 

sahiplerinin içlerinde barındırdıkları kötülüğün açığa çıkarak, kendilerine mazeret 

bulmalarının ortadan kalkması için Ġlahi takdire bağlı bir yasa olduğu görülür.  
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Ancak Allah (cc)‟ın kimi insanları zengin, kimilerini idareci, kimilerini 

sanatkâr, kimilerini bilgin, kimilerini çiftçi, vs. olarak var etmesi ve onlara böyle 

çeĢitli özellikler vermesi onların iyi ya da kötü fiiller iĢlemelerine müdahalede 

bulunması anlamına gelmemektedir. Zira Allah (cc)‟ın indinde insanın değerini 

belirleyen köle veya sultan olması değil dünya hayatında sergilediği tutum ve 

davranıĢların Ġslam‟a uygun olup olmadığıyla ölçülür. 

Birde suni yollardan üretilen sosyal tabakalaĢma unsurları vardır ki Ġslam 

bunları tasvip etmez ve iptalleri için mücadele verir. Kölelik de bu türden insan icadı 

türedi, birilerinin diğerlerini sömürü temelinde tabakalaĢma olgusudur.  

Köle; bir Ģekilde hürriyetleri elinden alınarak bir baĢka insanın yedi kudretine 

terk edilen kimsedir. Sahip ne isterse sorgusuz yerine getirmekle yükümlü tutulur. 

Bazen bir insanın köleleĢmesi bazen de bir sosyal sınıfın/toplumun ya da ırkın 

köleleĢmesi gündeme gelebilir. Sahip konumunda olan kimse/kimseler köle 

konumunda bulunan kimse/kimseleri istediği gibi “kullanma/sömürme hakkına” 

kendilerini sahip görülürler.  

Zamanla köleleĢmiĢ ailelerden dünyaya gelen jenerasyonlar gitgide köleliği 

benimserler. Bu kabilden köleliği bir yaĢam biçimi olarak benimsemiĢ kimseleri, 

sahibinin terki ya da kovması kendileri için yok oluĢ anlamına gelebilmektedir. 

Çünkü böyle bir kiĢinin/topluluğun kendi hayatını kendisinin idare etme becerisi 

metazori ile köreltildiğinden/bozuma uğradığından bu kabilden kimseler için sosyal 

alan,  bilmedikleri belirsiz ve korkunç vahĢi bir orman gibidir. Köleliğin bizzat 

yapısal karakterinden dolayı Kur'ân, onu bir seferde kaldırmak yerine kölenin bir 

yandan bilinçlenmesini sağlayarak diğer yandan yaĢam standartlarını iyileĢtirerek 

tedricen ilga yolunu uygun görmüĢtür. Zaten genel olarak bakıldığında her türlü 

sömürüye Kur‟ân‟ın kesinlikle karĢı çıktığını görülür.  
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" ُْ ْٛ اَػْجَجَزْـىُـ ُِشْشِوَـخٍ ٌٚ  ْٓ ِِ َِِٕـخٌ  خ١َْشٌ  ُِئْ َِخٌ   َٓ َٚ لاَ  ِِ ُّشْشِوبدِ دَزَـٝ ٠ُئْ  ا٢ٚ رُـْٕـىِذ٢َُٚٛرَـْٕـىِذُٛ اٌْ

ُِشْشِنٍ   ْٓ ِِ ٌٓ خ١َْشٌ  ِِ ُِئْ ُِِٕـٛ ٚ ٌَؼَجْذٌ  َٓ دَزَـٝ ٠ُئْ ُّشْشِو١ِ َْ اٌٝ اٌْ ُْ اُ ٌٚئِهَ ٠َذْػُٛ ْٛ اَػْجَجَىُـ َٚالُله ٠َذْػُٛ اٌٝ اٌْجََٕـخِ ٌٚ إٌَـبسِ 

َْ ُْ ٠َزَـزَ وَـشُٚ ُٙ ِٗ ٌٍَِٕـبطِ  ٌَؼٍََ ُٓ آ٠برِ ِٗ ٚ ٠ُج١َِ َّغْـفِشَحِ ثبرْ ِٔ ."َٚاٌْ  

“Ġman etmedikleri sürece Allah‟a ortak koĢan kadınlarla evlenmeyin. Allah‟a 

ortak koĢan kadın hoĢunuza gitse de, mü‟min bir cariye Allah‟a ortak koĢan bir 

kadından daha hayırlıdır. Ġman etmedikleri sürece Allah‟a ortak koĢan erkeklerle, 

kadınlarınızı evlendirmeyin. Allah‟a ortak koĢan hür erkek hoĢunuza gitse de; iman 

eden bir köle, Allah‟a ortak koĢan bir erkekten daha hayırlıdır. Onlar ateĢe 

çağırırlar, Allah ise izniyle, cennete ve bağıĢlanmaya çağırır. O, insanlara ayetlerini 

açıklar ki, öğüt alıp düĢünsünler.”
327

 

Ġlk aĢamada Kur‟ân, köleliğin kalkması için önce köle durumuna düĢürülen 

kiĢinin fıtratına uygun olarak insan haysiyetini yeniden kazanması yönünde kamuoyu 

oluĢturulmasını amaçlar. Bu minval üzere bir müslüman kölenin, makam ve servet 

sahibi bir müĢrikten daha makbul olduğu ve hür durumda bulunan mü‟minlerin, köle 

dahi olsalar mü‟min kimseler ile aile kurmaları istenmiĢtir.  

َِب اٌْؼَمَـجَخُ " َِب اَدْسَانَ  ."فَـهُّ سَلَـجَخٍ. َٚ  

“Sarp yokuĢun ne olduğunu sen ne bileceksin? O tutsak bir boynu çözmek (köle 

azat etmek)tir.”
328

 

Ġkinci basamakta ise kölenin duçar olduğu fakirlikten kurtarılması (maddi 

anlamda kalkındırılması) bir taraftan da Kur‟ân‟da belirlenmiĢ sebeplerle bedellerini 

ödeyerek veya kendi hükmü altındaki köleleri serbest bırakarak toplumdaki köle 

tabakasının eritilmesi hedeflenmiĢtir.  
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َّبُٔـىُـ..." ٍََِىَـذْ ا٠َْ َّب  ِِ َْ اٌْىِزبَةَ  َٓ ٠َجْزَـغُـٛ َِبيِ الِله َٚاٌَز٠ِ  ْٓ ِِ  ُْ ُ٘ ُْ خ١َْشًا ٚ آرُـٛ ُْ ف١ِِٙـ ّْزُـ ْْ ػٍَِ ُْ ا ُ٘ ُْ فَـىبرِجُٛ

َْ رَـذَصُّّـٕبً ٌِزَـجْزَـغُـٛ غَـشَضَ اٌْذ١ََٛحِ ْْ اَسَدْ ُْ ػٍٝ اٌْجِـغبَءِ ا ُ٘ٛ فَـزَـ١َبرِىُـ ُْ ٢ٚ رُـىْـشِ َٓ اٌذُْٔـ١َب  اٌَزِٜ آر١ىُـ ُٙ ْ٘ ْٓ ٠ُىْـشِ َِ  ٚ

ْٓ ِِ َْ الَله  ٌُ فب َٓ غَـفُـٛسٌ سَد١ِ ِٙ ِ٘ ."ثَؼْذِ اِوْـشَا  

“...Sahip olduğunuz kölelerden “mükâtebe” yapmak isteyenlere gelince, eğer 

onlarda bir hayır görürseniz onlarla mükâtebe
329

yapın. Allah‟ın size verdiği maldan 

onlara verin. Dünya hayatının geçici menfaatlerini elde etmek için iffetli olmak 

isteyen cariyelerinizi fuhĢa zorlamayın. Kim onları buna zorlarsa bilinmelidir ki hiç 

Ģüphesiz onların zorlanmasından sonra Allah (onları) çok bağıĢlayıcıdır, çok 

merhametlidir.”
330

 

Üçüncü basamakta köleye hak ettiği birey değerinin verilmeye baĢlanması 

vardır. Artık köle kendi hürriyeti konusunda, sahibi ile pazarlık edebilir ve anlaĢma 

yapabilir; sahibi ile cinsi münasebette bulunmaktan kaçınan cariye iffetini müdafaa 

edebilir hale getirilmiĢtir. 

ْٓ ِٔغَب ِِ  َْ ِ٘شُٚ َٓ ٠ُظبَ َْ ثٗ َٚاٌَز٠ِ ُْ رُـٛػَظُـٛ ْْ ٠َزَـّآعَب رٌِىُـ ًِ أ ْٓ لَـجْ ِِ َّب لبٌُـٛ فَـزَـذْش٠ِشُ سَلَـجَخٍ  ٌِ َْ َُ ٠َؼُٛدُٚ ُْ صُـ ئِِٙـ

َْ خَجِـ١شٌَٚالُله  ٍَُّـٛ ."ثّب رَـؼْ  

“Kadınlarından zıhar yaparak ayrılıp sonra da söylediklerinden dönecek 

olanlar, eĢleriyle birbirlerine dokunmadan önce, bir köle azat etmelidirler. ĠĢte bu 

hüküm ile size öğüt veriliyor. Allah, yaptıklarınızdan hakkıyla haberdardır.”
331

 

Dördüncü basamakta kölelik hukuki bir boyut kazanarak “köle azadı” Ġslami 

ceza ve yaptırımlar arasında yerini almıĢtır. Son merhale hicret ve cihat emirlerinin 

gelmesi ile mü‟minlerin kâfirlere karĢı savaĢmaları ve hürriyetlerini bu Ģekilde 

kazanmaları hak olmuĢtur.
332

 Köle durumundaki bir müslümanın son tahlilde ya 

dinini rahatça yaĢayacağı bir beldeye hicret etmesi ya da gücü varsa cihada kalkarak 

kendisini tahakküm ve sömürü altına almaya çalıĢan yapıya karĢı her alanda savaĢ 

vermesine hükmedilmiĢtir. 
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 Mükâtebe: özgürlüğünü satın alacak parayı biriktirmek ve kendi hürriyetini satın almak için 
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2.3.2.5.3. Sosyal Kurumlarda Tedrici Yöntem (Zekât Örneği) 

Dinî bir kavram olarak zekât; Allah (cc)‟ın, mü‟min kulları üzerine yazdığı, 

dinen zengin sayılanların Kur‟ân-ı Kerîm‟de vasıfları bildirilmiĢ olan kimselere, 

mallarından vermeleri belirli miktarlar ölçüsünde zorunlu kılınan paydır.
333

 Dinî-

sosyal bir kurum olarak zekât, Ġslam‟ın herhangi öğreti ve iç duygulanmadan ibaret 

olmadığını gösteren kavi bir delildir. Ġslam, bireyin ıslahını ve ihyasını içinde var 

olduğu toplumun terakkisini ve onda sosyal adaletin teminini bir arada gaye 

edinmiĢtir.
334

 Zekât, hem kiĢiyi ahirette temize çıkaracak ve bağıĢlanmasına sebep 

olacak bir ibadet hem de sosyal adaleti ve kalkınmayı sağlamada etkili bir kurum 

olarak bu kaideye mükemmel bir emsaldir.
335

 

Zekât, tekâmül evreleri itibariyle baĢlangıçta sadaka ve infak olarak, 

mü‟minlerin aralarındaki yardımlaĢmayı ve dostluğu arttıran ihlâslı bir davranıĢ 

örneği iken daha sonra yerine getirilmesi Allah (cc)‟ın katında ecirle karĢılanacak 

aksi ise insanı ilahi yargılanmada mahcup duruma düĢürecek bir ibadet son 

merhalede ise Ġslam toplumunun ekonomik yapılanmasının temelinde yer alan 

sınırları iyice belirginleĢtirilmiĢ bir iktisadi kurum halini almıĢtır.
336

 AĢağıdaki 

kısımda bu tekâmül sürecinin vetiresi tedricilik esası veçhesinden serdedilmeye 

çalıĢılmıĢtır.       

ْٓ رَـغْزَـىْـضِشُ" ُّْٕـ ."٢َٚرَـ  

“Ġyiliği, daha fazlasını bekleyerek (bir kazanç elde etmek için) yapma.”
337

 

 

"ٍُ ١ِّ ٍَ ٚدَ ُّٛ ٍَ. فٝ عَ ُّٛ ْٓ ٠َذْ ِِ  ًٍ ٍُ. َٚظِ َٓ. ٢ثبَسِدٍ ٢ٚوَـض٠ِ ُِزْـشَف١ِ ًَ رٌِهَ  ُْ وبُٔـٛ لَـجْ ُٙ ."أَِـ  

“Onlar, iliklere iĢleyen bir ateĢ ve bir kaynar su içindedirler. Ne serin ve ne de 

yararlı olan zifirî bir gölge içinde! Çünkü onlar, bundan önce (dünyada varlık 

içinde) safahata dalmıĢ ve azgın kimselerdi.”
338
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Zekât müessesesinin inĢasında, vahyin ilk adımda gerçekleĢtirdiği iĢ; karĢılık 

gözetmeksizin insanlara yardım edilebileceğini anlatma ve dünyaya aĢırı düĢkünlük 

göstererek içinde yaĢadığı topluma gözünü kapatma tavrının Allah (cc)‟ın indindeki 

alçaltıcılığını tanıtma olmuĢtur. 
339

  

"ِٗ ١ِٕ َِئِزٍ ثِـجَ ْٛ ْٓ ػَزاَةِ ٠َ ِِ ْٚ ٠َفْـزَـذِٜ  َُ اَ ُّجْشِ َٛدُ اٌْ ٠َ ُْ ُٙ ِٗ. ٠ُجَصَّشَُٚٔـ ِٗ ٚاَخ١ِ ِٗ اٌَزِٝ ر. َٚصَبدِجَزِ َِٗٚفَـص١ٍَِّزِ ٠ِٛ ْٓ . ُـئْ َِ َٚ

ِٗ َُ ٠ُْٕـج١ِ ١ِّؼًب ص ."فٝ ا٤سْضِ  جَ  

“Birbirlerine gösterilirler. Günahkâr kimse ister ki, o günün azabından 

kurtulmak için oğullarını, karısını, kardeĢini, kendisini koruyup barındıran tüm 

ailesini ve yeryüzünde bulunanların hepsini fidye olarak versin de, kendisini 

kurtarsın.”
340

  

Ġkinci aĢamada toplum içinde güç odağı haline gelmiĢ kimselere iĢaret edilerek, 

hesap gününde yükümlülüğünden kurtulmak için çırpınacakları Ģeyleri bu dünyada 

biriktirmelerinin yanlıĢlığı ortaya konur. Örtük bir Ģekilde zengin durumda olan kiĢi 

bu dünya hayatında kazandıklarına dair bir Ģükür niĢanesi ve kefaret olarak 

sadakalaĢma iĢine teĢvik edilir. Bu aĢamada cimrilikten kurtarıp cömertliğe teĢvik 

vardır. 

"ٌَ َِؼٍُْـٛ ُْ دَكٌّ   َٛاٌِِٙـ ِْ َٓ فٝ اَ ٌَِِ. َٚاٌَز٠ِ َّذْشُٚ َٚاٌْ  ًِ ."ٍغَبئِ  

“Onlar, mallarında; isteyenler ve (isteyemeyip) mahrum kalanlar için belli bir 

hak bulunan kimselerdir.”
341

 

Ġkinci aĢamanın sonundaysa mü‟minlerin vasıflarına, ihtiyaç sahiplerine maddi 

yardımda bulunma davranıĢı da eklenmiĢtir. Yani Allah (cc)‟ın huzurunda makbul 

olan insanın meziyetlerinden bir tanesinin de fakirleri gözetme olduğu bildirilmiĢtir. 

Görüleceği üzere Ġslam‟ın Mekke dönemi, sosyo-iktisadi bir yapı olarak zekâta 

hazırlıkla geçmiĢtir. Bu dönem içerisinde cimriliğin topluma verdiği zararlar ve 

bunların cimrilik edenleri ahirette içine sokacağı durumlar ile sadakalaĢmanın 

karĢılığı Allah (cc)‟tan beklenerek yapılması gereken bir iĢ ve dünya yaĢamında elde 
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edilen serveti aklamanın tek yolunun ondan ihtiyaç sahiplerine vermek olduğu 

birlikte iĢlenmiĢtir. Bu aĢamada zekât kurumunun ikamesi için kamuoyunda temeller 

atılmıĢtır. 

ََٓٚاَلِ" َِغَ اٌشَاوِؼ١ِ َٚاسْوَـؼُٛ ُّٛ اٌصٍََّٛحَ ٚ آرُـٛ اٌضَوٛحَ  ١".  

“Namazı kılın, zekâtı verin. Rükû edenlerle birlikte siz de rükû edin.”
342

 

Üçüncü aĢamada ise zekât diğer farz hükümler yanında yerini almıĢtır. Namaz 

insanın Allah (cc)‟a olan ittiba ve teatinin bir göstergesi iken zekâtta toplumun Allah 

(cc)‟a olan itaatinin ölçüsü kılınmıĢtır. Zekât sadece kiĢinin malını dinen temiz 

kılmaya yaradığı gibi sosyo-ekonomik bağlamda sermayenin tekelleĢmesini (servetin 

belli kiĢi veya kurumlarda toplanması), insanların kapital odakları karĢısında 

köleleĢmelerini ve sindirilmelerini önler. Durağan haldeki birikimlerin tekrar toplum 

içi aktif hale gelerek üretime katılmalarını sağlar. Bu yolla toplumda uç sınıfların 

teĢekkülü engellenir ve insanların yaĢam standartları birbirlerine yaklaĢır. Toplumda 

aĢırı zenginliğin ve de fakirliğin beraber getirdikleri ahlaki yozlaĢma oranı düĢüĢe 

geçer ve sınıflar arası uçurum azalır. Toplum zekât sayesinde sekinet bulur.    

ُْ صَذَلَـ" َٛاٌِِٙـ ِْ ْٓ اَ ِِ ١ِّغٌ خُزْ   َٚالُله عَ  ُْ ُٙ ٌ ٌٓ َْ صٍََٛرَـهَ عَىَـ ُْ ا ًِ ػ١ٍََِْٙـ َٙب ٚ صَ ُْ ث ُْ ٚ رُـضَوِـ١ِٙـ ُ٘ َٙشُ خً  رُـغَـ

ُُ ."ػ١ٍَِ  

“Onların mallarından, onları kendisiyle arındıracağın ve temizleyeceğin bir 

sadaka (zekât) al ve onlara dua et. Çünkü senin duan onlar için sükûnettir (Onların 

kalplerini yatıĢtırır.) Allah, hakkıyla iĢitendir, hakkıyla bilendir.”
343

    

Üçüncü aĢama içerisinde yer alan diğer bir basamaktaysa zekâtı tek tek 

fertlerin inisiyatifinden çıkararak genel idari organizasyonun bir organı haline 

getirme yer almaktadır. Bu basamakta artık zekât; sınırları belirlenmiĢ olan bir 

kuruma dönüĢmektedir. 
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343

 et-Tevbe 9/103. 
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ُْ ٚفٝ اٌشِلبَةِ " ُٙ ُّئٌََفَـذِ لُـٍُـٛثُ َٚاٌْ َٙب  َٓ ػ١ٍْ ١ٍِِِ َٚاٌْؼَب َّغَبو١ِِٓ   ٍْفُـمَـشَاءِ ٚاٌْ َّب اٌصَّذَلبَدُ ٌِ َٓ ٚفٝ أَـ ١ِِ َٚاٌْغبَسِ

َٚاثِْٓ   ٌُعَج١ًِِ  الِله  ٌُ دَى١ِ َٚالُله ػ١ٍَِ َٓ الِله  ِِ ًِ فَـش٠ِضَخً   ."اٌغَج١ِ  

“Sadakalar (zekâtlar), Allah‟tan bir farz olarak ancak fakirler, düĢkünler, 

zekât toplayan memurlar, kalpleri Ġslâm‟a ısındırılacak olanlarla (özgürlüğüne 

kavuĢturulacak) köleler, borçlular, Allah yolunda cihat edenler ve yolda kalmıĢ 

yolcular ve sokakta yaĢayanlar içindir. Allah, hakkıyla bilendir, hüküm ve hikmet 

sahibidir.”
344

 

Bu aĢamanın son basamağında ise kurumlaĢan zekâtın içyapısına 

standardizasyon oluĢturulur. Kimlerin hangi süreler sonunda, ne tip kazanç ve 

mallardan, hangi oranlarda infakta bulunacakları belirlenerek kendi iç adaleti 

sağlanır. 

Yukarıda sunulan aĢamaların hitamında zekât artık sosyo-ekonomik bir alt yapı 

halini alarak faize dayalı ekonomiyi toplumdan siler.   

2.3.2.6. GörüĢüne BaĢvurma (MüĢâvere) Yöntemi 

GörüĢüne müracaat etme, karĢılıklı görüĢ alıĢveriĢinde bulunma anlamlarına 

gelen müĢavere, Kur‟ân-ı Kerîm‟in tencîmi sürecinde hedef toplum dikkate alınarak 

onların maslahatının gözetildiğinin önemli bir kanıtıdır.
345

 Sosyo-metodolojik 

bakımdan müĢavere bir nevi geri bildirim toplamayı ve bunlar ıĢığında toplumun 

ıslahına yönelik adımlar atmayı sağlayan yöntemin adıdır. Ġnzal olunan vahiy 

grupları, gerek mü‟min gerek müĢrik, münafık ve de kâfir olsun toplumun 

kesimlerinin gizli tuttukları yahut açığa vurdukları sosyo-psikolojik durumlarını 

gözetmiĢlerdir. Diğer bir ifadeyle Allah (cc), vahiy ve peygamber vasıtasıyla toplum 

ile diyaloga girerek ilahi hükmünü, onların ihtiyaçlarına ve içinde bulundukları 

konjonktüre uygun bir Ģekilde göndermiĢtir.
346
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 et-Tevbe 9/60. 
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 Mesud, Cübran, er-Raid, Daru‟l-Ġlim, Malezya, ts., “Ģvr” md., s.513. 
346

 Aybakan, Bilal. “Kur'ân (Vahiy) Monolog mudur Diyalog mudur?”, Kur‟ân ve Tefsir 

araĢtırmaları-III, ĠSAV, Ensar NeĢriyat, Ġstanbul 2002, s.289-295. 
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Vahiy, kendisine muhatap olan her kesimin görüĢünü almıĢ ve bunları 

bünyesinde değerlendirmiĢtir. Kâfir, müĢrik ve de münafık gruplarının söylemleri 

(Kur‟ân hakkındaki görüĢlerini, peygambere ve müslümanlara karĢı söyledikleri ya 

da kendi içlerinde tartıĢtıkları konuları) ele alınarak gereken cevaplar verilmiĢtir. Bu 

cevaplar bazen yumuĢak ve ikna edici bazen sert, kınayıcı ve aĢağılayıcı, bazen 

bilgilendirici olmuĢtur. Bazı zamanlarda da bu kimselere hiçbir karĢılık verilmeden 

bu tavırlar karĢısında müslümanların yapmaları gerekenler (uzak durmak, iliĢkiyi 

kesmek, tedbir almak, savaĢ açmak, vb.) bildirilmiĢtir.  

En genel manada müĢavere yöntemi; Ġslam içi ve Ġslam dıĢı olmak üzere 

toplum/toplumların her kesiminin vahiy karĢısında nabzının tutulması bu yolla Ġslam 

ve müslümanların bekasında veriler elde ederek bunları Ġslam Toplumunun 

maslahatında kullanma yöntemidir.
347

       

Kur‟ân, Tolumun her katmanından ve parçasından gelen görüĢleri değerlendirir 

ve dikkate alır. Bu yolla kendi hükümleri, meselelere daha iyi bir Ģekilde nüfuz 

etmiĢ, yasalar kendilerini örnekleyen durumlar üzerine inerek açıklık kazanmıĢ 

olurlar.  

Özellikle müĢriklerin sosyal nosyonları, mü‟minlerinkiler ile mukayeseli 

değerlendirilme imkânı bularak müslümanlar için en uygun yollar hem dönemin 

toplumuna hem de daha sonra gelecek olan toplumlara öğretilmiĢtir.  

Kur‟ân‟da, özellikle kâfir, müĢrik ve münafık toplumlarının görüĢleri iĢlenir ki 

böylelikle kamuoyuna bu kabil toplumların sosyal algılarındaki büyük yanılgılar 

somut örnekler üzerinden gösterilmiĢ olur. Örneğin itikadi meselelerde, sosyal adalet 

ve idarenin kaynağı ile ilgili konularda, üretim alanları ve tüketim alıĢkanlıkları 

hakkında ortaya sürdükleri nazariyeler bir bir değerlendirilerek bunlarda yapılan 

hatalar iĢaret edilir ve vahiy ile belirlenen yasalar yeri geldikçe vaz‟ edilir.  
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 Niyazi, Mehmed., Ġslâm Devlet Felsefesi, Ötüken y., Ġstanbul, 1999, s.172. 



157 

 

 

  

َّب سَصَ" ِِ ٚ ُْ ُٙ ُْ شُٛسَٜ ث١ََْٕـ ُ٘ ِْشُ َٚاَ ُِٛ اٌصٍََّٛحَ  ُْ ٚ اَلبَ َٓ اعْزَـجَبثُٛ اٌِشَثِِٙـ ََْٚاٌَز٠ِ ُْ ٠ُْٕـفِمُـٛ ُ٘ ."لْـٕبَ  

“Yine onlar, Rablerinin çağrısına cevap verirler ve namazı dosdoğru kılarlar; 

onların iĢleri aralarında Ģura iledir. Kendilerine verdiğimiz rızıktan Allah yolunda 

harcarlar.”
348

  

MüĢâvere yöntemi, Ġslam dıĢı unsurlara karĢı yukarıda tavzihine gayret edildiği 

veçhe üzerinde ilerlerken içeride yapılanmakta olan Ġslam ümmetine karĢı daha farklı 

teknikler kullanır. Cahiliye toplumunun görüĢ ve düĢünceleri kınanır, çarpıklıkları 

ispatlanır ve reddedilir. Mü‟minlerin kendi aralarında yapacakları iĢlere dair Allah 

(cc)‟a ve Resulüne baĢta müracaat etmek üzere; kendi içlerinden de Ġlgili, ehil, 

bilgili, tecrübeli, güvenilir olma hususlarında önde gelenlere danıĢmaları emredilir.
349

 

MüĢavere nihai itibarla danıĢma iĢidir; bu fiilde danıĢan ve de kendisine danıĢılan 

olmak üzere iki merci vardır. Son tahditte kendisine müracaat edilmesi gereken Allah 

(cc)‟ın vahyidir. Alınacak olan bütün kararlar Kur‟ân‟ın tek tek ahkâmının sınırları 

içinde olmalı; O‟nun genel ruhuna aykırı düĢmemelidir. 

ْٛ وُـْٕـذَ فَـظبًّ غَـ١ٍِظَ  اٌْمَـٍْتِ  فجّب" ٌٚ ُْ ُٙ ِِٕبَلِله ٌِْٕـذَ ٌ َّخٍ  ُْ سَدْ ُٙ َٚاعْزَـغْـفِشْ ٌ  ُْ ُٙ ٌِْٛهَ فبَػْفُ ػَْٕـ ْٓ دَ ِِ لأْفَـضُٛ 

َٓ َٛوَـ١ٍِ ُّزَـ َْ الَله ٠ُذِتُ اٌْ ًْ ػٍٝ الِله ا َٛوَـ ِْذَ فزَـ ِْشِ فبراَ ػَضَ ُْ فٝ ا٤ ُ٘ ِٚسْ ."ٚشبَ  

“Allah‟ın rahmeti sayesinde sen onlara karĢı yumuĢak davrandın. Eğer kaba, 

katı yürekli olsaydın, onlar senin etrafından dağılıp giderlerdi. Artık sen onları affet. 

Onlar için Allah‟tan bağıĢlama dile. ĠĢ konusunda onlarla müĢavere et. Bir kere de 

karar verip azmettin mi, artık Allah‟a tevekkül et, (ona dayanıp güven). ġüphesiz 

Allah, tevekkül edenleri sever.”
350

  

Allah (cc), toplumları kendi yapılarını ve sosyal nosyonlarını oluĢturma 

konusunda hür bırakmıĢtır. Her bir sosyal grup kendi fikriyatını özgürce dile 

getirebilir. Ancak bu Ģekilde Ġlahi sınırlara uyan davranıĢ ve fikirler aĢikâr, kâfir ve 

mü‟min toplumlarının sınırları belli olabilir.  
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َُِٕـٛا ٢رُـذٍُِـٛ شَؼَبئِشَالِله " َٓ اَ ََ ٠َبا٠َُٙبَاٌَز٠ِ َٓ اٌْج١َْذَ اٌْذَشَا ١ِِ ٢َٚ آ ٢َٚاٌْمَـ٣ئِذَ   َٜ َٙذْ ٢َٚ اٌْ  ََ ْٙشَ اٌْذَشَا ٢َٚاٌشَ

ُْ فبَصْغبَدُ ٍْزُـ َٚاِراَ دٍََ َٛأبً  َٚسِضْ  ُْ ِٙ ْٓ سَثِ ِِ َْ فَـضْلاً   ُْ ٠َجْزَـغُـٛ ْْ صَذُٚوُـ ٍَ اَ ْٛ ُْ لَـ ُْ شَٕبَ ََِٕـىُـ ٠َ٢َٚجْشِ َّغْجِذِ ٚا  ِٓ اٌْ ػَ

َٚارَـ  ِْ َٚا َٚاٌْؼُذْ  ُِ َُٚٔـٛاػٍٝ الِاصْـ ٢َٚرَـؼَب  َٜٛ َٚاٌزَـمْـ َُٚٔـٛا ػٍٝ اٌْجِشِ  َٚرَـؼَب ْْ رَـؼْزَـذُٚا  َِ اَ َْ الَله شَذ٠ِذُ اٌْذَشَا مُـٛا الَله اِ

."اٌْؼِمبَةِ  

“Ey iman edenler! Allah‟ın (koyduğu) iĢaretlerine, haram aya, kurbana 

(Allah‟a hediye edilen), gerdanlıklara, Rablerinin lütuf ve rızasını arayarak Beyt-i 

Harâm‟a yönelmiĢ kimselere saygısızlık etmeyin. Ġhramdan çıkınca avlanabilirsiniz. 

Mescid-i Harâm‟a girmenizi önledikleri için bir topluma karĢı beslediğiniz kin sizi 

tecavüze sevketmesin! Ġyilik ve sakınma (Allah‟ın yasaklarından) üzerinde 

yardımlaĢın, günah ve düĢmanlık üzerine yardımlaĢmayın. Allah‟tan korkun, çünkü 

Allah‟ın cezası çetindir.”
351

  

Mü‟min toplumlar birbirlerini ihsan, adalet ve merhamet üzerine teĢvik 

ederken müĢrik toplumları da birbirlerini ahlaksızlık ve isyan üzere azdıracaklardır. 

Bu yönüyle görüĢ alma yöntemi Ġslam toplumunun iç dinamiklerini sımsıkı kenetler, 

özgünlüğün önünü açar, ortak akla ulaĢarak doğrular üzerinde toplumu kemale 

eriĢtirir. Kendisini ifsada sürüklemeye azmeden dıĢ oluĢumlara karĢı haberdar 

olmasını sağlayarak, müdafaasında izlemesi gereken yollar hakkında veriler sunar.    
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 el-Mâide 5/2. 
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SONUÇ 

 

Kur‟ân-ı Kerîm, Allah (cc)‟ın ilminden gelen bilgi kaynağı, katından 

vahyettiği rahmet, insanlığın yolunu aydınlatması için verdiği Nûr‟dur. Bu mu‟ciz 

nimetten nasibini almak için yarıĢmak ise dünya hayatındaki en kutlu iĢtir. Ġlahi 

vahiy, kendisine hadîm olanı ihya eden biricik kaynaktır. Mü‟min için yaĢamda 

huzurun tesisi, Kur‟ân‟ı anlamak ve yaĢamak ile gerçekleĢir.     

Ġman, sadakat ve samimiyet, vahyin anlaĢılmasında ve hayata geçirilmesinde 

asli ilkelerdir. Ancak bu ilkeler dahi bekalarını, ilimle muhafaza ederler. En âli ilim 

kaynağı olarak Kur‟ân, mü‟minlerin imanlarını kuvvetlendirerek ve yaĢamlarını ihya 

ederek onları mutmain kılar. Filhakika O, toplumun ve ferdin inkiĢafında hem 

bilginin hem de metodun kaynağıdır. Allah (cc)‟ın kutlu çağrısıdır ki Mübîn‟dir: 

Yirmi seneyi pek az aĢan süre zarfında onunla ümmi bir insanı, beĢeriyeti eğitecek ve 

idare edecek ehliyette peygamber kılmıĢtır. O Furkân ile Resûlüllah‟ın 

rolmodelliğinde, yoldan çıkmıĢ bir toplumdan ümmet var edilmiĢtir.  

Kur‟ân, Allah (cc)‟ın ezeli ilmiyle varlığa peyderpey arz edilmiĢ, O‟ndaki her 

bir mânâ doğrudan yaĢanılarak Hz. Muhammed (sav)‟in ve ashabının hayatlarına 

nakĢolmuĢtur. Kur‟ân‟ın, metninde olduğu kadar anlaĢılmaya ihtiyaç duyulan bir 

husus da inzalinde takip edilmiĢ olan muhteĢem programdır. Bu kutlu eser sahip 

olduğu metni yanında mu‟ciz bir metodolojiyi de beraberinde getirmiĢtir. Ġlkeler ve 

süreç; içerik ve metot bir araya gelerek çok kısa sürede büyük adımların atılmasına, 

ağır yüklerin altından kalkılmasına vesile olmuĢtur.  

Kur‟ân, kendisini peygamberin yaĢantısıyla tefsir etmiĢ, kullandığı metod ile 

her bir hükmünün hayatta yerini bulmasını sağlamıĢtır. Kur‟ân‟ı kavramada ve 

hükmünü uygulamada en güzel örnek peygamber olmuĢtur. Öyleyse Ġlahi vahyin 

inzal sürecini anlamak, O‟nun metinini anlamada ve de yaĢama aktarmada büyük 

önemi haizdir. Biz de bu gayeye hizmet etmek üzere hazırladığımız çalıĢmamızda 

“Metin-Resul-Dönemin Toplumu” denkleminde vahyin anlaĢılmasını ve yaĢamda 

tatbikini sağlayan metodolojiyi keĢfe gayret ettik.  
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Kur‟ân‟ın kendisinin durağan bir metin olmadığını kendisinin anlaĢılmasında 

kullanılacak olan yöntem teknikleri ve programları barındırdığını gördük.  

Vahyin inzal sürecinde toplum ve ferdin ıslahı için kullanılan, birbirinden 

farklı olan ancak bir arada iĢleyen iki metodik yapının var olduğu sonucuna ulaĢtık. 

Tedriciliğin, Kur‟ân‟ın tencimen oluĢum sürecinde psikolojik ve sosyolojik olmak 

üzere iki türünün bulunduğunu aynı zamanda da mezkûr süreçteki 

yöntem/tekniklerden sadece birisi olduğunu gösterdik.  

Kur‟ân-ı Kerîm‟in varlığa arz sürecindeki metodolojiye giriĢ niteliğinde olan 

bu çalıĢmada olabildiğince çok yöntem/tekniğe ulaĢmaya gayret ettik. Bu çalıĢmanın 

inĢasında Tefsir Bilimi‟ni ve Usulü‟nü öncülleyerek ve disiplinler arası bir yaklaĢım 

izleyerek Eğitim Bilimleri, Eğitim Sosyolojisi, Sosyal Psikoloji, Psikoloji, Sosyoloji, 

Din Sosyolojisi alanlarının verilerinden de istifade ettik. Bu veçhede vahiy ile 

bildirilen her bir hedef/kazanımı gerçekleĢtirmede türlü yöntemlerin bir arada buluna 

bileceğini müĢahede ettik. Bunların yanı sıra araĢtırmalarımız süresince metod 

çözümlemesini Kur‟ân‟ın inzal olunduğu dönemi baz alarak gerçekleĢtirmeye ve de 

konuyu bu sınırlılıkta tutmaya özen gösterdik. 

Vahyin inzal sürecinin kendi dönemi için Ġlahi Program Desenlemesi‟ni 

barındırdığı ancak bu desenlemenin sarmal bir yapıda olduğu ve gerçekleĢtirilecek 

mukayeseli okumalar ve saha etütleri yardımıyla bu günün toplumunun ve insanının 

Kur‟ân‟ı hakkıyla anlamasında iĢlev görecek yeni programları da sunabileceği 

sonucuna vardık. Elbette bu farklı bir araĢtırma konusu olduğundan çalıĢmamızda 

sadece iĢaret ederek yetindik. 

Nihai itibarla vahyin inzal süreci olgusunun sadece metinsel bilgi yığılması 

olmadığını; aksine Ġlahi hitabın, Allah (cc)‟ın Rabb sıfatı gereği birey ve toplumla 

gerçekleĢen enteraktif bir diyalog olduğunu; bu sürecin yine Ġlahi bir programlama 

ile vaki olduğunu; metin ve metodun bir biriyle kaynaĢık halde insanlığın ıttılaına ve 

anlayıĢına sunulduğunu idrak ettik.                           
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Balıkesir/Ayvalık Aliçetinkaya ĠÖO. Ücretli DKAB. Öğr. 

Balıkesir/Ayvalık Aliçetinkaya ĠÖO. Ücretli DKAB. Öğr. 

Hâlihazırda  ġIRNAK/ BEYTÜġġEBAP/ BOLAĞAÇ ĠÖO. Kadrolu DKAB. Öğretmeni   

Hakkımda bilgi almak 

için önerebileceğim 

Ģahıslar. 

Prof Dr. M. Said ġĠMġEK, Prof. Dr. Hidayet IġIK, Prof Dr. Ġsmet ERSÖZ, Prof 

Dr. Ali AKPINAR, Doç. Dr. Fethi A. POLAT 

Tel: 0533 432 90 80 

 

Adres 

150 Evler mah. 5.sokak AltunbaĢ Apt. No: 10 D.4 

Ayvalık/BALIKESĠR 

 


