
T.C.

VAN YÜZÜNCÜ YIL ÜNĠVERSĠTESĠ 

SOSYAL BĠLĠMLER ENSTĠTÜSÜ 

TEMEL ĠSLÂM BĠLĠMLERĠ ANABĠLĠM DALI 

BĠLĠMSEL TEFSĠR AÇISINDAN KUR’ÂN’IN Ġ‘CÂZI 

DOKTORA TEZĠ 

Mehmet Zeki DOĞAN 

VAN-2020



T.C. 

VAN YÜZÜNCÜ YIL ÜNĠVERSĠTESĠ 

SOSYAL BĠLĠMLER ENSTĠTÜSÜ 

TEMEL ĠSLÂM BĠLĠMLERĠ ANABĠLĠM DALI 

 

 

 

 

 

BĠLĠMSEL TEFSĠR AÇISINDAN KUR’ÂN’IN Ġ‘CÂZI 

 

 

DOKTORA TEZĠ 

 

 

Hazırlayan 

Mehmet Zeki DOĞAN 

 

 

DanıĢman 

Prof. Dr. Abdulbaki GÜNEġ 

 

 

VAN-2020



^ 
	 L 

KABUL VE ONAY SAYFASI 

Mehmet Zeki DOĞAN tarafından hazırlanan "Bilimsel Tefsir Açısından Kur'ân'in 
i`erizı" adlı  tez çalışması  aşağıdaki jüri tarafından OY BİRLİĞVOY ÇOKLUĞU ile 
Van Yüzüncü Yıl Üniversitesi Temel islam Bilimleri Anabilim Dalı  Tefsir Bilim 
Dalında DOKTORA TEZI olarak kabul edilmiştir. 
Danışman: Prof. Dr. Abdulbaki GÜNEŞ  
Anabilim Dalı, Üniversite Adı: Temel İslam Bilimleri Anabilim Dalı  
Tefsir Bilim Dalı, Van Yüzüncü Yıl Üniversitesi 
Bu 	tezin, 	kapsam 	ve 	kalite 	olarak 	Doktora 	Tezi 	olduğun 
onayhyorum/osşay~reısıs. 

1 

_......., 

Başkan: Prof. Dr. Abdulbaki GÜNEŞ  
Anabilim Dalı, üniversite Adı: Temel İslam Bilimleri Anabilim Dalı  
Tefsir Bilim 	 Üniversitesi  

1 
Dalı, Van Yüzüncü Yıl 

Bu 	tezin, 	kapsam 	ve 	kalite 	olarak 	Doktora 	Tezi 	olduğunu 
onayhyortunkuaylasstşeaa. 
Üye: Prof Dr. Ali AICAY 
Anabilim Dalı, Üniversite Adı: Temel İslam Bilimleri Anabilim Dalı 

 Tefsir Bilim Dalı, Dicle Üniversitesi. 
Bu 	tezin, 	kapsam 	ve 	kalite 	olarak 	Doktora 	Tezi 	olduğunu 
onaylıyoruni/onayksısıwersırn 

4 
N, 

Üye: Prof. Dr. Mehmet YOLCU 
Anabilim Dalı, Üniversite Adı: Temel islâm Bilimleri Anabilim Dalı  
Tefsir Bilim Dalı, Bitlis Eren Üniversitesi. 
Bu 	tezin, 	kapsam 	ve 	kalite 	olarak 	Doktora 	Tezi 	olduğunu 
onayhyoriıni/c~ışkan. 

\i`k 

Üye: Doç. Dr. Mahmut DÜNDAR 
Anabilim Dalı, üniversite Adı: Felsefe ve Din_ Bilimleri Anabilim 
Dalı, Van Yüzüncü Yıl Üniversitesi 
Bu 	tezin, 	kapsam 	ve . kalite 	olarak 	Doktora 	Tezi 	oldu 	u 
onayhyorum/osaylan~n. 

/ 

Üye: Dr. Cığr. Üyesi Mehmet Selim AYDAY 
Anabilim Dalı, Üniversite Adı: Temel Islam Bilimleri Anabilim Dalı  
Tefsir Bilim Dalı, Van Yüzüncü Yı l Üniversitesi 
Bu 	tezin, 	kapsam 	ve 	kalite 	olarak 	Doktora 	Tezi 	olduğunu 
onayhyorum/etweyhosşererın. 
Tez Savunma Tarihi: 28/02/2020 
Jüri tarafından kabul edilen bu tezin Doktora 1•er 	ıçın gerekli şartları  yerine 
getirdiğini ve imzaların sahiplerine ait oldu!. ai 	n 

Doç. Dr. Be 
Sosyal Bilimler 	144131.1.gşt 



ETĠK BEYAN SAYFASI 

Van Yüzüncü Yıl Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü Tez Yazım 

Kurallarına uygun olarak hazırladığım bu tez çalıĢmasında; 

 Tez içinde sunduğum verileri, bilgileri ve dokümanları akademik ve etik kurallar 

çerçevesinde elde ettiğimi, 

 Tüm bilgi, belge, değerlendirme ve sonuçları bilimsel etik ve ahlak kurallarına 

uygun olarak sunduğumu, 

 Tez çalıĢmasında yararlandığım eserlerin tümüne uygun atıfta bulunarak kaynak 

gösterdiğimi, 

 Kullanılan verilerde herhangi bir değiĢiklik yapmadığımı, 

 Bu tezde sunduğum çalıĢmanın özgün olduğunu 

bildirir, aksi bir durumda aleyhime doğabilecek tüm hak kayıplarını 

kabullendiğimi beyan ederim. 

Mehmet Zeki DOĞAN  

28/02/ 2020 



 

I 

Doktora Tezi 

Mehmet Zeki DOĞAN 

VAN YÜZÜNCÜ YIL ÜNĠVERSĠTESĠ 

SOSYAL BĠLĠMLER ENSTĠTÜSÜ 

ġubat, 2020 

BĠLĠMSEL TEFSĠR AÇISINDAN KUR’ÂN’IN Ġ‘CÂZI 

ÖZET 

Yüce Allah, her peygambere nübüvvetini tasdik eden mucizeler vermiĢtir. Hz. 

Peygamber‟in de en büyük mucizesi Kur‟ân‟dır. Kur‟ân, gaybî haberlerden 

bahsetmesi, ümmî bir peygamber tarafından tebliğ edilmesi, eriĢilmez bir hidâyet 

kaynağı olması, beyânı, nazmı, tertibi, üslûbu, psikolojik etkileme gücü, teĢrîʻ için 

koyduğu hükümler ve sonradan keĢfedilen birçok ilmî gerçeğe iĢaret etmesi gibi pek 

çok yönden mu„cizdir. 

Tez konumuzu bilimsel tefsir açısından Kur‟ân‟ın i„câzı teĢkil etmektedir. 

Bilimsel tefsir anlayıĢı dirâyet tefsirin ortaya çıkmasıyla baĢlamıĢtır. Zira kevnî 

âyetleri pozitif bilimlerin verileriyle tefsir etmeye çalıĢmak, bir tür içtihat ve görüĢ 

beyân etmektir. Zaten bilimsel tefsir hareketi müstakil bir ekol haline gelinceye 

kadar dirâyet tefsirleri içinde yer almıĢ ve böylece geliĢmesini sürdürmüĢtür. 

Bilimsel tefsir anlayıĢı, Abbasîler döneminde baĢlayan tercüme faaliyetleriyle 

canlanmıĢtır. Bu faaliyetler neticesinde, Ġslâm âlimleri Kur‟ân‟ı daha fazla 

düĢünmeye ve özellikle kevnî âyetleri anlamaya ve mahiyetini araĢtırmaya 

çalıĢmıĢlardır. Ġslâm alêminde canlılık ve yeniliğe sebep olan felsefe, fizik, kimya, 

tıp ve astronomi gibi ilimlerde yüzlerce ilim adamı yetiĢmiĢ ve bilimsel tefsir 

hareketinin baĢlamasına da önemli bir etken olmuĢtur. Bilimsel tefsirin doğuĢunu 

etkileyen dinî, sosyal ve kültürel birçok etken bulunmaktadır. Dinî etkenlerin baĢında 

da Kur‟ân‟da her Ģeyin mevcut olduğu, çıkmıĢ ve çıkacak bütün ilimlerin onda var 

olduğu hususudur. Ayrıca Kur‟ân‟da evrenin yaratılıĢı, geniĢlemesi, daralması, 

dünyanın Ģekli, dönmesi, göklerin ve yerin yaratılması, ay ve güneĢ hareketleri gibi 

astronomi ile ilgili; yeryüzündeki uyum, kömürün oluĢumu ve demirin indirilmesi 

gibi jeoloji ile alakalı; hayatın kaynağı olan su ve rüzgârların aĢılayıcı fonksiyonları 
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gibi biyoloji ile ilgili; insanın yaratılıĢ aĢamaları, koruyucu hekimlik ve jinekoloji tıp 

gibi bilimlerle ilgili insanı düĢünmeye ve araĢtırmaya sevk eden âyetlerle birlikte 

açık ve dolaylı olarak, tabiat olaylarına, evrendeki canlı veya cansız varlıklara temas 

eden âyetler de bilimsel tefsirin doğuĢuna neden olan etkenlerdendir. 

Kur‟ân‟da birçok sûrede bilimsel hakikatlere değinilmekte, yeryüzü, 

gökyüzü, yıldız, dağ, deniz, hava, su, insan, kuĢ, böcek, evcil ve yabani hayvanlar 

hakkında pek çok âyet bulunmaktadır. Ġlk dönemlerde bu âyetlerin mahiyetinden 

ziyade daha çok onların hikmetleri üzerinde durulmuĢ, VIII. yüzyıldan itibaren de 

onların tefsiri üzerinde fikir yürütme sürecine girilmiĢtir. Kur‟ân‟da pozitif bilim 

dallarına ait bilgilerin yer alması, birçok ilim adamını bu yönden Kur‟ân‟a 

yönelmeye ve yorumlamaya sevk etmiĢtir. Bilim ve teknoloji geliĢtikçe, bilimsel 

açıdan Kur‟ân‟a yöneliĢ ve ilerleme de o oranda geliĢmiĢtir. Kur‟ân‟da pozitif bilim 

dallarına ait bazı bilgilerin bulunması, onun bir bilim kitabı olduğu anlamına gelmez. 

Kur‟ân bir bilim kitabı olmaktan ziyade bir hidayet kitabıdır. Zira Kur‟ân‟ın temel 

amacı insana yol göstermektir.  

Anahtar Kelimeler: Kur‟ân, Tefsir, Ġ„câz, Bilimsel Tefsir, Ġlmî Ġ„câz, 

Kur‟ân‟ın Modern Bilimlerle münasebeti. 
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Ph. D. Thesis 
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MĠRACULOUS OF THE QU’RAN IN TERMS OF SCIENTIFIC 

TAFSIR  

ABSTRACT 

Allah the Almighty granted all prophets miracles attesting their prophecy. 

The greatest miracle of Prophet Mohammed (PBUH) is the Qu‟ran. The Qu‟ran is 

concise in many aspects as giving news, communication of it by an illiterate prophet, 

being an unreachable source of the true path, rhetoric, poetry, array, style, power of 

psychological influence, provisions laid down for legislation and referring to many 

scientific facts that were discovered later.  

The thesis topic is the laconic of the Qu‟ran in terms of scientific tafsir. The 

scientific tafsir method started with the emergence of dirayah (opinion based) tafsir. 

Because trying to interpret scientific verses with the data of positive sciences is a 

kind of jurisprudence and expressing opinion. Yet, the scientific tafsir movement was 

incorporated in dirayah tafsirs until it became an independent ecole and sustained its 

development. The scientific tafsir understanding was revived with the translation 

activities that started in the Abbasid era. As a result of these activities, Islamic 

scholars tried to reflect more on the Qu‟ran and understand the scientific verses in 

particular and probe their nature. Hundreds of scholars emerged in sciences as 

philosophy, physics, chemistry, medicine and astronomy that led to revival and 

innovation in the Muslim world and this revival has also been an important factor in 

the starting of the scientific tafsir movement. There are many religious, social and 

cultural factors that affect the emergence of scientific tafsir. The leading religious 

factor is that everything is in the Qu‟ran and all sciences, revealed or to be revealed, 

exist in the Qu‟ran. Furthermore, verses in the Qu‟ran concerning astronomy as the 

creation, expansion and contraction of the universe, the shape of the earth, its 
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rotation, creation of the skies and the earth, movements of the moon and the sun; 

concerning geology as the harmony on earth, formation of coal and bringing down of 

iron; concerning biology as the water which is the source of life and pollinating 

functions of winds; concerning medicine as the creation stages of mankind, 

preventive medicine and gynaecology that urge man to reflect and search together 

with verses that clearly and indirectly touch natural phenomena and living and non-

living things in the universe are factors that led to the emergence of scientific tafsir. 

In many verses of the Qur'an, scientific facts are mentioned and there are 

many verses about the earth, sky, stars, mountains, seas, air, water, mankind, birds, 

insects, domestic and wild animals. In the earlier periods, the wisdom of these verses 

was focused on rather than their nature and formulation of opinions on their 

interpretation took over as of the VIII
th

 century. Qu‟ran having information on 

positive science branches led many scholars to tend towards and interpret the Qu‟ran 

in this respect. As science and technology progressed, the tendency towards the 

Qu‟ran and progress scientifically were at the same extent. The fact that the Qu‟ran 

has some information concerning positive science branches does not mean that it is a 

science book. The Qu‟ran is a book of true path rather than a science book. Because 

the main purpose of the Qu‟ran is to guide mankind.  

Key Words: Qu‟ran, Tafsir, Laconic, Scientific Tafsir, Scientific Laconic, 

The Qu‟ran‟s Relation With Modern Sciences. 

Number of Pages: IX+238 

Thesis Advisor:     Prof. Dr. Abdulbaki GÜNEġ 
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Bu çalıĢmada kullanılmıĢ kısaltmalar, açıklamaları ile birlikte aĢağıda 

sunulmuĢtur. 

Kısaltmalar    Açıklamalar 

AS      Aleyhi‟s-Selâm 
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B     Bin 

BKZ      Bakınız 

ÇEV      Çeviren 

DEÜ      Dokuz Eylül Üniversitesi 

DĠA      Diyanet Ġslâm Ansiklopedisi 

DĠB      Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı  

FAK.     Fakültesi 

TDV      Türkiye Diyanet Vakfı 

MTA     Maden Teknik Arama  

MEB       Milli Eğitim Bakanlığı 

H      Hicri 

HZ      Hazreti 

AÜĠFD    Ankara Üniversitesi Ġlahiyat Fak. Derg. 

ĠFAV      Ġlahiyat Fakültesi Vakfı 

ĠST     Ġstanbul 

TKD     Takdim eden 

TS      Tarihsiz 

TSH      Tashih eden 

THK     Tahkik eden 

VB     Ve benzeri 

YAY      Yayınları 
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ÖNSÖZ 

Toplumun ahlâkını güzelleĢtiren temel ilkeleri, mükemmel bir üslûbu, veciz 

bir nazmı, belâgatı, fesâhatı, beyânı, akıcılığı, insanlığa her iki âlemin saadetini 

temin eden prensipleri ve kesinleĢmiĢ bilimsel verilerle uyumlu olan Kur‟ân-ı Kerîm, 

çağlar boyu hem dostlarını hem de düĢmanlarını ciddi anlamda etkilemektedir. 

Kur‟ân, bu özelliği ile nüzûlünden zamanımıza kadar, yaĢanan dönemin 

özelliklerine, karĢılaĢılan problemlere, onu anlamaya çalıĢanların bilgi birikimine ve 

ilgi duydukları hususlara göre farklı Ģekillerde tefsir edilmektedir. Müfessirler, ilk 

dönemlerde genellikle rivâyet yöntemi ile Kur‟ân‟ı tefsir ederken, Ġslâm toplumunun 

sınırlarının geniĢlemesi, yeni olayların ve ilimlerin ortaya çıkmasıyla birlikte dirâyet 

tefsiri ön plana geçmeye baĢlamıĢtır. Zaman içerisinde dirâyet tefsir metodu ve 

yönteminde yeni ekoller ortaya çıkmıĢtır. Bu ekollerden biri de Kur‟ân‟daki kevnî 

âyetleri pozitif bilimlerin verileriyle tefsir etmeye çalıĢan bilimsel tefsir akımıdır. 

ÇalıĢmamız bu akımın, özellikle i„câz meselesi bağlamında Kur‟an anlayıĢı ve 

yorum felsefesini incelemeye çalıĢmıĢtır. 

Bilimsel Tefsir Açısından Kur‟ân‟ın Ġ„câzı adlı çalıĢmamızın bu hale 

gelinceye kadarki süreçte değerli fikirleriyle bana yol gösteren, desteğini hiçbir 

zaman esirgemeyen, daima yanımda olan ve birçok sıkıntıyı aĢmamı sağlayan 

saygıdeğer DanıĢman Hocam Prof. Dr. Abdulbaki GÜNEġ‟e teĢekkürlerimi arz 

ederim. Gerek proje gerekse yazım sürecinde çalıĢmamızı okuyarak yaptıkları 

önerileriyle tezimizin Ģekillenmesine büyük katkıları olan değerli Hocalarım Doç. 

Dr. Mahmut DÜNDAR ve Dr. Öğr. Üyesi Mehmet Selim AYDAY‟a da Ģükranlarımı 

arz ederim. ÇalıĢmamızın tıpla ilgili bölümünü okuyup yaptıkları tenkitlerle katkıda 

bulunan değerli tıp doktoru dostum Abdullah SAKMAN‟a da teĢekkür ederim. 

Hayatım boyunca yetiĢmem için maddî ve manevî katkılarını benden esirgemeyen, 

her zaman yanımda olan merhum babam Hasan DOĞAN, kıymetli annem Asiye 
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GĠRĠġ 

GiriĢte araĢtırmamızın konusu olan bilimsel tefsir açısından Kur‟ân‟ın 

i„câzını detaylı bir Ģekilde ele almaya ve i„câz yönünün ne tür bir fonksiyona sahip 

olduğunu açıklamaya çalıĢacağız. Ayrıca araĢtırmamızın amacı ve önemi 

netleĢtirilecek, kapsamı, yöntemi tesbit edilecek ve en sonunda da istifâde ettiğimiz 

kaynaklara yer verilecektir. 

AraĢtırmanın Konusu 

Yüce Allah‟ın kelâmı olan Kur‟ân-ı Kerîm, tenzilinden günümüze kadar 

anlaĢılmaya çalıĢılmıĢ ve tefsir edilmiĢtir. Kur‟ân, Hz. Peygamber‟e nazil olduğu için 

onu en iyi anlayan ve en güzel yaĢayan kiĢi odur. Kur‟ân‟ın ilk muhatapları olarak 

sahâbîler de dillerinin Arapça olması, Hz. Peygamber‟in yürüttüğü Kur‟ân‟ın 

okunması, yazılması, anlaĢılması ve uygulanması gibi tüm faaliyetlere bizzat 

katıldıkları için kendi kültür seviyeleri nispetinde onu anlıyorlardı. Âyetlerin 

anlaĢılmasıyla ilgili bir sorunla karĢılaĢtığında Hz. Peygamber‟e baĢvurarak sorunu 

çözüyorlardı. Hz. Peygamber‟in vefatından sonra ise sahâbîler tefsir konusunda iki 

farklı eğilim sergilemekteydi. Onların bir kısmı, âyetleri tefsir etme konusunda 

çekingen davranırken (Taberî, 2000: I, 27; Ġbn Kesîr, 1997: IV, 404), bir kısmı da 

naklin bulunmadığı yerde kendi içtihatlarıyla âyetleri tefsir etmeye çalıĢırdı (Zehebî, 

1976: I, 53). 

Sahâbeden sonra tâbiîn döneminde de tefsir faaliyeti artarak devam etmiĢtir. 

Tabiîn âlimleri, Kur‟ân tefsirini müfessir sahâbîler tarafından kurulan tefsir ekolleri 

aracılığıyla doğrudan aldıkları için, onların tefsirle ilgili yorumları sonraki nesiller 

için güvenilir bir kaynak niteliğindedir (Suyûtî, 1996: II, 1233-1234). Böylece Hz. 

Peygamber, sahâbe ve tabiîn tefsirinin yanında zamanla tefsir metotları değiĢmiĢ ve 

tarihsel süreç içerisinde dilbilimsel, fıkhî, kelâmî, iĢârî, felsefî ve içtîmâî gibi birçok 

farklı yöneliĢ ortaya çıkmıĢtır. Bu yöneliĢlerden biri ve aynı zamanda araĢtırmamızın 

da konusu olan bilimsel tefsirdir.  

Kur‟ân‟da bilimsel konularla ilgili birçok âyetin bulunmasından hareketle, ilk 

dönemlerden itibaren âlimler bu tür âyetleri düĢünmeye, araĢtırmaya ve tefsir etmeye 

çalıĢmıĢlardır. Bu çalıĢmaların neticesinde de kevnî âyetleri bilimsel verilerden 

yararlanarak tefsir etmeye çalıĢan bilimsel tefsir ekolü ortaya çıkmıĢtır. Bu ekolün ilk 
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nüveleri Emeviler döneminde belirginleĢmiĢ, Abbasîler zamanında da birtakım 

geliĢmeler gözlenmiĢtir. Bu ekolün teorik olarak öncülüğünü Ebu Hâmid 

Muhammed b. Muhammed b. Ahmed el-Gazâlî (ö. 505/1111)‟nin yaptığı 

düĢünülmektedir. Gazâlî‟den sonra Ebu Abdullah Fahruddîn Muhammed b. Ömer b. 

Hüseyn er-Râzî (ö. 606/1209), Ebû‟l-Fadl el-Mürsî (ö. 655/1257), Abdurrahmân b. 

Ebu Bekr Celâluddîn es-Suyûtî (ö. 911/1505), Muhammed b. Ahmed el-Ġskenderânî 

(ö. 1306/1888), Abdurrahmân el-Kevâkibî (ö. 1320/1902), Gazi Ahmed Muhtar PaĢa 

(ö. 1336/1918) ve Tantâvî Cevherî (ö. 1359/1940) gibi bazı müfessirler de kevnî 

âyetleri bilimsel verilerden yararlanarak tefsir etmeye çalıĢmıĢlardır. Muhammed 

Abduh (ö. 1323/1905) ve Mustafa el-Merâğî (ö. 1371/1945) gibi diğer bazı 

müfessirler de bilimsel tefsir anlayıĢından etkilenmiĢ ve Kur‟ân‟ın bazı âyetlerini 

bilimsel verilerden istifâde ederek tefsir etmiĢlerdir. 

Bilimsel tefsir ekolünün karĢısında olmasına rağmen ReĢit Rıdâ (ö. 

1354/1935), Seyyid Kutub (ö. 1369/1966) ve Ebu‟l-A‟lâ el-Mevdûdî (ö. 1399/1979) 

gibi bazı müfessirler bile bazı kevnî âyetleri çağının pozitif bilimlerinden istifâde 

ederek açıklamıĢlardır. 

Ülkemizde ise Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır (ö. 1361/1942), Süleyman 

AteĢ ve Celal Kırca gibi bazı müfessirler bilimsel verilerden yararlanarak kevnî 

âyetleri tefsir etmiĢlerdir. Çağımızda yazılan tefsirlerin genelinde, bilimsel tefsir 

örneklerine rastlanmaktadır. Bunun yanı sıra, bilimsel tefsir yöntemini savunanlar bu 

görüĢlerini tefsir kitapları dıĢında, müstakil eserler ve akademik çalıĢmalarla da 

ortaya koymuĢlardır.  

Bilimsel tefsir yöntemini kabul eden müfessirler ve araĢtırmacılar, literatürde 

genelde Arap âleminde “et-Tefsîru‟l-ʻĠlmî” veya “et-Tefsîru‟l-Fennî” ifâdelerini 

kullanmaktadır. Ülkemizde de daha çok “bilimsel tefsir”, “ilmî tefsir” bazen de 

“fennî tefsir” ifâdeleri kullanılmaktadır. Bu muhtemel isimler yerine, “bilimsel 

tefsir” ifâdesini tercih ediĢimizin gerekçelerini “Ġlmî Tefsir ve Bilimsel Tefsir 

Kavramları Arasındaki Fark” adlı alt baĢlığımızda ele almaya çalıĢacağız.  

AraĢtırmamızın konusu, literatürde bilimsel tefsir ekolü olarak adlandırılan 

bu olguyu, doğuĢundan günümüze kadar analiz etmek ve bilimsel tefsir açısından 

Kur‟ân‟ın i„câzını detaylı bir Ģekilde ele almaktır. Dolayısıyla konunun problematik 



 

3 

yönü, geçmiĢten günümüze kadar bilimsel tefsirle doğrudan alakalı tefsirlerin ve 

bilimsel tefsir açısından Kur‟ân‟ın i„câzının ne tür bir fonksiyona sahip olduğunu 

açıklamaktır. Bu bağlamda çalıĢmamıza rehberlik eden Ģu soruların sorulması 

mümkündür: 

Kur‟ân‟ın i„câz yönleri nelerdir? 

Kur‟ân bilimsel yönden mu„ciz midir?  

Müfessirlerin, bilimsel tefsir açısından Kur‟ân‟ın i„câz meselesine 

yaklaĢımları nasıl olmuĢtur? 

Kur‟ân‟ın anlaĢılmasında bilimsel tefsirin katkısı olmuĢ mudur? 

Kur‟ân‟ın anlaĢılmasında bilimsel tefsirin yeri ve iĢlevi nedir? 

Kur‟ân‟ın anlaĢılmasında bilimsel tefsir tek baĢına yeterli midir? 

Bilimsel tefsirin günümüz açısından önemi nedir? 

Bilimsel tefsirde uyulması gereken hususlar nelerdir? 

Kur‟ân‟ın pozitif bilimlerle olan münasebeti nedir? 

AraĢtırmanın Amacı ve Önemi 

Güncelliğini muhafaza eden bilimsel tefsir anlayıĢı, ilk dönemlerden 

günümüze kadar Müslümanların gündemini meĢgul etmiĢ ve etmeye de devam 

etmektedir. Zira Kur‟ân‟da, pozitif bilim dallarına ait pek çok bilimsel âyetin yer 

alması, birçok bilim adamını bu yönden Kur‟ân‟a yönelmeye sevk etmektedir. 

Kur‟ân üzerinden zaman geçtikçe daha da gençleĢmekte, bilim ve teknoloji 

ilerledikçe de eĢsiz olduğu daha iyi anlaĢılmaktadır. Özellikle çağımızda, Kur‟ân‟ın 

asırlar öncesinde dile getirdiği nice gerçekler yeni keĢfedilmektedir.  

Tefsir konuları arasında Bilimsel Tefsir Açısından Kur‟ân‟ın Ġ„câzı konusunu 

tercih ediĢimizin sebebi, Kur‟ân‟ın tefsir yöntemlerinden dilbilimsel, fıkhî, kelâmî, 

iĢârî, felsefî ve içtîmâî gibi tefsir ekolleriyle ilgili pek çok çalıĢma yapılmıĢ olmasına 

rağmen, ülkemizde bir ekol olarak bilimsel tefsir üzerinde, doktora düzeyinde bir 

çalıĢmadan baĢka çalıĢmanın olmayıĢıdır. Türkiye‟de bu alanda ilk çalıĢmayı Celal 

Kırca yapmıĢtır. Kırca, “Ġlmî Tefsir Hareketi” adıyla hazırladığı doktora tez 

çalıĢmasını 1981 yılında “Kur‟ân-ı Kerîm ve Modern Ġlimler adıyla yayınlamıĢtır. Bu 
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eser ülkemizde yapılan ilk çalıĢma olması açısından önemlidir. Bu çalıĢma bizim için 

ufuk açıcı olduğu için ondan oldukça yararlandık. Ortak noktaları olmakla birlikte, 

çalıĢmamız birçok yönden sözkonusu çalıĢmadan ayrılmaktadır. Zira çalıĢmamız 

kapsamı, içeriği, konuların ele alınıĢ tarzı, örnekleri ve günümüzde geçerliliğini 

koruyan bilimsel verilerden daha fazla yararlanma bakımından sözkonusu eserden 

farklılaĢmaktadır. Bu açıdan çalıĢmamızın daha sistematik olduğunu söyleyebiliriz. 

Bütün bu farklılıklar çalıĢmamızın orijinal olduğunu ortaya koymakta ve araĢtırma 

konumuzu önemli kılmaktadır. 

XIX. asrın baĢlarından bu yana bilimsel tefsir anlayıĢıyla Kur‟ân‟ı anlamaya 

ve incelemeye çalıĢanların neredeyse tamamı Arap alêminde yapılmıĢtır. Özellikle 

Tantâvî Cevherî (ö. 1359/1940)‟den sonra bu alanda pek çok eser yazılmıĢ ve bu 

eserlerin sayısı her geçen gün daha da artmaktadır. Ülkemizde ise bilimsel tefsir 

alanında yapılan çalıĢmalar yetersizdir. Ülkemizde bilimsel tefsir alanında yapılan 

çalıĢmaların yeteri kadar yapılmamıĢ olması, araĢtırmamıza ayrı bir önem 

katmaktadır. 

Bilimsel Tefsir Açısından Kur‟ân‟ın Ġ„câzı‟nı tercih ediĢimizin bir nedeni de 

bilimsel tefsir, XIX. yüzyılın ortalarından itibaren tefsir ilminin parlayan yüzü 

olmaya devam etmekte, zira bilim ve teknoloji ilerledikçe Kur‟ân‟ın eĢsiz olduğu 

daha iyi anlaĢılmıĢtır. Bilim çağı olan asrımızda Kur‟ân‟daki kevnî âyetleri bilimsel 

verilerle açıklamaya çalıĢmak, Ġslâm‟a davette önemli kolaylıklar sağlamaktadır. 

Nitekim bu konuya ağırlık veren âlimler, Ġslâm davetinde Kur‟ân‟ın bu i„câz yönüyle 

pek çok bilim adamının Müslüman olmasına vesile olmaktadır. Bu bilim 

adamlarından biri Paris tıp akademisi cerrahi kliniği baĢkanı Dr. Maurice Bucaille (ö. 

1978)‟dir. Bucaille, Kur‟ân‟ı incelerken ondaki bilimsel ifâdelerle günümüzde 

kesinleĢmiĢ bilimsel verilerin örtüĢtüğünü görmesi üzerine Müslüman olmuĢtur 

(Bucaille, 2005: 221). Müslüman olan bilim adamlarından biri de Kanadalı 

Matematikçi ve eski Hristiyan olan Dr. Gary Miller, Kur‟ân‟daki bilimsel hataları 

bulmak için 15 yıl uğraĢtı. Hiçbir hata bulamayınca sonunda Müslüman olmuĢtur 

(Hatip, 2007:107-108). Bu bilim adamlarından bir diğeri de Japonya‟daki Astronomi 

Gözlemevi‟nin direktörü olan Bruso Ushadi Cruzai‟dir (بخوسؾ بؾشادي كخوزاي). Cruzai, 
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Kur‟ân‟ın Astronomi ile ilgili âyetleri inceledikten sonra Müslüman olmuĢtur 

(Yusuf, 2003: 325). 

Bilimsel Tefsir Açısından Kur‟ân‟ın Ġ„câzı‟nı tercih ediĢimizin bir diğer 

önemli nedeni ise Kur‟ân‟ın bütün insanlara hitap etmesidir. Ama günümüzde onun 

muhataplarının çoğu Arapçayı bilmeyenlerdir. Bu açıdan Kur‟ân‟ın i„câzını sadece 

nazm, belâgat ve fesâhat gibi Arapça bilenlerin anlayabileceği i„câz yönleriyle 

sınırlandırmak doğru değildir. Dolayısıyla Kur‟ân‟ın Arapça bilmeyen insanlara 

yönelik bir i„câz yönünün olması gerekir ki inanmayanların hidayetine, inananların 

da imanlarının güçlenmesine vesile olsun. Bunun da Kur‟ân‟ın bilimsel i„câz yönü 

olduğunu düĢünmekteyiz. 

AraĢtırmanın Kapsamı ve Yöntemi 

Bilimsel Tefsir Açısından Kur‟ân‟ın Ġ„câz‟ı adlı bu çalıĢmamızda Kur‟ân‟ın 

i„câzı, bilimsel tefsir ekolü ve Kur‟ân‟ın pozitif bilimlerle olan münasebeti üzerinde 

durulacaktır. Bunu gerçekleĢtirmek için de araĢtırmamızı giriĢ ve sonuç dıĢında üç 

ana bölüme ayırdık. 

ÇalıĢmamızın birinci bölümünde, Kur‟ân‟ın i„câzı, i„câzın kavramsal 

çerçevesi, i„câz düĢüncesinin ortaya çıkıĢı, Kur‟ân‟ın meydan okuması, Kur‟ân‟ın 

benzerini yapma giriĢimleri, Kur‟ân‟ın i„câz ölçüsü ve Kur‟ân‟ın i„câz yönleri 

üzerinde durulacaktır. Ayrıca bu bölümde Kur‟ân‟ın i„câz yönlerinden olan geçmiĢe, 

nüzûl zamanına ve geleceğe dair gaybî haberler yönüyle i„câz; nazm, belâgat, fesahat 

ve beyân yönüyle i„câz, psikolojik etkileme yönüyle i„câz, teĢrîʻ hükümler yönüyle 

i„câz, sarfe ve sayısal i„câz teorisinin kritiği hakkında ayrıntılı değerlendirmeler 

yapılacaktır. 

Bilimsel tefsir ekolünün ele alınacağı ikinci bölümde, ilk olarak bilimsel 

tefsirin tanımı, doğuĢu, doğuĢunu etkileyen faktörler, kabul edenlerin delilleri ve 

bilimsel tefsirin geliĢmesi üzerinde durulacaktır. Ayrıca bu bölümde, XIX. asırdan 

günümüze kadar olan bilimsel tefsir çalıĢmaları, ona karĢı çıkanların delilleri ve bu 

tefsirde uyulması gereken hususlar hakkında genel bir değerlendirme yapılacaktır. 

Kur‟ân‟ın bilimsel i„câzını ele alacağımız üçüncü bölümde ise Kur‟ân‟a göre 

evrenin yaratılıĢı, geniĢlemesi, Dünyanın Ģekli, dönmesi, gök ile yerin yaratılması, 
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GüneĢ ve Ay hareketleri gibi astronomi ile ilgili kevnî âyetler detaylandırılarak 

incelenecektir. Daha sonra yeryüzünü sağlamlaĢtıran dağlar, kömürün oluĢumu, 

demirin indirilmesi ve yanan deniz gibi jeoloji ile alakalı âyetler ele alınacaktır. 

Ayrıca bu bölümde, hayatın kaynağı olan su ve rüzgârların aĢılayıcı fonksiyonları 

gibi biyoloji hakkındaki kevnî âyetler üzerinde durulacaktır. Aynı zamanda bu son 

bölümde, üremeyle ilgili erkek ile kadın üreme sistemi; embriyonun geçirdiği 

aĢamalarla alakalı nutfe, alaka, mudğa, kemik ve et aĢamaları; cinsiyetin 

belirlenmesi, üç karanlıkta yaratılıĢ; koruyucu hekimlik ile ilgili alkol, zina, adet 

günlerinde cinsel iliĢki ve domuz etinin yasaklanması gibi tıp ile alakalı olan âyetleri 

günümüzde geçerliliğini koruyan kesinleĢmiĢ bilimsel verilerden de istifâde edilerek 

incelenecektir. 

AraĢtırmamız, bir değerlendirmenin yapılacağı bir sonuçla bitirilecektir. 

ÇalıĢmamızı sürdürürken takip edeceğimiz yöntemi Ģöyle açıklayabiliriz: 

1. AraĢtırmamızda özellikle sosyal bilimler alanlarında kullanılan APA 

(Amerika Psikoloji Derneği) kaynak gösterme sistemi kullanılacaktır. 

2. AraĢtırmamızın gayesi, birçok yönüyle mu„ciz olan Kur‟ân‟ın kevnî 

âyetlerini belirlemek ve kesinleĢmiĢ bilimsel verilerden de istifâde edilerek onları 

yorumlamaktır. Kevnî âyetlerin tamamını incelemek çalıĢmamızın sınırını 

aĢacağından yeteri kadar örnek vererek tüme varım yöntemi kullanılacaktır. 

3. Kur‟ân‟da 1300 fazla bilimsel âyet bulunmaktadır. ÇalıĢmamızda sadece 

astronomi, jeoloji, biyoloji ve tıpla ilgili olan âyetlerin bir kısmı ele alınacaktır. 

4. ĠstiĢhad konusu olan âyet ile hadisler, Arapça metinleri ve tercümeleriyle 

birlikte verilecektir. Âyetlerin meâlleri heyet tarafından hazırlandığı için büyük 

ölçüde Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı yayını olan Kur‟ân Yolu Türkçe Meal ve 

Tefsiri‟nden alınacaktır. Hadis kaynakları verilirken Ġsnad Atıf Sistemi 

kullanılacaktır. 

5. AraĢtırmamızla ilgili kavramların etimolojik ve filolojik boyutlarını 

açıklamak için Arapça yazılmıĢ muʻcem ve kamus türündeki eserlere ihtiyaç 

nispetinde müracaat edilecektir. Az da olsa Diyanet Ġslâm Ansiklopedisindeki ilgili 

maddelerden de istifâde edilecektir. 
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AraĢtırmanın Kaynakları 

AraĢtırmamızda yararlandığımız kaynaklar, Kur‟ân‟ın i„câzı, bilimsel tefsir, 

Kur‟ân‟ın bilimsel i„câzını ele alan ve bunlar hakkında yazılmıĢ müstakil çalıĢmalar 

olacaktır. Bununla birlikte, bölümlerde yer alan baĢlıklar incelendiğinde, konuyla 

ilgili temel kaynaklara da baĢvurulacaktır.  

Buna göre Kur‟ân‟ın i„câzını ele alacağımız birinci bölümdeki Kur‟ân ve 

hadis olmak üzere temel kaynaklarımız; Ferrâ (ö. 207/822)‟nin Meʻâni‟l-Kur‟ân, Ebu 

ʻUbeyde (ö. 209/824)‟nin Mecâzu‟l-Kur‟ân, Ġbn Kuteybe (ö. 276/889)‟nin Ğaribu‟l-

Kur‟ân-MüĢkilu‟l-Kur‟ân, Taberî (ö. 310/923)‟nin Câmiʻu‟l-Beyân ʻan Te‟vîl-i Âyi‟l 

Kur‟ân, Rummânî (ö. 384/994)‟nin en-Nüket fi Ġ„câzi‟l-Kur‟ân, Hattâbî (ö. 

388/998)‟nin Ġ„câzu‟l-Kur‟ân, Bâkillânî (ö. 403/1012)‟nin Ġ„câzu‟l-Kur‟ân, Curcânî 

(ö. 471/1079)‟nin RisâletüĢ-ġâfiye, Delâilu‟l-Ġʻcâz ve Esrâru‟l-Belâğâ, Ġsfahânî (ö. 

425/1109)‟nin Müfredâtu Elfâzi‟l-Kur‟ân, ZemahĢerî (ö. 538/1144)‟in el-KeĢĢâf ʻan 

Hakâiki‟t-Tenzîl ve ʻUyûni‟l-Akâvîl fi Vucûhi‟t-Te‟vîl, Ġbn ʻAtıyye (ö. 541/1147)‟in 

el-Muharreru‟l-Vecîz fi Tefsîri‟l-Kitâbi‟l-ʻAzîz, Râzî (ö. 606/1209)‟nin Nihâyetu‟l-

Îcâz fi Dirâyeti‟l-Ġʻcâz, Zemlekânî (ö. 727/1325)‟nin et-Tibyân fi‟l-Ġ„câz, ZerkeĢî (ö. 

794/1392)‟nin el-Burhân fi ʻUlûmi‟l-Kur‟ân, Suyûtî (ö. 911/1505)‟nin el-Ġtkân fi 

ʻUlûmi‟l-Kur‟ân ve Muʻterâku‟l-Akrân fi Ġ„câzi‟l-Kur‟ân gibi kitaplar olacaktır. 

ÇağdaĢlardan da Abduh (ö. 1323/1905)‟un Tefsiru‟z-Zikri‟l-Hâkim, Râfiî (ö. 

1356/1937)‟nin Ġ„câzu‟l-Kur‟ân ve‟l-Belâgatü‟n-Nebeviyye, Derrâz (ö. 

1377/1958)‟in en-Nebeü‟l-ʻAzîm, Nursî (ö. 1363/1960)‟nin ĠĢarâtü‟l-Ġʻcâz, Emin el-

Hûlî (ö. 1369/1966)‟nin et-Tefsîr Maʻâlimu Hayâtihi ve Menhecehu‟l-Yevm, Kutub 

(ö. 1369/1966)‟un et-Tasvîru‟l-Fennî fi‟l-Kur‟ân, AiĢe Abdurrahman Bintü‟Ģ-ġâtî (ö. 

1419/1998)‟nin el-Ġʻcâzu‟l-Beyânî li‟l-Kur‟ân ve Mesâilu Ġbnu‟l-Ezrak gibi kitaplar 

olacaktır.  

Bilimsel tefsir ekolünün ele alınacağı ikinci bölümdeki temel kaynaklarımız; 

Gazâlî (ö. 505/1111)‟nin Ġhyâu ʻUlûmi‟d-Dîn ve Cevâhiru‟l-Kur‟ân, Râzî (ö. 

606/1209)‟nin Mefâtîhu‟l-Ğayb, Suyûtî (ö. 911/1505)‟nin el-Ġtkân fi ʻUlûmi‟l- 

Kur‟ân ve el-Ġklîl fi Ġstinbâti‟t-Tenzîl, Ġskenderânî (ö. 1306/1888)‟nin KeĢfu‟l-

Esrâri‟n-Nûraniyyeti‟l-Kur‟âniyye fî mâ Yete„alleku bi‟l-Ecrâmi‟s-Semâviyye ve‟l-

Ardiyye ve‟l-Hayvânât ve‟n-Nebâtât ve‟l-Cevâhiri‟l-Ma„deniyye, Kevâkibî (ö. 
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1320/1902)‟nin Tabâi„u‟l-Ġstibdâd ve Mesâiri„u‟l-Ġsti„bâd, Muhtar PaĢa (ö. 

1336/1918)‟nin Serâiru‟l-Kur‟ân, Tantâvî Cevherî (ö.1359/1940)‟nin el-Cevâhir fi 

Tefsîri‟l-Kur‟ân, Abdülazîz Ġsmâil (ö. 1357/1942)‟in el-Ġslâm ve‟t-Tıbbu‟l-Hadîs, 

Neccâr‟ın, min Âyâti‟l-Ġ„câzi‟l-ʻĠlmî fi‟l-Kur‟ân‟i‟l-Kerîm, Zendânî‟nin el-Ġ„câzu‟l-

ʻĠlmî fi‟l-Kur‟ân, Hımsî‟nin Fikretu Ġ„câzi‟l-Kur‟ân, Münzü‟l-Baʻseti‟n-Nebeviyye 

hatta ʻAsrina‟l- Hadır meʻâ‟n-Nakdi ve‟t-Taʻlîk, Yusuf el-Hâc‟ın, Mevsûʻatu‟l-

Ġ„câzi‟l-ʻĠlmî fi‟l-Kur‟ân‟ı ves-Sünneti‟l-Mutâhherah, Muslih‟in el-Ġʻcâzu‟l-ʻĠlmî fi‟l-

Kur‟ân‟ı ve‟s-Sünneti Tarihuhu ve Dâvabituhu, Hind eĢ-ġelebî‟nin, et-Tefsiru‟l ʻĠlmî 

li‟l Kur‟âni‟l-Kerîm‟i Beyne‟n-Nazariyâti ve‟t-Tatbîk, Yazır (ö. 1361/1942)‟ın Hak 

Dini Kur‟ân Dili, AteĢ‟in Kur‟ân-ı Kerîm Tefsiri, Kırca‟nın Kur‟ân-ı Kerîm ve 

Modern Ġlimler gibi eserleri olacaktır. 

Üçüncü bölümdeki kaynaklarımız ise tefsirlerden Taberî (ö. 310/923)‟nin 

Câmiʻu‟l-Beyân ʻan Te‟vil-i Âyi‟l Kur‟ân‟ı, Beğâvî (ö. 516/1122)‟nin Meʻalimu‟t-

Tenzîl‟i, ZemahĢerî (ö. 538/1144)‟in el-KeĢĢâf ʻan Hakâiki‟t-Tenzîl ve ʻUyûni‟l-

Akâvîl fi Vucûhi‟t-Te‟vîl, Ġbn ʻAtıyye (ö. 541/1147)‟in el-Muharreru‟l-Vecîz fi 

Tefsîri‟l-Kitâbi‟l-ʻAzîz, Râzî (ö. 606/1209)‟nin Mefâtîhu‟l-Ğayb‟i, Ġbn Kesîr (ö. 

774/1301)‟in Tefsiru‟l-Kur‟âni‟l-ʻAzîm‟i, Nesefî (710/1310)‟nin Medâriku‟t-Tenzîl 

ve Hakâikut‟-Te‟vil‟i, Ebu Hayyân (ö. 745/1344)‟nin Tefsiru‟l-Bahri‟l-Muhît‟ı ve 

Ebu‟s-Suʻûd (982/1574)‟ün ĠrĢâdu‟l-ʻAkli‟s-Selîm ila Mezâyâ‟l-Kitâbi‟l-Kerîm‟i gibi 

söz konusu alanın temel eserleri teĢkil etmektedir.  

Yine bu son bölümde astronomi, jeoloji, biyoloji ve tıpla ilgili olan 

Chown‟ün Atomların Dansı, Büyük Patlamanın IĢığı, Hawking‟in Zamanın Kısa 

Tarihi, Garfınkle‟in Üç Adımda Evren, Bucaille‟nin Tevrat, Ġncil, Kur‟ân-ı Kerîm ve 

Bilim, Akman‟ın Yıldızların Doğumu, Evrenin VaroluĢu, Kerr‟in How Does Earth’

s Interior Work, Tuna‟nın GüneĢ Sistemi, Moore ve Persaud‟ün, Ġnsan Embriyolojisi, 

Bâr‟ın Kur‟ân-ı Kerîm ve Modern Tıbba Göre Ġnsanın YaratılıĢı, Karabulut‟un Kadın 

Hastalıkları ve Doğum Bilgisi, ġeftalioğlu‟nun Genel ve Özel Ġnsan Embriyolojisi ve 

Straus‟un Tıbbî Mucizeler Tıp Tarihinde YaĢamı DeğiĢtiren 100 GeliĢme gibi 

eserlere müracaat edilecektir. 

Elbette çalıĢmamızda istifâde ettiğimiz kaynaklar bunlardan ibaret değildir. 

Yararlandığımız kaynakların tamamını burada göstermemiz çalıĢmamızın sınırını ve 
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amacını aĢacağı için biz burada sadece bunlarla yetineceğiz. Diğer kaynaklarımızı 

“kaynakça”da zikredeceğiz. Bütün bu kaynaklardan yararlanarak bilimsel tefsir 

açısından Kur‟ân‟ın i„câzını ayrıntılı bir Ģekilde açıklamaya çalıĢacağız.  
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1. KUR’ÂN’IN Ġ‘CÂZI 

Yüce Allah, her peygambere risâletini tasdik eden mucizeler vermiĢtir. 

Peygamberlere verilen bu mucizeler, o dönemin insanları arasında revaçta olandan 

daha üstün özellikler taĢıyordu. Sihrin yaygın olduğu bir dönemde Hz. Musa‟ya 

mucize olarak sihirli bir asâ (Tâhâ, 20/65-70), tabiplerin yüksek derecelere ulaĢtığı 

bir zamanda ise Hz. Ġsa‟ya tıpla ilgili mucizeler verilmiĢtir (Âl-i Ġmrân, 3/49). Hz. 

Muhammed‟in en büyük mucizesi ise Kur‟ân-ı Kerîm‟dir. Bu gerçeği Hz. 

Peygamber Ģöyle dile getirmiĢtir: “Gönderilen her peygambere ümmetinin imanına 

vesile olan bir mucize verilmiĢtir. Benim mucizem ise Allah‟ın gönderdiği vahiydir. 

Bundan dolayı kıyamet gününde en çok tabi olunan peygamber olacağımı 

umuyorum” (Buhârî, 1987: “Fedâilu‟l-Kur‟ân”, 1). 

Kur‟ân, Arapların belâgat ve fesâhat yönünden en yüksek mertebeye ulaĢtığı, 

Arap dilinin adeta altın çağını yaĢadığı ve panayırlarda seçilen en güzel Ģiirlerin 

Kâbe duvarına asıldığı bir dönemde nazil olmuĢtur. Kur‟ân, onların kullandıkları 

nesir ve nazımdan farklı bir üslup kullanarak herkesi kendine hayran bırakmıĢtır 

Araplar onun en kısa sûresinin benzerini dahi getirmekten âciz kalmıĢlardır. Çünkü 

baĢta Araplar olmak üzere her çağdaki bilginler, Kur‟ân‟ın belâgat, fesâhat ve beyân 

mertebesine ulaĢamayacağını itiraf etmiĢlerdir (Bâkillânî, 1991: 313-314; ZerkeĢî, 

1972: II, 104; Salih, 2014: 313).  

Kur‟ân, beĢer üstü ilahî bir kitap olması, inanmayanlara meydan okuması, 

benzerinin getirilememesi ve kesinleĢmiĢ bilimsel buluĢlarla örtüĢmesi gibi birçok 

yönden mu„cizdir. Kur‟ân, üzerinden zaman geçtikçe daha da gençleĢen, bilim ve 

teknoloji ilerledikçe de eĢsiz olduğu daha iyi anlaĢılan bir kitaptır. Özellikle 

asrımızda, bilimsel araĢtırmaların ilerlemesiyle Kur‟ân‟ın asırlar öncesinde dile 

getirdiği ve insanlara kapalı kalmıĢ nice gerçekler keĢfedilmektedir. 

1.1. Ġ‘câzın Kavramsal Çerçevesi 

Ġ„câzu‟l-Kur‟ân kavramını incelemeden önce i„câz kelimesinin sözlük ve 

terim anlamlarına değinmek istiyoruz: 

Ġ„câz sözcüğü,  َعَجَد kökünden türeyen ifʻâl vezninde bir masdar olup, “âciz 

bırakmak, acze düĢürmek, rakibi geçmek ve geride bırakmak” gibi anlamlara 
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gelmektedir. Arapçada “onu âciz bıraktım” demek için  عَاجَدْتُوُ  ya da عَجَدْتُوُ  , عَاجَدْتُ فُلََنًا

tabirleri kullanılmaktadır. Bir Ģeyin aynısını getirmekten muhatabı âciz bırakan Ģeye 

ise mucize (  مُعْجِدَة) denilmektedir. Mucizenin aslı,   مُعْجِد‟dur. Sonundaki “t” harfi, 

mübalağa ifâde etmektedir. Zıddı ise kudrettir (Curcânî, 2013: 35; Ġbn Manzûr, ts: V, 

369; Ġsfahânî, 2012: 973). 

 kelimesi, türevleriyle beraber Kur‟ân‟da 26 yerde ve farklı anlamlarda عَجَدَ 

geçmekte; âcizlik, güçsüzlük (Mâide, 5/31; Enfâl, 8/59; Tevbe, 9/2-3; Yûnus, 10/53; 

Hûd, 11/21-33; Nahl, 16/46; Nûr, 24/57; ġuarâ, 26/171; Ankebut, 29/22; Fâtır, 35/44; 

Zümer, 39/51; ġuarâ, 26/31; Ahkaf, 46/32; Cin, 72/12), yaĢlı kadın (Hûd, 11/72; 

Sâffât, 37/135; Zâriyât, 51/29), geri kalmak, alıkoymak (E‟nâm, 6/134; Hac, 22/51; 

Sebe‟, 34/5) ve sökülmüĢ hurma kütüğü (Kamer, 54/20; Hâkka, 69/7) anlamlarında 

kullanılmaktadır. Ancak i„câz kelimesi ve Ġ„câzu‟l-Kur‟ân terimi, Kur‟ân-ı Kerîm ve 

hadislerde geçmemektedir (Ġbn Manzûr, ts: V, 369; Ġsfahânî, 2012: 973; Muhammed 

Fuat, ts: 442). 

Terim olarak Kur‟ân‟ın i„câzı iki Ģekilde tanımlanır: Âlimlerin çoğunluğunun 

kabul ettiği birinci tanıma göre Kur‟ân‟ın i„câzından maksat “Kur‟ân‟ın sahip olduğu 

edebî üstünlük ve muhteva zenginliği nedeniyle benzerinin meydana getirilememesi 

yönüyle bütün insanları âciz bırakması” demektir (Curcânî, 2013: 16-20; Râfiî, 2004: 

156; Sâbûnî, 1408: 120). Bu tanımdaki “edebî üstünlük” tabiri birinci derecede Arap 

dili ve edebiyatında mahir olanları ilgilendirirken “muhteva zenginliği” ise ediplerle 

birlikte aklıselim olan herkesi ilgilendirmekte ve böylece Kur‟ân‟ın evrensel ilâhî bir 

kitap olduğu ortaya çıkmaktadır (Yavuz, 2000: XXI, 406). 

Ġkinci tanım ise Muʻtezile âlimlerinden Ebu Ġshak Ġbrahim b. Seyyâr en-

Nazzâm (ö. 231/845)‟in ve ona tabi olanlara aittir. Bu tanıma göre: “Allah Arapların 

dillerini tutmuĢ, akıllarını baĢlarından güç ve kuvvetlerini ellerinden almıĢ; bu 

Ģekilde Kur‟ân‟a nazîre yapmalarına engel olmuĢtur. Bu engellemelerden dolayı 

insanlar Kur‟ân‟ın benzerini getirmekten âciz kalmıĢlardır. Eğer bu engelleme 

olmasaydı onun benzeri getirilebilirdi. Zira Kur‟ân‟ın belâgat ve nazmı, insanların 

kullandığı edebî dilden üstün değildir” (ZerkeĢî, 1972: II, 104; Suyûtî, 1996: II, 

1005). 
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Akıl ve idrake dayanmayan, Allah‟ın kudretiyle de bağdaĢmayan Sarfe 

teorisinin detayları Kur‟ân‟ın i„câz yönleri bölümünde ayrıntılı bir Ģekilde 

iĢlenecektir. 

Ġ„câzla aynı kökten gelen mucize kelimesi, sözlükte “âciz, güçsüz ve 

kudretsiz duruma getirmek gibi” anlamlara gelmektedir (Ġbn Manzûr, ts: V, 369; 

Ġsfahânî, 2012: 973). 

Terim olarak ise “peygamberlerin risâletini tasdik etmek üzere Yüce Allah‟ın 

kendilerine verdiği eĢsiz iĢ ve durum” manasına gelmektedir (Curcânî, 2013: 217; 

Suyûtî, 1996: II, 1001). 

Klasik kaynaklarda i„câz ile mucize kavramları birbirlerinin yerine 

kullanılmıĢtır. Hâlbuki tanımdan da anlaĢıldığı üzere mucize genel bir kavram olup 

bütün peygamberlerin risâletinin ispatına yönelik bir delil niteliği taĢırken, i„câz ise 

Hz. Peygamber‟in en büyük mucizesi olan Kur‟ân‟ın ilâhî ve eĢsiz bir kelam 

olduğunu ispat etme niteliğini taĢımaktadır (Hımsî, 1980: 7; Muslih, 2011: 22; 

Ahmadzada, 2010: 22).  

Bir hususun mucize sayılabilmesi için bazı Ģartların tahakkuk etmesi gerekir. 

Âlimler bu Ģartları Ģu Ģekilde sıralamıĢlardır: 

1. Yüce Allah‟tan baĢkası ona güç yetirmemelidir. 

2. Harikulade bir iĢ ve durum olmalıdır. 

3. Peygamber onunla istiĢhatta bulunmalıdır. 

4. Mucize isteyenin hedefi doğrultusunda gerçekleĢmelidir. 

5. Tehaddi edilen hususun aynısını hiç kimse yapamamasıdır (Bâkillânî, 

1991: 313; Kurtubî, 1964: I, 69-70). 

1.2. Ġʻcâz DüĢüncesinin Ortaya ÇıkıĢı 

Müslümanlar ilk dönemlerde Kur‟ân‟a pratik yönden yaklaĢtıklarından 

Ġ„câzu‟l-Kur‟ân meselesini araĢtırma ihtiyacını duymamıĢlardır. Ancak Ġslâm 

toplumunun geniĢlemesi, diğer din ve kültürlere ait kiĢilerin Kur‟ân‟ı eleĢtirmeleri ve 

imanı zayıf olan Müslümanların bu eleĢtirilerden etkilenmesi karĢısında, âlimlerin 

üzerinde durduğu bir konu haline gelmiĢtir (Arpa, 2002: 83). 
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“Ġ„câzu‟l-Kur‟ân” terimi ilk dönemlerde Ebu Zekeriyyâ Yahyâ b. Ziyâd b. 

Abdullah el-ʻAbsi el-Ferrâ (ö. 207/822)‟nin Meʻâni‟l-Kur‟ân, Ebu ʻUbeyde Maʻmer 

b. Musennâ (ö. 209/824)‟nin Mecâzu‟l-Kur‟ân, Ebu Muhammed Abdullah b. Müslim 

b. Kuteybe ed-Dîneverî (ö. 276/889)‟nin Ğaribu‟l-Kur‟ân, MüĢkilü‟l-Kur‟ân ve 

Muhammed b. Cerîr et-Taberî (ö. 310/923)‟nin Câmiʻu‟l-Beyân ʻan Te‟vil-i Âyi‟l 

Kur‟ân gibi eserlerde geçmektedir. Bu çalıĢmalardan sonra Ġ„câzu‟l-Kur‟ân kavramı 

hakkında görüĢler ortaya çıkmaya baĢlamıĢtır. Hicri III. asrın baĢından itibaren de bu 

konu hakkında genellikle “Nazmu‟l-Kur‟ân” ismiyle müstakil eserler yazılmaya 

baĢlanmıĢtır (Yavuz, 2000: XXI, 406). 

Kur‟ân‟ın i„câzını ilk önce Muʻtezile bilginleri ele almıĢlardır. Nazzâm (ö. 

231/845) sarfe teorisiyle, Kur‟ân‟ın muʻciz olduğunu iddia eden ve i„câz konusuna 

farklılık kazandıran ilk âlim olmuĢtur. Sarfe teorisine ilk karĢı çıkan ise Nazzâm‟ın 

öğrencisi Ebu Osman ʻAmr b. Bahr el-Câhiz (ö. 255/869) olmuĢtur. Câhiz, Kur‟ân‟ın 

nazmıyla muciz olduğunu savunmuĢtur. Onun Nazmu‟l-Kur‟ân isminde bir kitap 

yazmıĢ olması bunun delilidir. Ancak eseri günümüze kadar ulaĢmamıĢtır. Câhiz‟ın 

bu görüĢü kendisinden sonraki birçok bilgin tarafından kabul edilmiĢ ve 

geliĢtirilmiĢtir (Salih, 2014: 313; Bintü‟Ģ-ġâtî, 1984: 19). 

Ebu Bekr Muhammed b. et-Tayyîb b. Muhammed el-Bâkillânî (ö. 403/1012) 

ise: “Ġʻcâz konusunda kendisinden önceki kelamcıların söylediklerine bir Ģey ilave 

etmemiĢ ve mucizenin vecihlerini açıklamada bir keĢifte bulunmamıĢtır” diyerek 

(Bâkillânî, 1991: 25), Câhiz‟ı eleĢtirmiĢtir. 

Aynı asırda Ebu Bekr Abdullah es-Sicistâni (ö. 316/926), Ebu Zeyd el-Belhî 

(ö. 322/936) ve Ebu Bekr Ahmed b. Ali b. el-ĠhĢid (ö. 326/940) de Nazmu‟l-Kur‟ân 

ismiyle eserler te‟lif etmiĢlerdir. Ancak bu üç müellifin eserleri de günümüze 

ulaĢmamıĢtır (Hımsî, 1980: 50).  

Ancak hicri IV. asırda Ġ„câzu‟l-Kur‟ân hakkında müstakil eserler yazılmaya 

baĢlanmıĢtır. Bu alanda ilk müstakil eser yazan Ġʻcâzu‟l-Kur‟âni‟l-Beyânî adlı kitabın 

müellifi Ebu Abdullah Muhammed el-Vâsıtî (ö. 306/918)‟dir. Ebu Bekr Abdulkâhir 

b. Abdurrahman b. Muhammed el-Curcânî (ö. 471/1078) tarafından “el-Muʻtedâd” 

adıyla Ģerh edilen bu eser günümüze ulaĢmamıĢtır (Bâkillânî, 1991: 25; Râfiî, 

2004:124; Salih, 2014: 314).  
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Daha sonra en-Nüket fi Ġ„câzi‟l-Kur‟ân adlı eserin yazarı Ebu‟l-Hasan Alî b. 

Ġsa b. Alî er-Rummânî (ö. 384/994) gelmektedir. Rummânî, bu alanda farklı bir 

yöntem kullanarak i„câzın farklı görüĢlerini bir araya getiren ilk bilgin olmuĢtur. O, 

Kur‟ân‟ın i„câz yönlerini Ģöyle sıralamıĢtır: 

1. Kur‟ân‟ın muarızları, bütün çabalarına rağmen benzerini getirilememeleri 

yönüyle mu„cizdir. 

2. Kur‟ân, kendisini ilâhî kaynaklı bir kitap olarak takdim etmiĢ ve karĢı 

çıkan herkese tehaddi kuralına uygun olarak meydan okumuĢtur.  

3. Kur‟ân, sarfe teorisi yönüyle mu„cizdir. 

4. Kur‟ân, fesâhat ve belâgat yönüyle mu„cizdir. 

5. Gelecek hakkında haber vermesi yönüyle mu„cizdir. 

6. Kur‟ân, eĢsiz bir üsluba sahip olduğu için mu„cizdir. 

7. Kur‟ân, diğer mucizelerle kıyaslanabildiği yönüyle mu„cizdir (Rummânî, 

ts: 75).  

Rummânî‟den sonra eseri günümüze ulaĢan ilk Ehl-i Sünnet bilgini olarak 

bilinen Ebu Süleymân Hamd b. Muhammed b. Ġbrâhîm el-Hattâbî (ö. 388/998)‟nin 

Ġ„câzu‟l-Kur‟ân‟ı gelmektedir. Ona göre Kur‟ân‟ın mucizeliği Ģu üç unsurun bir 

araya gelmesi ile mümkündür: 

1. Manayı taĢıyan lafız. 

2. Lafızla kaim olan mana. 

3. Bu ikisi arasındaki nazım (Hattâbî, ts: 27).  

Hicri V. asırda, Kur‟ân‟ın mucizeliği ile Hz. Peygamber‟in nübüvvetini 

ispatlamak, Kur‟ân‟ın eĢsizliğine karĢı iddiaları cevaplamak amacıyla yazılan ve 

Kur‟ân‟ın i„câzında kendisinden sonrakiler tarafından kaynak kabul edilen ilk 

hacimli eser, Bâkillânî (ö. 403/1012)‟nin Ġ„câzu‟l-Kur‟ân‟ıdır. Ġslâm dünyasında 

beğenilen ve Kur‟ân i„câzı denilince akla ilk gelen eserlerden biri olmuĢtur (Râfiî, 

2004: 125-126; Salih, 2014: 316; Bintü‟Ģ-ġâtî, 1984: 21-23).  

Bâkillânî, Kur‟ân‟ın i„câz yönlerini Ģöyle sıralamıĢtır: 
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1. Kur‟ân‟ın gaybî haberleri ihtiva etmesi. 

2. Hz. Peygamber ümmî olduğu halde Kur‟ân‟da geçmiĢ ümmetlerin 

hikâyelerinin olması. 

3. Kur‟ân‟ın nazmı (Bâkillânî, 1991: 43). 

Bâkillânî ile aynı dönemde yaĢamıĢ Telhîsu‟l-Beyân fi Mecâzâti‟l-Kur‟ân 

isimli eserin yazarı Ebu‟l-Hasan Muhammed b. el-Hüseyn b. Mûsâ b. Muhammed 

eĢ-ġerîf er-Radî (ö. 406/1015), Muʻtezile âlimlerinden el-Muğni fi Ebvâbi‟t-Tevhîd 

isimli kitabın müellifi Ebu‟l-Hasan Abdulcebbâr b. Ahmed b. Abdulcebbâr el-

Hemedânî (ö. 415/1024), el-Mûdah ʻan Ciheti Ġ„câzi‟l-Kur‟ân: es-Sarfe isimli eserin 

sahibi Ebu‟l-Kasım Alî b. el-Hüseyn b. Mûsâ b. Muhammed el-ʻAlevî eĢ-ġerif el-

Murtadâ (ö. 436/1044) ve sarfe görüĢünü savunanlardan el-Fasl fi‟l- Milel ve‟l-Ehvâ 

ve‟n-Nihal kitabın yazarı Ebu Muhammed Alî b. Ahmed b. Saîd b. Hazm (ö. 

456/1064) gibi âlimler de bu alanda eserler te‟lif etmiĢlerdir (Ebu Zehre, 1970: 82; 

ġehrî 1436; 20). 

Bu dönemin meĢhur âlimlerinden biri olan Abdülkâhir el-Curcânî (ö. 

471/1079) de bu alanda müstakil eserler yazmıĢtır. Ġ„câz konusunu ilk sistemleĢtiren 

ve Kur‟ân‟ın nazm yönüyle mu„ciz olduğunu ileri süren Curcânî (ö. 471/1079), 

RisâletüĢ-ġâfiye, Delâilu‟l-Ġʻcâz ve Esrâru‟l-Belâğâ isimli eserlere imza atmıĢtır. 

Nazm teorisini savunan Ebu Yaʻkûb Sirâcuddîn Yûsûf b. Ebu Bekr b. Muhammed b. 

Alî es-Sekkâkî (ö. 626/1229), Delâilu‟l-Ġʻcâz‟ı Miftâhu‟l-ʻUlûm adını vererek 

düzenlemiĢtir. Ebu‟l-Meâlî Celâluddîn el-Hatîb Muhammed b. Abdurrahman b. 

Ömer b. Ahmed el-Kazvînî (ö. 739/1338) bu eseri Telhîsu‟l-Miftâh adıyla özetlemiĢ, 

Saʻduddin Mesʻûd b. Fahruddîn Ömer b. Burhânuddîn Abdullah et-Teftâzânî ise (ö. 

792/1390) el-Mutâvvel ve Muhtasaru‟l-Meʻânî eseriyle bu özeti Ģerh etmiĢtir 

(Curcânî, 2004: 39; Hımsî, 1980: 86-87). 

Hicri VI. asırda bu alanda çalıĢan âlimler arasında Kur‟ân‟ın i„câzını gaybî 

haberleri içermesinde ve nazmında gören Ebu Kâsim Mahmûd b. ʻAmr b. Ahmed ez-

ZemahĢerî (ö. 538/1144)‟in el-KeĢĢâf ʻan Hakâiki‟t-Tenzîl ve ʻUyûni‟l-Akâvîl fi 

Vucûhi‟t-Te‟vîl‟i ile Kur‟ân‟ın i„câzını Allah‟ın ilminin her Ģeyi ihata etmesinde 

gören Ebu Muhammed Abdulhak b. Ğâlib b. Abdurrahman b. Temâm b. ʻAtıyye (ö. 
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541/1147)‟in el-Muharreru‟l-Vecîz fi Tefsîri‟l-Kitâbi‟l-ʻAzîz adlı eserleri öne 

çıkmaktadır (ZemahĢerî, 1407: II, 48; Ġbn ʻAtıyye, 1442: 52-53). 

Bu dönemde Ġ„câzu‟l-Kur‟ân alanında çalıĢma yapan âlimlerden birisi de eĢ-

ġifâ bi Taʻrîfi Hukukî Mustafâ adlı eserin yazarı Ebu‟l-Fazl ʻĠyâd b. ʻĠyâd el-Yahsubî 

(Kâdî Îyâz) (ö. 544/1149)‟dir. Kâdî ʻĠyâd, Kur‟ân i„câzını belâgat, fesâhat, geçmiĢ ve 

geleceğe dair gaybî haberleri ihtiva etmesine bağlamaktadır (Yavuz, 2000: XXI, 406; 

Konaklı, 2012: 279). 

Bundan sonraki dönemlerde ise Ġ„câzu‟l-Kur‟ân alanında yazılan eserler 

öncekileri desteklemek ya da derlemek amacıyla yapılmıĢtır. Râzî (ö. 606/1209)‟nin 

Nihâyetu‟l-Îcâz fi Dirâyeti‟l-Ġʻcâz‟ı, Ebu‟l-Meʻalî Kemâluddîn Muhammed b. Alî b. 

Abdulvâhid Ġbnü‟z-Zemlekânî (ö. 727/1327)‟nin el-Burhânü‟l-KâĢif ʻan Ġ„câzi‟l-

Kur‟ân, Ebu Abdullah Bedruddîn Muhammed b. Bahâdır b. Abdullah ez-ZerkeĢî (ö. 

794/1392)‟nin el-Burhân fi ʻUlûmi‟l-Kur‟ân‟ı ve Suyûtî (ö. 911/1505)‟nin el-Ġtkân fi 

ʻUlûmi‟l-Kur‟ân‟ı ile Muʻterâku‟l-Akrân fi Ġ„câzi‟l-Kur‟ân‟ı gibi eserler buna örnek 

gösterilebilir (Râfiî, 2004: 126; Bintü‟Ģ-ġâtî, 1984: 29; Arpa, 2002: 38). 

Çağımızda da i„câz konusunda orijinal eserler de te‟lif edilmiĢtir. Bu çağda 

Abduh (ö. 1323/1905)‟un Tefsiru‟z-Zikri‟l-Hâkîm‟i, Mustafa Sadık er-Râfiî (ö. 

1356/1937)‟nin Ġ„câzu‟l-Kur‟ân ve‟l-Belâğatü‟n-Nebeviyye‟si, Muhammed Abdullah 

Derrâz (ö. 1377/1958)‟ın en-Nebeü‟l-Âzîm‟i, Saîd Nursî (ö. 1363/1960)‟nin 

ĠĢârâtü‟l-Ġʻcâz‟ı, Hûlî (ö. 1369/1966)‟nin et-Tefsîr Maʻâlimu Hayâtihi ve 

Menhecehu‟l-Yevm‟i, Kutub (ö. 1369/1966)‟un et-Tasvîru‟l-Fennî fi‟l-Kur‟ân ve 

Bintü‟Ģ-ġâtî (ö. 1419/1998)‟nin el-Ġʻcâzu‟l-Beyânî li‟l-Kur‟ân ve Mesâilu Ġbni‟l-

Ezrak gibi pek çok kitap yazılmıĢtır (Salih, 2014: 316-317; Müslim, ts: 83-85; Ünver, 

2010: 203). 

1.3. Kur’ân’ın Meydan Okuması  

Hz. Peygamber, Arapların hitabet, belâgat, fesâhat, Ģiir ve diğer edebî 

sanatlarda yüksek mertebeye ulaĢtığı bir dönemde Allah‟ın elçisi olduğunu 

açıklamıĢtır. Onlardan Allah‟ın birliğine ve Kur‟ân‟ın Yüce Allah‟ın kelamı 

olduğuna iman etmelerini istemiĢtir. Önceki peygamberlerin ümmetleri gibi 

Kur‟ân‟ın ilk muhatapları da Hz. Peygamber‟den nübüvvetini tasdik eden mucizeler 

istemiĢtir (Enʻâm, 6/37; Yûnus, 10/20; Raʻd, 13/7, 27, 31; Tâhâ, 20/133). Yüce 
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Allah, bu insanların kalplerinin hak ve hakikatlere kapalı oluĢları sebebiyle 

mucizelere rağmen iman etmeyeceklerini bildiği için onların bu isteklerini geri 

çevirmiĢtir (Enʻâm, 6/4, 25, 111; Aʻrâf, 7/132, 136; Yâsin, 36/46). Mucize olarak 

Kur‟ân‟ın yeterli olduğu belirtilmesine rağmen (Ankebut, 29/49-50) inkârcılar 

mucize konusunda hem ısrarcı olmuĢlar, hem de inatlarını sürdürerek Kur‟ân‟a 

nazire yapmaya çalıĢmıĢlarsa da onun belâgat, fesâhat ve beyânı karĢısında 

acziyetlerini itiraf etmek zorunda kalmıĢlardır (Bâkillânî, 1991: 314; ZerkeĢî, 1972: 

II, 102). 

Kur‟ân, kendisini ilâhî kaynaklı bir kitap olarak takdim etmiĢ ve karĢı çıkan 

herkese de meydan (tehaddi) okumuĢtur. Bunu yaparken de muarızlarına kendi 

imkân ve kudretlerini yeterince kullanabilecekleri bir zaman tanımıĢ, rakipleriyle 

adalet ve insaf ölçüleri içinde tehaddi etmiĢtir (Suyûtî, 1996: II, 1002). 

Tehaddi âyetleri Kur‟ân‟ın değiĢik beĢ sûresinde yer almaktadır. MeĢhur 

görüĢe göre nüzûl sıralaması Mekke‟de nazil olan Ġsrâ, 17/88, Yûnus, 10/38, Hûd, 

11/13, Tûr, 52/34 ve Medenî olan Bakara, 2/23 sûrelerinin inzali Ģeklinde olmuĢtur 

(ReĢîd Rıdâ, 1990: I, 161; Bintü‟Ģ-ġâtî, 1984: 66-68). 

Bu âyetlerin içeriğinden hareketle nüzûl sırasına farklı yaklaĢanlar da 

olmuĢtur. Kimi tehaddinin bir sûreden Kur‟ân‟ın tümüne doğru bir sıralama Ģeklinde 

gerçekleĢtiğini iddia etmiĢtir. Çünkü Kur‟ân‟ın bir kısmının nazil olduğu bir 

dönemde Kur‟ân‟ın tümüyle meydan okuması uygun görülmemiĢtir. Kimi de önce 

Kur‟ân‟dan daha üstünüyle, sonra Kur‟ân‟ın tümü, daha sonra on sûresi ve en son 

olarak bir sûresi ile tehaddi etmenin uygun olacağını düĢünmüĢtür (Râzî, 1420: II, 

349). 

Modern tefsir hareketinin önemli isimlerinden olan Abduh (ö. 1323/1905) ve 

ReĢîd Rıdâ (ö. 1354/1935) ise tehaddiyi âyetlerin bağlamını esas alarak, Kur‟ân 

karĢıtlarının onun kaynağı hakkındaki iddia ve Ģüphelerini gidermeye yönelik bir 

çaba olarak görmüĢlerdir. Bundan dolayı da zordan kolaya doğru bir aĢamayı uygun 

görmemiĢler ve söz konusu âyetleri Ģöyle irtibatlandırmıĢlardır: 

Hûd sûresinde, Kur‟ân‟daki kıssaların uydurulduğu iddiasına karĢı ِفَأْتُؾا بِعَذْخ

 Onun gibi uydurulmuĢ on sûre getirin” (Hûd, 11/13) âyeti, Bakara“ سُؾَرٍ مِثْمِوِ مُفْتَخَيَاتٍ 
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sûresinde, Kur‟ân‟ın kaynağı hakkındaki Ģüphelere karĢı  ِفَأْتُؾا بِدُؾرَةٍ مِؽْ مِثْمِو“Onun 

benzeri bir sûre getirin” (Bakara, 2/23) âyeti ile muhaliflerin Ģüpheleri giderilmeye 

çalıĢılmıĢtır (ReĢîd Rıdâ, 1990: I, 161). 

Âyetlerin içeriğine dikkat edilirse mantıksal olarak önce Kur‟ân‟dan daha 

üstün, sonra Kur‟ân‟ın tümü, sonra on sûre ve en son olarak bir sûrenin benzeri ile 

meydan okuması tehaddi kuralına daha uygun olduğu görülecektir. Kur‟ân‟ın 

meydan okuması Ģu dört aĢamada gerçekleĢmiĢtir: 

1. Kur‟ân ilk önce muarızlarından kendisinden daha üstün bir kitap 

getirmelerini talep etmiĢtir: 

ِ ىُؾَ أىَْجَى مِشْيُسَا أَتهبِعْوُ إِنْ كُشْتُؼْ صَادِقِيؽَ   قُلْ فَأْتُؾا بِكِتَابٍ مِؽْ عِشْجِ اللَّه

“(Ey Resûlüm), onlara de ki: Eğer doğru söyleyenler iseniz, Allah katından, 

doğruya bu ikisinden (Tevrat ve Kur‟ân‟dan) daha çok ulaĢtıran bir kitap getirinde 

bende uyayım‟‟ (Kasas, 28/49). 

2. Kur‟ân‟ın muarızları kendisinden daha üstün bir kitap getirmekten âciz 

kalmaları karĢısında, Kur‟ân, meydan okumayı biraz daha aĢağıya çekerek kendisine 

benzer bir kitap getirmeleri konusunda onlarla Ģöyle tehaddide bulunmuĢtur: 

نْذُ وَالْجِؽُّ عَمَى أَنْ يَأْتُؾا بِسِثْلِ ىَحَا الْقُخْآنِ لََ يَأْتُؾنَ بِسِثْمِوِ وَلَؾْ كَ  لِبَعْضٍ انَ بَعْزُيُؼْ قُلْ لَئِؽِ اجْتَسَعَتِ الِْْ

  عَيِيخًا

“(Ey Resûlüm), onlara de ki: Andolsun, insanlar ve cinler bu Kur‟ân‟ın bir 

benzerini getirmek üzere toplansalar ve birbirlerine de destek olsalar, yine onun 

benzerini getiremezler” (Ġsrâ, 17/88), 

نُؾا صَادِقِيؽَ فَمْيَأْتُؾا بِحَجِيثٍ مِثْمِوِ إِنْ كَا   “Eğer doğru sözlü iseler onun benzeri bir söz 

getirsinler (Tûr, 52/34). 

3. Buna da güçleri yetmeyince Allah onlara merhametli davrandı ve 

Kur‟ân‟ın sûrelerine benzer on sûre getirmelerini teklif etmiĢtir: 

ِ إِنْ كُشْتُؼْ صَادِقِيؽَ أَمْ يَقُؾلُؾنَ افْتَخَاهُ قُلْ فَأْ    تُؾا بِعَذْخِ سُؾَرٍ مِثْمِوِ مُفْتَخَيَاتٍ وَادْعُؾا مَؽِ اسْتَظَعْتُؼْ مِؽْ دُونِ اللَّه
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“Yoksa onu (Kur‟ân‟ı) uydurdu mu diyorlar? De ki: eğer doğru söyleyenler 

iseniz, haydi Allah‟tan baĢka gücünüzün yettiklerini de (yardıma) çağırıp, siz de 

onun gibi uydurulma on sûre getirin” (Hûd, 11/13). 

4. Bütün bu aĢamalardan sonra Kur‟ân meydan okumayı Ģu âyetlerle on 

sûreden bir sûreye indirmiĢtir:  

ِ إِنْ كُشْتُؼْ صَا   دِقِيؽَ أَمْ يَقُؾلُؾنَ افْتَخَاهُ قُلْ فَأْتُؾا بِدُؾرَةٍ مِثْمِوِ وَادْعُؾا مَؽِ اسْتَظَعْتُؼْ مِؽْ دُونِ اللَّه

“Yoksa onu (Muhammed kendisi) uydurdu mu diyorlar? De ki: doğru 

söyleyenler iseniz, haydi siz de onun benzeri bir sûre getirin ve Allah‟tan baĢka, 

çağırabileceğiniz kim varsa onları da yardıma çağırın” (Yûnus, 10/38),  

لْشَا عَمَى عَبْجِنَا فَأْتُؾا بِدُؾرَةٍ مِؽْ مِثْمِوِ وَادْعُؾا  ا نَده ِ إِنْ كُشْتُؼْ وَإِنْ كُشْتُؼْ فِي رَيْبٍ مِسه شُيَجَاءَكُؼْ مِؽْ دُونِ اللَّه

تْ   لِمْكَافِخِيؽَ صَادِقِيؽَ فَإِنْ لَؼْ تَفْعَمُؾا وَلَؽْ تَفْعَمُؾا فَاتهقُؾا الشهارَ الهتِي وَقُؾدُىَا الشهاسُ وَالْحِجَارَةُ أعُِجه

“Kulumuza indirdiğimiz kitaptan dolayı bir Ģüphe içinde iseniz onun benzeri 

bir sûre de siz getirin, Allah‟tan baĢka taptıklarınızı da yardıma çağırın; eğer 

iddianızda samimi iseniz. Bunu yapamazsınız –ki asla yapamayacaksınız- yakıtı 

insanlar ve taĢ olan ateĢten sakının; o, inkârcılar için hazırlanmıĢtır” (Bakara, 2/23). 

Kur‟ân onların bu muârazayı gerçekleĢtiremediklerini ve asla 

gerçekleĢtiremeyeceklerini kesin bir Ģekilde sonlandırmıĢtır (Râzî, 1420: II, 349; 

ZerkeĢî, 1972: II, 118; Zürkânî, 1996: II, 261). 

Bu âyetlerdeki  ِمِثْمِو kelimesinin zamiri hakkında âlimlerin iki görüĢü 

bulunmaktadır: 

1. Âlimlerin çoğuna göre zamir Kur‟ân‟a râcidir. Buna göre belâgat, nazm ve 

fesâhatta Kur‟ân‟ın özelliklerini taĢıyan bir sûre getirin, anlamına gelmektedir 

(Zeccâc, 1988: I, 100).  

2. Zamir Hz. Peygamber‟e râcidir. Yani Hz. Peygamber gibi ümmî olan bir 

insanın Kur‟ân gibi bir kitabı getirmesiyle tehaddi edilmiĢtir. Buna göre ümmî 

olmayan birisi Kur‟ân‟ın meydan okuması karĢısında âciz olamayacağını 

göstermektedir (Beğâvî, 1997: I, 72). 



 

20 

1.4. Kur’ân’ın Benzerini Yapma GiriĢimleri 

Kur‟ân‟ın nazil olduğu dönemde Araplar, dillerinin fesâhatı ve hislerinin 

zarifliği bakımından en yüksek seviyeye ulaĢmıĢlardı. Kelimelerindeki belâgat ve 

konuĢmalarındaki fesâhatın zirvede olduğu bir zamanda Kur‟ân onlara meydan 

okumuĢtur. Araplar dillerinin en kuvvetli ve muâraza sanatında bilekleri bükülmeyen 

bir zamanda bile Kur‟ân‟ın bu meydan okuyuĢu karĢısında âciz kalmıĢlardır. Onun 

en kısa sûresinin benzerini bile getiremeyerek yenilgiye uğramıĢlardır. Tarih 

boyunca Kur‟ân‟a ciddi anlamda bir nazire yapılamamıĢ olması, bundan sonra da 

asla yapılamayacağının delilidir. Çünkü her çağdaki bilgin ve edipler Kur‟ân‟ın 

i„câzı karĢısında acziyetlerini itiraf etmiĢlerdir (Suyûtî, 1996: II, 1004; Itr, 2005: 139; 

ġirazî, 2005: 41-42). 

Bu gerçeklere rağmen Hz. Peygamber‟in vefatına yakın bir zamanda bazıları 

Kur‟ân‟ın benzerini getirmeye teĢebbüs etmiĢlerdir. Bu teĢebbüsler kabilecilik 

gayreti, inat, gurur ve mal düĢkünlüğünden kaynaklandığı bilinmektedir. Bunun en 

tipik örneği Müseylime ile Talhü‟n-Nemri arasında geçen Ģu diyalogdur: 

Talha: sana kim geliyor? 

Müseylime: Rahman (isimli melek) geliyor. 

Talha: Karanlıkta mı, yoksa aydınlıkta mı? 

Müseylime: Karanlıkta dedi. 

O zaman Talha: “Ben Ģehadet ederim ki, sen yalancısın, Muhammed ise 

doğrudur. Fakat Rabiâ kabilesinin yalancısı, Mudar kabilesinin doğrusundan bize 

daha sevimlidir” dedi (Râfiî, 2004: dipnot: 2, 140-141). 

Kur‟ân‟ın benzerini getirmeye yeltenenler, daha ilk adımlarında gülünç bir 

duruma düĢmüĢ ve birbirleriyle alay etmek durumunda kalmıĢlardır. 

Kur’ân’a KarĢı Nazire Denemelerine GiriĢenler: 

1. Ayhele b. Kâʻb (10/631): 

Gerçek ismi el-Esved el-ʻAnsî olan bu kiĢi, fesâhat, kehânet ve hitabet 

alanlarında mahir olan biriydi. Kendisine peçeli bir varlığın vahiy getirdiğini iddia 

ettiği için Zü‟l-Himâr olarak da biliniyordu. Kendisine vahiy geldiği zaman yüz üstü 



 

21 

yere kapanır, sonra baĢını kaldırarak: “ġeytan bana, Ģöyle Ģöyle söyledi, derdi.” Son 

derece zalim olan Ayhele b. Kâʻb, Hz. Peygamber zamanında nübüvvet iddia etmiĢ 

ve Yemen‟de Hz. Peygamber‟e karĢı baĢkaldırmıĢtır. Hz. Peygamber‟in vefatından 

bir gün önce öldürülmüĢtür (Taberî, 1407: II, 247-251; Kılıç, 2003: 109-110). 

2. Müseylime b. Habîb el-Kezzâb (12/633): 

Müslüman olduktan sonra Yemâme‟de Benî Hanîfe kabilesi arasında 

peygamberlik iddiasında bulunmuĢ olan Müseylime, Rahman adında bir meleğin 

kendisine vahiy getirdiğini ve bir “Kur‟ân”ı olduğunu belirtmiĢtir. Kâhinlerin sahip 

olduğu saygınlık ve nüfuzdan yararlanmak için onların secilerine benzer sözler 

kullanarak, Kur‟ân‟ın benzerini getirmeye yeltenmiĢtir. Mal-mülk elde etmek için 

peygamberlik iddiasında bulunan Müseylime, hicretin onuncu yılında Hz. 

Peygamber‟e Ģu mektubu göndermiĢtir: 

“Yeryüzünde sana ortak kılındım, muhakkak onun yarısı bizim, yarısı da 

KureyĢ‟indir. Fakat KureyĢ haddi aĢan bir topluluktur” (Taberî, 1407: II, 276-282). 

Peygamberlik iddiasında bulunan Müseylime Hz. Ebu Bekr‟in halifeliği 

döneminde öldürülmüĢtür (Ġbn HiĢâm, 1411: II, 576). 

Müseylime‟nin garip ve komik sözlerinin bir kısmını Kur‟ân‟la kıyaslama 

imkânı sağlamak için burada sunmak istiyoruz:  

والسبحرات زرعا والحاصجات حرجا والحاريات قسحا والظاحشات طحشا والخابدات خبدا والثاردات ثخدا 

واللَقسات لقسا إىالة وسسشا لقج فزمتؼ عمى أىل الؾبخ وما سبقكؼ أىل السجر ريفكؼ فامشعؾه والسعتخ فآووه والباغي 

 فشاوئؾه

“Ekin ekenlere, hasadı biçenlere, buğdayı savuranlara, onu öğütenlere, 

hamuru yoğuranlara, ekmeği piĢirenlere, tirit yapanlara, hızlı ve döküp saçarak 

yiyenlere yemin olsun ki siz bedevilere tercih edildiniz; kent halkı da sizi geçemedi. 

Köyünüzü koruyunuz, muhtacı barındırınız, zalim ile mücadele ediniz.” 

يا ضفجع بشت ضفجعيؽ، نقي ما تشقيؽ، نرفػ في الساء ونرفػ في الظيؽ، لَ الساء تكجريؽ ولَ 

 الذارب تسشعيؽ



 

22 

“Ey iki kurbağanın kızı kurbağa! Temizleyebildiğin kadar temizle, yarın suda, 

yarın da çamurdadır; suyu bulandırmıyorsun, içmeye de engel olmuyorsun”. 

  الفيل، ماالفيل، وما أدراك ما الفيل، لو جدؼ كبيخ، وذيل وبيل، وخخطؾم طؾيل 

“Fil, nedir Fil? Filin ne olduğunu sana kim öğretti? Onun büyük bir cismi, 

sert bir kuyruğu ve uzun bir hortumu vardır” (Bâkillânî, 1991:199-200). 

Müseylime bu sözlerini Kur‟ân‟ın değiĢik sûre formatlarına benzetmeye 

çalıĢmıĢtır. Ancak formları, konuları ve iç unsurları bakımından hiçbir özgün tarafı 

bulunmamaktadır. Ġfadeleri tutarsız, anlamları ise mübtezel olduğu için kendisini 

gülünç bir duruma düĢürmüĢtür (Taberî, 1407: II, 276-28; Râfiî, 2004: 141-144; 

Sâbûnî, 1408: 159-160). 

3. Ġbnu’l-Mukaffaʻ (142/ 579): 

Mecûsî bir ailenin çocuğu olan Ġbnu‟l-Mukaffaʻ, Ġran asıllı olup Arap, Fars, 

Hint ve Yunan edebiyatları hakkında geniĢ bilgiye sahip olan bir bilgindir (Zehebî, 

1987: IX, 198-199; DurmuĢ, 2000: XXI, 130). Onun Kur‟ân ile muârazaya kalkıĢtığı 

iddia edilmektedir (ZerkeĢî, 1972: II, 105). Mani ve Mezdek karıĢımı Mecûsî bir 

inancı benimseyen Ġbnu‟l-Mukaffaʻ, bir çocuğun akĢam yemeğinde Kur‟ân‟dan 

ا رْضُ ابْمَعِي مَاءَكِ وَيَاسَسَاءُ أَقْمِعِي وَغِيضَ الْسَاءُ وَقُزِيَ الَْْمْخُ وَاسْتَؾَتْ عَمَى الْجُؾدِيِّ وَقِيلَ بُعْجً وَقِيلَ يَاأَ 

 لِمْقَؾْمِ الغهالِسِيؽَ 

“Ey yer suyunu tut ve ey gök (yağmuru) tut! denildi. Su azaldı, iĢ bitirildi. 

(Gemi) Cûdî‟ye oturdu. “Haksızlık yapan kavim yok olsun” denildi” (Hûd, 11/44) 

âyetine geldiğinde âyetin çarpıcı belâgat ve fesâhatı karĢısında: “Bir beĢer bunun bir 

benzerini meydana getiremez” dedi ve muârazayı terk etti. UydurmuĢ olduğu Ģeyleri 

de yok ederek davetlilerin huzurunda Müslüman oldu. Adını Abdullah, yeni doğan 

çocuğuna da Muhammed ismini verdiği için Ebu Muhammed olarak da anıldı. 

Ġbnu‟l-Mukaffaʻya nispet edilen “ed-Dürretü‟l-Yetime” adlı eserin ona ait olması 

imkânsızdır. Çünkü Ġbnu‟l-Mukaffaʻ gibi ünlü birinin yazmıĢ olduğu bir kitaptan 

kelamcıların haberdar olmaması mâkul görünmemektedir. Aynı zamanda bu eser 

defalarca basılmıĢ ve Arap edebiyatında önemli bir yere sahiptir. Adı geçen kitabın 
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Kur‟ân ile muâraza için te‟lif edildiğine dair bir delil de bulunmamaktadır (Râfiî, 

2004: dipnot:4, 145). 

Bâkillânî (ö. 403/1012), bu eserin Büzrü Cemhar‟e ait olduğunu Ġbnu‟l-

Mukaffaʻnın ise sadece onu tercüme ettiğini ifâde etmiĢtir (Bâkillânî, 1991: 81). 

Râfiî (ö. 1357/1938) de Ġbnu‟l-Mukaffaʻnın Kur‟ân-ı Kerîm‟e nazire yaptığı 

ile ilgili iddiaları ret etmiĢ ve sözlerini Ģöyle sürdürmüĢtür: “Ġbnu‟l-Mukaffaʻ 

Kur‟ân‟ın benzerini getiremeyeceğini herkesten daha iyi bilen en büyük ediptir. Eğer 

birisi Kur‟ân ile muârazanın mümkün olduğunu iddia edip, bunun hakkında delil 

toplamaya çalıĢıyorsa; bu kiĢi ya kendini aldatan bir cahil ya da insanlara yalan 

söyleyen bir bilgindir üçüncüsü olamaz. Bu ithamla karĢı karĢıya kalan yalnız Ġbnu‟l-

Mukaffaʻ değildir. Onun dıĢında baĢka edipler de aynı ithamlarla karĢılaĢmıĢlardır” 

(Râfiî, 2004: 145-146). 

4. Mütenebbî (354/965): 

Büyük Arap Ģairi olan Mütenebbî, Kufe‟nin Benî Kinde mahallesinde 

doğmuĢtur. Ġslâm Ģairi olarak da bilinen bu zat, Semâve bölgesinde peygamberlik 

iddiasında bulunmuĢtur. Kendisine indirilen bir “Kur‟ân”ı olduğunu iddia ederek bir 

kısım insanları etkilemiĢtir. Ġnsanlara kendisinin derlediği Risâletu‟l-Ğufran isimli 

eserinden bazı harikulâde Ģeyler göstermiĢtir. Bu Ģekilde Kelb ve diğer kabilelerden 

de pek çok kiĢi ona tabi olmuĢtur. Daha sonra bu düĢüncesinden vazgeçerek tevbe 

etmiĢtir (Ġbnu‟l-Cevzî, 1358: VII, 26; Râfiî, 2004: 149).  

Kaynaklarda Mütenebbî‟nin “Kur‟ân”ına ait olduğu iddia edilen Ģu kısım 

geçmektedir: 

والشجؼ الديار والفمػ الجوار والميل والشيار إن الكافخ لفي أخظار، إمض عمى سششػ واقف أثخ مؽ كان 

 وضل عؽ الدبيل.قبمػ مؽ السخسميؽ، وإن الله قامع زيغ مؽ ألحج في الجيؽ 

“Akan yıldıza, dönen feleğe, gece ile gündüze yemin olsun ki, kâfirler büyük 

tehlikeler içindedir. Kendi geleneğine devam et ve senden önceki peygamberlerin 

izinden ayrılma! Muhakkak ki Allah dininden ayrılanı ve yolundan sapanı 

cezalandıracaktır” (Zehebî, 1987: XXVI, 103). 
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Kaynaklarda Kur‟ân‟a karĢı nazire denemelerine giriĢenler arasında, Tuleyhâ 

b. Huveylid (ö. 21/642), Secâh bintü‟l-Hâris (ö. 55/675), Nadr b. Hâris (ö. 2/624), 

Ġbnu‟r-Râvendî (ö. 293/905) ve Ebu‟l-Aʻlâ el-Maʻarrî (ö. 444/1057)‟nin isimleri de 

geçmektedir (Taberî, 1407: II, 247-282; Ġbn HiĢâm, 1411: II, 576; Bâkillânî, 

1991:199-200; Ġbnu‟l-Cevzî, 1358: VII, 26). 

Ayrıca son asırlarda ortaya çıkan ve zahirde dini bir görüntü vermeye çalıĢan 

ama Ġslâm birliğini bozmayı amaçlayan Bahâîlik ve Kâdiyanîlik mezhepleri de bu 

kategoride zikredilmektedir (Zehebî, 1987: XXVI, 103; Râfiî, 2004: 141-151). 

Sonuç olarak diyebiliriz ki, Kur‟ân‟ın benzerini getirmeye giriĢenler, onun 

toplum ahlâkını güzelleĢtiren ilkeleri, müstesna ikna sistemi, delillerin kuvveti, 

mantığının üstünlüğü, üslûbunun mükemmelliği, belâgatı, fesâhatı, beyânı ve 

insanlığa her iki âlemin saadetini temin eden prensipleri karĢısında kalemlerini 

kırmak ve yazdıklarını yırtmak zorunda kalmıĢlardır. Onların bu teĢebbüsleri isbat-ı 

i„câz konusunda bir belge olarak tarihin sayfalarında yerini almıĢtır. 

1.5. Kur’ân’ın Ġ‘câz Ölçüsü 

Kur‟ân‟ın i„câz ölçüsü hakkındaki âlimlerin çeĢitli görüĢlerini ve 

değerlendirmelerini Ģu Ģekilde özetleyebiliriz: 

1. Âlimlerin çoğunluğuna göre Kur‟ân‟da i„câz ölçüsü, ister uzun, ister kısa 

olsun, bir sûre veya en kısa sûre olan Kevser sûresinin harfleri kadardır. Bunların 

delilleri de  ِفَأْتُؾا بِدُؾرَةٍ مِؽْ مِثْمِو “onun benzeri bir sûre getirin” (Bakara, 2/23) âyetindeki 

 ,kelimesinin nekre/belirsiz gelmesidir (Bâkillânî, 1991: 287; Ebyârî, 1405: II بِدُؾرَةٍ 

364). 

2. Muʻtezile âlimleri ise Kur‟ân‟ın i„câz ölçüsü onun tamamıyla ancak 

mümkün olabileceğini iddia etmiĢlerdir. Onlara göre Kur‟ân‟ın bir kısmı veya bir 

sûresi ile i„câz mümkün değildir. Muʻtezilenin bu görüĢü Bakara (2/23) ve Yûnus 

(10/38) sûresine ters olduğu için âlimlerin çoğu tarafından reddedilmiĢtir (Zürkânî, 

1996: II, 261; Müslim, ts: 36). 

ZerkeĢî (ö. 794/1392) el-Burhân fi ʻUlûmi‟l-Kur‟ân adlı eserinde Kadı 

Abdulcebbâr (ö. 415/1024)‟den Ģunu nakletmiĢtir: “Muʻtezile, her sûre kendi baĢına 
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bir mucizedir, görüĢünü benimsemiĢtir. Onlardan bizim görüĢümüze benzer bir Ģey 

(ister uzun, ister kısa olsun, bir sûre veya Kevser sûresinin harfleri kadar olan her 

âyet) de nakledilmiĢtir. Ancak onlardan bir kısmı da âyetin sûre kadar uzun olmasını 

Ģart koĢmamıĢ, fakat büyük âyetler kadar olmasını Ģart koĢmuĢtur” (ZerkeĢî, 1972: II, 

116). 

3. Âlimlerden bazıları da Kevser sûresi gibi kısa bir âyet ile i„câzın 

gerçekleĢemeyeceğini, i„câz ancak büyük âyetlerin ölçü alınmasıyla mümkün 

olacağını söylemiĢlerdir (Nursî, ts: 221; Karaçam, 2005: 332). 

4. Diğer bir grup âlim ise  َفَمْيَأْتُؾا بِحَجِيثٍ مِثْمِوِ إِنْ كَانُؾا صَادِقِيؽ “Eğer doğru sözlü 

iseler onun (Kur‟ân‟ın ) benzeri bir söz getirsinler (Tûr, 52/34) âyetini delil sayarak 

i„câzın Kur‟ân‟ın azını da çoğunu da kapsadığını söylemiĢlerdir (Suyûtî, 1996: II, 

1017). 

Ancak Bâkillânî (ö. 403/1012) birinci görüĢü benimseyerek bu âyetin 

kendisinin tercih ettiği görüĢe ters olmadığını, zira tam bir sözün benzerinin, kısa bir 

sûrenin kelimelerinden daha azı ile gerçekleĢemeyeceğini ve bu âyetin birinci görüĢü 

desteklediğini ifâde etmiĢtir (Bâkillânî, 1991: 287). 

 1.6. Kur’ân’ın Ġ‘câz Yönleri 

Âlimler, Kur‟ân‟ın Hz. Peygamber‟in en büyük mucizesi olduğu konusunda 

ittifak etmiĢlerdir. Ancak onun hangi yönüyle muʻciz olduğu hususunda ihtilafa 

düĢmüĢlerdir. Bu alanla ilgilenen her bilgin kendi zevkine ve ilgi alanına uygun olan 

tarafı almıĢ ve o yönü incelemiĢtir. Kur‟ân‟ın i„câz yönlerini sadece belâgat, fesâhat 

ve nazım gibi bazı vecihlerle sınırlandırmak doğru değildir. Çünkü i„câz; gaybî 

haberlerden bahsetme, geçmiĢ ümmetlerin hikâyeleri, gelecekle ilgili haberler, ümmî 

bir peygamber tarafından tebliğ edilmesi, eriĢilmez bir hidâyet kaynağı olması, 

beyânı, telif tarzı, tertibi, olağanüstü üslûbu, psikolojik etkileme gücü, teĢrîʻ için 

koyduğu hükümler ve bilimsel gibi birçok yönden kendini göstermektedir. Aynı 

zamanda Kur‟ân‟ın i„câz vecihleri zamana göre değiĢebilecek ve yenilenebilecek bir 

özelliğe sahip olmaktadır. 

Kur‟ân‟ın i„câz yönleri hakkında âlimler farklı görüĢler ileri sürmüĢlerdir. 

Ahmed b. Ali Ebu Bekr el-Cessâs (ö. 371/981)‟a göre, Kur‟ân‟ın nazmından 
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belâgatına ve özlü sözlerine varıncaya kadar birçok i„câz vechi bulunmaktadır 

(Cessâs, 1405: V, 34). Rummânî (ö. 384/994), Kur‟ân‟ın 7 i„câz yönü olduğunu 

belirtmiĢtir (Rummânî, ts: 75). Hattâbî (ö. 388/998), Kur‟ân‟ın i„câz yönlerini 3 ile 

sınırlandırmıĢken (Hattâbiî, ts: 27), Muhammed Abdulazîm ez-Zürkânî (ö. 

1367/1948) ise 14 i„câz yönünün olduğunu beyan etmiĢtir (Zürkânî, 1996: II, 260-

314). Said Nursî (ö. 1379/1960) ise Kur‟ân‟ın 40 yönden mu„ciz olduğunu ifâde 

etmiĢtir (Nursî, 2010: 322). 

Taberî (ö. 310/923), Râzî (ö. 606/1209), ReĢîd Rıdâ (ö. 1354/1935) ve 

Tantâvî Cevherî (ö. 1359/1940) gibi bilginlerin bir kısmı, Kur‟ân‟ın i„câz yönlerini 

tefsir kitaplarında açıklamıĢtır. Rummânî (ö. 384/994), Hattâbî (ö. 388/998), 

Bâkillânî (ö. 403/1012) ve Râfiî (ö. 1356/1937) gibi bir kısım âlim de bu alanda 

müstakil eserler yazmıĢtır.  

Daha önce ifâde ettiğimiz gibi Kur‟ân‟ın birçok i„câz yönü bulunmaktadır. 

Ancak biz bu çalıĢmamızda âlimlerinin çoğunun üzerinde ittifak ettikleri, Kur‟ân‟ın 

gaybî haberler yönüyle i„câzını, belâgatını, fesâhatını, beyânını, nazmını, psikolojik 

etkileme yönüyle i„câzını, teĢrîʻ hükümler yönüyle i„câzını, bilimsel i„câzını, sarfe ve 

sayısal i„câz teoriğinin kritiğini ayrıntılı bir Ģekilde inceleyip, değerlendirmeye 

çalıĢacağız. 

1.6.1. Gaybî Haberler Yönüyle Ġ‘câz  

 ,Ğayb kelimesi, “gizli kalmak, gizlenmek, görünmemek, uzaklaĢmak/غَيْب

gözden kaybolmak” gibi anlamlara gelen  َغَاب fiilinin masdarıdır. Fiil olarak 

gözümden gizlendi, saklandı manasında غَابَ عَشِّي كَحا Ģeklinde kullanılır (Curcânî, 

2013: 165; Ġbn Manzûr, ts: I, 654; Ġsfahânî, 2012: 1105). 

 :.sözcüğü, türevleriyle birlikte Kur‟ân‟da 60 yerde geçmektedir (Bkz غَيْب

Muhammed Fuat, ts: 507). Ġlgili bazı âyetlerde Allah‟ın sadece gaybı bildiği ifâde 

edilmektedir (Enʻâm, 6/59; Yûnus, 10/20; Hûd, 11/23; Nahl, 16/77). Bazı âyetlerde 

ise Allah‟ın dilediği kullarına bu konuda bilgi verdiği (Âl-i Ġmrân, 3/49, 179; Cin, 

72/26-27; Enʻâm, 6/75; Yûsuf, 12/21, 37) haber verilmektedir. 
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Kur‟ân‟ın en önemli i„câz vecihlerinden biri de onun ihtiva ettiği gaybî 

haberlerdir. Kur‟ân, gayba dair birçok haber içermektedir. Bu konuda Hz. 

Peygamber‟in bilgisi olmadığı gibi diğer insanların da bu bilgileri bilmesine imkân 

yoktur. Çünkü ةٍ إِلَه يَعْمَسُيَا وَعِشْجَهُ مَفَاتِحُ الْغَيْبِ لََ يَعْمَسُيَا إِلَه ىُؾَ وَيَعْمَؼُ مَا فِي الْبَخِّ وَالْبَحْخِ وَمَا تَدْقُطُ مِؽْ وَرَقَ 

ؽٍ وَلََ حَبهةٍ فِي عُمُسَاتِ الَْْرْضِ وَلََ رَطْبٍ وَلََ يَابِذٍ إِلَه فِي كِتَابٍ مُبِي  “Gaybın anahtarları yalnızca 

O‟nun (Allah‟ın) yanındadır; onları ancak O bilir. Karada ve denizde olanı da bilir; 

O‟nun bilgisi dıĢında bir yaprak bile düĢmez. O, yerin karanlıklarındaki tek bir 

taneyi bile bilir. YaĢ ve kuru ne varsa hepsi apaçık bir kitaptadır” (Enʻâm, 6/59) 

âyeti gayb bilgisinin; varlığı idare eden, evreni elinde tutan âlemlerin Rabbi olan 

Allah‟ın kudretinde olduğunu ifâde etmektedir (Zürkânî, 1996: II, 285). 

Kur‟ân‟daki gaybî haberleri geçmiĢ, nüzûl zamanı ve istikbal ile ilgili olmak 

üzere üç bölüme ayırmak mümkündür. Ġnsanın ilk yaratılıĢ sahnesi, önceki 

toplumların hayat serüvenleri ve peygamberleriyle olan münasebetleri geçmiĢe; Ehl-i 

Kitabın, münafıkların ve müĢriklerin iç yüzü nüzûl zamanına; Bizans‟ın Ġran‟la 

savaĢı, Mekke‟nin fethi, Müslümanların en zayıf oldukları bir durumda düĢmanlarını 

yeneceği, Allah‟ın Hz. Peygamber‟i ve Kur‟ân‟ı koruyacağına dair verdiği vaatler ise 

geleceğe ait gaybî haberlerdir. 

Kur‟ân‟ın geçmiĢten haber verdiği bilgilerin doğruluğunu tarih ispat etmiĢtir. 

Kur‟ân‟ın nüzûl zamanındaki gaybî haberlerini, önceki semavî kitaplar tasdik 

etmiĢtir (Bakara, 2/89, 101, 146; Âl-i Ġmrân, 3/81; A‟raf, 7/157; Saff, 61/6). 

Geleceğe ait haberler ise aynen tahakkuk ettiğine tarih tanıklık etmiĢtir. 

Kur‟ân‟ın gaybî haberler yönüyle mu„ciz olduğunu savunan âlimler, 

genellikle onu diğer yönleriyle birlikte kabul etmiĢlerdir. Kur‟ân‟ın sarfe teorisiyle 

mu„ciz olduğunu savunan Nazzâm (ö. 231/845) bile Kur‟ân‟ın gaybî haberler 

yönüyle de mu„ciz olduğunu kabul etmiĢtir (Bintü‟Ģ-ġâtî, 1984: 92). 

Nazzâm‟dan sonra gelen önemli Muʻtezile âlimlerinden biri olan Rummânî 

(ö. 384/994) de Kur‟ân‟ın farklı mu„ciz yönlerinden birinin Kur‟ân‟ın gelecek 

hakkında haber vermesi yönüyle mu„ciz olabileceğini savunmuĢtur (Rummânî, ts: 

75).  
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Rummânî‟den sonra Kur‟ân‟ın i„câzı hakkında söz söyleyen ilk Ehl-i Sünnet 

bilgini olarak da bilinen Hattâbî (ö. 388/998) ise Kur‟ân‟ın gaybî haberler yönüyle 

mu„ciz olduğunu kabul etmiĢ, ancak bu yönün her sûrede bulunmadığını ve bundan 

dolayı gaybî haberlerin tek baĢına yeterli olamayacağını da ifâde etmiĢtir (Hattâbî, ts: 

27-28).  

Kur‟ân‟ın eĢsizliğine karĢı iddiaları cevaplamak amacıyla yazılan ve 

Kur‟ân‟ın i„câzında kendisinden sonrakiler tarafından kaynak kabul edilen ilk 

hacimli eserin yazarı olan Bâkillânî (ö. 403/1012) de Kur‟ân‟ın gaybî haberler 

yönüyle mu„ciz olduğunu kabul etmiĢtir (Bâkillânî, 1991: 43). 

ÇağdaĢ âlimlerden ReĢîd Rıdâ (1990: I, 169), Zürkânî (1996: II, 285), Merâğî 

(1946: XI, 109), Bintü‟Ģ-ġâtî (1984: 92), Sâbûnî (1408: 131), Salih Müslim (ts: 235) 

ve Muhaysın (2002: 47) gibi araĢtırmacılar da Kur‟ân‟ın gaybî haberler yönüyle 

mu„ciz olduğunu kabul etmiĢ, ancak bu yönün tek baĢına yeterli olamayacağını ifâde 

etmiĢlerdir. 

Biz de geçmiĢ, Ģimdiki ve geleceğe ait gaybî haberleri üç baĢlık altında ana 

hatlarıyla değerlendirmeye çalıĢacağız: 

1.6.1.1. GeçmiĢe Ait Gaybî Haberler Yönüyle Ġ‘câz 

Kur‟ân‟da tarihi i„câz olarak da bilinen geçmiĢe ait gaybî haberlerin örnekleri 

çoktur. Bu tür tarihi olaylar Kur‟ân‟ın nüzûlünden önce gerçekleĢmiĢtir. Vahye ilk 

kez muhatap olan Araplar bu bilgiler hakkında malumat sahibi değillerdi. Hz. 

Peygamber de bunları ancak vahiyle öğrenebildiği Kur‟ân‟da Ģöyle ifâde edilmiĢtir: 

1. Hz. Nuh Kıssası: 

بَةَ لِمْسُتهقِيؽَ تِمْػَ مِؽْ أَنْبَاءِ الْغَيْبِ نُؾحِييَا إِلَيْػَ مَا كُشْتَ تَعْمَسُيَا أَنْتَ وَلََ قَؾْمُػَ مِؽْ قَبْلِ ىَحَا فَاصْبِخْ إِ    نه الْعَاِِ

“ĠĢte bunlar sana vahiy ile bildirdiğimiz gayba ait haberlerdir. Bundan önce 

onları ne sen biliyordun ne de kavmin! Sabret, çünkü iyi sonuç (sabredip) 

sakınanlarındır” (Hûd, 11/49). 

2. Hz. Musa Kıssası: 
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اىِجِيؽَ  ( وَلَكِشها أَنْذَأْنَا قُخُونًا 44(وَمَا كُشْتَ بِجَانِبِ الْغَخْبِيِّ إِذْ قَزَيْشَا إِلَى مُؾسَى الَْْمْخَ وَمَا كُشْتَ مِؽَ الذه

( وَمَا كُشْتَ بِجَانِبِ (45ا كُشها مُخْسِمِيؽَ فَتَظَاوَلَ عَمَيْيِؼُ الْعُسُخُ وَمَا كُشْتَ ثَاوِيًا فِي أىَْلِ مَجْيَؽَ تَتْمُؾ عَمَيْيِؼْ آيَاتِشَا وَلَكِشه 

 ؼْ يَتَحَكهخُونَ الظُّؾرِ إِذْ نَادَيْشَا وَلَكِؽْ رَحْسَةً مِؽْ رَبِّػَ لِتُشْحِرَ قَؾْمًا مَا أَتَاىُؼْ مِؽْ نَحِيخٍ مِؽْ قَبْمِػَ لَعَمهيُ 

“Musa‟ya emrimizi vahiy ettiğimiz sırada sen (ey Muhammed, vadinin) batı 

tarafında bulunmuyordun ve olayın tanıklarından da değildin. Bilâkis (aranızda) biz 

nice nesiller meydana getirdik re onların ömrü nice yıllar sürdü. Sen âyetlerimizi 

kendilerinden okuyarak Öğrenmek üzere Medyen halkı arasında oturmuĢ da 

değilsin; aksine (bu bilgileri sana) gönderen biziz. Evet, Musa‟ya seslendiğimiz 

zaman sen Tûr‟un yanında değildin. Fakat senden önce kendilerine uyarıcı gelmemiĢ 

olan bir kavmi uyarman için rabbinden bir rahmet olarak (sana da vahyettik); 

umulur ki düĢünüp öğüt alırlar” (Kasas, 28/44-46). 

3. Hz. Yusuf ve KardeĢlerinin Kıssaları: 

  ذَلِػَ مِؽْ أَنْبَاءِ الْغَيْبِ نُؾحِيوِ إِلَيْػَ وَمَا كُشْتَ لَجَيْيِؼْ إِذْ أَجْسَعُؾا أَمْخَىُؼْ وَىُؼْ يَسْكُخُونَ 

“ĠĢte bu kıssa, gayb haberlerindendir. Onu sana vahdediyoruz. Onlar, tuzak 

kurmak üzere ittifak ettikleri zaman, sen onların yanında değildin (ki bunları 

bilesin)” (Yusuf, 12/102). 

4. Hz. Meryem’in Kıssası: 

فُلُ مَخْيَؼَ وَمَا كُشْتَ لَجَيْيِؼْ إِذْ ذَلِػَ مِؽْ أَنْبَاءِ الْغَيْبِ نُؾحِيوِ إِلَيْػَ وَمَا كُشْتَ لَجَيْيِؼْ إِذْ يُمْقُؾنَ أَقْلََمَيُؼْ أَيُّيُؼْ يَكْ 

 Bunlar bizim sana vahiy yoluyla bildirmekte olduğumuz gayb“ يَخْتَرِسُؾنَ 

haberlerindendir. Ġçlerinden hangisi Meryem‟i himayesine alacak diye kura çekmek 

üzere kalemlerini atarlarken sen onların yanında değildin; onlar çekiĢirken de sen 

onların yanlarında değildin”(Âl-i Ġmrân, 3/44). 

Yukarıdaki âyetlerde de vurgulandığı gibi geçmiĢe ait gaybî haberleri 

Kur‟ân‟ın nüzûlünden önce Hz. Peygamber ve kavmi tarafından bilinmemektedir. 

Kur‟ân onların daha önce bilmedikleri bu tür bilgileri bildirerek kendisinin ilâhî 

kaynaklı olduğunu ispatlamıĢtır.  
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GeçmiĢ ait gaybî haberlerden bir kısmı da Ehl-kitap olan Yahudi ve 

Hristiyanların Hz. Peygamber‟e, ruh (Ġsrâ, 17/85), Zü‟l-Karneyn (Kehf, 18/83-97), 

Ashab-ı Kehf (Kehf, 18/9-26) ve Hz. Ġsa (Nisâ, 4/171) gibi konulardaki sorularına 

Kur‟ân‟ın verdiği cevaplardır. 

Kur‟ân, Hz. Âdem‟den Hz. Muhammed‟e kadar birçok peygamberin ve 

çeĢitli toplulukların önemli olaylarını bildirmiĢtir. Aynı zamanda Kur‟ân, semavî 

kitapların ittifak ettikleri konuları onaylamıĢ, ihtilaf ettiklerini de tashih ederek 

düzeltmiĢtir (Âl-i Ġmrân, 3/50; Mâide, 5/15, 48; Enʻâm, 6/91-92; Aʻrâf, 7/157; Yûsuf, 

12/111).  

Bütün bunlar Hz. Muhammed gibi okuma-yazma bilmeyen ümmî birinin 

bilemeyeceği gaybî haberlerdir. Çünkü geçmiĢe dair gaybî haberleri akıl ile 

öğrenmek mümkün değildir ki Hz. Peygamber bunları aklı ile istidlal ederek haber 

vermiĢ olsun. Bu tür haberler semʻa dayanan nakillerdir. Nakil ise ancak okuma-

yazma bilen kiĢilere mahsustur. Böylece Hz. Peygamber‟in doğrudan Kur‟ân 

sayesinde geçmiĢte vuku bulmuĢ birçok meseleden haberdar olduğu anlaĢılmaktadır 

(Bâkillânî, 1991: 85; Müslim, ts: 237). 

Hz. Peygamber‟in geçmiĢte vuku bulmuĢ gaybî haberleri Kur‟ân sayesinde 

öğrendiğini izah ettikten sonra, bu haberlerin Kur‟ân‟da yer almasının gaye ve 

hikmetlerini de Ģu Ģekilde açıklayabiliriz: 

1. Hz. Muhammed‟in nübüvvetini ispat etmek, onu ve ümmetini teselli 

etmektir. Ġslam‟a davet zor ve meĢakkatli bir iĢ olduğu için önceki peygamberlerin 

tamamı bu yolda sıkıntılarla karĢılaĢmıĢlardır. Kur‟ân, peygamberlerin kıssalarını 

örnek vererek, onun da aynı problemlerle karĢılaĢtığını anlatmakta, böylece 

Peygamberini ve mü‟minleri teselli edip azimlerini ve iradelerini güçlendirmektedir 

(Müslim, ts: 238-239). 

2. Kur‟ân‟daki kıssaların hedef ve gayelerinden biri de muhatapların bu 

kıssalar üzerinde tefekkür etmelerini ve onlardan ibret almalarını sağlamaktır. 

(ġimĢek, 1993: 107).
 
 

3. Tevhid ve inanç birliğini vurgulamaktır. Zira bütün peygamberlerin temel 

görevi, insanlara Allah‟ın varlığını, birliğini tebliğ etmek ve onları Ģirkten 
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uzaklaĢtırmaktır.  ِةً وَاحِجَةً وَأَنَا رَبُّكُؼْ فَاعْبُجُون  Muhakkak ki bu sizin ümmettiniz“ إِنه ىَحِهِ أُمهتُكُؼْ أُمه

bir tek ümmettir, (dininiz bir tek dindir); Ben de sizin Rabbinizim. O halde 

(baĢkasına değil) yalnız bana kulluk edin” (Enbiyâ, 21/92)
 
âyeti bu gerçeği ortaya 

koymaktır. 

4. Âyetleri anlamaya yardımcı olmaktır. Kıssaların iyiliği teĢvik etmesi, öğüt 

ve ibret alma yönlerini örneklendirerek açıklamasıdır. Zira örnekleme yoluyla 

yapılan nasihatler daha etkili olmaktadır (Cerrahoğlu, 2004: 171). 

5. Hak dinlerin temelde bir olduğunu göstermektir. Hz. Muhammed‟in dini 

ile özellikle Ġbrahim‟in ve genellikle de Ġsrailoğullarının dinleri arasında müĢterek 

aslı beyan etmek ve bu iliĢkinin bütün dinler arasındaki genel bağlantıdan daha 

kuvvetli olduğunu açıklamaktadır (ġengül, 2002: XV, 504). 

6. Ġnsanları Ģeytana karĢı korumaktır. Âdemoğullarını Ģeytanın hilelerine karĢı 

uyarma, Ģeytanla onlar arasında babalarından beri devam edegelen düĢmanlığı 

belirtmektir (Dumlu, 2009: 264). 

7. Allah‟ın kudretini vurgulamaktır. Kıssaların gayelerinden birisi de Allah‟ın 

harikalara muktedir olduğu gerçeğidir. Âdem‟i yaratması (Bakara, 2/30), Ġsa‟nın 

doğumu (Âl-i Ġmrân, 3/35), Ġbrahim ve kuĢlar hadisesi (Bakara, 2/260), harabe bir 

kasabadan geçen ve Allah‟ın kudretinden Ģüpheye düĢtüğü için Allah‟ın kendisini 

öldürüp yüz sene sonra dirilttiği (Bakara, 2/260) kiĢinin (Hz. Üzeyr‟in) kıssası buna 

en güzel örnektir. 

8. KurtuluĢ ve fesadın sonucunu açıklamaktır. Hz. Âdem‟in iki oğlunun 

kıssasını (Mâide, 5/27), bahçe sahiplerinin kıssasını (Kehf, 18/35), Ġsrailoğullarının 

isyandan sonraki kıssalarını (Bakara, 2/54) ve Ashabu‟l-Uhdud
  

(Bürûc, 85/1) 

kıssalarını örnek verebiliriz. 

1.6.1.2. Nüzûl Zamanına Dair Gaybî Haberler Yönüyle Ġ‘câz 

Kur‟ân‟da geçmiĢe ait gaybî haberler olduğu gibi, nüzûl zamanına dair gaybî 

haberler de bulunmaktadır. Bu tür haberler Hz. Peygamber‟in nübüvveti sırasında 

vahiy yoluyla bildirilen gayb-ı hadır; yani yaĢanan zaman ile ilgili haberlerdir. Allah, 

Kur‟ân, melek, cin, cennet, cehennem, münafıkların iç yüzü ve benzeri hususlarla 

ilgili haberlerdir. Nitekim Hz. Peygamber, nüzûl zamanına dair gaybî haberlere 
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önceden Ģahit olmadığı gibi onlar hakkında bilgi sahibi de değildi. Kur‟ân‟daki bu 

gaybî haberler sayesinde Allah‟ın sıfatları, meleklerin, cinlerin, ahiret, sırat, mizan, 

cennet ve cehennem halleri hakkında bilgi sahibi olabiliyoruz. 

Kur‟ân‟da nüzûl zamanına dair gaybî haberlerin çoğu Yahudi ve münafıkların 

tuzaklarını ve iç yüzünü ortaya çıkaran haberlerdir. Bu haberlerin bir kısmı da 

Müslümanlar hakkındaki bilgilerdir. Bu gaybî haberleri üç gruba ayırmak 

mümkündür: 

1. Yahudilerin Gizli Hallerini Ortaya Çıkaran Haberler: 

Yahudilerin gizli hallerini ortaya çıkaran nüzûl zamanına dair gaybî 

haberlerden biri Medine‟de evli olup da zina eden bir Yahudinin cezalandırılması 

meselesidir. Tevrat‟ın zina ile ilgili hükmünü ağır bulan Yahudiler, Hz. 

Muhammed‟in daha hafif bir ceza vereceğini umdukları için meseleyi ona havale 

ettiler. Hz. Peygamber Yahudilere, suçun kitaplarındaki cezasını sordu. Onlar “sopa 

vurulur ve yüzleri ziftlenerek sırt sırta eĢeğe bindirilip mahallede dolaĢtırılarak teĢhir 

edilir” cevabını verince, Hz. Muhammed âlimlerinden birisini çağırdı ve ona Ģöyle 

dedi: “Tevrat‟ı Musa‟ya indiren Allah adına bana söyle. Kitabınızda zina edenin 

haddini böyle mi buluyorsunuz?” KiĢi “hayır” dedi. “Eğer bu Ģekilde bana yemin 

verdirmeseydin sana bildirmeyecektim. Biz, cezanın recm olduğunu görüyoruz. 

Fakat zina, soylularımız arasında çoğaldı. O bakımdan soylu bir kimseyi yakaladık 

mı, onu bırakırdık. Zayıf birisini yakaladık mı, ona had uygulardık. Sonunda hem 

soyluya hem de fakire recm yerine yüzü kömürle karartmayı ve sopa vurmayı uygun 

gördük” deyince, Hz. Peygamber Ģöyle buyurdu: 

لُ مؽْ أَحْيَا أَمْخَكَ، إِذْ أَمَاتُؾهُ   Allah‟ım kendilerinin öldürdükleri bir“ المّيُؼه إِنِّي أَوه

zamanda senin emrini ihya eden ilk kiĢi ben oluyorum” dedi ve zina eden kiĢinin 

recm edilmesini emrettikten sonra bu âyet nazil oldu: 

سُؾلُ لََ يَحْدُنْػَ الهحِيؽَ يُدَارِعُؾنَ فِي الْكُفْخِ مِؽَ ا لهحِيؽَ قَالُؾا آمَشها بِأَفْؾَاىِيِؼْ وَلَؼْ تُؤْمِؽْ قُمُؾبُيُؼْ وَمِؽَ يَاأَيُّيَا الخه

فُؾنَ الْكَمِؼَ مِؽْ بَعْجِ مَؾَ  اضِعِوِ يَقُؾلُؾنَ إِنْ أُوتِيتُؼْ ىَحَا الهحِيؽَ ىَادُوا سَسهاعُؾنَ لِمْكَحِبِ سَسهاعُؾنَ لِقَؾْمٍ آخَخِيؽَ لَؼْ يَأْتُؾكَ يُحَخِّ

ِ شَيْئًا أُولَئِػَ الهحِيؽَ فَخُحُوهُ وَإِ  ُ فِتْشَتَوُ فَمَؽْ تَسْمِػَ لَوُ مِؽَ اللَّه خَ قُمُؾبَيُؼْ  نْ لَؼْ تُؤْتَؾْهُ فَاحْحَرُوا وَمَؽْ يُخِدِ اللَّه ُ أَنْ يُظَيِّ لَؼْ يُخِدِ اللَّه

نْيَا خِدْي  وَلَيُؼْ فِي الْْخِخَةِ عَحَاب  عَغِيؼ    لَيُؼْ فِي الجُّ
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“Ey Peygamber! Kalpleri inanmadığı halde ağızlarıyla “iman ettik” 

diyenlerden ve Yahudilerden küfürde yarıĢanlar seni üzmesin. Onlar hep yalana 

kulak verirler, sana gelmeyen baĢka bir kesimi dinler dururlar; kelimeleri konulduğu 

anlamlarından kaydırıp değiĢtirirler. “Eğer size Ģu verilirse hemen alın, eğer o 

verilmezse uzak durun” derler. Allah bir kimseyi fitneye düĢürmek isterse elbette 

Allah‟ın iradesine karĢı senin elinden hiçbir Ģey gelmez. ĠĢte onlar Allah‟ın, 

kalplerini temizlemek istemediği kimselerdir. Onların dünyadaki hakkı büyük bir 

rezilliktir. Âhirette de onlar için büyük bir azap vardır” (Mâide, 5/41). Yani, onlar 

diyorlar ki: Hz. Peygamber‟e gidiniz. Eğer o size yüzü kömürle karartmayı ve sopa 

vurmayı emrederse kabul ediniz. Eğer size recmin uygulanmasını söylerse, ondan 

sakınınız (Ebu Dâvûd, 1994: “Hudûd”, 26). 

Yahudilerin gaybî hallerini ortaya çıkaran haberlerden biri de Hz. 

Peygamber‟i ayrı bir biçimde selâmlamalarıdır. Yahudiler Hz. Peygamber‟in yanına 

gelerek لَمُ عَمَيْكُؼ امُ عَمَيْكُؼْ  selâm üzerine olsun” yerine“ الده  baĢına ölüm gelsin” veya“ الده

“içine (dinine) bıkkınlık gelsin” Ģeklinde selâm verince, Hz. ÂiĢe bunu fark etti ve 

onlara lanetleyici bir ifâde ile karĢılık vermiĢtir. Hz. Peygamber “ya ÂiĢe! YavaĢ ol. 

Allah çirkin sözü ve davranıĢı sevmez” cevabını vermiĢtir. Hz. ÂiĢe “ama ey 

Allah‟ın Resûlü, onların ne dediğini duymadın mı?” sorusu üzerine Hz. Peygamber, 

“benim de onlara  ْوَعَمَيْكُؼ dediğimi duymadın mı?” cevabını vermiĢtir (Buhârî, 1987: 

“Edeb”, 35). Onların bu durumları üzerine: 

ثْؼِ وَالْعُجْ  سُؾلِ أَلَؼْ تَخَ إِلَى الهحِيؽَ نُيُؾا عَؽِ الشهجْؾَى ثُؼه يَعُؾدُونَ لِسَا نُيُؾا عَشْوُ وَيَتَشَاجَؾْنَ بِالِْْ وَانِ وَمَعْرِيَتِ الخه

ُ وَيَقُؾلُؾنَ فِي  ُ بِسَا نَقُؾلُ حَدْبُيُؼْ جَيَشهؼُ يَرْمَؾْنَيَا فَبِئْذَ وَإِذَا جَاءُوكَ حَيهؾْكَ بِسَا لَؼْ يُحَيِّػَ بِوِ اللَّه بُشَا اللَّه أَنْفُدِيِؼْ لَؾْلََ يُعَحِّ

 الْسَرِيخُ 

“Fısıltı ile konuĢmaktan men edilip de sonra men edildikleri Ģeye dönen ve 

aralarında günahı, düĢmanlığı ve peygambere isyanı fısıldaĢanları görmüyor 

musun? Onlar sana geldikleri zaman seni Allah‟ın selâmlamadığı Ģeyle selâmlarlar. 

Kendi aralarında da “Söylediğimiz Ģey yüzünden Allah bize azap etmeli değil midir, 

derler. Onlara cehennem yeter. Oraya girecekler. ĠĢte o ne kötü dönüĢ yeridir 

(Mücâdele, 58/8) âyeti nazil oldu. Bazı âlimler bu âyetin münafıklar hakkında nazil 
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olduğunu söylemiĢlerse de Ġbn ʻAbbâs (ö. 68/687) ve Mücâhid (ö. 103/721)‟e göre 

Yahudiler hakkında inmiĢtir (Taberî, 2000: XXIII, 239; Ebu Hayyân, 2010: VIII, 

234).  

Yahudilerin gaybî hallerini ortaya çıkaran haberlerden bir diğeri de Âl-i 

Ġmrân 188. ayetidir: 

بِسَفَازَةٍ مِؽَ الْعَحَابِ وَلَيُؼْ لََ تَحْدَبَؽه الهحِيؽَ يَفْخَحُؾنَ بِسَا أَتَؾْا وَيُحِبُّؾنَ أَنْ يُحْسَجُوا بِسَا لَؼْ يَفْعَمُؾا فَلََ تَحْدَبَشهيُؼْ 

 ؼ  عَحَاب  أَلِي

“Sanma ki yaptıklarından memnun olanlar, yapmadıklarıyla övülmekten 

hoĢlananlar, evet, sanma ki onlar azaptan kurtulacaklardır! Onlar için elem verici 

bir azap vardır.”  

Rivâyet edildiğine göre Hz. Peygamber, Yahudilere belli bir Ģey hakkında 

soru sordu. Onlar sorunun gerçek cevabını gizlediler ve bilerek yanlıĢ cevap verdiler. 

Soruya cevap verdikleri için hem Hz. Muhammed‟in kendilerini takdir etmesini 

beklediler, hem de hakikati gizledikleri için de sevindiler (Ahmed b. Hanbel, 1999: 

IV, 445). ĠĢte bu âyetle Yüce Allah onların gizli hallerini ifĢa etmiĢ, tutarsızlıklarını 

ortaya koymuĢ ve çetin bir azabı tadacaklarını bildirmiĢtir. 

2. Münafıkların Ġç Yüzünü Ortaya Çıkaran Gaybî Haberler: 

Hz. Muhammed‟in Medine‟ye hicretinden kısa bir sûre önce aralarında 

senelerce süren iç kavgalardan bitkin düĢen Evs ve Hazreç kabileleri, aralarında 

anlaĢarak Abdullah b. Übey b. Selûl‟ü baĢkan yapmaya karar vermiĢlerdi. Fakat Hz. 

Peygamber‟in hicretiyle onun bu hayali suya düĢtü. Abdullah b. Übey 

Müslümanların birliğini bozmak, muhacir ile ensarı birbirine düĢürmek için çok 

uğraĢtı. Uhud savaĢında üç yüz askeri ile birlikte Ġslâm ordusundan ayrıldı ve 

Medine‟ye dönünce (Ġbn HiĢam, 1411: III, 126), Yüce Allah onların küfre daha yakın 

olduklarını ve kalplerinde imanın olmadığını bildiren Âl-i Ġmrân 166-167 âyetleri ile 

ifĢa etmiĢtir: 
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ِ وَلِيَعْمَؼَ الْسُؤْمِشِيؽَ  ( وَلِيَعْمَؼَ الهحِيؽَ نَافَقُؾا وَقِيلَ لَيُؼْ تَعَالَؾْا 611 (وَمَا أَصَابَكُؼْ يَؾْمَ الْتَقَى الْجَسْعَانِ فَبِإِذْنِ اللَّه

يَقُؾلُؾنَ بِأَفْؾَاىِيِؼْ مَا  أَوِ ادْفَعُؾا قَالُؾا لَؾْ نَعْمَؼُ قِتَالًَ لََتهبَعْشَاكُؼْ ىُؼْ لِمْكُفْخِ يَؾْمَئِحٍ أَقْخَبُ مِشْيُؼْ لِإِِْيسَانِ قَاتِمُؾا فِي سَبِيلِ اللَّهِ 

ُ أعَْمَؼُ بِسَا يَكْتُسُؾنَ   لَيْذَ فِي قُمُؾبِيِؼْ وَاللَّه

“Ġki ordunun karĢılaĢtığı günde baĢınıza gelenler, Allah‟ın emriyle ve 

mü‟minleri ayırt etmesi içindi. Bir de münafıkları ortaya çıkarması içindir. Onlara, 

“Gelin, Allah yolunda savaĢın veya hiç olmazsa savunmada bulunun” denildi. 

Onlar, “SavaĢ olacağını bilsek elbette size katılırız” dediler. O gün onlar imandan 

çok küfre yakındılar. Ağızlarıyla kalplerinde olmayanı söylüyorlardı. Gizlediklerini 

Allah onlardan daha iyi bilir.” 

Münafıkların iç yüzünü ortaya çıkaran gaybî haberlerden biri de Hendek 

savaĢındaki tutumlarıdır. Hendek kazılırken sahâbe büyük bir kayayla karĢılaĢtı. 

Kayayı kıramayınca Hz. Muhammed‟e haber verdiler. Hz. Muhammed Selman-ı 

Fârisî‟nin balyozunu eline aldı ve “bismillah” diyerek üç vuruĢla kayayı parçaladı. 

Her vuruĢta “Allah‟ü ekber” diyerek Suriye, Ġran ve Yemen gibi yerlerin ileride 

Müslümanlar tarafından fethedileceğini müjdeledi. Bu müjdeyi iĢiten münafıklar ise 

“Muhammed bize Ġran ve Bisans‟ın hazinelerini müjdeliyor. Oysa bugün bırakın 

hazineleri, korkudan tabii ihtiyacımızı gidermeye bile fırsat bulamıyoruz. 

Yapabileceğiniz bir Ģey kalmamıĢtır, evlerimiz açık ve sahipsiz kaldı. Bu aldatmadan 

baĢka bir Ģey değil” demeleri üzerine (Taberî, 1407; II, 93-94; Ġbn HiĢam, 1411: III, 

56), Allah onların samimi olmadıklarını Ahzâb 12-13 âyetleriyle ortaya çıkarmıĢtır: 

( وَإِذْ قَالَتْ طَائِفَة  مِشْيُؼْ (12قُؾلُ الْسُشَافِقُؾنَ وَالهحِيؽَ فِي قُمُؾبِيِؼْ مَخَض  مَا وَعَجَنَا اللَّه وَرَسُؾلُوُ إِلَه غُخُورًا وَإِذْ يَ 

بُيُؾتَشَا عَؾْرَة  وَمَا ىِيَ بِعَؾْرَةٍ إِنْ يُخِيجُونَ إِلَه يَاأىَْلَ يَثْخِبَ لََ مُقَامَ لَكُؼْ فَارْجِعُؾا وَيَدْتَأْذِنُ فَخِيق  مِشْيُؼُ الشهبِيه يَقُؾلُؾنَ إِنه 

 فِخَارً 

“Yine o zaman münafıklar ve kalplerinde bozukluk bulunanlar “Allah ve 

Resulü‟nün vaatleri bizleri aldatmaktan ibaretmiĢ!” demiĢlerdi. Onlardan bir grup 

“Ey Medineliler! Sizin iĢiniz burada durmak değildir, hemen dönün” diyorlardı. 

Onlardan bir bölük deaslında açıkta olmadığı halde “Evlerimiz açıkta ve 
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korumasız” diyerek Peygamber‟den izin istiyorlardı; bunların istediği kaçmaktan 

baĢka bir Ģey değildi.” 

Sıcaklık, kıtlık ve kuraklığın her tarafı kasıp kavurduğu, meyvelerin 

olgunlaĢtığı bir mevsimde; Müslümanlarla o dönemin en güçlü devletlerinden biri 

olan Bizans‟ın karĢı karĢıya geldikleri Tebük savaĢında da münafıkların ortalığı 

karıĢtırdığı görülmektedir (Ġbn HiĢam, 1411: V, 195-196). Liderleri Abdullah b. 

Übey, Müslümanların birliğini bozmak, aralarına fitne sokmak ve onları savaĢtan 

alıkoymak için Ģöyle demiĢtir: 

“Muhammed Bizans devletini oyuncak mı sanıyor? Onun ve ashabının esir 

düĢeceklerini Ģimdiden görür gibiyim!” (Vakidî, ts: III, 995). 

Dünya hayatını ahirete tercih eden münafıkların bir kısmı “bu sıcakta savaĢa 

mı çıkılır?” bir kısmı da “bana izin ver, beni fitne ve isyana düĢürme!” diyerek, Hz. 

Peygamber‟den bu Ģekilde izin almıĢlardır (Taberî, 1407; II, 182-186).  

Allah, onların Hz. Peygamber‟e beyan ettikleri özürlerinde yalancı 

olduklarını, Allah‟a ve Resûlüne gerçek anlamda inanmadıklarını Tevbe 45-49 

âyetleri ile ortaya çıkarmıĢtır: 

ِ وَالْيَؾْمِ الْْخِخِ وَارْتَابَتْ قُمُؾبُيُؼْ فَيُؼْ فِي رَيْبِيِ  دُونَ إِنهسَا يَدْتَأْذِنُػَ الهحِيؽَ لََ يُؤْمِشُؾنَ بِاللَّه ا ( وَلَؾْ أَرَادُو 44 (ؼْ يَتَخَده

ُ انْبِعَاثَيُؼْ فَثَبهظَيُؼْ وَقِيلَ اقْعُجُوا مَعَ الْقَاعِجِيؽَ  ةً وَلَكِؽْ كَخِهَ اللَّه وا لَوُ عُجه ( لَؾْ خَخَجُؾا فِيكُؼْ مَا زَادُوكُؼْ 41( الْخُخُوجَ لََْعَجُّ

ُ عَمِيؼ  بِالغهالِسِيؽَ إِلَه خَبَالًَ وَلََْوْضَعُؾا خِلََلَكُؼْ يَبْغُؾنَكُؼُ الْفِتْشَةَ وَفِيكُؼْ سَسهاعُ  ( لَقَجِ ابْتَغَؾُا الْفِتْشَةَ مِؽْ 44 (ؾنَ لَيُؼْ وَاللَّه

ِ وَىُؼْ كَارِىُؾنَ  ( وَمِشْيُؼْ مَؽْ يَقُؾلُ ائْحَنْ لِي وَلََ تَفْتِشِّي أَلََ 44 (قَبْلُ وَقَمهبُؾا لَػَ الُْْمُؾرَ حَتهى جَاءَ الْحَقُّ وَعَيَخَ أَمْخُ اللَّه

 فِتْشَةِ سَقَظُؾا وَإِنه جَيَشهؼَ لَسُحِيظَة  بِالْكَافِخِيؽَ فِي الْ 

“Senden izin isteyenler sadece, Allah‟a ve âhiret gününe iman etmeyenler ve 

kendilerini Ģüpheye kaptıranlardır; onlar Ģüpheleri içinde bocalayıp dururlar. Eğer 

onlar savaĢa çıkmak isteselerdi elbette bunun için bir hazırlık yapabilirlerdi; fakat 

Allah da onların sefere çıkmalarını istemedi, onları geri koydu. Onlara “Oturun 

bakalım diğer oturanlarla beraber!” denildi. ġayet onlar sizinle beraber çıkmıĢ 

olsalardı, size bozgunculuktan baĢka katkıları olmayacak ve sizi fitneye düĢürmek 

için aranıza sokulacaklardı; içinizde onlara kulak asacak olanlar da vardı. Allah 
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zalimleri çok iyi bilir. Aslında onlar daha önce de fitne çıkarmak istemiĢler ve senin 

iĢlerini altüst etmeye çalıĢmıĢlardı. Nihayet onlar istemeseler de hak yerini buldu ve 

Allah‟ın iradesi galip geldi. Ġçlerinden “Aman bana izin ver, baĢımı derde sokma” 

diyenler de var. Ama bilmiĢ olsunlar ki asıl (bu tutumlarıyla) belânın içine düĢmüĢ 

oldular. Cehennem inkârcıları mutlaka kuĢatacaktır. 

Münafıkların Ġslâm‟a karĢı kin ve nefretleri; hile ve planları sadece savaĢ 

zamanıyla sınırlı değildi. Müslümanlar arasına fitne sokmak ve birliklerini bozmak 

için her yola baĢvuruyorlardı. Öyle ki Hz. Peygamber‟in tertemiz ailesine bile dil 

uzatacak kadar ileri gittiler. Onların bu kirli niyetleri ifk hadisesinde de açık bir 

Ģekilde ortaya çıkmaktadır. 

Benî Müstalik seferine Hz. Peygamber‟in eĢi Hz. ÂiĢe de katılmıĢtı. DönüĢte 

Medine‟ye yakın bir yerde Hz. Peygamber ordusu ile birlikte istirahat etmiĢlerdi. Bu 

arada Hz. ÂiĢe ihtiyacını gidermek için ordudan uzaklaĢmıĢtı. Geri geldiğinde 

kolyesinin düĢtüğünü fark etmiĢtir. Kolyesini bulup getirince kafilenin gittiğini 

anlayan Hz. ÂiĢe “fark ettiklerinde beni burada ararlar” diyerek olduğu yerde 

durmuĢtur. Kervanın arkasını toparlamakla görevli olan Safvân b. Muattal Hz. 

ÂiĢe‟yi devesine bindirmiĢ ve öğle vakti istirahat etmekte olan birliğe yetiĢtirmiĢti. 

Hadise böyle olduğu halde baĢta Abdullah b. Übey olmak üzere münafıklardan bir 

kısmı meseleyi kötü yorumlayarak Hz. ÂiĢe ile erkeklik özelliğinden bile mahrum 

olan ve samimi bir mü‟min olan Safvân‟ın arasında iffete aykırı bir hadise 

yaĢandığını halk içinde yaymaya baĢladılar. Bu durum tam bir ay devam ettikten 

sonra Hz. ÂiĢe‟nin masum olduğunu ifâde eden (Buhârî, 1987: “Ġfk”, 32) ve 

münafıkların yüzünü karartan Ģu âyetler nazil oldu: 

فْػِ عُرْبَة  مِشْكُؼْ لََ تَحْدَبُؾهُ شَخًّا لَكُؼْ بَلْ ىُؾَ خَيْخ  لَكُؼْ لِكُلِّ امْخِئٍ مِشْيُؼْ مَا اكْتَدَبَ إِنه الهحِيؽَ جَاءُو  مِؽَ ا بِالِْْ

ثْؼِ وَالهحِي تَؾَلهى كِبْخَهُ مِشْيُؼْ لَوُ عَحَاب  عَغِيؼ   سُؤْمِشَاتُ بِأَنْفُدِيِؼْ خَيْخًا وَقَالُؾا ( لَؾْلََ إِذْ سَسِعْتُسُؾهُ عَؽه الْسُؤْمِشُؾنَ وَالْ 66 (الِْْ

ِ ىُؼُ الْكَاذِ 61(ىَحَا إِفْػ  مُبِيؽ يَجَاءِ فَأُولَئِػَ عِشْجَ اللَّه ( وَلَؾْلََ 61 (بُؾنَ ( لَؾْلََ جَاءُوا عَمَيْوِ بِأَرْبَعَةِ شُيَجَاءَ فَإِذْ لَؼْ يَأْتُؾا بِالذُّ

ِ عَمَيْكُؼْ وَرَحْسَتُوُ فِي كُؼْ فِي مَا أَفَزْتُؼْ فِيوِ عَحَاب  عَغِيؼ   فَزْلُ اللَّه نْيَا وَالْْخِخَةِ لَسَده ( إِذْ تَمَقهؾْنَوُ بِأَلْدِشَتِكُؼْ 64 (الجُّ

ِ عَغِيؼ   سِعْتُسُؾهُ قُمْتُؼْ مَا يَكُؾنُ ( وَلَؾْلََ إِذْ سَ  64 (وَتَقُؾلُؾنَ بِأَفْؾَاىِكُؼْ مَا لَيْذَ لَكُؼْ بِوِ عِمْؼ  وَتَحْدَبُؾنَوُ ىَيِّشًا وَىُؾَ عِشْجَ اللَّه

ُ أَنْ تَعُؾدُوا لِسِثْمِوِ أَبَجًا إِنْ   كُشْتُؼْ مُؤْمِشِيؽَ لَشَا أَنْ نَتَكَمهؼَ بِيَحَا سُبْحَانَػَ ىَحَا بُيْتَان  عَغِيؼ  يَعِغُكُؼُ اللَّه
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“0 iftirayı atanlar içinizden bir gruptur. Bunu kendiniz için kötü sanmayın, 

aksine bu hakkınızda hayırlıdır. Onların her biri iĢlediği günahı yüklenecektir. 

Ġçlerinden günahın büyüğünü üstlenen için ise büyük bir azap vardır. Bunu iĢittiğiniz 

zaman mü‟min erkekler ve kadınların birbiri hakkında hüsn-i zan beslemeleri ve “Bu 

apaçık bir iftiradır” demeleri gerekmez miydi? Dört Ģahit getirseler ya! ġahit 

getirtmiyorlarsa onlar, Allah nezdinde yalancıların ta kendileridir. Eğer dünyada ve 

âhirette Allah‟ın lütfü ve rahmeti hep sizinle olmasaydı içine daldığınız günah 

yüzünden size büyük bir azap gelecekti. Çünkü siz, iftirayı dilden dile yayıyor, 

hakkında bilgi sahibi olmadığınız bir Ģeyi ağızlarınızla söylüyorsunuz; bunu da 

önemsiz sanıyorsunuz; hâlbuki Allah katında o büyük bir Ģeydir. O kulağınıza 

geldiğinde “Bunu konuĢmak bize yakıĢmaz, fesübhânallah, bu apaçık bir iftiradır” 

deseydiniz ya! Eğer gerçek mü‟minlerseniz Allah size, bir daha asla böyle bir Ģey 

yapmamanızı öğütlüyor” (Nûr, 24/11-17). 

3. Nüzûl Zamanına Dair Müslümanlar Hakkındaki Gaybî Haberler: 

Nüzûl zamanına dair Müslümanlar hakkındaki gaybî haberlerden biri Hz. 

Peygamber‟in eĢlerinden birine bir sır söylemesi ve onun da o sırrı baĢka birine ifĢa 

etmesidir. Yüce Allah bu durumu Hz. Peygamber‟e Tahrîm 3-4 âyetleriyle haber 

vermiĢtir: 

فَ بَعْزَوُ وَأعَْخَضَ عَؽْ بَعْضٍ وَإِذْ أَسَخه الشهبِيُّ إِلَى بَعْضِ  ُ عَمَيْوِ عَخه ا نَبهأَتْ بِوِ وَأَعْيَخَهُ اللَّه أَزْوَاجِوِ حَجِيثًا فَمَسه

ا نَبهأَىَا بِوِ قَالَتْ مَؽْ أَنْبَأَكَ ىَحَا قَالَ نَبهأَنِيَ الْعَمِيؼُ الْخَبِيخُ  ِ فَقَجْ صَغَتْ 1 (فَمَسه قُمُؾبُكُسَا وَإِنْ تَغَاىَخَا ( إِنْ تَتُؾبَا إِلَى اللَّه

َ ىُؾَ مَؾْلََهُ وَجِبْخِيلُ وَصَالِحُ الْسُؤْمِشِيؽَ وَالْسَلََئِكَةُ بَعْجَ ذَلِػَ عَيِيخ    عَمَيْوِ فَإِنه اللَّه

“Hani Peygamber eĢlerinden birine gizli bir Ģey söylemiĢti. EĢi bunu 

baĢkalarına aktarıp Allah da durumu Peygamber‟e açıklayınca Peygamber bunun 

bir kısmım anlattı, bir kısmından vazgeçti. EĢine bunu anlatınca o, “Bunu sana kim 

haber verdi?” diye sordu. “Her Ģeyi bilen, her Ģeyden haberdar olan Allah bana 

bildirdi” diye cevap verdi. Ġkiniz de Allah‟a tövbe ederseniz (çok iyi olur), çünkü 

kalpleriniz eğrilmiĢti. Ama Peygamber‟e karĢı bir dayanıĢma içine girecek olursanız 

bilin ki herkesten önce Allah onun dostu ve koruyucusudur, sonra da Cebrail ve iyi 

mü‟minler. Melekler de bunların ardından onun yardımcısıdır.” 
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Âyetlerde iĢaret edilen olay hakkında çeĢitli rivâyetler bulunmaktadır. 

Bunlardan birine göre Hz. Peygamber eĢi Hz. Hafsa‟yı ailesini ziyarete göndermiĢ, 

onun odasında Hz. Mâriye ile yatmıĢtır. Hz. Hafsa durumu öğrenince onu teselli 

etmek için bir daha Hz. Mâriye ile yatmayacağını söylemesi üzerine bu âyetler 

inmiĢtir (Taberî, 2000: XXIII, 475). 

Diğer bir rivâyete göre Hz. Peygamber‟in, Hz. Zeyneb‟in yanında fazla 

kalmasını kıskanan diğer iki eĢi, Hz. Zeyneb‟in evinde meğâfir kokan bal Ģerbeti 

içmiĢ olduğunu, bu yüzden kendisinden meğâfir kokusunun geldiğini söylediler. 

Bunun üzerine Hz. Peygamber, bir daha bu Ģerbeti içmeyeceğini söylediğinde bu 

âyetler nazil olmuĢtur (Buhârî, 1987: “Tefsir”, 4). 

Bir baĢka rivâyete göre de hanımlarının dünya süsü ve servetini istemeleri 

yüzünden Hz. Peygamber‟in onlardan bir ay ayrılmaları üzerine nazil olmuĢtur (Ġbn 

Kesîr, 1997: IV, 330). 

Nüzûl zamanına dair Müslümanları uyaran gaybî haberlerden bir diğeri de 

Uhud savaĢındaki tutumlarıdır. Yüce Allah savaĢın baĢında Müslümanlara verdiği 

yardım sözünü yerine getirmiĢ ve Müslümanlar galip gelmiĢlerdi. Ancak okçuların 

nöbet yerini terk ederek ganimet toplamaya baĢlaması üzerine galibiyet durumu 

tersine dönmüĢtür (Ġbn ʻAbbâs, ts: 58; Taberî, 2000: VII, 282). Bu yenilginin bir 

imtihan olduğunu, gerçek Müslümanla münafıkların birbirinden ayırt edilmesine ve 

komutanın emrine itaat etmemesinin nelere sebep olacağını Yüce Allah, Âl-i Ġmrân 

152. âyetiyle açıklamıĢtır: 

ؾنَيُؼْ بِإِذْنِوِ حَتهى إِذَا فَذِمْتُؼْ وَتَشَازَعْتُؼْ فِي الَْْمْخِ وَعَرَ وَ  ُ وَعْجَهُ إِذْ تَحُدُّ يْتُؼْ مِؽْ بَعْجِ مَا أَرَاكُؼْ لَقَجْ صَجَقَكُؼُ اللَّه

نْيَا وَمِشْكُؼْ مَؽْ يُخِيجُ الْْخِخَةَ ثُؼه صَخَفَكُ  ُ ذُو فَزْلٍ مَا تُحِبُّؾنَ مِشْكُؼْ مَؽْ يُخِيجُ الجُّ ؼْ عَشْيُؼْ لِيَبْتَمِيَكُؼْ وَلَقَجْ عَفَا عَشْكُؼْ وَاللَّه

 عَمَى الْسُؤْمِشِيؽ

“Andolsun ki Allah size verdiği sözü yerine getirdi. Hatırlayın ki O‟nun 

izniyle kâfirleri öldürüyordunuz, ama Allah size istediğiniz zaferi gösterdikten sonra 

gevĢediniz, emre itaat hususunda birbirinizle tartıĢtınız ve emre aykırı hareket 

ettiniz; içinizden kimi dünyayı istiyordu, kiminiz de âhireti istiyordunuz; derken Allah 

denemek için onların karĢısında sizi bozguna uğrattı. Sonunda yine de sizi bağıĢladı. 

Allah mü‟minlere karĢı lütufkârdır.” 
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Nüzûl zamanına dair Müslümanları uyaran gaybî haberlerden bir diğeri ise 

Huneyn savaĢındaki tutumlarıdır. Bazı Müslümanların on iki bin kiĢilik Ġslâm 

ordusunun sayısından dolayı gurura kapılıp,  ْقِمهةلَؽْ نُغْمَب الْيَؾْم مِؽ  “bugün azlıktan dolayı 

asla yenilmeyeceğiz” sözleri üzerine (Buhârî, 1987: “Meğâzî”, 51; Ġbn HiĢam, 1411: 

V, 112), Yüce Allah sayı çokluğunun kendilerine bir Ģey kazandırmadığını, 

düĢmanın saldırısı karĢısında ĢaĢırdıklarını, geniĢ olan dünyanın kendilerine dar 

geldiğini ve geri dönüp kaçmaya çalıĢtıklarını belirten Tevbe 25-26 âyetleriyle haber 

vermiĢtir: 

ُ فِي مَؾَاطِؽَ كَثِيخَةٍ وَيَؾْمَ حُشَيْؽٍ إِذْ أعَْجَبَتْكُؼْ كَثْخَتُكُؼْ فَمَؼْ تُغْؽِ عَشْكُؼْ شَ  يْكُؼُ يْئًا وَضَاقَتْ عَمَ لَقَجْ نَرَخَكُؼُ اللَّه

ُ سَكِيشَتَوُ عَمَى رَسُؾلِوِ وَعَمَى الْسُؤْمِشِيؽَ وَأَنْدَلَ جُشُؾدًا لَؼْ تَخَوْىَا  (14 (الَْْرْضُ بِسَا رَحُبَتْ ثُؼه وَلهيْتُؼْ مُجْبِخِيؽَ  ثُؼه أَنْدَلَ اللَّه

 وَعَحهبَ الهحِيؽَ كَفَخُوا وَذَلِػَ جَدَاءُ الْكَافِخِيؽَ 

“Allah birçok yerde, bu arada Huneyn gününde gerçekten size yardım 

etmiĢtir. O gün çokluğunuz sizi böbürlendirmiĢ, fakat size hiçbir yararı olmamıĢtı; o 

yer geniĢ olmasına rağmen size dar gelmiĢ, nihayet geriye çekilmeye baĢlamıĢtınız. 

Bunun üzerine Allah, Peygamber‟inin ve mü‟minlerin üzerine kendi katından bir 

güven duygusu indirdi, bir de göremediğiniz askerler gönderdi ve böylece inkâr 

edenlerin cezasını verdi. ĠĢte bu, inkârcıların hakettiği karĢılıktır.” 

1.6.1.3. Gelecekle Ġlgili Gaybî Haberler Yönüyle Ġ‘câz 

Kur‟ân‟da geçmiĢe ve nüzûl zamanına dair gaybî haberler olduğu gibi 

gelecekle ilgili gaybî haberler de bulunmaktadır. Kur‟ân, bu tür haberler daha 

gerçekleĢmeden önce onların vuku bulacağını haber vermiĢtir. Bu haberlerin aynen 

çıkması, Kur‟ân‟ın her Ģeyi en iyi bilen Yüce Allah tarafından indirildiğini 

göstermektedir. Bu çeĢit haberlerin insanlar tarafından bilinmesi imkânsızdır. Daha 

önce Hz. Peygamber‟in de bunları akıl ile değil, ancak vahiy ile öğrenebildiğini ifâde 

etmiĢtik. 

Kur‟ân‟daki gelecekle ilgili gaybî haberleri üç gruba ayırabiliriz. Bunların bir 

kısmı Hz. Peygamber hayatta iken gerçekleĢmiĢtir (Rûm, 30/2-6; Kamer, 54/45; 

Fetih, 48/27; Mâide, 5/67; Tebbet, 111/1-3; Müddesir, 74/11-26; Alak, 96/9-18). Bir 

kısmı da Hz. Peygamber‟in vefatından sonra vuku bulmuĢtur (Fetih, 48/16; Nûr, 
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24/55; Hicr, 15/9). Diğer bir kısmı ise bazı âlimlerin görüĢüne göre Dâbbetü‟l-Ard‟ın 

yerden çıkması (Neml, 27/82), Ye‟cûc ve Me‟cûc‟ün önünün açılması (Enbiya, 

21/96) gibi Ģu ana kadar geçekleĢmemiĢ ama bundan sonra gerçekleĢeceği 

haberlerdir (Buhârî, 1987: “Hac”, 46; Taberî, 2000: XXIV, 498).  

Hz. Peygamber hayatta iken gelecekle ilgili gerçekleĢen gaybî haberlerden 

biri, Rumların Perslere birkaç yıl içinde galip geleceği ile ilgilidir. Hristiyan olan 

Rumlar putperest olan Perslere 614 yılında yenilmiĢlerdi. Müslümanlar, Ehl-i Kitap 

bir devletin, putperest bir devletin karĢısında yenilmesine üzüldüler, Mekke 

MüĢrikleri ise buna sevindiler ve Ģöyle dediler: “AteĢperest olan Persiler Ehl-i Kitap 

olan Rumları yendiği gibi biz de sizi yeneriz” (Tirmizî, ts: “Rûm” 5; Taberî, 1407: I, 

468). Bunun üzerine birkaç yıl içinde Bizanslıların zafer kazanacağını, 

Müslümanların sevineceğini haber veren Rûm 2-6 âyetleri nazil olmuĢtur: 

ومُ ) ِ الَْْمْخُ مِؽْ قَبْلُ 1بَعْجِ غَمَبِيِؼْ سَيَغْمِبُؾنَ )( فِي أَدْنَى الَْْرْضِ وَىُؼْ مِؽْ 1غُمِبَتِ الخُّ ( فِي بِزْعِ سِشِيؽَ للَّه

ِ يَشْرُخُ مَؽْ يَذَاءُ وَىُؾَ الْعَدِيدُ الخهحِيؼُ )4وَمِؽْ بَعْجُ وَيَؾْمَئِحٍ يَفْخَحُ الْسُؤْمِشُؾنَ ) ِ لََ يُخْمِفُ اللَّهُ  (4( بِشَرْخِ اللَّه وَعْجَ اللَّه

 وَلَكِؽه أَكْثَخَ الشهاسِ لََ يَعْمَسُؾنَ  وَعْجَهُ 

“Rumlar yakın bir yerde yenilgiye uğradılar. Fakat onlar bu yenilgilerinden 

sonra birkaç yıl içinde galip gelecekler. Önce olduğu gibi sonra da Yüce Allah‟ın 

dediği olur. O gün mü‟minler sevinecekler; Allah‟ın yardımıyla. O dilediğini 

muzaffer kılar. Ve O, çok güçlüdür, engin merhamet sahibidir. Bu Allah‟ın vaadidir. 

Allah vaadinden caymaz; ama insanların çoğu bunun Ģuurunda değildirler.” 

Yukarıdaki âyetler indiği anda Rumların Persleri yeneceğine dair en küçük 

bir ihtimal bile yoktu. Çünkü bu savaĢta Rumlar büyük bir darbe almıĢlardı. Persler 

ise zaten güçlü ve kuvvetli bir devletti. Bu son savaĢla gücüne güç katmıĢlardı. 

Rumların birkaç yıl içinde galip geleceği haberine ihtimal vermeyen Übeyy b. Halef, 

Hz. Ebu Bekr ile yüz deve üzerine bahse girdi. Ama Yüce Allah verdiği sözü yerine 

getirdi ve bu müjdeli haber 624 yılında, Bedir savaĢı esnasında gerçekleĢti ve Hz. 

Ebu Bekr Übeyy‟in varislerinden yüz deveyi alarak fakirlere dağıttı (Tirmizî, ts: 

“Rûm”, 5; Taberî, 1407: I, 468). 

Hz. Peygamber hayatta iken gelecekle ilgili gerçekleĢen gaybî haber bir diğeri 

de Müslümanların sıkıntılı günler yaĢadıkları ve çok zayıf oldukları bir dönemde, 
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onların zafer elde edeceğini, MüĢriklerin ise hezimete uğrayacağını haber veren 

Kamer 45. ayetidir:  

بُخَ   Yakında o topluluk yenilecek ve arkalarını dönüp“ سَيُيْدَمُ الْجَسْعُ وَيُؾَلُّؾنَ الجُّ

kaçacaklardır.” Bu âyet nazil olduğu dönemde savaĢmak Ģöyle dursun, kimsenin 

aklına Müslümanların galip geleceği gelmezdi. Çünkü o zaman Müslümanlar güç ve 

kuvvet yönünden çok zayıf, MüĢrikler ise her yönden çok güçlü ve kuvvetli bir 

durumdaydı. Ama Yüce Allah‟ın bu müjdesi Bedir savaĢında, Kur‟ân‟ın yedi yıl 

önce haber verdiği (Kurtubî, 1964: XVII, 145) gibi gerçekleĢmiĢ; Müslümanlar galip 

olmuĢ, MüĢrikler ise hezimete uğramıĢlardır. Bu da Kur‟ân‟ın Yüce Allah‟ın kelamı 

olduğunun göstergesidir. Nitekim Hz. Ömer, bu âyet nazil olunca “ey Allah‟ın 

Rasûlü hangi cemiyet bozulacak?” diye sordum. Bedir savaĢının olduğu günde 

KureyĢ yenildiğinde, Rasûlullah‟a baktım, arkalarından kılıcını çekmiĢ bu âyeti 

okuduğunu görünce, o zaman yenilecek topluluğun kim olduğunu anladım (Taberî, 

2000: XXII, 602; Ġbn Kesîr, 1997: IV, 226). 

Hz. Peygamber hayatta iken gelecekle ilgili gerçekleĢen gaybî haberlerden bir 

diğeri ise Medine‟de bulunan Hz. Peygamber ve ashabının baĢlarını tıraĢ ederek veya 

saçlarını kısaltarak emin bir Ģekilde Mekke‟ye gireceklerini haber veren Fetih 27. 

âyetidir: 

ؤْيَا بِالْحَقِّ لَتَجْخُمُؽه الْسَدْجِجَ الْحَخَامَ  ُ رَسُؾلَوُ الخُّ خِيؽَ  لَقَجْ صَجَقَ اللَّه ُ آمِشِيؽَ مُحَمِّقِيؽَ رُءُوسَكُؼْ وَمُقَرِّ إِنْ شَاءَ اللَّه

 لََ تَخَافُؾنَ فَعَمِؼَ مَا لَؼْ تَعْمَسُؾا فَجَعَلَ مِؽْ دُونِ ذَلِػَ فَتْحًا قَخِيبًا

“Allah, Resulüne gerçeğe uygun rüyasında doğruyu bildirmiĢtir. Allah izin 

verirse hiçbir Ģeyden korkmaksızın, ya saçlarınızı kazıtarak veya kısmen kestirerek, 

güven duygusu içinde Mescid-i Haram‟a muhakkak gireceksiniz. Allah sizin 

bilmediğinizi bilmektedir ve bundan baĢka hemen gerçekleĢecek bir fethi de takdir 

buyurmuĢtur.” 

Hz. Peygamber 628 yılında rüyasında ashabıyla birlikte güven içinde 

bazılarının saçlarını tamamen tıraĢ etmiĢ bir Ģekilde, bazılarının da kısaltmıĢ olarak 

Mekke‟ye girdiklerini görmüĢ ve rüyasını ashabına anlattıktan bir müddet sonra bu 

âyet onun rüyasını tasdik etmiĢtir (Taberî, 2000: XXII, 257-258). Yüce Allah bu âyet 

ile Müslümanların Mekke‟ye gireceklerini, Kâbe‟yi ziyaret edeceklerini ve 
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KureyĢ‟ten emin olacaklarını müjdelemiĢtir. Nitekim Yüce Allah‟ın bu sözü 

Hudeybiye antlaĢmasından (628) bir sene sonra gerçekleĢmiĢtir. Âyetin haber verdiği 

gibi Müslümanlar güven içinde Kâbe‟yi ziyaret etmiĢ ve Medine‟ye emin bir Ģekilde 

dönmüĢlerdir (Saʻlebî, 2002: IX, 64). 

Hz. Peygamber hayatta iken gelecekle ilgili gerçekleĢen baĢka bir gaybî haber 

de Yüce Allah‟ın Hz. Peygamber‟i koruyup muhafaza edeceğine dair Mâide 67. 

âyetidir: 

ُ يَعْرِسُػَ مِؽَ الشهاسِ    ”.Allah seni insanlardan koruyacaktır“ وَاللَّه

Yukarıdaki âyet inmeden önce Sahâbe Hz. Peygamber‟i inanmayanlardan 

korumak için geceleri nöbet tutardı. Bu âyet nazil olunca Hz. Peygamber, Yüce 

Allah‟a olan güveni, kendisini koruyanlara olan güveninden daha fazla bulduğu için 

nöbetçilere: 

 Ey insanlar benim için nöbet tutmayın artık“ لَ تحخسؾني إنّ ربّي قج عَرَسشي

Rabbim beni koruyor.” diye seslendi ve onları evlerine gönderdi (Tirmizî, ts: 

“Tefsîr”, 5). 

Hz. Peygamber nübüvvetini açıkladığı andan itibaren inanmayanlar, onun 

hayatına son verme gibi her türlü yollara baĢvurmuĢ, fakat hiç birinde muvaffak 

olamamıĢlardır. Çünkü o daima Yüce Allah‟ın koruması ve emniyeti altında 

olmuĢtur. Hz. Peygamber‟in Yüce Allah tarafından muhafaza edildiğine dair örnekler 

çoktur. 

Hz. Peygamber‟in Yüce Allah tarafından korunduğuna dair örneklerden biri 

628 tarihinde Zâtu‟r-Rika savaĢında gerçekleĢen hadisedir. Bu gazveden dönen Hz. 

Peygamber ashabıyla birlikte ağaçlı bir bölgede mola vermiĢti. Hz. Peygamber 

“semüre” denilen ağacın altında istirahat ederken, MüĢriklerden biri Hz. 

Peygamber‟in ağaçta asılı olan kılıcını alıp: “Seni binim elimden kim kurtarır?” dedi. 

Hz. Peygamber “Allah” cevabını verince, adamın elindeki kılıç yere düĢtü. Bu sefer 

Hz. Peygamber kılıcı aldı ve: “Peki Ģimdi seni benim elimden kim kurtaracak?” 

buyurduktan sonra adamı serbest bıraktı (Buhârî, 1987: “Meğâzî”, 29). Daha sonra 

bu kiĢinin kabilesi ile birlikte Müslüman olduğu rivâyet edilmiĢtir (Demmâminî, 

2009: VI, 292). 
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Hz. Peygamber‟in Yüce Allah tarafından muhafaza edildiğine dair 

örneklerden biri de Huneyn savaĢıdır. Bu savaĢta belli bir sayıdaki Sahâbe dıĢında 

herkes kaçmıĢtı. Hz. Peygamber ise Yüce Allah‟ın verdiği bu vaade güvendiği için 

etrafı sarılmıĢ olmasına rağmen kaçmamıĢ, atından inmiĢ ve MüĢriklere Ģu Ģekilde 

meydan okumuĢtur: 

كَ المهيُؼه نَدِّل نَرْخَ  أَنَا الشهبِىُّ لََ كَحِبْ أَنَا ابْؽُ عَبْجِ الْسُظهمِبْ   “Ben Peygamberim yalan değil! 

Ben Abdülmuttalib‟in oğluyum! Allah‟ım yardımını indir” (Buhârî, 1987: “Meğâzî”, 

51; Herarî, 2009: XIX, 254). 

Hz. Peygamber hayatta iken gelecekle ilgili gerçekleĢen gaybî bir baĢka haber 

de Ebu Leheb (Tebbet, 111/1-3), Velîd b. Muğîre (Müddesir, 74/11-26) ve Ebu Cehil 

(Alak, 96/9-18) gibi bazı Ġslâm düĢmanlarının küfür üzerine öleceklerini bildiren 

âyetlerdir. Ġsimleri geçen bu MüĢrikler Kur‟ân‟ın haber verdiği gibi iman 

etmemiĢlerdir (Ġbnu‟l-Verdî, 1996: I, 110). Bizzat Kur‟ân‟da ismi geçen ve küfür 

üzere öleceği ve alevli bir ateĢe atılacağından bahsedilen Ebu Leheb, Hz. Ebu Bekr 

ve Hz. Ömer gibi Müslüman olsaydı, Kur‟ân‟ın i„câzından söz edilebilir miydi? Hz. 

Peygamber onun yüzüne bakarak Tebbet sûresini okuyabilir miydi? Mekke fethinde 

diğer MüĢrikler gibi o da Müslüman olsaydı, bu Ġslâm‟ın yıkılıĢı değil miydi?  

Bu örnekler dıĢında gelecekle ilgili gaybî haberlere daha önce belirtiğimiz 

gibi Kur‟ân‟ın benzerinin getirilemeyiĢini, Ġslâm‟ın galip geleceğini (Nûr, 24/55; 

Sâffât, 37/173; Mü‟min, 40/51), Mekke MüĢriklerinin kıtlık çekeceğini (Duhân, 

44/10-16), Yahudilerin isyan, düĢmanlık ve taĢkınlıkları yüzünden sürekli zillet 

içinde yaĢayacaklarını (Âl-i Ġmrân, 3/111-112), ahiret yurdunu kendilerine tahsis 

ettikleri halde yaptıkları günah ve isyandan dolayı ölümü hiçbir zaman temenni 

etmeyeceklerini (Bakara, 2/94-96) örnek olarak verebiliriz.  

Bütün bu örnekler gösteriyor ki Hz. Peygamber, gaybî haberleri kesb ile değil 

her Ģeyi bilen ve her Ģeyden haberdar olan Yüce Allah‟tan vahiyle öğrenmiĢtir. Hz. 

Muhammed gibi okuma-yazma bilmeyen ümmî birinin gaybî haberleri akıl ile 

öğrenmesi mümkün değildir. Çünkü bu tür haberler semâa dayanan nakillerdir. Nakil 

ise ancak okuma-yazma bilen kiĢilere mahsustur. Böylece Hz. Peygamber‟in 

doğrudan Kur‟ân sayesinde gaybî haberlerden haberdar olduğu anlaĢılmaktadır  
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Kanaatimize göre Kur‟ân‟da geçmiĢ, nüzûl zamanı ve gelecekle ilgili birçok 

gaybî haber bulunduğu için bu yön Kur‟ân‟ın i„câz yönlerinden birini teĢkil 

etmektedir. Ancak unutulmamalıdır ki bu yön Kur‟ân‟ın i„câzı için tek baĢına yeterli 

değildir. Çünkü gaybî haberler her sûrede bulunmamaktadır. Dolayısıyla bu yön 

diğer i„câz yönleriyle birlikte ele alınmalıdır. 

1.6.2. Beyân Yönüyle Ġ‘câz 

 Beyân kelimesi sözlükte, “açıklamak, ortaya koymak, anlaĢılır hale/بَيَانْ 

getirmek ve açık seçik olmak” gibi manalara gelmektedir (Curcânî, 2013: 52; Ġbn 

Manzûr, ts: XIII, 62; Ġsfahânî, 2012: 257-258).  

Kur‟ân‟da üç yerde geçmekte olan beyân kelimesi; ilan etme (Âl-i Ġmrân, 

3/138), ifâde etme (Rahmân, 55/4) ve mücmel ile müphemi tebyîn etme (Kıyâme, 

75/19) anlamlarında kullanılmıĢtır (Ġsfahânî, 2012: 257-258). 

Hz. Peygamber‟in  ِانِ لَدِحْخاً يَ البَ  ؽَ نه مِ ا  “Ģüphesiz ki beyânın bir kısmı 

büyüleyicidir.” (Buhârî, 1987: “Tıb”, 49; Ebu Dâvud, 1994: IV, 332) hadisinde de 

beyân kelimesi etkili söz ve ifâde manasında kullanılmıĢtır. 

Terim olarak beyân, manayı ifâde etmek için lafzı açıklığa kavuĢturan duygu 

ve düĢünceleri değiĢik yollarla ifâde etme yöntemlerini inceleyen; belirli usûl ve 

kuralları olan ilim demektir. Gayesi ise duygu ve düĢünceleri yerine ve zamanına 

göre dile getirmek ve meramı daha iyi anlatmaktır (Ġbn Manzûr, ts: XIII, 62; 

Müftüoğlu, 1992:VI, 22). 

Belâgat ilmini meydana getiren üç ilim (Me‟ânî, Beyân ve Bedî‟) dalından 

biri olan beyân, sözün kullanıĢına göre hakikat, mecaz, teĢbih, isti‟âre ve kinaye gibi 

bazı bölümlere ayrılmakta ve bunlardan hangisinin daha beliğ olduğunu 

incelemektedir (Teftâzânî, 1411: 5; Bolelli, 2011: 33). 

Beyân ilminin kurucusu Ebu Ubeyde Maʻmer b. Müsennâ (ö. 209/824)‟dir. 

Bu ilmin geliĢmesinde sırasıyla Câhiz (ö. 255/869), Abdullah b. Muhammed el-

Muʻtez (ö. 269/909), Kudâme b. Caʻfer (ö. 337/948), Ebu Hilâl el-ʻAskerî (ö. 

400/1009), Ġbn RaĢik el-Keyravânî (ö. 456/1064) ve Abdulkâhir el-Curcânî (ö. 
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471/1079) gibi âlimler rol oynamıĢlardır (Bintü‟Ģ-ġâtî, 1984: 100; Müftüoğlu, 1992: 

VI, 22-24) 

Kur‟ân‟ın en önemli i„câz vecihlerinden biri olarak kabul edilen ve i„câz 

konusunda hakkında en az tartıĢmanın yapıldığı (Bintü‟Ģ-ġâtî, 1984: 82) Beyân 

yönüyle i„câz, mana ve içerik yönünden değil, daha çok Kur‟ân‟ın harfleri, 

kelimeleri, ifâdeleri ve kalıplarının kullanılıĢ Ģeklini konu edinmektedir. 

Âlimlerin çoğu Kur‟ân‟ın beyân yönüyle mu„ciz olduğunu kabul etmiĢ, ancak 

her biri onu farklı bir isimle ifâde etmiĢtir. Rummânî (ö. 384/994)‟nin belâgat olarak 

isimlendirdiği bu özelliği, Hattâbî (ö. 388/998) ve Curcânî (ö. 471/1079) nazm, Kadı 

Abdülcebbâr (ö. 415/1024) ise fesâhat olarak ifâde etmiĢtir (Rummânî, ts: 75-76; 

Hattâbî, ts: 25; Curcânî, 2004: 45-46). 

“Beyân Sanatı Yönüyle Ġ„câz” olarak isimlendirdiğimiz bu görüĢler, belâgat-

fesâhat ve nazm olmak üzere iki baĢlık altında incelenecektir. 

1.6.2.1. Belâgat ve Fesâhat Yönüyle Ġ‘câz  

ةغَ بَلََ  /Belâgat kelimesi sözlükte, “varmak ve hedefe ulaĢmak” gibi manalara 

gelmektedir. KiĢi muradına erdiğinde  َمُخَادَهُ  فُلََن   بَمَغ  tabiri kullanılmaktadır (Ġbn Fâris, 

1979: 1, 301; Curcânî, 2013: 51; Ġbn Manzûr, ts: XIII, 419; Ġsfahânî, 2012: 232). 

Kavram olarak belâgat, “doğru bir manayı, kendisine uygun olan en güzel 

Ģekilde ifâde etmek” Ģeklinde tanımlanmaktadır. Bundan dolayı fasih ve güzel 

konuĢan adama   بَميغ   رَجُل  denilmektedir (Ġbn Manzûr, ts: XIII, 419).  

 Fesâhat ise sözlükte, “açık olma ve ortaya koyma” manasına/فَرَاحَة

gelmektedir. Gündüzün baĢları, yani ufkun güneĢin ilk ıĢıklarıyla kızardığı, tan 

vaktinin ıĢığı yayılmaya baĢladığı zaman  َبْحُ  اَفْرَح الرُّ  denilmektedir (Ġbn Manzûr, ts: 

II, 544; Ġsfahânî, 2012:1142).  

Kur‟ân-ı Kerîm‟de de fesâhat sözcüğü fasih ve düzgün anlamlarında 

kullanılmaktadır. Zira Yüce Allah, Kur‟ân‟da Hz. Musa‟nın diliyle Ģöyle 

buyurmuĢtur: 



 

47 

 KardeĢim Harun‟un dili benimkinden“ وَأَخِي ىَارُونُ ىُؾَ أَفْرَحُ مِشِّي لِدَانًا

daha düzgündür” (Kasas, 28/34). 

Terim olarak Fesâhat; “sözün ses ve mana kusurlarından arınmıĢ olmasıdır. 

Fasih söz, manası kolay anlaĢılan, rahat telaffuz edilen ve dizimi mükemmel olan 

söz” Ģeklinde tarif edilmiĢtir (Curcânî, 2013: 169; Müslim, ts: 93; Çuhadar, 

1995:423-424). 

Âlimler bir kelimenin fasih olması için Ģu Ģartları ileri sürmüĢlerdir: 

1. Kelime konuĢanın diline ağır gelmemelidir. 

2. Kelime kıyasa aykırı olmamalıdır. 

3. Kelime garip olmamalıdır. 

4. Kelime kulağa hoĢ gelmelidir (Müslim, ts: 95; Bolelli, 2011: 26). 

Âlimlerin bir kısmı fesâhat ile belâgatı aynı anlamda kullanmıĢken, bir kısmı 

da farklı anlamlarda kullanmıĢlardır (Zebîdî, ts: VII, 18). Diğer bir kısmı ise lafız 

güzelliğine fesâhat, mana güzelliğine belâgat demiĢtir (Çuhadar, 1995:423). Kadî 

Abdülcebbâr (ö. 415/1025), belâgatı fesâhatın niteliğinde gördüğü için daha çok 

belâgat yerine fesâhat kavramını kullanmıĢtır (Ahmadzada, 2010: 145-146). Curcânî 

(ö. 471/1079) ise fesâhat belâgatın anlamını kapsadığında ona müradif olarak 

görmüĢtür (Curcânî, 2004: 58-59). 

Kur‟ân‟ın belâgat yönüyle mu„ciz olduğunu ilk kez dile getiren ve bununla 

meĢhur olan Rummânî (ö. 384/994) ise belâgatı Ģöyle tanımlamıĢtır: “Mananın en 

güzel lafızlarla ulaĢmasıdır” (Rummânî, ts: 75). 

Tanımdan da anlaĢıldığına göre belâgat; istenilen manayı gereksiz 

uzatmalardan, anlama halel getirecek kadar kısa olmaktan, garip ve zorlamalardan 

uzak olan en uygun sözcüklerle ifâde etmektir. 

Belâgat, sadece manayı anlaĢılır bir hale getirmekten ibaret değildir. Çünkü 

bazen hiç beliğ olmayan bir kiĢinin de sözü anlaĢılabilir. Belâgat aynı zamanda lafzın 

istenilen manaya uygun seçiminden de ibaret değildir. Zira lafız bazen zorlama ve 

kerih de olsa manayı tahakkuk etmeye yeterli gelebilir. ġu halde sözün belâgatlı 
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olabilmesi için, seçilmiĢ lafızların, en güzel cümlelerle insan gönlüne ulaĢmasını 

temin etmektir (Teftâzânî, 1411: 19). 

Rummânî (ö. 384/994) belâgatın; îcâz, teĢbih, istiʻare, telâum, fevâsıl, 

tecânus, tasrif, tadmin, mübalağa ve beyân olmak üzere on bölümden meydana 

geldiğini ifâde etmekte ve derecesine göre belâgatı üç gruba ayırmaktadır: 

1. En yüksek belâgat. 

2. En düĢük belâgat. 

3. Bu ikisinin arasındaki belâgat. 

En yüksek olan belâgat, i„câz özelliği olan ve sadece Kur‟ân‟da bulunan 

belâgattir. Diğer belâgat düzeylerinin benzerinin oluĢması ise mümkündür. Kur‟ân‟ın 

belâgatı, güzellikte en yüksek seviyede bulunduğu gibi, belâgatın da en yüksek 

tabakasına sahiptir. Bu en yüksek belâgat tabakası, Arap ve Arap olmayan bütün 

milletler nezdinde Kur‟ân‟ın i„câz yönü olarak kabul edilmektedir (Rummânî, ts: 75-

76). 

Kur‟ân‟ın belâgat yönüyle mu„ciz olduğunu savunanlardan biri de Hattâbî (ö. 

388/998)‟dir. Yalnız o Kur‟ân‟ın bu yönden mu„ciz olduğunu savunanları yeterli 

bilgiye sahip olmamakla eleĢtirmiĢtir (Hattâbî, ts: 25). 

Belâgat ilminin doğmasında ve geliĢmesinde Kur‟ân‟ın i„câzı en önemli 

etkendir. Buna delil olarak da Câhiz (ö. 255/869), Vâsıtî (ö. 306/918), Askerî (ö. 

382/992), Rummânî (ö. 384/994) ve Curcânî (ö. 471/1079) gibi âlimlerin eserleri 

örnek olarak gösterilebilir (Hımsî, 1980: 45-46). 

Kur‟ân‟ın i„câz cihetinden birisi de belâgat ve beyân yönüdür. Bu ise Kur‟ân 

nazmının vecizliğinden, güzel üslûbundan, mükemmel beyânından, kelimelerin 

fesâhat ve akıcılığından kaynaklanmaktadır. Kur‟ân, bu özelliği ile zamanın en 

büyük edip ve Ģairlerini âciz bırakmıĢtır. Kur‟ân onları on dört asırdan beri 

muârazaya davet ettiği halde bütün rakipleri onun önünde boyun eğmek zorunda 

kalmıĢtır. 

Kur‟ân‟ın belâgat ve fesâhat yönüyle mu„ciz olduğunu kabul edenlerin delili 

nüzûl dönemidir. Çünkü bu dönemde belâgat ve fesâhat önem taĢımakta, beliğ ve 

fasih olan kiĢiler öne çıkmaktadır. Zaten Yüce Allah, peygamberlerinin risâletini 
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tasdik etmek için o zamanın insanları arasında revaçta olandan daha üstün özellikler 

taĢıyan mucizeler vermiĢtir. Hz. Peygamber‟in en büyük mucizesi olan Kur‟ân da 

buna uygun bir Ģekilde gerçekleĢmiĢtir. Araplar dillerinin en kuvvetli ve muâraza 

sanatında bilekleri bükülmeyen bir zamanda bile Kur‟ân‟ın belâgat ve fesâhatı 

karĢısında âciz kalmıĢlardır. Onun en kısa sûresinin benzerini bile getiremeyerek 

yenilgiye uğramıĢlardır. Bu Ģekilde Kur‟ân‟ın manasındaki üstün belâgat, 

lafızlarındaki fesâhat ve beyanındaki parlaklık yönüyle i„câzı gerçekleĢmiĢtir 

(Suyûtî, 1996: II, 1004; Itr, 2005: 139; ġirazî, 2005: 41-42). 

1.6.2.2. Nazm Yönüyle Ġ‘câz 

Kur‟ân‟ın i„câz yönlerinden biri de Arapların nesir ve Ģiirlerine benzemeyen 

kendine özgü bir yapısı ve düzeni olan nazm yönüdür (Suyûtî, 1996: II, 1014). 

 ,Nazm kelimesi sözlükte, “telif etmek, bir Ģeyi diğerine bağlamak/نَغْؼ

eklemek ve inciyi ipte dizmek” gibi manalara gelmektedir. Mecazî olarak söz ve Ģiir 

anlamında da kullanılmaktadır (Curcânî, 2013: 238; Ġbn Manzûr, ts: XII, 578). EĢya 

üst üste konulup düzenlendiğinde  َاءَ يَ شْ لَْ اْ  ؼَ غَ ن  veya  tabirleri kullanılmaktadır  ءُ يْ الذه  ؼَ غَ تَ نْ اِ 

(Mustafa vd., 1972: 933).  

Terim olarak nazm ise “aklın gerektiği Ģekilde, delâletine ve manasına uygun 

olan kelime ve cümlelerin düzenlenmesi” Ģeklinde tanımlanmaktadır (Curcânî, 2013: 

238). 

Âlimlerin çoğu, Kur‟ân‟ın nazm yönüyle mu„ciz olduğunu kabul etmiĢ ve 

i„câzın bu yönünü ortaya koymak için büyük çaba harcamıĢtır. Kur‟ân‟ın bu yönden 

mu„ciz olduğunu muhtemelen ilk dile getiren Nazmü‟l-Kurân isimli eserin sahibi 

olan Câhiz (ö. 255/869)‟dir. Ancak onun bu alanda yazdığı eser maalesef günümüze 

ulaĢmamıĢtır (Salih, 2014: 313). 

Câhiz (ö. 255/869)‟dan sonra, bu alanda farklı bir yöntem kullanarak i„câzın 

farklı görüĢlerini bir araya getiren Rummânî (ö. 384/994)‟de, Kur‟ân‟ın nazm 

yönüyle mu„ciz olduğunu kabul etmiĢtir (Rummânî, ts: 75). 

Ehl-i Sünnet bilgini olarak bilinen Hattâbî (ö. 388/998)‟ye göre ise Kur‟ân‟ın 

i„câzı ancak manayı taĢıyan lafız, lafızla kaim olan mana ve bu ikisi arasındaki 
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nazımla gerçekleĢebileceğini belirtmektedir. O aynı zamanda Kur‟ân‟ın en fasih söz, 

en güzel diziliĢ ve en sahih anlama sahip olduğunu da ifâde etmektedir (Hattâbî, ts: 

27). 

Kur‟ân i„câzı denilince akla ilk gelen eserlerden biri olan Ġ„câzu‟l-Kur‟ân‟ın 

müellifi Bâkillânî (ö. 403/1012) de Kur‟ân‟ın nazm yönüyle mu„ciz olduğunu kabul 

etmiĢtir. Ona göre Kur‟ân, eĢsiz nazmıyla, telifin güzelliği ile üslûbunun vecizliği ile 

beyânın mükemmelliği ile kelimelerin fesâhat ve akıcılığıyla belâgat zirvesine 

ulaĢarak da mu„cizdir (Bâkillânî, 1991: 86-99). 

Nazmın üstadı sayılan Curcânî (ö. 471/1079)‟nin düĢünceleri bu alanda daha 

fazla kabul görmüĢ ve kendisinden sonrakilere öncülük yapmıĢtır. Curcânî (ö. 

471/1079) nazmı, Kur‟ân‟ın en önemli i„câz yönlerinden biri olarak görmekte ve 

onun mana ile ilgili olduğunu söylemektedir. Lafızlar ise meydana getirilmek istenen 

manaya göre Ģekillenmekte ve dizilmektedir. Ona göre lafızların nazmı manaların 

nazmına tabi olduğu için, Kur‟ân‟ın nazmı denilince anlamların nazmı 

anlaĢılmaktadır. Nazmın gerçekleĢmesi için lafzın Arap dili gramerine uygun olması 

gerekmektedir. Diğer bir ifâdeyle nazım, nefiste oluĢan manalara uygun lafızların, 

cümlelerde gereken Ģekilde düzenlenmesidir (Curcânî, 2004: 81-82). 

Curcânî (ö.471/1079) bu teorisini takdim-te‟hir, hazf-zikir, taʻrif-tenkir, 

te‟kid, kasr, fasl-vasl ve haberin değiĢik kalıplarla veriliĢi gibi edebî özelliklerle 

âyetlerden örnekler vererek açıklamıĢtır (Curcânî, 2004: 138-280). 

Modern dönem âlimlerinden biri olan Râfiî (ö. 1356/1937) de Kur‟ân‟ın 

nazmına önem vermiĢ ve onu harfler, kelimeler ve cümleler Ģeklinde üç bölümde 

incelemiĢtir. O Kur‟ân‟ın nazmını Ģöyle açıklamıĢtır: “Kur‟ân‟da mevcut olan 

mûsikîyi kimse ortaya koyamaz. Harflerinin ses ve mahreçleri itibariyle mevcut 

tertiplerinden, seslilik ile sessizlik; Ģiddet ve rihvet; tefhîm ve terkîk gibi hususlarda 

birbiriyle tam bir uyum içindedir.” (Râfiî, 2004: 169- 172). 

ÇağdaĢ yazarlardan Kutub (ö. 1369/1966) ve Bintü‟Ģ-ġâtî (ö. 1419/1998) gibi 

bilginler de Kur‟ân‟ın nazmı yönüyle mu„ciz olduğunu kabul etmiĢlerdir. Ayrıca 

Hint alt kıtasındaki âlimler de âyetler ve sûreler arası münasebet ve nazm konusunu 

özellikle incelemiĢlerdir. Bunun temel sebebi, o bölgede faaliyet gösteren 
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oryantalistlerin Kur‟an‟ı bütünlük ve uyumdan yoksun bir kitap olduğu yönünde 

eleĢtirmeleridir (ġensoy, 2006: 465). 

Bütün bu açıklamalardan sonra Ģu noktaya varıyoruz ki, Kur‟ân yirmi üç 

yılda çeĢitli zaman aralığında inmesine rağmen, harflerin kelimelerle, kelimelerin 

âyetlerle, âyetlerin sûrelerle, sûrelerin birbirleriyle münasebeti hem lafız hem de 

mana itibariyle bütünlüğü görülmektedir. 

Kur‟ân‟daki harfleri, kelimeleri, sükûn veya harekeleri, med yahut kasrı, 

fasılalar ve maktaʻlar duyulduğu anda kulaklar hemen onu dinlemeye baĢlamakta, 

onu dinlemekten usanmaz ve bir daha dinlemek istemektedir. Kur‟ân, kulağa hoĢ 

gelen bir musikiye sahip olduğu için Arapça bilmeyenlerin üzerinde bile etkili 

olmaktadır. Kur‟ân‟ın mu„ciz nazmı karĢısında kiĢinin durumu, konumu ve kariyeri 

ne olursa olsun ondan etkilenmekte ve ihtiyacının giderildiğini görmektedir. 

Kur‟ân‟ın eĢsiz nazmı, belâgat ve fesâhatın bütün çeĢitlerini hakkıyla karĢılamakta, 

bu alanların tamamında en küçük bir uygunsuzluk ve tutarsızlık görülmemektedir. 

Bu da göstermektedir ki Kur‟ân, her Ģeyi yaratan ve rızık veren Yüce Allah‟ın eĢsiz 

kelamıdır. 

Kur‟ân‟ın eĢsiz nazmı, genellikle mana ile uygunluk arz etmektedir. Kur‟ân, 

iman eden sihirbazlara karĢı Firavn‟un söylediği tehdit edici sözleri aktarırken çok 

sert ve vurgulu bir Ģekilde Ģu ifâdeleri kullanmıĢtır: 

عَؽه أَيْجِيَكُؼْ وَأَرْجُمَكُؼْ مِؽْ خِلََفٍ وَلَُْصَمِّبَشهكُؼْ فِي جُحُوعِ الشهخْلِ وَلَتَعْمَسُؽه أَيُّشَا  أَشَجُّ عَحَابًا وَأَبْقَى فَلََُقَظِّ

“Ama ahdim olsun ben de sizin ellerinizi ve ayaklarınızı çaprazlama 

keseceğim ve sizi hurma dallarına asacağım! Böylece hangimizin cezasının daha 

Ģiddetli ve kalıcı olduğunu anlayacaksınız!” (Tâhâ, 20/71).  

Buna mukabil aynı sûrede cennete gireceklerin sevincini çok yumuĢak bir 

üslupla Ģu Ģekilde tasvir etmiĢtir: 

رَجَاتُ الْعُمَى جَشهاتُ عَجْنٍ تَجْخِي مِؽْ تَحْتِيَا الَْْ وَمَؽْ يَأْ  الِحَاتِ فَأُولَئِػَ لَيُؼُ الجه نْيَارُ تِوِ مُؤْمِشًا قَجْ عَسِلَ الره

 خَالِجِيؽَ فِييَا وَذَلِػَ جَدَاءُ مَؽْ تَدَكهى
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“Ġyi iĢler yapmıĢ bir mü‟min olarak onun huzuruna çıkan kimseler için ise 

üstün dereceler vardır. Ġçinde ebedî olarak kalacakları, altlarından ırmaklar akan 

adn cennetleri! ĠĢte günahlardan arınanların nıükâfaatı budur.” (Tâhâ, 20/75-76). 

Kur‟ân‟daki her harf bulunduğu yerde manayı tam ifâde edebilecek bir 

Ģekilde kullanıldığı için birer mucizedir. Çünkü ondaki harf ve lafızlar öylesine güzel 

yerleĢtirilmiĢ ki, insanı hayrete düĢüren bir ses armonisi meydana gelmektedir. 

Kur‟ân‟ın nazmındaki bu eĢsizliğe yalnız üç örnek vererek bu konuyu noktalamaya 

çalıĢacağız:  

تْيُؼْ نَفْحَة  مِؽْ عَحَابِ رَبِّػَ لَيَقُؾلُؽه يَاوَيْمَشَا إِنها كُشها عَالِسِيؽَ وَلَئِؽْ  .1 مَده  “Andolsun, onlara 

rabbinin azabından azıcık bir miktar dahi dokunsa muhakkak ki, “Vah bize! 

Hakikaten biz zalim kimselermiĢiz!” derler.” (Enbiyâ, 21/46).  

Bu âyetin her kelimesi azlığa delâlet etmektedir. Bu da Yüce Allah‟ın 

azabının en azı bile ne kadar Ģiddetli ve dehĢetli olduğunu ifâde etmektedir. Az bir 

azabın tesiri bu kadarsa, Yüce Allah‟ın büyük azabı ne kadar dehĢetli olur, onu da 

ancak Yüce Allah bilir. Azlığa delâlet eden bu âyeti Ģöyle açıklayabiliriz: 

لَئِؽْ   kelimesi, Ģüpheyi ifâde etmektedir. ġüphe ise azlığa delâlet etmektedir. 

 .fiili, azıcık dokunma anlamına geldiği için azlığı ifâde etmektedir مَذه 

 kelimesi, masdar-ı merre olup esinti demektir. Sonundaki tenvin ise نَفْحَة  

nekrelik/belirsizlik bildirmekte ve azlık anlamına gelmektedir. 

 tebʻîd harfidir. “Bir parça” anlamına gelip, azlığı ifâde ettiği için azabın مِؽْ 

tamamı değil bir kısmı anlamına gelmektedir. 

 sözcüğü, nekâl ve ıkâb kelimelerine oranla taklîli ifâde ettiği için daha عَحاب

hafif olan bir ceza anlamına gelmektedir. 

 ,kelimesi, Yüce Allah‟ın güzel isimlerinden biri olup, diğer Kahhâr رَبّ 

Cebbâr ve Müntakîm gibi isimlere nazaran Ģefkat ifâde ettiği için yine azlığa delâlet 

etmektedir (ZemahĢerî, 1407: III, 119; Müslim, ts: 111). 
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ا رَزَقْشَاىُؼْ يُشْفِقُؾنَ  .2  ,kendilerine verdiklerimizden hayra harcarlar” (Bakara“ وَمِسه

2/3). Bu âyette de her harf bulunduğu yerde manayı tam ifâde edebilecek bir Ģekilde 

kullanılmıĢtır. Bu âyetin tahlilini Ģöyle yapabiliriz: 

 .harfi atıf anlamına gelmektedir و

ا  harfi baʻzîyyet ifâde etmekte olup, infâk edilmesi gereken malın مِؽْ  deki مِسه

tamamı değil bir kısmıdır. 

 lafzı umumu ifâde eden “Ģey” anlamına gelmektedir. Bu da infâkın sadece ما

mal ile değil, ilimle, bedenle, fikir vs. ile olabileceğine iĢaret etmektedir. 

 cümlesi, verilecek sadakanın baĢkasının malından değil, kendi رَزَقْشَاىُؼْ 

malından vermeyi bildirir. Ayrıca bu ifâde infâka konu olan malı verenin Yüce 

Allah, kulun ise sadece aracı olduğunu bildirmektedir. 

 ifâdesi de verilecek malın ihtiyacı gidermeye yönelik olduğunu beyân يُشْفِقُؾنَ 

etmektedir. Çünkü  َيُشْفِقُؾن fiilinin sözlük anlamında, ihtiyacı karĢılama anlamı da 

bulunmaktadır (Nursî, ts: 48-49; Demirci, 2011: 147). 

أَأَنْتَ فَعَمْتَ ىَحَا بِآلِيَتِشَا يَاإِبْخَاهِيؼُ قَالُؾا  .3  “ Ey Ġbrahim, bunu ilâhlarımıza sen mi yaptın? 

dediler.” (Enbiya, 21/62).  

Bu âyette  َأَنْت zamiri fiilden önce verilmiĢtir. Hâlbuki gramer kuralına göre fiil 

baĢta olmalı ve أ فَعَمْتَ ىَحَا denilmesi gerekiyordu. Curcânî (2004: 145) bunun sırrını 

Ģöyle açıklamıĢtır: Cümle oluĢtururken Ģüphe edilen husus baĢa alınır. Bu âyette 

Ģüpheli olan putların kırılması meselesi değil, bu eylemin kimin tarafından 

yapılmasıdır. Çünkü putların kırıldığı ortadadır. Putperestler bu Ģekilde cümle 

kurarak yıkma olayını Hz. Ġbrahim‟e yüklemek istediler. Âyet de onların içlerinden 

geçenleri uygun bir Ģekilde ifâde etmiĢtir. 
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1.6.3. Psikolojik Etkileme Yönüyle Ġ‘câz 

Kur‟ân‟ın i„câz yönlerinden biri de insanlar ve hatta cinler (Cin, 72/1-15) 

üzerinde bile bırakmıĢ olduğu psikolojik etkidir. Kur‟ân‟ın psikolojik etkileme 

yönüyle mu„ciz olduğunu savunan ilk kiĢilerden biri Hattâbî (ö.388/998)‟dir. Hattâbî, 

isim vermese de kendisinden önce birkaç kiĢi dıĢında hiç kimsenin bu i„câz yönünü 

fark etmediğini söylemektedir. Ona göre, ister nazm, ister nesir olsun kalpler ve 

gönüller üzerinde etkili olan Kur‟ân gibi baĢka bir söz bulunmamaktadır. Çünkü 

Kur‟ân duyulduğu anda kalpler ondan etkilenmekte, gönüller onunla huzur bulmakta, 

korku ve endiĢe yok olmaktadır. Zira Kur‟ân sahip olduğu bu özelliği sebebiyledir ki, 

Hz. Peygamber‟i öldürmeye gelen Hz. Ömer gibi nice kiĢilerin Müslüman olmalarını 

sağlamıĢtır (Hattâbî, ts: 70). Ayrıca Hattâbî Kur‟ân‟ın bu yönden mu„ciz olduğuna 

delâlet eden birçok âyeti (Mâide, 5/83; Enfâl, 8/2; Ankebut, 29/51; Zümer, 39/23; 

HaĢr, 59/51) de örnek olarak vermektedir (Hattâbî, ts: 71). 

Hattâbî (ö.388/998)‟den sonra Kâdî Iyâd (ö. 544/1149) da Kur‟ân‟ın 

psikolojik yönden mu„ciz olduğunu kabul etmektedir. Ona göre Kur‟ân‟ı dinleyen 

her insan ondan etkilenmektedir. Ġnkârcılar üzerindeki etkisi daha fazla olduğu için, 

onların inatları artmakta ve onu dinlemek onlara ağır (Ġsrâ, 17/41, 46) gelmektedir. 

Mü‟min ise onu dinlediğinde mutlu ve huzurlu olmaktadır (Zümer, 39/23; Enfâl, 8/2) 

(Iyâd, 2004: I, 273-274).  

Kur‟ân‟ın psikolojik yönden mu„ciz olduğunu kabul edenlerden biri de 

ZerkeĢî (ö.794/1392)‟dir. Ona göre Kur‟ân‟ı dinleyen kiĢi ister mü‟min, ister inkârcı 

olsun Kur‟ân‟ın bu özelliğinden ve çekiciliğinden etkilenmektedir. Mü‟min onu 

dinlediğinde sevgisi artmakta, inkârcı ise gördüğü güzellik ve çekiciliğe rağmen ön 

yargıdan dolayı inadı ve nefreti artmaktadır (ZerkeĢî, 1972: II, 114). 

Modern dönem âlimlerinden biri olan Zürkânî (ö. 1367/1948), Kur‟ân‟ın bu 

harika tesir gücünü Ģöyle açıklamaktadır: 

Kur‟ân‟ı düĢünerek, derinliğini anlayarak ve insaf ile okuyan, onun Arapça 

üslûbunda mahir olan, indiği Ģartları ve nüzûl sebeplerini iyi bilen herkes, bu eĢsiz 

etkiyi ve baĢ döndürücü baĢarıyı idrak etmektedir. Fakat Arap dilinde mahir 

olmayan, Kur‟ân‟ın indiği Ģartları ve özel sebepleri kavramayanlar ise Kur‟ân‟ın bu 

etkisini idrak etmeyebilirler. Bunlar için âlemin gidiĢatını değiĢtiren, daha ilk bakıĢta 
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muhatabın kalbini fetheden ve ülkelerin sınırlarını yerinden oynatan bu kitabın 

üstlendiği etkili gücünü tarihe sormaları yeterli olacaktır (Zürkânî, 1996: II, 315). 

Çağımızda Râfiî (2004: 207-208), Kutub (2002: 11-23), Itr (2005:341-344), 

Sâbûnî (1408: 155-157) ve Muhaysın (2002: 47) gibi âlimler de i„câzın bu çeĢidini 

oldukça önemsemekte ve Kur‟ân‟ın en önemli i„câz yönlerinden biri olarak kabul 

etmektedirler. 

Kur‟ân‟ın bu eĢsiz etkisi, Ģüphe götürmez bir gerçektir. Ancak 

unutulmamalıdır ki bu etki, Kur‟ân‟ın getirmiĢ olduğu harika anlatımından 

kaynaklanmaktadır. Eğer Kur‟ân, böyle harika bir metin ve manaya sahip olmasaydı 

getirmiĢ olduğu esaslar ile gönülleri ve vicdanları bu derecede etkilemezdi. 

Dolayısıyla Kur‟ân‟ın psikolojik yönden i„câzını tek baĢına yeterli görmek doğru 

değildir. Çünkü bu yönün etkinliği ancak Kur‟ân‟ın diğer i„câz yönleriyle birlikte 

olabilmektedir. 

Kur‟ân, nazmının vecizliğinden, güzel üslûbundan, mükemmel beyânından, 

kelimelerin fesâhat ve akıcılığından dolayı dinleyenleri ciddi anlamda etkilemektedir. 

Kur‟ân, onları manevi hazzın zirvesine ulaĢtırdığını Ģu Ģekilde belirtmektedir:  

لَ أَحْدَؽَ الْحَجِيثِ كِتَابًا مُتَذَابِيًا مَثَانِيَ تَقْذَعِخُّ مِشْوُ جُمُؾدُ الهحِيؽَ يَخْذَؾْنَ رَبهيُؼْ  ُ نَده ثُؼه تَمِيؽُ جُمُؾدُىُؼْ  اللَّه

ِ يَيْجِي بِوِ مَؽْ يَذَاءُ وَمَؽْ يُزْمِلِ اللَّهُ  ِ ذَلِػَ ىُجَى اللَّه  فَسَا لَوُ مِؽْ ىَادٍ  وَقُمُؾبُيُؼْ إِلَى ذِكْخِ اللَّه

“Allah, kendi içinde uyumlu, gerçekleri tekrar tekrar dile getiren bir kitap 

olarak sözlerin en güzelini indirdi. Rablerinden korkanların onun etkisiyle tüyleri 

ürperir, sonra da Allah‟ı anmakla onların bedenleri ve kalpleri yumuĢayıp rahatlar. 

ĠĢte bu kitap, Allah‟ın bir rehberi olup dilediği kimseyi onunla doğruya yönlendirir; 

ama Allah kimi ĢaĢırtırsa artık ona doğru yolu gösterecek yoktur.” (Zümer, 39/23). 

ُ وَجِمَتْ قُمُؾبُيُ  إِنهسَا مُؾنَ الْسُؤْمِشُؾنَ الهحِيؽَ إِذَا ذُكِخَ اللَّه  ؼْ وَإِذَا تُمِيَتْ عَمَيْيِؼْ آيَاتُوُ زَادَتْيُؼْ إِيسَانًا وَعَمَى رَبِّيِؼْ يَتَؾَكه

“Mü‟minler o kimselerdir ki Allah‟ın adı geçtiğinde yürekleri titrer, 

kendilerine Allah‟ın âyetleri okunduğunda bu onların imanlarını arttırır. Onlar 

yalnızca rablerine güvenirler.” (Enfâl, 8/2). 
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مْعِ مِسها عَخَفُؾا مِؽَ الْحَقِّ يَقُؾلُ  سُؾلِ تَخَى أعَْيُشَيُؼْ تَفِيضُ مِؽَ الجه ؾنَ رَبهشَا آمَشها وَإِذَا سَسِعُؾا مَا أُنْدِلَ إِلَى الخه

اىِجِيؽَ   فَاكْتُبْشَا مَعَ الذه

“Peygamber‟e indirileni dinledikleri zaman hakikate dair bilgileri 

bulunduğundan dolayı gözlerinden yaĢlar boĢandığını görürsün. Derler ki: 

Rabbimiz! Ġman ettik, bizi Ģahitlik edenlerle beraber yaz.” (Mâide, 5/83). 

Kur‟ân‟ın toplum ahlâkını güzelleĢtiren ilkeleri, müstesna ikna sistemi, 

delillerin kuvveti, mantığının üstünlüğü, üslûbunun mükemmelliği, belâgatı, fesâhatı, 

beyânı ve insanlığa her iki âlemin saadetini temin eden prensipleri karĢısında hem 

dostlarını hem de düĢmanlarını etkilemektedir: 

a) Kur’ân’ın DüĢmanlarını Etkilediğine Dair Bazı Örnekler: 

1. KureyĢin ileri gelenlerinden biri olan Utbe b. Rabîa, Hz. Peygamber‟i 

davasından vaz geçirmek için bazı teklifler sundu. Hz. Peygamber onu dinledikten 

sonra Fussilet 1-37. âyetlerini okudu ve secde edinceye kadar Utbe onu dinledi. 

Sonra Utbe arkadaĢların yanına gelerek Ģöyle dedi: 

“Öyle bir söz dinledim ki, Allah‟a yemin ederim, Ģimdiye kadar bunun gibi 

hiçbir söz duymadım. O ne Ģiirdir ne sihirdir ne de kehânettir. Ey KureyĢ topluluğu, 

söylediklerime kulak verin ve dediklerimi yapın. Bu adamı kendi haline bırakın, 

Allah‟a yemin ederim ki ondan duyduğum sözlerde büyük haberler vardır. Eğer 

Araplar onu yok ederse baĢkasının eliyle ondan kurtulmuĢ olursunuz, ama eğer 

Araplara üstün gelirse, onun hâkimiyeti sizin hâkimiyetiniz, onun gücü de sizin 

gücünüzdür. Böylece insanların en Ģanslısı olursunuz.” Onu dinleyen KureyĢliler “o, 

seni diliyle büyülemiĢ” diyerek onunla alay ettiler. Utbe de onlara “benim kanaatim 

budur, siz ne yaparsanız yapınız” dedi (Ġbn HiĢâm, 1411: II, 131-132; Ġbn Kesîr, 

1997: IV, 88). 

2. Ġslâma ve Müslümanlara karĢı insafsız ve katı kalpli olan Ömer b. Hattâb, 

kılıcını kuĢanıp Hz. Peygamber‟i öldürmeye giderken yolda kız kardeĢi Fatıma ve 

eniĢtesi Said‟in Müslüman olduğunu öğrenince hemen onların evine gitmiĢtir. 

Evlerinde Kur‟ân okunuyordu. Hz. Ömer‟in geldiğini duyunca Kur‟ân sayfalarını 

hemen sakladılar, fakat Hz. Ömer Kur‟ân sesini duymuĢtur. Bu Ģekilde Müslüman 

olduklarını anlamıĢ ve onları dövmüĢtür. Daha önce Müslümanlığını gizleyen kız 
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kardeĢi Ömer‟e bakarak Ģöyle demiĢtir: “Ne yaparsan yap Müslümanlıktan 

vazgeçmeyiz!” Bu sözler üzerine Ömer kardeĢine bakmıĢ ve kanlar içinde olan 

Fatıma‟nın durumundan etkilenmiĢtir. Daha sonra onlarda saklı olan Tâhâ sûresini 

okumuĢ ve fazla zaman geçmeden iman etmiĢtir (Ġbn HiĢâm, 1411: II, 186-189). 

3. Kur‟ân‟ın eĢsiz belâgatı ve üslûbu karĢısında hemen teslim olanlardan biri 

de Evs kabilesinin reisi Saʻd b. Muʻâz ve yeğeni Üseyd b. Hudayr‟ın Müslüman 

oluĢudur. Medine‟de Ġslâm‟ı tebliğ etmek ve Kur‟ân‟ı öğretmekle görevli olan 

Musʻab b. ʻUmeyr ile Abdullah b. Ümmi Mektûm‟un faaliyetlerinden rahatsız olan 

Saʻd, Üseyd‟e “zayıflarımızı yoldan çıkaran Ģu iki kiĢiye gidip onları bu iĢten 

engellemez misin?” demiĢtir. Bunun üzerine Üseyd onları tehdit ederek Medine‟den 

çıkmalarını söylemiĢtir. Bu tehditlere aldırmayan Musʻab, Üseyd‟e: “Ġstersen otur ve 

Kur‟ân‟ı dinle beğenirsen kabul edersin, beğenmezsen kabul etmezsin” demiĢtir. 

Sonra Musʻab Kur‟ân okumaya baĢlamıĢtır. Üseyd ise onu dinlemiĢ ve yerinden 

kalkmadan hemen Müslüman olmuĢtur. Daha sonra Saʻd‟ın yanına gelerek “vallahi 

bu adamlarda bir sakınca görmedim” demiĢtir. Buna sinirlenen Saʻd onların yanına 

bizzat kendisi gitmiĢtir. Musʻab Üseyd‟i karĢıladığı gibi onu da karĢılamıĢ ve o da 

yeğeni gibi hemen Müslüman olmuĢtur. Saʻd bundan sonra kabilesini toplamıĢ ve 

onun sayesinde kabilenin tamamı da Müslüman olmuĢtur (Ġbn HiĢâm, 1411: II, 283-

186). 

4. Bedir savaĢında esir düĢenlerin durumunu görüĢmek üzere Medine‟ye 

gelen Cübeyr b. Mutʻim, okunan Kur‟ân karĢısında çok etkilendiğini Ģöyle 

anlatmaktadır: “Hz. Peygamber akĢam namazında Tûr sûresini okudu, ben de 

dinledim, 

سَاوَاتِ وَالَْْرْضَ بَلْ لََ يُؾقِشُؾنَ )14أَمْ خُمِقُؾا مِؽْ غَيْخِ شَيْءٍ أَمْ ىُؼُ الْخَالِقُؾنَ )  ( أَمْ 11( أَمْ خَمَقُؾا الده

 عِشْجَىُؼْ خَدَائِؽُ رَبِّػَ أَمْ ىُؼُ الْسُرَيْظِخُونَ 

“Acaba onlar bir Ģey bulunmadan mı yaratıldılar, yoksa yaratıcı kendileri 

midir? 36. Yoksa gökleri ve yeri onlar mı yaratmıĢlar? Hayır hayır! Onlar bir türlü 

idrak edip inanmıyorlar. 37. Yoksa Rabbinin hazineleri onların yanında mıdır? 

Yoksa her Ģeye egemen olan onlar mıdır?” (Tûr, 52/35-37) âyetlerine gelince kalbim 

yerinden fırlayacak gibi oldu.” (Buhârî, 1987: “Tefsir”, 4). 



 

58 

Ayrıca, MüĢriklerin gece Müslümanların evlerinde okunan Kur‟ân‟a gizlice 

kulak vermeleri, birbirlerine Kur‟ân‟ı dinlememelerini tavsiye etmeleri, onu 

iĢittikleri zaman gürültü yapmaları (Fussilet, 41/26), Mescid-i Harâm‟da, çarĢı-

pazarda ve Müslümanların onu açıktan okumalarını engellemeleri (Saʻlebî, 2002: IX, 

176) gibi durumlar da Kur‟ân‟ın Ġslâm düĢmanlarını ne derece etkilediğine dair 

örneklerdir. Bu durum, Kur‟ân‟ın onların duygularını tatmin ettiğini, fakat inatları, 

kibirleri, saltanat tutkusu gibi nedenlerle ona iman etmekten vazgeçtiklerini 

göstermektedir. 

b) Kur’ân’ın Dostlarına Tesiri 

Kur‟ân, düĢmanlarını etkilediği gibi dostlarını da derinden etkilemektedir. 

Kur‟ân‟ın dostları, onu dinleyince yerine göre tüyleri ürpermekte, yerine göre 

bedenleri, kalpleri Allah‟ın zikri ile yumuĢamakta ve ruhları rahatlamaktadır (Zümer, 

39/23). Dostları, Kur‟ân‟ı duyduklarında gözlerinden yaĢlar akmakta ve Ģöyle 

demekteler:  َاىِجِيؽ  Rabbimiz! Ġman ettik, bizi Ģahitlik“ يَقُؾلُؾنَ رَبهشَا آمَشها فَاكْتُبْشَا مَعَ الذه

edenlerle beraber yaz.” (Mâide, 5/83). Onlar, Allah‟ın adını duyunca yürekleri 

titremekte, kendilerine Allah‟ın âyetleri okunduğunda da imanları ve Rablerine olan 

güvenleri artmaktadır (Enfâl, 8/2). 

Kur‟ân‟ın dostları, onu ezberleme, namazda ve namaz dıĢında okuma ve 

anlama hususunda birbirleriyle yarıĢırlardı. Onlar Kur‟ân‟a o kadar bağlı kimselerdir 

ki seherlerde en güzel uykularını terk etmekteler, onu okumaya ve anlamaya 

çalıĢırlardı. Rivâyet edildiğine göre sahâbe Kur‟ân‟ı o kadar okuyordu ki, gece 

onların evlerinden arı uğultusuna benzer Kur‟ân uğultusu duyuluyordu (Buhârî, 

1987: “Meğâzî”, 36). 

Kur‟ân‟ın dostları, onun emir ve yasaklarına aykırı olan her Ģeyi terk 

etmiĢlerdir. Bunu yaparken de kalpleri rahat, gönülleri hoĢnut, bedenleri itaatkâr, güç 

ve kuvvetleri onun emrinde olmuĢtur. Kur‟ân onları potasında eriterek, akidesi 

doğru, ibadeti düzgün, yaĢayıĢları tertemiz, ahlâkı güzel, Ģeref ve haysiyetleri yüksek 

örnek bir toplum haline getirmiĢtir (Zürkânî, 1996: II, 317). 

Kur‟ân‟ın dostları, onu yaymak ve savunmak için ölümü hiçe sayan bir 

fedakârlık ve kahramanlık örneği vermiĢlerdir. Ġhlaslı bir Ģekilde Yüce Allah‟a 
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verdikleri sözde durmuĢlar ve ahde vefanın timsali olmuĢlardır. Onlardan kimi Yüce 

Allah‟a verdikleri sözü yerine getirip sadakatlarını ispat etmiĢ, canını vermiĢ, kimi de 

beklemektedir (Ahzâb, 33/23). Hatta durum öyle bir düzeye varmıĢtır ki, Hz. 

Peygamber gönüllü olarak savaĢa katılmak isteyen yaĢları küçük veya mazereti olan 

ve teçhizatı olmayan sahâbîleri geri çevirmek zorunda kalmıĢtır. Hz. Peygamber 

ordusuyla birlikte savaĢa katılmayı çok istemesine rağmen mazereti olanlardan 

dolayı bazen kendisi bile gazveden vazgeçmiĢtir (Ahmed b. Hanbel, 1999: XII, 72). 

Kur‟ân‟ın dostlarını ne derecede etkilediğini açıklayan Fudayl b. Ġyâd (ö. 

187/803)‟ı örnek vererek bu konuya son vereceğiz:  

Fudayl b. Ġyâd (ö. 187/803) Merv ve Ebivert kentleri arasında eĢkıyalık 

yapan, yolları kesen ve kan döken bir çetenin reisiydi. ÂĢık olduğu cariyenin evine 

girmek için duvara tırmandığı bir sırada evin içinde Kur‟ân‟ın Ģu âyeti okunuyordu: 

ِ وَمَا نَدَلَ مِؽَ الْحَقِّ وَلََ يَكُؾنُؾا كَالهحِيؽَ أُوتُؾا الْكِتَابَ مِؽْ  أَلَؼْ يَأْنِ لِمهحِيؽَ آمَشُؾا أَنْ  تَخْذَعَ قُمُؾبُيُؼْ لِحِكْخِ اللَّه

 قَبْلُ فَظَالَ عَمَيْيِؼُ الَْْمَجُ فَقَدَتْ قُمُؾبُيُؼْ وَكَثِيخ  مِشْيُؼْ فَاسِقُؾنَ 

“Ġman edenlerin Allah‟ı ve inen gerçeği anmaktan dolayı kalplerinin 

heyecanla ürperme zamanı gelmedi mi! Onlar daha önce kendilerine kitap verilmiĢ 

ve üzerlerinden uzun zaman geçip kalpleri katılaĢmıĢ kimseler gibi olmasınlar. 

Onlardan birçoğu yoldan çıkmıĢlardır.” (Hadîd, 57/16).  

Bu âyetten çok etkilenen Fudayl  َقَجْ آن ِ  ”evet ya rabbi, o an geldi“ بَمَى وَاللَّه

diyerek oradan ayrılmıĢtır. Yaptıklarından dolayı tevbe edip kendini tamamen ibadet 

ve ilme vermiĢtir (Kurtubî, 1964: XVII, 250-251). 

1.6.4. TeĢrîʻ Hükümler Yönüyle Ġ‘câz  

Kur‟ân‟ın i„câz yönlerinden biri de her asırda ve her yerde beĢeriyetin bütün 

ihtiyacını mükemmel bir Ģekilde karĢılayan evrensel ilkeleridir. Ġnsanlığın ihtiyacını 

karĢılayan Kur‟ân‟ın bu ilkeleri, hiçbir dinde ve hukuk nizamında görülmeyecek 

Ģekilde ferdî ve ictimaî alanlarda insanların ihtiyaçlarını gidermekte, onları dünya ve 

ahirette mutlu olmayı amaçlamaktadır.  

BeĢeriyetin bütün ihtiyaçlarını karĢılayan Kur‟ân‟ın bu i„câz yönünü 

çağımızdaki Zürkânî (1996: II, 273-275), Ebu Zehre (1970: 455), Itr (2005: 323-
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325), Sâbûnî (1408: 155), Kattân (2011: 284-289), Yusuf Hâc Ahmed (2003: 59-60) 

ve Müslim (ts: 205-232) gibi bazı âlimler tarafından dile getirilmektedir. 

Zürkânî (ö. 1367/1948), Kur‟ân‟ın bütün zaman ve mekânlarda hiçbir din ve 

nizamda görülmeyecek Ģekilde beĢeriyetin bütün ihtiyaçlarını karĢılaması yönüyle 

mu„ciz olduğunu kabul etmektedir. Ona göre Kur‟ân‟ın hedeflediği temel amaçları Ģu 

Ģekilde özetleyebiliriz: 

1. Kur‟ân, insanları hidâyete erdirmekte ve onların inanç ve akidelerini ıslah 

etmektedir. 

2. Kur‟ân, insanlara birey ve topluma fayda veren kulluk prensiplerini 

öğretmektedir. 

3. Kur‟ân, insanları fazilet ve erdeme teĢvik etmekte, çirkin davranıĢlardan da 

uzaklaĢtırmaktadır. Bunu yaparken de ifrat ve tefritten daima uzak kalmaktadır. 

4. Kur‟ân, mü‟minlerin kardeĢ, herkesin eĢit olduğunu ve hiç kimsenin takva 

dıĢında kimseden üstün olmadığını belirtmektedir. 

5. Kur‟ân, adalet, eĢitlik, ahde vefa ve merhamet gibi ilkeleri gözetmekte, 

zulüm, ihanet, faiz ve rüĢvet gibi kötü davranıĢlardan sakındırmak suretiyle siyaseti 

ve uluslararası iliĢkileri düzenlemektedir. 

6. Kur‟ân, malın zayi olmasını engellemekte ve insanları infak konusunda 

belirlemiĢ olduğu ilkeler çerçevesinde yönlendirerek ekonomiyi ıslah etmektedir. 

7. Kur‟ân, kadına insanî, dinî ve medenî bütün hakları vererek ona saygı 

duyulmasını sağlamaktadır. 

8. Kur‟ân, ilke ve amaçlarına uymak Ģartıyla savaĢa izin vermektedir. 

9. Kur‟ân, kölelik yerine özgürlüğü teĢvik etmektedir. 

10. Kur‟ân, baskı ve dinî tahakküm yerine düĢünce özgürlüğünü 

önemsemektedir (Zürkânî, 1996: II, 273-274). 

Çağımızdaki âlimlerden biri olan Ebu Zehre (ö. 1393/1974) de Kur‟ân‟ın bu 

i„câz yönünü savunmaktadır. Ona göre Kur‟ân, içerdiği rahmet, Ģefkat ve adalet 

ilkeleriyle birey ve toplum arasındaki iliĢkileri güçlendirmektedir. Yüzyılların 

deneyimi ve zamanın seçkinleri tarafından hazırlanan Roma ve Yunan hukuku bile 
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Kur‟ân hukuku ile kıyaslanamaz. Ġlim geleneğinin, enstitü ve üniversitelerin 

olmadığı bir toplumda yaĢamıĢ ve kendisi de okuma-yazma bilmeyen ümmî biri olan 

Hz. Peygamber‟in Kur‟ân gibi beĢeriyetin bütün ihtiyacını karĢılayacak Ģekilde 

mükemmel bir hukuk nizamını içeren bir kitabı getirmesi mümkün görünmemektedir 

(Ebu Zehre, 1970: 455). 

Modern dönem âlimlerinden biri olan Mennâu‟l-Kattân da teĢrîʻ yönüyle 

i„câzı kabul etmektedir. Ona göre insanlık tarihi boyunca faziletli ve erdemli bir 

toplum içinde birey ve toplum saadetini hedefleyen çeĢitli yasa ve normlar 

bulunmaktadır. Fakat bunlardan hiç biri beĢeriyetin ihtiyacını mükemmel bir Ģekilde 

karĢılayan Kur‟ân‟ın teĢrîʻ i„câzı seviyesine ulaĢmamıĢtır. Kur‟ân, toplumun esası 

olan bireyin terbiyesi, ailenin kurulması, hak ve adalete dayalı toplumu yönetme 

nizamı; insan hayatı için zaruri olan can, din, ırz, mal ve aklın korunması gibi 

faziletlere teĢvik ettiğinden bu i„câz yönü de diğer i„câz yönleri ile beraber sonsuza 

kadar devam edecektir (Kattân, 2011: 284-289). 

Ġ„câzın bu yönünü kabul eden âlimlerden bir diğeri de Mustafa Müslim‟dir. 

Ona göre Kur‟ân‟ın beĢeriyetin ihtiyacını mükemmel bir Ģekilde karĢılamasının 

temel nedeni onun ilâhî kaynaklı olmasıdır. Çünkü insanı en güzel Ģekilde yaratan 

Yüce Allah, onların birbirleriyle ve yaratıcısıyla olan münasebetleri düzenleyen 

ilkeler de koymuĢtur. KiĢi bu ilkelere uymakla dünya ve ahiret mutluluğunu elde 

etmektedir. Kur‟ân‟da akide, miras, aile hayatı ve ahlâkî prensipler gibi beĢeriyetin 

ihtiyaç duyduğu bütün hayatı kapsayan temel ilkelerin bulunması, Hz. Peygamber‟in 

onları Yüce Allah‟tan aldığını ve peygamberliğine açık bir delil olduğunu 

göstermektedir (Müslim, ts: 231-233). 

Kur‟ân, insanlara dünya ve ahirette mutlu olmaları için doğru yolu göstererek 

onların Allah‟a, meleklerine, peygamberine ve ahiret gününe iman etmelerini 

amaçlamakta; gönülleri tezkiye edecek, iradeyi düzeltecek, birey ve topluma fayda 

verecek ilkeleri emretmektedir. Kur‟ân, ifrat ve tefritten uzak bir Ģekilde insanlığı 

erdemli esaslara teĢvik etmekte, kötü, çirkin ve zararlı olan her Ģeyi de yasaklayarak 

ahlâk esaslarını düzenlemeyi hedeflemektedir.  

Kısaca Kur‟ân, beĢeriyetin hayatı için gerekli olan manevî, ictimaî, ahlâkî, 

idarî ve ekonomik temeller yanında (Bakara, 2/282-283), ruh, kalp ve vicdan 
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temizliği (Aʻrâf, 7/43; Raʻd, 13/28), eĢitlik (Hucurât, 49/13), ahde vefa (Bakara, 

2/40, 80; Mâide, 5/1), merhamet (Nisâ, 4/159), ev idaresi (Bakara, 2/187, 223), 

adalet, hukuk (Mâide, 5/8, 44), barıĢı harekete geçirmeyi (Hucurât, 49/9), ticaret 

ilkelerine (Bakara, 2/14-16, 282-283), kadının insanî ve sosyal haklarına (Nisâ, 4/1, 

7; Âl-i Ġmrân, 3/195), savaĢ kurallarına riayet etmeyi (Bakara, 2/191, 217; Fetih, 

48/17) ve insanın özgür bir Ģekilde yaĢamasını (Bakara, 2/177; Nisâ, 4/92; Mâide, 

5/89) teĢvik etmektedir. 

Kur‟ân aynı zamanda zulüm (Nisâ, 4/ 57, 92), ihanet, ahdi bozma (Bakara, 

2/40, 80; Âl-i Ġmrân, 3/75-76), yalan (Âl-i Ġmrân, 3/61, 93-94), aldatma (Aʻrâf, 7/85; 

Mutaffifîn, 83/1-3), riya (Bakara, 2/264), rüĢvet (Bakara, 2/188), faiz (Bakara, 2/275-

281), zina (Nûr, 24/2), içki, kumar (Mâide, 5/90-91) ve ırkçılık (Hucurât, 49/13) gibi 

kötü davranıĢlardan da uzak durmayı emretmektedir. Kur‟ân bunları yasaklarken 

ortaya koyduğu ilkelerin detayına girmemiĢ, formüllerini vererek ayrıntılarını ilimde 

derinleĢmiĢ insanlara bırakmaktadır. Kur‟ân‟ın ortaya koyduğu bu evrensel ilkeler 

çerçevesinde düĢünen ve bunları uygulamaya çalıĢan her insaflı insan, onun 

hedeflediği huzur ve saadeti elde edecektir.  

Kanaatimize göre Kur‟ân‟ın ortaya koyduğu bu evrensel prensipler, 

beĢeriyetin bütün ihtiyacını karĢılamakta ve Kur‟ân‟ın i„câz yönlerinden birini teĢkil 

etmektedir. Ancak unutulmamalıdır ki bu yön Kur‟ân‟ın i„câzı için tek baĢına yeterli 

değildir. Çünkü teĢrîʻ i„câz ile ilgili âyet sayısı beĢ yüz civarında ve belirli sûrelerde 

bulunmaktadır. 

1.6.5. Sayısal Ġʻcâz Teorisinin Kritiği 

Çağımızdaki ilmî geliĢmeler, i„câz vecihleri meselesinde araĢtırmacılara 

farklı bakıĢ açıları kazandırmaktadır. Özellikle de Kur‟ân‟daki harf ve kelimeler 

üzerine birçok araĢtırma yapılmaktadır. Bu araĢtırmalar neticesinde Kur‟ân‟daki bazı 

kelimeler arasındaki sayısal uygunluk bulunmuĢ ve böylece Kur‟ân‟ın sayısal yönden 

de mu„ciz olduğu iddia edilmiĢtir. Bu teori, Kur‟ân‟da yer alan harf, kelime, âyet ve 

sûreler arasında sayısal bir uygunluğun bulunması ile dengeye zarar verecek bir 

istisnaya rastlanmaması düĢüncesine dayanmaktadır (Nevfel, 1987: 253; Müslim, ts: 

263; Abdulʻâtî, 2014: 284; Fethullahî, 2015: 59-61). 
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Sayısal i„câz, çağdaĢ bazı âlimlerin çalıĢmaları sayesinde Kur‟ân ilimleri 

arasında yer bulmuĢtur. Ancak Kur‟ân‟ın i„câz yönleri arasında sayılması konusunda 

âlimlerin farklı bakıĢ açıları olmuĢ, onların bir kısmı sayısal i„câzı kabul etmiĢ, bir 

kısmı da ret etmiĢtir. Bu tartıĢma iki temel nokta üzerinde yoğunlaĢmaktadır: 

1. ReĢat Halife‟nin baĢını çektiği ve Kur‟ân‟ın i„câzının on dokuz sayısına 

dayandığını ileri sürenlerin görüĢüdür. Bu görüĢ, Bahailik düĢüncesini 

temellendirmeyi amaçladığı, birçok zayıf noktaları ve tutarsızlıklarının olduğu 

iddiasıyla âlimlerin çoğu tarafından ret edilmiĢtir (Kutman, 1998: 7-21; Arpa, 2002: 

104-105). 

2. Abdurrezak Nevfel‟in önderliğini yaptığı ve Kur‟ân‟daki harf, kelime, âyet 

ve sûreler arasında veya zıt olan kelimeler arasında sayısal bir uyumun bulunması 

düĢüncesine dayanan sayısal i„câz teorisidir. Nevfel‟in bilgisayar ortamında yaptığı 

araĢtırmalar neticesinde ortaya çıkan bu teori, sayıların öne çıktığı zamanımızda 

Kur‟ân‟ın da bu hususa iliĢkin bir i„câz yönünün olması gerektiği düĢüncesinden 

hareket etmektedir. Yapılan araĢtırmaya göre Kur‟ân‟da yer alan bazı kelimeler, 

anlam yönünden birbirine zıt, yakın veya birbirini andıran sözcüklerin sayısal açıdan 

eĢit olduğu, sayılarında denge ve uyumun olduğu gözlemlenmiĢtir (Nevfel, 1987: 10-

247). 

Sayısal i„câz teorisini geliĢtiren bilim adamlarından biri de Mühendis ve 

Kur‟ân araĢtırıcısı Abduddâim el-Küheyl‟dir. Allah‟a daveti ilmî üslup ve diyalog 

çerçevesinde yapmak, Kur‟ân‟ın bilimsel verilerle çeliĢmediğini ortaya koymak ve 

Ġslâm‟ın doğru olan yüzünü ortaya koymak için kurduğu “Kur‟ân ve Sünnette 

Bilimsel Ġ„câz” adlı siteyi de organize etmektedir. Birçok dille sunulan bu sitede, 

1500‟ye yakın makale ve ilmî araĢtırma yayınlanmıĢ bulunmaktadır. 

(http://www.kaheel7.com). 

Kur‟ân, sayısal uyuma ve dengeye sahip olan ilahî bir kitaptır. Yalnız 

Kur‟ân‟ın sayısal i„câzına uygun düĢmesi için yapılan bazı yanlıĢ hesaplamalar veya 

zorlamalar bu telakkiyi desteklemekten daha çok ona zarar vermektedir. Bu yüzden 

bu teoriyi i„câz bağlamında değil, daha çok Kur‟ân‟daki birbirine zıt ve yakın olan 

sözcüklerin sayısal yönden eĢit, dengeli, uyumlu ve ĢaĢırtıcı özellikleri açısından 

değerlendirmeyi uygun bulmaktayız. Ayrıca bu teoriyi, Yüce Allah‟ın ilmini, 

http://www.kaheel7.com/
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kudretini, sanatını, her Ģeyi nasıl kusursuz ve mükemmel planladığını ifâde eden 

Kur‟ân‟ın sayısal yönden eĢsizliği, birbiriyle dengeli, uyumlu olması ve kitabın 

bozulmadan zamanımıza kadar ulaĢması yönünden de ele almayı uygun görmekteyiz. 

Aynı zamanda bu telakkiyi, Kur‟ân‟ın Yüce Allah‟ın kelamı olması, beĢer sözü 

olmaması, indiği ilk günden kıyamete kadar hiçbir harf, kelime, âyet ve sûrelerinde 

değiĢikliğin, eksikliğin, fazlalığın ve uyumsuzluğun olmaması açısından da 

değerlendirmeyi uygun görmekteyiz. Bir bakıma bu özellikler Kur‟ân‟ın beĢer sözü 

olmadığını ortaya koyan çok güçlü delillerdir. 

Kur‟ân‟da yer alan harf, kelime, âyet ve sûrelerde mükemmel bir ölçü, 

inanılmaz uyum ve eĢsiz bir ahenk bulunmaktadır. ÇalıĢmamızın konusunu aĢmamak 

için daha çok sayısal yönden uyumlu, dengeli ve ĢaĢırtıcı özellik taĢıyan Ģu örnekleri 

vermekle yetineceğiz: 

1. Kur‟ân‟ın 92. sûresinin ismi Leyl sûresidir. Gece anlamına gelen لَيل 

sözcüğü ve türevleri de Kur‟ân‟da 92 defa geçmektedir (Abdulbâkî, ts: 656-657). 

2. Kur‟ân‟ın 32. sûrenin ismi Secde sûresidir. Kur‟ân‟da yer alan secde 

kelimesi ve türevleri de 32 defa tekrarlanmıĢtır (Abdulbâkî, ts: 344-345). 

3. Hz. Peygamber, bir hadisi Ģeriflerinde cennet kapılarının 8 adet olduğunu 

beyân etmiĢtir (Buhârî, 1987: “Ehlu‟l-Kitâb”, 48). Kur‟ân‟da da cennet ehlinin, yeĢil 

renkli elbise giyeceği ifâde edilmiĢtir (Kehf, 18/3; Ġnsân, 76/ 21). Aynı zamanda 

Kur‟ân‟da yeĢil anlamına gelen خُزْخ kelimesi ve türevleri de 8 defa geçmektedir 

(Enʻâm, 6/99; Yusuf, 12/43, 46; Kehf, 18/31; Hac, 22/63; Yâsîn, 36/ 80; Rahmân, 

55/76; Ġnsân, 76/21). Yani Kur‟ân‟da tekrarlanan yeĢil renk, cennet kapılarının sayısı 

kadardır. 

4. Kur‟ân‟da cehennemin 7 kapısı olduğu belirtilmektedir (Nahl, 16/44). Hz. 

Peygamber de cehennemin siyah ve karanlık olduğunu beyân etmiĢtir (Taberî, 2000: 

XVIII, 238). Kur‟ân‟da siyah anlamın gelen سؾداء kelimesi ve türevleri de 7 defa 

geçmektedir (Bakara, 2/187; Âl-i Ġmrân, 3/106; Nahl, 16/58; Fâtır, 35/ 27; Zümer, 

39/60; Zühruf, 43/17). 
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5. Kur‟ân‟da  ٍسَبْعَ سَساوات “yedi gök” ifâdesi ve bu anlama gelen türevleri 

gökyüzü katları gibi 7 defa tekrarlanmıĢtır (Bakara, 2/29; Ġsrâ, 17/44; Mü‟minûn, 

23/86; Fussilet, 41/12; Talâk, 65/12; Mülk, 67/3; Nûh, 71/15). Zira müfessirlerin 

büyük bir kısmına göre سَبْعَ سَسَاوَات   tabiri hakiki manada olup ve semânın yedi kattan 

oluĢtuğunu söylemiĢlerdir. Delil olarak da Hz. Peygamber‟in yedi gök ve yerin 

varlığını ifâde eden çeĢitli hadisleri örnek vermiĢlerdir (Buhârî, 1987: “ArĢ”, 1; 

Müslim, Sahih ts: “Sidretu‟l-Munteha”, 173). 

6. Kur‟ân, erkek ve kadının psikolojik ve fizyolojik yapılarına göre adil ve 

eĢit bir görev taksimi yapmaktadır (Bakara, 2/228). Bu adalet ve eĢitlik, Kur‟ân‟da 

yer alan erkek ve kadın anlamına gelen sözcüklere bile yansımaktadır. Zira erkek 

anlamına gelen رجل kelimesi Kur‟ân‟da 24 defa geçmektedir (Abdulbâkî, ts: 302-

303). Aynı zamanda kadın anlamına gelen امخة sözcüğü de Kur‟ân‟da 24 defa 

geçmektedir (Abdulbâkî, ts: 663). 

7. Kur‟ân‟da ismi geçen peygamber isimlerinin toplamı 518‟dir. Peygamber 

anlamına gelen resûl (368), nebî (75), beĢîr (18) ve nezîr (57) sözcüklerinin toplamı 

da peygamberlerin Kur‟ân‟da yer alan isimlerinin toplamı kadardır (Nevfel, 1987: 

241-244). 

8. Yüce Allah, Kur‟ân‟da, ayların sayısını 12 ile sınırlandırılmaktadır (Tevbe, 

9/36). Ay anlamına gelen شَيْخ kelimesi de Kur‟ân‟da 12 defa geçmektedir 

(Abdulbâkî, ts: 390). 

9. Kur‟ân‟da yer alan Hz. Ġsa‟nın ismi ile annesi Hz. Meryem‟in ismi arasında 

da sayısal uyum ve denge bulunmaktadır. Zira Meryem ismi ile Meryem‟in oğlu Ġsa 

anlamına gelen عيذ ابؽ مخيؼ sözcükleri 16 defa geçmektedir (Abdulbâkî, ts: 665). 

10. Kur‟ân‟da yer alan kelimelerin tekrarı, uyumu ve tevazünü ile ilgili ortaya 

konulan tespitlerden biri de bir ifâdeyi veya bir âyeti meydana getiren kelime sayıları 

ile diğer ifâde veya âyetle uyum içinde olmasıdır. Ġki rükünden oluĢan bu uyuma Ģu 

âyetleri örnek olarak verebiliriz: 

ِ وَالْيَؾْمِ الْْخِخِ أَنْ يُجَاىِجُوا بِأَمْؾَالِيِؼْ وَأَنْفُدِيِؼْ وَاللَّهُ     عَمِيؼ  بِالْسُتهقِيؽَ لََ يَدْتَأْذِنُػَ الهحِيؽَ يُؤْمِشُؾنَ بِاللَّه
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“Allah'a ve âhiret gününe iman edenler, kendilerini mallarıyla ve canlarıyla 

cihat etmekten muaf tutman için senden izin istemezler. Allah, buyruğuna karĢı 

gelmekten sakınanları çok iyi bilir.” (Tevbe, 9/44). Bu âyette, on dört kelime 

bulunmaktadır. Aynı konudaki bir sonraki Ģu âyette de on dört kelime 

bulunmaktadır: 

ِ وَالْيَؾْمِ الْْخِخِ وَارْتَابَتْ قُمُؾبُيُؼْ فَيُؼْ فِي رَيْبِيِ   دُونَ إِنهسَا يَدْتَأْذِنُػَ الهحِيؽَ لََ يُؤْمِشُؾنَ بِاللَّه  ؼْ يَتَخَده

“Senden izin isteyenler sadece, Allah'a ve âhiret gününe iman etmeyenler ve 

kendilerini Ģüpheye kaptıranlardır; onlar Ģüpheleri içinde bocalayıp dururlar.” 

(Tevbe, 9/45). 

Ayrıca Kur‟ân‟da, dünya (Abdulbâkî, ts: 262) ve ahiret 115 (Abdulbâkî, ts: 

21); Ģeytan (Abdulbâkî, ts: 382) ile melek 68 (Abdulbâkî, ts: 675); küfür (Abdulbâkî, 

ts: 610) ve iman 17 (Abdulbâkî, ts: 89); iblis (Abdulbâkî, ts: 134) ile ondan korunma 

anlamına gelen اعىذ ve فسخعر sözcükleri 11 (Abdulbâkî, ts: 494); fayda anlamına 

gelen  sözcüğü türevleri (Abdulbâkî, ts: 714-715) ile bozgunculuk anlamına gelen  وفع

 ضيق kelimesi tüm türevleriyle 50 (Abdulbâkî, ts: 518-519); darlık anlamına gelen فسبد

kelimesi (Abdulbâkî, ts: 424) ve geniĢlik anlamına gelen طمأويىت sözcüğü türevleriyle 

birlikte 13 (Abdulbâkî, ts: 428) defa geçmektedir. 

Aynı zamanda Kur‟ân‟da yer alan ve kalp anlamına gelen eĢ anlamlı  لببةلأا 

(Abdulbâkî, ts: 644) ile افئدة sözcükleri türevleriyle birlikte 16 (Abdulbâkî, ts: 510); 

istek (rağbet) (Abdulbâkî, ts: 322) ve korku (rahbet) kelimeleri türevleriyle beraber 8 

(Abdulbâkî, ts: 325); iyilik (Abdulbâkî, ts: 117) ile sevap 20 (Abdulbâkî, ts: 162); 

açık ve aleni anlamına gelen eĢ anlamlı جهس (Abdulbâkî, ts: 183) ve علاويت sözcükleri 

türevleriyle birlikte 16 (Abdulbâkî, ts: 481); bitki anlamına gelen وببث kelimesi ve 

ağaç manasına gelen شجس sözcüğü üç âyette birlikte gelmekte (Mü‟minûn, 23/20; 

Neml, 27/60; Sâffât, 37/146) ve her iki sözcükte türevleriyle birlikte 26 (Abdulbâkî, 

ts: 375, 687-688) defa geçmektedir. 

Kur‟ân‟daki bu mükemmel sayısal uyum konusu araĢtırıldığında, verdiğimiz 

bu örnekler dıĢında yüzlerce sayfayı aĢan pek çok örnek daha olduğu görülecektir. 

Kur‟ân‟daki bu harika sayısal uyumun gerçekleĢebilmesi için de sadece iki ihtimal 

vardır. Birincisi, Kur‟ân‟daki bu eĢsiz uyum rastlantıdır. Hâlbuki rastlantının da her 

zaman aynı Ģekilde tekrarlanması mümkün değildir. Zira matematiksel olarak birinci 
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seferde rastlantının aynı Ģekilde olma ihtimali 1/7, ikinci seferde 1/49 ve üçüncü 

seferde 1/343‟tür. Kur‟ân dıĢındaki hiçbir kitapta bulunmayan bu harika uyum ve 

ahengin bilimsel olarak da rastlantı olmadığı görüldüğü üzere geriye tek bir ihtimal 

kalmaktadır. O da Kur‟ân‟ın bütün konularında ve sözcüklerinde eĢsiz bir ölçü ve 

uyumun olduğu, Yüce Allah‟ın kelamı olduğu, beĢer sözü olmadığı, nüzûlünden 

kıyamete kadar hiçbir harfinde, kelimesinde, âyetinde ve sûresinde fazlalığın ve 

uyumsuzluğun olmadığıdır. Bu özellikleri taĢıyan Kur‟ân, ancak her Ģeyin ölçüsünü, 

kemiyetini ve keyfiyetini bilen Yüce Allah‟a ait olabilmektedir.  

1.6.6. Sarfe Teorisinin Kritiği 

fiilinin masdârı olan صَخَفَ   sarfe kelimesi sözlükte, “bir nesneyi bir/ صَخْفَة

hâlden baĢka bir hâle döndürmek, çevirmek, ya da onu bir baĢkasıyla değiĢtirmek” 

gibi anlamlara gelmektedir. Fiil olarak  ُفتُو  tabiri onu “bir hâlden baĢka bir hâle صَخه

döndürdüm, çevirdim, ya da onu bir baĢkasıyla değiĢtirdim” Ģeklinde ifâde edilir. Bu 

anlamlar dıĢında  َصَخهف tefi‟l babından ise “açıklamak ve çevirmek” gibi manalara 

gelmektedir.  ِتَرْخيفُ الخِّياح denilirken rüzgârların bir hâlden baĢka bir hâle evirip 

çevirmesi kastedilmektedir (Curcânî, 2013: 136; Ġbn Manzûr, ts: IX, 189; Ġsfahânî, 

2012: 854). 

 :kelimesi türevleriyle beraber Kur‟ân‟da 31 yerde geçmektedir صَخَفَ 

UzaklaĢtırma (Hûd, 11/8), alıkoyma (Âl-i Ġmrân, 3/152), çevirme (Tevbe, 9/127, 

Furkân, 25/19, Ahkâf, 46/29, Taha, 20/113), yönlendirme (Ahkâf, 46/27-29) ve 

açıklama (Ġsrâ, 17/41-89; Kehf, 18/54) gibi değiĢik anlamlarda kullanılmıĢtır 

(Ġsfahânî, 2012: 854; Muhammed Fuat, ts: 408). 

Sarfe lafzının sözlük manalarıyla alakalı bu açıklamalardan sonra bazı âlimler 

onu terim olarak Ģöyle tanımlamıĢlardır: “Belâgat ve fesâhat açısından Kur‟ân‟ın 

benzerini getirme kuvvetine sahip olan insanların ellerinden bu gücün alınması, ya da 

bunu yapma niyetlerinin engellenmesidir. Allah Arapların dillerini tutmuĢ, akıllarını 

baĢlarından, güç ve kuvvetlerini ise ellerinden almıĢtır. Bu Ģekilde Kur‟ân‟a nazîre 

yapmalarına engel olmuĢtur. Bu engellemelerden dolayı insanlar Kur‟ân‟ın benzerini 

getirmekten âciz kalmıĢlardır. Eğer böyle ilahî bir engelleme olmasaydı onun benzeri 
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getirilebilirdi. Zira Kur‟ân‟ın belâgat ve nazmı muhataplarının seviyelerinden üstün 

değildi. Bu ilahî müdahaleyle, Kur‟ân‟ın tesiri daha önceki peygamberlere verilen ve 

hissedilen mucizeler gibi olmuĢtur (Rummânî, ts: 110; Hattâbiî, ts: 22; Curcânî, ts: 

146; ZerkeĢî, 1972: II, 104; Suyûtî, 1996: II, 1005). 

Âlimler Kur‟ân‟ın i„câzını ilk kez sarfe teorisiyle ispatlamaya çalıĢmıĢlardır. 

Kaynakların büyük çoğunluğuna göre bu teoriyi ilk dile getiren kiĢi Nazzâm (ö. 

231/845) olmuĢtur (ZerkeĢî, 1972: II, 104; Muhaysın, 2002: 50). Bu görüĢün 

Muʻtezile‟nin ileri gelenlerinden Vâsıl b. Atâ (ö. 131/748) ile baĢladığını iddia 

edenler de vardır (Müslim, ts: 40). Fakat bu düĢüncenin alt yapısı, Kur‟ân‟ın mahlûk 

olduğunu ilk kez ifâde eden ve insanların Kur‟ân‟ın benzerini veya daha güzelini 

getirebilme yeteneğinin olduğunu iddia eden Ca‟d b. Dirhem (ö. 118/736)‟in 

görüĢüne dayanması muhtemeldir. Ayrıca kaynaklarda bu teoriyi ortaya atanlar 

arasında Ġsa b. Sabîh el-Murdâr (ö. 226/841)‟ın ismi de geçmektedir (Râfiî, 2004: 

118). Konu hakkında Nazzâm (ö. 231/845), HiĢâm el-Kûtî (ö. 200/815) ve ʻAbbâd b. 

Süleymân (ö. 250/864) gibi Muʻtezile âlimlerinden bazı sözler nakledilmiĢtir 

(Mezrûk, 2005: 14-16; Bintü‟Ģ-ġâtî, 1984: 82). 

Sarfe teorisini kabul eden bilginleri iki gruba ayırmak mümkündür: 

1. Bunlardan bir grup, Kur‟ân‟ın gaybî haberleri içerdiği cihetiyle mu„ciz 

olduğunu kabul etmiĢ, ama belâgat yönünü kabul etmemiĢtir. Bu görüĢü Nazzâm (ö. 

231/845), Murdâr (ö. 226/841), Kûtî (ö. 200/815) ve ʻAbbâd (ö. 250/864) gibi 

âlimler savunmuĢtur (ġehrî 1436: 18). 

2. Diğer bir grup ise Kur‟ân‟ın belâgat ve sarfe yönüyle mu„ciz olduğunu 

kabul etmiĢtir. Bu gruba örnek olarak Câhiz (ö. 255/869), Rummânî (ö. 384/994), 

ġerif el-Murtezâ (ö. 436/1044), Ġbn Sinân el-Hafâcî (ö. 466/1073) ve Râğib el-

Ġsfahânî (ö. 425/1109) gibi âlimleri zikredebiliriz (Itr, 2005: 8-165; ġehrî 1436: 19). 

Bu teori genellikle Muʻtezile âlimleri tarafında kabul görmüĢse de Sünnî 

bilginlerden; Ġmâm Mâverdî (ö. 450/1058), Ġbn Hazm (ö. 456/1064); ġiî bilginlerden; 

ġerif el-Murtedâ (ö. 436/1044) ve Ġbn Sinân el-Hafâcî (ö. 466/1073) gibi âlimler 

tarafından da benimsenmiĢtir (Ebu Zehre, 1970: 81-90; ġehrî 1436: 19).  

Râzî (ö. 606/1209)‟nin belirtiğine göre Nazzâm (ö. 231/845) bu konudaki 

görüĢlerini temellendirirken Ģöyle demektedir: “Allah Kur‟ân‟ı, nübüvvete bir delil 
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olsun diye indirmemiĢtir. Aksine o helal ve haram hükümleri beyan etmek için 

indirilmiĢ olan diğer kitaplar gibidir. Araplar ise Allah onları bundan men ettiği ve 

bu konuya dair ilimleri onlardan aldığı için Kur‟ân‟a nazîre yapamamıĢlardır” (Râzî, 

2004: 26) 

Aynı gerekçelerle sarfe teorisini benimseyen ġerif el-Murtedâ (ö. 436/1044) 

da bu görüĢü: “Allah, Araplardan Kur‟ân‟ın benzerini ortaya koyabilmeleri için 

muârazada ihtiyaç duydukları ilimlerin alınması” Ģeklinde ifâde etmiĢtir (Sâbûnî, 

1408: 129).  

Bu teoriyi benimseyenlere göre Araplar, Kur‟ân‟a Ģu üç nedenden dolayı 

muâraza edememiĢlerdir: 

1. Muâraza etkenleri ve gerekçeleri Araplarda tamamen oluĢmamıĢtır. 

2. Muârazadan alıkoyan Ģey, onların bu konuya ilgi göstermemeleridir. 

3. Herhangi ani bir nedenin onların edebî yeteneklerini etkisiz hale getirmesi 

ve belâgate dair güçlerinin engellenmesi, onları muâraza istemelerinden uzak 

tutmasıdır (Zürkânî, 1996: II, 320-321). 

Sarfe teorisi, Hattâbî (ö. 388/998) Bâkillânî (ö. 403/1012), Curcânî (ö. 

471/1079) Ġmam Haremeyn el-Cüveynî (ö. 478/1058), Zemlekânî (ö. 727/1325), Ġbn 

Teymiyye (ö. 728/1328), ZerkeĢî (ö. 794/1392) ve Suyûtî (ö. 911/1505) gibi bu 

alanda eser te‟lif eden âlimler tarafından Ģiddetle reddedilmiĢtir. 

Çağımızda bu alanda eser yazan âlimler de bu görüĢü kabul etmemiĢlerdir. 

Râfiî (ö. 1356/1937) bu teoriyi ancak okula yeni baĢlayan öğrencilerin 

söyleyebileceği bir görüĢ olarak görmüĢ ve istihzaî bir tavırla değerlendirmiĢtir. 

(Râfiî, 2004: 119).  

Kur‟ân i„câzının sarfe ile gerçekleĢtiğini kabul etmeyen Sait Nursî (ö. 

1379/1960)‟nin görüĢü de Curcânî (ö. 471/1079), ZemahĢerî (ö. 538/1144) ve 

Sekkâkî (ö. 1379/1960)‟nin anlayıĢına yakındır. Ona göre: “BeĢerin tâkat ve kudreti, 

Kur‟ân‟ın yüce nazmının derecesine ulaĢamaz” (Nursî, ts: 222). 

Kanaatimizce sarfe teorisini kabul eden ve ona karĢı çıkanların ileri 

sürdükleri kanıtlar karĢılaĢtırıldığında bu görüĢü kabul etmeyenlerin daha isabetli 

olduğu anlaĢılacaktır. Çünkü bu teorinin kabul edilmesi durumunda Kur‟ân‟ın i„câzı 
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fazla bir anlam taĢımayacak ve Kur‟ân‟ın metinsel üstünlüğü de kalmayacaktır. Bu 

da Kur‟ân‟ın i„câzını savunmak değil ona gölge düĢürmektir. Ayrıca, Allah‟ın 

büyüklük ve kudreti ile bağdaĢmayan “sarfe teorisini” Ģu nedenlerle doğru 

bulmamaktayız: 

1. Bu görüĢ, meydan okumayı sonlandıran Bakara (2/23) âyetiyle 

bağdaĢtırmak mümkün değildir: 

لْشَا عَمَى عَبْجِنَا فَأْتُؾا بِدُؾرَةٍ مِؽْ مِثْمِوِ وَادْعُؾا شُيَجَاءَكُؼْ مِؽْ دُ  ا نَده ِ إِنْ كُشْتُؼْ وَإِنْ كُشْتُؼْ فِي رَيْبٍ مِسه ونِ اللَّه

تْ لِمْكَافِخِيؽَ  صَادِقِيؽَ فَإِنْ لَؼْ تَفْعَمُؾا وَلَؽْ   تَفْعَمُؾا فَاتهقُؾا الشهارَ الهتِي وَقُؾدُىَا الشهاسُ وَالْحِجَارَةُ أعُِجه

“Kulumuza indirdiğimiz kitaptan dolayı bir Ģüphe içinde iseniz onun benzeri 

bir sûre de siz getirin, Allah‟tan baĢka taptıklarınızı da yardıma çağırın; eğer 

iddianızda samimi iseniz. Bunu yapamazsınız –ki asla yapamayacaksınız- yakıtı 

insanlar ve taĢ olan ateĢten sakının; o, inkârcılar için hazırlanmıĢtır.”  

Bu âyet, insanların güç ve kuvvetleri olduğu halde, Kur‟ân‟ın benzerini 

getiremediklerini ifâde etmektedir. Ġnsanların ellerini kollarını bağlayıp onlara, 

“haydi onun benzeri bir sûre de siz getirin” demek tehaddi ve mantık ilkeleriyle 

bağdaĢmaz. Bu durum meydan okuma değil ta„cizdir. Çünkü gücü ve kuvveti alınan 

insan ölü mesabesinde olur. Ondan bir Ģey istemek doğru bir yaklaĢım olamaz. Zaten 

böyle bir meydan okumayı Allah için düĢünmek de uygun olmaz (ZerkeĢî, 1972: II, 

104-105). 

2. Kur‟ân‟ın i„câzını lafızda değil sadece mana ile olabileceğini iddia eden 

sarfe taraftarlarının görüĢlerini, tehaddi âyetlerinden biri olan Hûd (11/13) âyeti ile 

de bağdaĢtırmak mümkün değildir: 

  إِنْ كُشْتُؼْ صَادِقِيؽَ أَمْ يَقُؾلُؾنَ افْتَخَاهُ قُلْ فَأْتُؾا بِعَذْخِ سُؾَرٍ مِثْمِوِ مُفْتَخَيَاتٍ وَادْعُؾا مَؽِ اسْتَظَعْتُؼْ مِؽْ دُونِ اللَّهِ 

“Yoksa onu (Kur‟ân‟ı) uydurdu mu diyorlar? De ki: eğer doğru söyleyenler iseniz, 

haydi Allah‟tan baĢka gücünüzün yettiklerini de (yardıma) çağırıp, siz de onun gibi 

uydurulma on sûre getirin.” Çünkü bu âyetteki  ٍمُفْتَخَيَات “uydurma” sözü ile anlamsız 

ya da anlamı zayıf olan sözler anlaĢılmaktadır. Bu da Kur‟ân i„câzının sadece mana 

ile değil, lafızla da ilgili olduğunu ifâde etmektedir (ReĢîd Rıdâ, 1990: I, 161-162). 
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3. Bu görüĢü kabul edenleri bizzat realite yalanlamaktadır. Zira daha önce 

belirtiğimiz Ayhele (ö. 10/631), Müseylime (ö. 12/633), Ġbnu‟l-Mukaffaʻ (ö. 142/ 

579), Mütenebbî (ö. 354/965), Tuleyha (ö. 21/642), Secah (ö. 55/675), Nadr b. Hâris 

(ö. 2/624), Ġbnu‟r-Râvendî (ö. 293/905) ve el-Maʻarrî (ö. 444/1057) gibi zatlar, 

Kur‟ân‟ın benzerini yapmaya giriĢmiĢ ve baĢarısız olmuĢlardır. 

4. Suyûtî (ö. 911/1505)‟nin belirttiğine göre, Kur‟ân‟ın mu„ciz olduğu 

konusunda icma vardır. Eğer Kur‟ân‟ın âciz bırakma özelliği olmasaydı, onun 

mucize olduğu nasıl söylenebilirdi? (Suyûtî, 1996: II, 1006). 

5. Ġnanmayanların meydan okumadan önceki halleriyle sonraki halleri 

arasında, Yüce Allah‟ın mucize olarak Hz. Zekeriya‟yı konuĢmaktan âciz bırakması 

gibi muhatapları âciz bırakmamıĢtır (Meryem, 19/10). Dolayısıyla onların Kur‟ân‟a 

karĢı nazire yetenekleri engellendiği tezi doğru değildir (Arpa, 2002: 91). 

6. Sarfe teorisini kabul edenlere göre Arap edebiyatı, Kur‟ân nazil olduktan 

sonra duraklamıĢ, insanların güçleri ellerinden alındıkları için de sürekli 

zayıflamıĢtır. Oysa bu doğru değildir. Çünkü Arap dili ve edebiyatı Kur‟ân sayesinde 

her dönemde seçkin diller arasında ön sıralarda yer almıĢtır (Zürkânî, 1996: II, 324). 

7. Tehaddi döneminin geçmesiyle Kur‟ân‟ın i„câzının da son bulması 

gerekirdi. Oysa Kur‟ân‟ın i„câzı hala devam etmekte ve sonsuza kadar da devam 

edecektir. Ayrıca eğer Kur‟ân o dönemdeki muhatapları engellemiĢ olsaydı, 

çağımızdaki inkârcılar, bu meydan okumaya cevap verme hususunda kesinlikle geri 

kalmayacaklardı (Ünver, 2010: 200).  
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2. BĠLĠMSEL TEFSĠR EKOLÜ 

Kur‟ân tema itibariyle zengin ve kapsamlı bir kitap olduğundan onu anlamak, 

tefsir ve te‟vil etmek için birçok yöntem kullanılmıĢtır. Tefsirciler Kur‟ân‟ı tefsir 

ederken rivâyet ve dirâyet yöntemlerine baĢvurmuĢlardır. Müfessirlerin bir kısmı 

Kur‟ân‟ı, Hz. Peygamber‟in sünnetine, seleften gelen açıklamalara, Arap diline ve 

Ģiirine dayanarak tefsir etmiĢlerdir. Diğer bir kısmı da bu kaynaklarla birlikte dil 

edebiyat, mantık, kıyas ve çeĢitli ilimlerden de istifâde etmiĢ ve kendi görüĢlerini de 

aktararak Kur‟ân‟ı tefsir etmiĢlerdir (Zehebî, 2005: I, 134). 

Kur‟ân‟ı anlama ve yorumlamada müfessirlerin ilgisini çeken yönler farklı 

olmuĢtur. Müfessirlerin bir kısmı Kur‟ân‟ın i‟râb özelliklerine ilgi duyarken, bir 

kısmı da ibadet, muamelât ve ceza ile ilgili ahkâm âyetlerine ilgi duymuĢtur. 

Onlardan bazıları âyetlerin bir kısmını bâtınî bilgiyle te‟vil etmeye çalıĢırken bazıları 

da Kur‟ân‟ın bir hidâyet kitabı olduğunu, bireysel ve toplumsal sorunlara çözümler 

üreten bir rehber olduğunu belirtmiĢlerdir. Müfessirlerin diğer bir kısmı da 

Kur‟ân‟daki kevnî âyetleri pozitif bilimlerin verileriyle tefsir etmeye çalıĢmıĢtır. 

Biz de Ģimdi Yüce Allah‟ın sözlü ve yazılı olmayan kâinat, insan, hayvan ve 

bitkiler gibi kevnî âyetleri, bilimsel verilerden istifâde ederek yorumlamaya çalıĢan 

bilimsel tefsir ekolünün tanımını, doğuĢunu, geliĢmesini, bilimsel tefsir çalıĢmalarını, 

ona karĢı çıkanların delilerini verip ve bilimsel tefsirde uyulması gereken hususlar 

hakkında genel bir değerlendirme yapmaya çalıĢacağız. 

2.1. Bilimsel Tefsirin Tanımı 

Bilimsel tefsirin sözlük ve terim anlamına geçmeden önce Ģu üç hususa 

değinmek yerinde olacaktır. 

1. “Bilimsel tefsir” tamlamasında bulunan tefsir sözcüğünün sözlük ve terim 

anlamları: 

veya فدخ ,Tefsir sözcüğü/تَفْدِيخ سفخ   kökünden türeyen تفعيل babından gelen bir 

masdardır. فدخ sözcüğü “bir Ģeyi ortaya çıkarmak, açıklamak ve kapalı bir Ģeyi 

açmak” gibi manalara gelmektedir.سفخ kelimesi ise “aydınlatmak, ortaya çıkarmak, 

bir Ģeyin üzerindeki örtüyü açmak” gibi manalarda kullanılmaktadır. Bundan dolayı 
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kadın yüzünü açtığında  السخاة عؽ وجيياسفخت  tabiri kullanılmaktadır (Ġbn Manzûr, ts: V, 

55; Ġsfahânî, 2012: 1140; ZerkeĢî, 1972: II, 162). 

Tefsir sözcüğü, birbirine yakın olan bu iki kelimeden türemiĢ olabilir. Ancak 

Hûlî (ö. 1387/1966) bu iki kelime arasındaki farkı Ģöyle açıklamıĢtır: سسف  maddî ve 

zahirî anlama gelirken, سفس  ise manevî bir keĢif ve beyân anlamına gelmektedir. 

Bundan hareketle tefsir سسف „den değil, سفس  kökünden türediğini ifâde etmektedir 

(Hûlî, 1944: 5). 

Tefsir sözcüğünün yukarıdaki bilgileri dikkate alarak Ģöyle genel bir tanımını 

yapmamız mümkündür: Kur‟ân, hadis gibi naslardan; tarih gibi rivâyet ilimlerinden; 

sarf, nahiv ve belâgat gibi dil bilimlerinden; esbâb-ı nüzûl, muhkem-müteĢâbih, has-

âmm gibi Kur‟ân ilimlerinden, mantık ve fıkıh usulü gibi yöntem bilimlerinden 

yararlanılarak Kur‟ân‟ın açıklanmasını ve ondan hüküm çıkarılmasını konu edinen 

ilimdir (ZerkeĢî, 1972: II, 163; Suyûtî, 1996: II, 1189). 

2. “Ġlmî tefsir” ve “bilimsel tefsir” kavramları arasındaki fark: 

Arap âleminde genellikle deney ve gözleme dayalı pozitif bilimler anlamında 

“et-Tefsîru‟l-Ġlmî”, “et-Tefsîru‟l ʻAsrî” veya “et-Tefsîru‟l-Fennî” ifâdeleri 

kullanılmaktadır. Ülkemizde de daha çok “ilmî tefsir” bazen de “fennî tefsir” 

ifâdeleri kullanılmaktadır. Ancak ülkemizde son yıllarda yayınlanan eserlerde daha 

çok “bilimsel tefsir” ifâdesi kullanılmaktadır. Çünkü ülkemizde, ilim ve bilim 

sözcükleri arasında ciddi bir fark bulunmaktadır. Ġlim, daha çok dinî ilimlerle, bilim 

ise genellikle pozitif ilimlerle iliĢkilendirilmektedir. Bu nedenle “bilimsel tefsir” 

ifâdesinin kullanılmasının daha uygun olacağı kanaatindeyiz (Güllüce, 2010: 377: 

149; AkbaĢ, 2017: 13-14).  

3. Bilimsel tefsir ile ilmî i„câz kavramları arasındaki fark: 

Bilimsel tefsir hareketi ile birlikte ilmî i„câz mefhumu ortaya çıkmıĢ ve 

Kur‟ân‟ın mucizeliği bu yöntemle ispatlanmaya çalıĢılmıĢtır. Bu iki kavram 

incelenirken genellikle aynı âyetler ele alındığı halde amaç ve yöntem farkı orta 

çıkmaktadır. Birbirine yakın anlamlı bu iki terimin aralarındaki farkı kısaca Ģöyle 

açıklayabiliriz:  
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Ġlmî i„câz, Hz. Peygamber‟in risâletini ispat etme, Kur‟ân‟ın Yüce Allah‟ın 

kelamı olduğunu tehaddi bağlamında ve Kur‟ân‟ın i„câzının bir vechi olarak ispat 

etme anlamında kullanılırken, bilimsel tefsir ise Kur‟ân‟daki kevnî âyetleri bilimsel 

verilerle tefsir etme anlamında kullanılmaktadır (Neccâr, 2011: 35-36).  

Bilimsel tefsirin tarifi, tanımını yapan kiĢinin bu tefsir anlayıĢına karĢı veya 

taraftar olmasına göre farklılık arz etmektedir. Çağımızın önemli âlimlerinden biri 

olan Muhammed Hüseyin ez-Zehebî (ö. 1399/1978) bilimsel tefsiri, “bilimsel 

kavramları Kur‟ân‟ın ifâdelerine hakem kılan ve o ifâdelerden çeĢitli bilimsel 

sonuçlar ve felsefî görüĢler elde etmeye çalıĢan tefsir metodu” olarak tanımlamıĢtır 

(Zehebî, 2005: II, 417).  

Görüldüğü gibi bu tanım aynı zamanda ağır bir tenkidi de ifâde etmektedir. 

Çünkü “bilimsel kavramları Kur‟ân‟ın ifâdelerine hakem kılma” tabiriyle, bu tefsiri 

tercih edenlerin, bilimi Kur‟ân‟a hâkim kıldıklarını ima etmektedir. Bilimsel tefsire 

karĢı olanların hassasiyetlerine saygı duymakla birlikte, yapılan bu tanımın haksız 

eleĢtiriler içerdiğini de söylemek gerekir. Böyle bir tanımın ya taassuptan ya da 

bilimsel tefsir adına yapılan bazı hatalardan veya abartılı örneklerden 

kaynaklandığını söylemek mümkündür (AkbaĢ, 2017: 14-15).  

Ülkemizde bilimsel tefsire dair ilk eser yazan Celal Kırca ise bilimsel tefsiri, 

“Kur‟ân‟daki kevnî âyetleri tecrübeye dayalı bilim dallarının verileriyle açıklamaya 

çalıĢan tefsir” olarak tarif etmiĢtir (Kırca, 1993: 213). 

Bilimsel tefsirin esas ve usulü hakkında ilk Türkçe eser yazan Veysel 

Güllüce‟ye göre ise “bilimsel tefsir, Kur‟ân âyetlerini bilimsel veriler ıĢığında 

açıklamak, âyetlerdeki bilimsel gerçekleri ortaya çıkararak Kur‟ân‟ın mucizevî 

yönlerini göstermektir” (Güllüce, 2010: 379). 

2.2. Bilimsel Tefsirin DoğuĢu 

Müfessirler ilk dönemlerde Kur‟ân‟ı genellikle rivâyet metoduyla tefsir 

ediyorlardı. Ancak Ġslâm coğrafyasının geniĢlemesi, yeni hâdiselerin ve ilimlerin 

ortaya çıkmasıyla beraber, müfessirler rivâyet yönteminin yeterli olamayacağını 

anlamıĢlardı. Bunun üzerine müfessirler, Kur‟ân tefsirinde, rivâyet kaynaklarıyla 

birlikte dil edebiyat, mantık, kıyas ve çeĢitli ilimlerden istifâde ederek, kendi 
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görüĢlerini de aktararak akla dayalı dirâyet metodunu da kullanmaya baĢlamıĢlar 

(Zehebî, 1976: I, 183). 

Zaman içerisinde dirâyet tefsir yönteminden yeni ekoller ortaya çıkmıĢtır. Bu 

ekollerden biri, Kur‟ân‟daki kevnî âyetleri pozitif bilimlerin verileriyle tefsir etmeye 

çalıĢan bilimsel tefsir ekolüdür. Bilimsel tefsir ekolü dirâyet tefsirinin ortaya 

çıkmasıyla baĢlamıĢtır. Çünkü kevnî âyetleri pozitif bilimlerin verileriyle tefsir 

etmeye çalıĢmak, bir tür içtihat ve görüĢ beyân etmektir. Zaten bilimsel tefsir 

hareketi müstakil bir ekol haline gelinceye kadar dirâyet tefsirleri içinde yer almıĢ ve 

geliĢmesini sürdürmüĢtür (Kırca, 1982: 52; Doğan ve GüneĢ, 2019: 11-12). 

Bilimsel tefsir ekolü, diğer birçok Ġslâmî ilimle birlikte ilk defa Emeviler 

zamanında ortaya çıkmıĢ, Abbasîler döneminde baĢlayan ilim ve tercüme hareketiyle 

canlanmıĢtır. Hatta Ebu Ca‟fer el-Mansûr (ö. 158/775) ile Harûn RaĢîd (ö. 193/809) 

diğer ilimlerle birlikte bu ilmi de yaymaya çalıĢmıĢlardır (Râfiî, 2004: 98; Gezer, 

2009: 123). 

Abbasîler döneminde baĢlayan ilim ve tercüme hareketi neticesinde âlimlerin 

bir kısmı bu yolla elde edilen fikir, düĢünce ve bilgileri aynen alıp kabul etmiĢ ve 

onları dinî inançlarla uzlaĢtırmaya çalıĢmıĢlardır. Diğer bir kısmı da dine aykırı olan 

düĢünceleri tenkit ederek Ġslâm‟ı müdafaa sadedinde görüĢler ifâde etmiĢlerdir. Bu 

faaliyet neticesinde, Ġslâm âlimleri Kur‟ân‟ı daha fazla düĢünmeye ve özellikle kevnî 

âyetleri anlamaya ve mahiyetini araĢtırmaya çalıĢmıĢlardır. Ġslâm alêminde canlılık 

ve yeniliğe sebep olan felsefe, fizik, kimya, tıp ve astronomi gibi ilimlerde yüzlerce 

ilim adamı yetiĢmiĢ ve bilimsel tefsir hareketinin baĢlamasına da önemli bir etken 

olmuĢtur (Kırca, 1982: 60-61).  

2.2.1. Bilimsel Tefsirin DoğuĢunu Etkileyen Faktörler 

Bilimsel tefsirin doğuĢunu etkileyen sebeplerin baĢında dinî olanlar 

gelmektedir. Zaten bilimsel tefsiri savunanlar, görüĢlerini genellikle Kur‟ân‟daki 

kevnî âyetler, Hz. Peygamber‟in hadisleri ve sahâbeden rivâyet edilen bazı sözler 

üzerinde temellendirmeye çalıĢmıĢlardır (Suyûtî, 1996: II, 1025-1026). 

Bilimsel tefsirin doğuĢunu etkileyen dini faktörlerin en önemlisi Kur‟ân‟da 

bütün ilimlerin veya her Ģeyin mevcut olduğuna iĢaret eden Ģu kevnî âyetlerdir: 
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طْشَا فِي الْكِتَابِ مِؽْ شَيْءٍ ثُؼه  .1 إِلَى رَبِّيِؼْ يُحْذَخُونَ مَا فَخه  “Biz kitapta hiçbir Ģeyi eksik 

bırakmadık. Nihayet (hepsi) toplanıp Rablerinin huzuruna getirileceklerdir.” 

(Enʻâm, 6/38). 

2. ا تَدْقُطُ مِؽْ وَرَقَةٍ إِلَه يَعْمَسُيَا وَلََ وَعِشْجَهُ مَفَاتِحُ الْغَيْبِ لََ يَعْمَسُيَا إِلَه ىُؾَ وَيَعْمَؼُ مَا فِي الْبَخِّ وَالْبَحْخِ وَمَ 

 Gaybın anahtarları Yüce Allah‟ın“ حَبهةٍ فِي عُمُسَاتِ الَْْرْضِ وَلََ رَطْبٍ وَلََ يَابِذٍ إِلَه فِي كِتَابٍ مُبِيؽٍ 

yanındadır; onları O‟ndan baĢkası bilmez. O, karada ve denizde ne varsa bilir; 

O‟nun bilgisi dıĢında bir yaprak bile düĢmez. O, yerin karanlıklarındaki tek bir 

taneyi bile bilir. YaĢ ve kuru ne varsa hepsi apaçık bir kitaptadır.” (Enʻâm, 6/59). 

لْشَا عَمَيْػَ الْكِتَابَ تِبْيَانًا لِكُلِّ شَيْءٍ وَىُجًى وَرَحْسَةً وَبُذْخَى لِمْسُ  .3 دْمِسِيؽَ وَنَده  “Bu kitabı sana her 

konuda açıklama getiren bir rehber, bir hidayet ve rahmet kaynağı, Allah‟a gönülden 

bağlananlar için bir müjde olarak indirdik.” (Nahl, 16/89). 

Bilimsel tefsiri savunanlar, bu âyetlerin zahirî anlamlarından hareketle, 

Kur‟ân-ı Kerîm‟de her Ģeyin mevcut olduğunu, çıkmıĢ ve çıkacak bütün ilimlerin 

Kur‟ân‟da var olduğunu ileri sürmüĢlerdir. Bu ekolü savunanların delili sadece 

yukarıda belirtilen üç âyet değildir. Bu âyetlerle birlikte insan ile ilgili (Târık, 86/5-7; 

Mü‟minûn, 23/12-14; Zümer, 39/6), evren ve diğer varlıklarla ilgili (Yûnus, 10/101; 

Kâf, 50/6; Nûr, 24/43; ĞâĢiye, 88/17-20; Neml, 27/88; Enbiyâ, 21/30; Raʻd, 13/41) 

âyetleri de delil olarak getirmiĢlerdir.  

Ayrıca Kur‟ân‟daki insanı düĢünmeye ve araĢtırmaya sevk eden (Nisâ, 4/82; 

Nahl, 16/44; Kamer, 56/17) âyetlerle birlikte açık ve dolaylı olarak, ilmî ve fennî 

konulara, tabiat olaylarına, evrendeki canlı veya cansız varlıklara temas eden (Ġsrâ, 

17/50; Kehf, 18/96-97; Yûnus, 10/61; Zilzâl, 99/78; Kıyâme, 75/3-4; En‟am, 6/35, 

125; Hac, 25/31; Hicr, 15/14-15; Rahman, 55/33) âyetler de bilimsel tefsirin 

doğuĢuna neden olmuĢlardır.  

Bilimsel tefsirin doğuĢunu etkileyen dinî faktörlerden bir tanesi de Hz. 

Peygamber‟den Kur‟ân‟da her Ģeyin mevcut olduğuna, âyetlerin zâhirî ve bâtınî 

manaların bulunduğuna dair nakledilen Ģu hadislerdir: 

1. Hz. Ali: Ben Allah Resulü‟nün Ģöyle dediğini duydum: “Haberiniz olsun 

bir fitne çıkacak.” Ben de: “Ondan kurtuluĢ nedir?” diye sordum. Buyurdular ki: 
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“Allah‟ın kitabıdır. Onda sizden öncekilerin ve sonrakilerin haberi ve aranızda 

meydana gelecek ahvalin hükmü vardır…” (Tirmizî, ts: “Fedâilu‟l-Kur‟ân”, 14). 

2. “Kur‟ân‟ın her kelimesinin zâhir, bâtın, had ve matla‟ Ģeklinde dört anlamı 

vardır.” (Taberî, 2000: I, 22; Gazâlî, ts: I, 289). 

سَاوَاتِ وَالَْْرْضِ وَاخْتِلََفِ المهيْلِ وَالشهيَارِ لَْيَاتٍ لُِْولِي الَْْلْبَابِ إِ  .3 نه فِي خَمْقِ الده  “Göklerin ve 

yerin yaratılıĢında, gece ile gündüzün farklı oluĢunda aklıselim sahipleri için elbette 

ibretler vardır.” (Âl-i Ġmrân, 3/190) âyeti hakkında Hz. Peygamber, “bu âyeti 

okuyup da onun üzerinde tefekkür etmeyene yazıklar olsun” dediği rivâyet edilmiĢtir 

(Beydâvî, 1418: II, 54; Kurtubî, 1964: IV, 310). 

Bilimsel tefsirin doğuĢunu etkileyen dinî faktörlerden bir diğeri de sahâbeden 

nakledilen Ģu sözlerdir: 

1. Ġbn Mesʻud: “Kim öncekilerin ve sonrakilerin ilimlerini örenmek isterse, 

Kur‟ân‟ı çokça tetkik etsin ve araĢtırsın.” demiĢtir (Ġbn ʻAtıyye, 1422, I, 36; ZerkeĢî, 

1972: II, 171). 

2. Yine Ġbn Mesʻud Ģöyle demiĢtir: “Kur‟ân yedi harf üzerine nazil olmuĢtur. 

Her âyetin bir zâhirî bir de bâtınî vardır.” (Taberî, 2000: I, 22; ZerkeĢî, 1972: II, 

170). 

3. Ġbn Mesʻud‟un bir diğer sözü de Ģudur: “Kur‟ân‟da her ilim bildirilmiĢ ve 

bize her Ģey açıklanmıĢtır. Fakat bize bildirilen Ģeyleri anlamaya bizim ilmimiz 

yetmez.” (Suyûtî, 1981: 12; Zehebî, 2005: II, 420). 

4. Ebu Bekr b. Mücâhid de Ģöyle der: “Âlemde ne varsa, mutlaka o Allah‟ın 

kitabında bulunmaktadır.” (Suyûtî, 1996: II, 1027).  

5. Hz. Ömer ise Ģu tavsiyede bulunmuĢtur: “Yönünüzü tayin etmenize 

yardımcı olan yıldız ilmini öğreniniz.” (Kandehlevî, 1976: IV, 15409. 

Bilimsel tefsirin doğuĢunu etkileyen önemli faktörlerden biri de aklî ve 

sosyo-kültürel etkenlerdir. Abbasîler döneminde baĢlayan ilim ve tercüme hareketi 

neticesinde, Ġslâm âlimleri Kur‟ân‟ı daha fazla düĢünmeye ve özellikle kevnî âyetleri 

anlamaya ve mahiyetini araĢtırmaya çalıĢmıĢlardır. Bu âlimler Ġslâm‟ın temel inanç 

esaslarına ters düĢmeyen konularda, Kur‟ân‟daki kevnî âyetlerin daha iyi anlaĢılması 
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ve Allah‟ın kudretinin daha iyi gösterilmesi amacıyla, çağın anlayıĢı ve terakkisi 

oranında bilimsel verilerden istifâde ederek açıklamaya çalıĢmıĢlardır. 

Bu hareket neticesinde kıraat, tefsir, hadis, fıkıh ve kelâm gibi dinî ilimlerle 

birlikte, Ġslâm alêminde canlılık ve yeniliğe sebep olan felsefe, fizik, kimya, 

matematik, tıp, tarih ve astronomi gibi ilimlerde yüzlerce ilim adamı yetiĢmiĢtir. Bu 

ilim adamları arasında, astronomide el-Birûnî (ö. 443/1051), matematikte el-Hârizmî 

(ö. 236/850), fizik ve kimyada Câbir b. Hayyân (ö. 159/776), tıpta Ġbn Sînâ (ö. 

428/1307), coğrafyada Ġbn Bâtûta (ö. 749/1337), tarih felsefesi ve sosyolojide Ġbn 

Haldun (808/1406) gibi Ģöhretleri Ġslâm âlemini aĢan bilginler vardır (Kırca, 1982: 

60-61). 

2.3. Bilimsel Tefsirin GeliĢmesi 

Bilimsel tefsiri ilk kez derli toplu bir Ģekilde ele alan ve geliĢtiren Gazâlî (ö. 

505/1111) olmuĢtur. Gazâlî, bu alandaki görüĢlerini değiĢik eserlerinde açıklamıĢtır. 

En meĢhur eseri olan “Ġhyâu ʻUlûmi‟d-Dîn”in القخان تلَوة آداب  babının dördüncü 

bölümünde, Kur‟ân‟ın sadece Hz. Peygamber‟den gelen rivâyetlerle iktifa edilerek 

tefsir edilmesinin tutarsız olduğunu, sahâbenin nakillerle yetinmediğini, Kur‟ân‟ın 

kapsadığı ilimlerin ve manaların çeĢitliliğini sadece nakil ile değil akılla da 

yorumlanması gerektiğini vurgulamıĢtır. Gazâlî, Hz. Peygamber‟den ve Ġbn Mesʻûd 

(ö.32/654)‟den “Kur‟ân‟ın her kelimesinin zâhir, bâtın, had (helâl ve haram) ve 

matlaʻ (va‟d ve vaîd) Ģeklinde dört anlamı vardır.” sözünü nakletmiĢtir (Gazâlî, ts: I, 

289). 

Bize göre mübalağa gibi görünen fakat Gazâlî‟nin kabul ettiği ve bazı 

âlimlere isnat ettiği her bir âyetin 60.000 manası olduğunu ve açıklanmayan 

manaların daha çok olduğunu söylemesidir. Diğer bazı âlimlerin ise Kur‟ân‟da 

77.200 ilmin var olduğunu aktarmıĢtır. Ona göre bu sayı Kur‟ân‟da bulunan 

kelimelerin sayısıdır. Aynı zamanda ona göre Kur‟ân‟daki her bir kelimenin ayrı bir 

ilim olduğunu ve her birinin de zâhir, bâtın, had ve matlaʻ Ģeklinde dört katına 

çıktığını söylemektedir (Gazâlî, ts: I, 289). 

Meseleyi ayrıntılı bir Ģekilde izah eden Gazâlî‟ye göre, Kur‟ân, Allah kelamı 

olduğu için, kelimelerin manalarında kesret, tenevvü, derinlik ve evrensellik vardır. 
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Çünkü ona göre yeryüzündeki bütün ilimler Allah‟ın fiil ve sıfatlarının 

yansımalarıdır. Allah‟ı gereği gibi tanımak için de bütün ilimlerin bilinmesi 

gerekmektedir. Kur‟ân, O‟nun fiil ve sıfatlarını güzel bir Ģekilde açıklamaktadır. 

Gazâlî bu konuyu âyetlerden, hadislerden ve sahâbe sözlerinden delil getirerek 

ayrıntılı bir Ģekilde izah etmiĢtir (Gazâlî, ts: I, 289-293). 

Gazâlî (ö. 505/1111) “Ġhyâu ʻUlûmi‟d-Dîn” isimli eserinden ilimleri 

kaynağına göre Ģer‟î (dinî) ve gayri Ģer‟î olmak üzere ikiye; Ģer‟î olmayan ilimleri de 

mahmûd, mezmûm ve mübah olmak üzere üç kısma ayırmaktadır (Gazâlî, ts: I, 16). 

Gazâlî‟nin “Ġhyâu ʻUlûmi‟d-Dîn”den sonra yazdığı ve bilimsel tefsir 

metoduna kaynak olacak birçok hususa değindiği “Cevâhiru‟l-Kur‟ân” adlı eserinde: 

“Bütün ilimlerin Kur‟ân kaynaklı olduğunu, Kur‟ân‟ın eĢsiz inci ve mercanları 

bulunduran uçsuz bucaksız bir okyanusa benzediğini” ifâde etmiĢtir (Gazâlî, 1985: 

21-22). 

Gazâlî, bu eserinde Kur‟ân ilimlerini kabuk ve öz olmak üzere iki gruba 

ayırmaktadır (Gazâlî, 1985: 36-38). Kur‟ân‟dan çıkan tıp, yıldız, astronomi, 

hayvanat, teĢrih ve sihir gibi ilimleri ele aldıktan sonra, bunların ötesinde daha 

sayılamayacak kadar ilimlerin olduğunu ve onları ancak uzmanların bilebileceklerini 

ifâde etmiĢtir (Gazâlî, 1985: 44). 

Gazâlî (ö. 505/1111), güneĢ ve ayın hareketini, gece ve gündüzün oluĢunu en 

iyi Ģekilde, ancak yeryüzü ve gökyüzünün terkibini bilen âlimlerin bilebileceğini 

söylemiĢtir. Aynı zamanda o,  

كَ بِخَبِّػَ الْكَخِيؼِ الهحِي خَمَقَػَ فَدَؾهاكَ فَعَجَلَػَ فِي أَيِّ صُؾرَةٍ مَا شَا نْدَانُ مَا غَخه   ءَ رَكهبَػَ يَاأَيُّيَا الِْْ

“Ey insan! Yüce Rabbin hakkında seni yanıltıp aldatan ne oldu? 0 Rabbin ki 

seni yarattı, seni insan olarak Ģekillendirdi ve seni dengeledi.” (Ġnfitâr, 82/6-8) 

âyetlerinin tefsirinde, insan azasının zâhirini, bâtınını, sayısını, çeĢidini, hikmetlerini 

ve faydalarını bilen kimselerin bu âyetlerin gerçek anlamını anlayabileceğini ileri 

sürmüĢtür (Gazâlî, 1985: 46). 

Gazâlî‟den sonra, bilimsel tefsire yer veren âlimlerden biri de Ġslâm düĢünürü 

ve filozofu Ġbn RüĢd (ö. 595/1198)‟dür. Ġbn RüĢd, vahiy ile evrenin kaynağının bir 

olduğunu, ikisi arasında çeliĢkinin olmadığını, vahyin evreni tanıttığını belirterek 
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(Ġbn RüĢd, 1998: 152), zamanındaki bilimsel verilerle Kur‟ân‟daki kevnî âyetlerden 

bazılarını yorumlamaya çalıĢmıĢtır.  

Ġbn RüĢd (ö. 595/1198)‟den sonra, Kur‟ân‟ı bilimsel tefsir anlayıĢına göre ilk 

defa bir tefsir kitabında ele alan ve zamanındaki bilimsel verilerinden de istifâde 

eden ilk müfessir Râzî (ö. 606/1209) olmuĢtur. Her ne kadar bilimsel tefsiri derli 

toplu bir hale getirip merkezileĢtiren ve bu alanda ilk eser yazan Gazâlî ise de tefsir 

kitabında ilk defa bu metodu tatbik eden ve Kur‟ân‟ı baĢtan sona kadar tefsir eden 

Râzî olmuĢtur (Kırca, 1982: 72).  

Râzî (ö. 606/1209), meĢhur “Mefâtîhu‟l-Ğayb” adlı tefsirinde Kur‟ân 

âyetlerini ayrıntılı ve sistemli bir Ģekilde tefsir etmiĢ, kevnî âyetler üzerinde durmuĢ, 

yaĢadığı dönemin ilmî görüĢ ve nazariyelerini de dikkate alarak âyetleri 

yorumlamaya çalıĢmıĢtır. Râzî, kelamcı olarak Ģöhret bulmasına rağmen, tefsirinde 

felsefe, fıkıh, akâid ve tasavvuf konularına da yer vermiĢ ve astronomiye dair bazı 

âyetleri yaĢadığı dönemin kozmoloji bilgilerine göre açıklamaya çalıĢmıĢtır. 

Râzî (ö. 606/1209), Kur‟ân‟da çokça tekrarlanan gökyüzü, yeryüzü, insan ve 

hayvanat âlemi hakkında kevnî âyetlerin genelinde, meseleler ve bölümler baĢlığı 

altında ilgili konuları” ayrıntılı bir Ģekilde açıklamıĢ ve onları kendi döneminin 

bilimsel verilerinden istifâde ederek yorumlamaya çalıĢmıĢtır. Meselâ, Kehf 

sûresindeki  َسْذِ وَجَجَى ا تَغْخُبُ فِي عَيْؽٍ حَسِئَةٍ حَتهى إِذَا بَمَغَ مَغْخِبَ الذه  “Nihayet güneĢin battığı yere 

varınca, onu kara bir balçıkta batar buldu.” (Kehf, 18/86) âyetini tefsir ederken 

dünyanın yuvarlak olduğunu, gökyüzünün de onu tam kuĢattığını ifâde etmiĢtir 

(Râzî, 1420: XXI, 496). Aynı zamanda bazılarının  ْوَإِلَى الَْْرْضِ كَيْفَ سُظِحَت “yeryüzünün 

nasıl yayıldığına bakmazlar mı?” (ĞaĢiye, 88/20) âyetini delil göstererek dünyanın 

yuvarlak olmadığına dair deliller getirdiklerini, fakat delillerinin yetersiz olduğunu 

ifâde etmiĢtir. Yeryüzünün “yayılmasını” da “son derece büyük olan bir yuvarlağın 

her parçası düz gibi görünür” olduğunu açıklamıĢtır (Râzî, 1420: XXXI, 145). 

Râzî (ö. 606/1209), dünyanın yuvarlak olduğunu kabul etmiĢ ama dünyanın 

dönmediğin de iddia etmiĢtir. Aristo (m.ö. 322) ve Batlamyus(ö. 165)‟un astronomi 

ile ilgili teorileri olan ve döneminin anlayıĢı olarak kabul edilen bu nazariyeden 

etkilenmiĢtir. Râzî (ö. 606/1209), ilgili âyeti tefsir ederken  ِخَاشًا الهحِي جَعَلَ لَكُؼُ الَْْرْضَ ف
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سَاءَ بِشَاءً   Rabbiniz ki, sizin için yeri döĢek, göğü bina kılmıĢtır” (Bakara, 2/22)“ وَالده

dünyanın dönmediğini, tam tersine sabit olduğunu yaptığı Ģu değerlendirmeyle 

ispatlamaya çalıĢmıĢtır: 

Eğer dünya hareket ederse, düz veya yuvarlak bir Ģekilde hareket etmesi 

gerekir. Düz olarak hareket edecekse bizim için mutlak bir yatak olmayacaktır. 

Yuvarlak olarak hareket edecekse ondan tam olarak faydalanılmayacaktır. Örneğin, 

dünya hareketi doğuya, insan da batıya doğru hareket etse, yerkürenin hareketi daha 

hızlı olduğundan, insanın olduğu yerde kalması ve gitmek istediği yere gitmesinin 

imkânsız olması gerekirdi. Bu sebeplerden dolayı dünyanın dönmediğini, tam tersine 

sabit olduğunu ifâde etmektedir (Râzî, 1420: II, 336). 

Râzî (ö. 606/1209)‟nin bilimsel tefsir anlayıĢı çağdaĢ muhalifleri tarafından 

tenkit edildiği gibi, vefatından sonra da onun bu tarz tefsir anlayıĢını tenkit edenler 

olagelmiĢtir. Ebu Hayyân (ö.745/1344), tefsir ilmi için gerekli olmayan birçok Ģeyi 

tefsirinde topladığı için Râzî‟yi eleĢtirmiĢ ve bazı âlimlerin de onun tefsiri için: 

“Onda tefsir dıĢında her Ģey vardır” dediklerini nakletmiĢtir (Ebu Hayyân, 2010: I, 

511). 

ReĢîd Rıdâ (ö. 1354/1935) da tefsirinde önceki milletlerden gelen matematik 

ve tabiat gibi ilimleri nakletmek ve yunan astronomisi gibi ilimleri de tefsirine ilave 

etmek suretiyle insanları, Kur‟ân‟ın asıl hedefinden uzaklaĢtırdığını iddâ ederek 

Râzî‟yi eleĢtirmiĢtir (ReĢîd Rıdâ, 1990: I, 8). 

Râzî (ö. 606/1209)‟nin ardından bilimsel tefsirin en önemli savunucularından 

biri olan Mürsî (ö. 655/1257), Kur‟ân‟daki ilimleri ve sanatları ele almıĢ, Kur‟ân‟ın 

geçmiĢ ve gelecek bütün ilimleri kendisinde toplayan bir kitap olduğunu ifâde 

etmiĢtir. Ġbn ʻAbbâs (ö. 68/687)‟in “ġayet devemin yularını kaybedersem, onu 

mutlaka Allah‟ın kitabında bulurum” sözünü de naklettikten sonra, Kur‟ân‟dan 

kaynaklandığını düĢündüğü ilimleri ve çeĢitlerini zikretmiĢ ve bunlara ilaveten 

Kur‟ân‟ın tıp ve geometri gibi sonradan ortaya çıkacak ilimleri de kapsadığını 

söylemiĢtir (Suyûtî, 1996: II, 1027-1028; Kırca, 1982: 82).  

Suyûtî‟nin belirtiğine göre, Mürsî (ö. 655/1257), Kur‟ân‟da çeĢitli sanatlara 

iĢaret eden Ģu âyetleri örnek olarak vermiĢtir: Tıp (Furkân, 25/67; Nahl, 16/69), 
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geometri (Mürselât, 77/30), terzilik (Aʻrâf, 7/22), marangozluk (Hûd, 11/37), 

dokumacılık, sanayii (Nahl, 16/92), tekstil (Ankebut, 29/41), ziraatçılık (Vakı„a, 

56/63), dalgıçlık (Sâ‟d, 38/37; Nahl, 16/14), kuyumculuk (Aʻrâf, 7/148), camcılık 

(Neml, 27/44), seramik (Kasas, 28/38), gemicilik (Kehf, 18/79), fırıncılık (Yusuf, 

12/36), boyacılık (Bakara, 2/138), atıcılık (Enfâl, 8/17, 60). Evrende var olan her 

Ģeyin, Kur‟ân‟da mevcut olduğunu ifâde eden Mürsî, bu gerçeği طْشَا فِي الْكِتَابِ مِؽْ   مَا فَخه

 Biz kitapta hiçbir Ģeyi eksik bırakmadık.” (Enʻâm, 6/38) âyeti ile izah etmeye“ شَيْءٍ 

çalıĢmıĢtır (Suyûtî, 1996: II, 1027-1028).  

Kur‟ân‟ı ilimlerin kaynağı olarak gören, onun bütün ilimlere Ģamil olduğunu 

belirten âyet, hadis ve sahâbe sözlerini ve özellikle Mürsî‟nin ilmî tefsir anlayıĢını 

yansıtan örnekleri nakleden Suyûtî (ö. 911/1505) de bilimsel tefsiri savunan 

âlimlerden biri olmuĢtur. Tefsir kitaplarında âyetlerin bilimsel yönüne değinmeyen 

Suyûtî‟nin “el-Ġtkân fi ʻUlûmi‟l-Kur‟ân” ve “el-Ġklîl fi Ġstinbâti‟t-Tenzîl” adlı 

eserlerinde bilimsel tefsiri kabul ettiğini görmekteyiz (Suyûtî, 1996: II, 1025-1033; 

1981: 11-21).  

Bilimsel tefsir ekolü Suyûtî‟den sonra XIX. asra kadar bir duraklama devrine 

girmiĢtir. Bu dönemdeki âlimler Gazâlî ve Râzî‟den nakiller yapmakla 

yetinmiĢlerdir. Kâtip Çelebî (ö. 1068/1657), Ġbrahim Hakkı (ö. 1186/1772), Hint‟li 

Molla Kudsî (ö. 1262/1846) ve Halil Rahmî (ö. 1265/1848) gibi bazı âlimler 

tarafından canlandırılmaya çalıĢılmıĢsa da bunlar münferit birer hadis kalmaktan 

öteye geçememiĢtir (Kırca, 1982: 113). 

2.4. XIX. Asırdan Günümüze Kadar Bilimsel Tefsir ÇalıĢmaları 

Suyûtî‟den sonra uzun süren durgunluk döneminin ardından, XIX. asırda 

Batı‟daki bilim ve teknolojinin geliĢmesi ve Ġslâm dünyasındaki uyanıĢın ardından 

bilimsel tefsir hareketi yeniden canlanmıĢtır. Bu uyanıĢın neticesinde, Kur‟ân‟daki 

çeĢitli ilimlere ait olduğu düĢünülen âyetler bir araya getirilerek bilimsel verilerle 

kıyaslanmaya çalıĢılmıĢ ve Kur‟ân‟ın bu ilimlerle olan münasebeti araĢtırılmaya 

baĢlanmıĢtır. Bilimsel tefsir hareketi, XIX. yüzyılın ortalarından itibaren tefsir 

ilminin parlayan yüzü olmuĢ, bilim ve teknolojinin akıl almaz bir hızla ilerlediği 
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asrımızda ise önemini ve etkisini daha da arttırmıĢtır (Zehebî, 2005: II, 435; Kırca, 

1982: 113).  

Bilimsel tefsirin XIX. yüzyıldaki ilk muharriki ve bu alanda yazılan ilk eser, 

Ġskenderânî (ö. 1306/1888)‟nin “KeĢfu‟l-Esrâri‟n-Nûraniyyeti‟l-Kur‟âniyye fî mâ 

Yete„alleku bi‟l-Ecrâmi‟s-Semâviyye ve‟l-Ardiyye ve‟l-Hayvânât ve‟n-Nebâtât ve‟l-

Cevâhiri‟l-Ma„deniyye” adlı eseridir. Üç ciltten oluĢan bu eserde yer, gök, insan, 

hayvan, bitki ve madenlerin yaratılıĢı ve onların karakterinden bahsedilmektedir. 

Ġskenderânî, bu eserin yazılıĢ nedenini Ģöyle açıklamaktadır: 

1290/1873 yılında ġam‟da Hıristiyan doktorların toplantılarına katılmıĢtım. 

Bu doktorlar, taĢ kömürünün oluĢumunu ele alarak, onu Tevrat ve Ġncil‟de aramaya 

baĢladılar. Aradıklarını Tevrat ve Ġncil‟de bulamayınca, bunun Kur‟ân‟da olup 

olmadığını bana sordular. Bunun üzerine onlara gücümün yettiği kadar anlattım. 

Daha sonra yoğun bir çaba ve gayretle âlimlerin sözlerini araĢtırdım, fesâhat ve 

belâgat ehlinin meselelerini inceledim, tefsir ve tıp kitaplarından istifâde ettim. TaĢ 

kömürünün oluĢumu üzerinde durduktan sonra çabam arttı, yer, gök, insan, hayvan, 

bitki ve madenlerin nasıl meydana geldiklerini açıkladım ve bu eseri yazdım 

(Ġskenderânî, 1297: I, 3). 

Ġskenderânî kendi branĢı tıbbın konuları olan insanın yaratılıĢı, büyümesi, 

geliĢmesi ve yaĢaması ile ilgili âyetleri incelemiĢ ve birçok öneride bulunmuĢtur 

(1297: I, 12-98). O tıbbın yanı sıra bitki (1297: III, 1-284), yeryüzü, tabiat olaylarını 

ve evrende meydana gelen diğer olayları (1297: II, 1-343) ayrıntılı bir Ģekilde ele 

almıĢ ve onları zamanındaki bilimsel verilerle izah etmeye çalıĢmıĢtır. 

Ġskenderânî‟den sonra bilimsel tefsirin savunuculuğunu yapan, Kur‟ân‟ı شسذ

 ilimlerin güneĢi ve hikmetlerin hazinesi” olarak (Kevâkibî, 2011: 32)“ العمؾم وكشد الحكؼ

niteleyen, Kevâkibî (ö. 1320/1902)‟i gelmektedir. O, bu konudaki görüĢlerini değiĢik 

gazetelerde yazdığı makalelerle yansıtmaya çalıĢmıĢ ve daha sonra bu makalelerini 

bir kitap haline getirerek, 1318/1900 yıllarında Mısır‟da Tabâi„u‟l-Ġstibdâd ve 

Mesâiri„u‟l-Ġsti„bâd” adıyla neĢretmiĢtir (Kevâkibî, 2011: 8).  
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Kevâkibî, bu eserinde Kur‟ân‟ın bilimsel i„câzının ٍوَلََ رَطْبٍ وَلََ يَابِذٍ إِلَه فِي كِتَاب

 YaĢ ve kuru ne varsa hepsi apaçık bir kitaptadır.” (Enʻâm, 6/59) âyetinden“ مُبِيؽٍ 

açıkça anlaĢıldığını, Kur‟ân‟ın bütün ilmî teorilere Ģamil olduğunu, zaman ilerledikçe 

Kur‟ân‟daki kevnî âyetlerin daha iyi anlaĢılacağını ve bu durumun ise Kur‟ân‟ın 

i„câzına has bir durum olduğunu ifâde etmiĢtir. Amerikalı ve Avrupalı bilim adamları 

tarafından keĢfedilen gerçeklerin Kur‟ân-ı Kerîm‟de açık veya dolaylı bir Ģekilde 

bulunabileceğine iĢaret ederek Kur‟ân‟da astronomi, fizik ve tıp gibi bilimlere ait 

birçok örnekler vermektedir (Kevâkibî, 2011: 32-33). 

Zannedildiği gibi  َأَبَابِيلَ  طَيْخًا عَمَيْيِؼْ  وَأَرْسَل  “Sürü sürü kuĢlar salmadı mı?” (Fil, 

105/3) âyetindeki طَيْخًا kelimesini ilk kez bilimsel Ģekilde mikroplar olarak tefsir eden 

kiĢi Abduh (Cündioğlu, 1993: 165) değil, Kevâkibî‟dir (Kevâkibî, 2011: 33). Zira 

Kevâkibî, Abduh‟tan yaklaĢık üç yıl önce böyle bir iddiada bulunmuĢ, onun bu eseri 

Ġslâm dünyasında Abduh‟un tefsiri kadar tanınmadığından insanların dikkatini 

çekmemiĢtir (AteĢ, 2002: 124). 

Kevâkibî‟den sonra, bilimsel tefsir hareketinin öncülüğünü yapanlardan biri 

de Osmanlı devletinde birçok idarî görevi ifa eden Muhtar PaĢa (ö. 1336/1918)‟dir. 

“Serâiru‟l-Kur‟ân” adlı eserinde astronomi ile alakalı yetmiĢ kadar bilimsel âyeti bir 

araya getirerek çağının bilimsel verileriyle tefsir etmiĢtir. Bu eser alanında önemli ve 

ciddi olduğundan modern dönemin meĢhur âlimlerinden biri olan Râfiî (ö. 

1356/1937) tarafından takdir ile karĢılanmıĢtır (Râfiî, 2004: 106). 

1937 yılında vefat eden Mısırlı büyük âlim Râfiî de “Ġ„câzu‟l-Kur‟ân” adlı 

eserinde Kur‟ân‟ın bilimsel tefsir metodu ile ilgili özel bir bölüm açmıĢ ve konuya 

dair görüĢlerini açıklamıĢtır. Râfiî‟nin bu meĢhur eserinin mukaddimesinde âlimlerin 

bir kısmı Ģöyle bir iddiada bulunmuĢtur: 

 “Her Müslümana nasıl bir Kur‟ân gerekli ise onun yanında bu kitabın 

bulunması da aynı Ģekilde gereklidir” (Râfiî, 2004: 19). 

Râfiî bu eserinde, Kur‟ân‟ın ilimlerle olan münasebetini ele almıĢ ve ْسَشُخِييِؼ

كُلِّ شَيْءٍ شَيِيج   آيَاتِشَا فِي الْْفَاقِ وَفِي أَنْفُدِيِؼْ حَتهى يَتَبَيهؽَ لَيُؼْ أَنهوُ الْحَقُّ أَوَلَؼْ يَكْفِ بِخَبِّػَ أَنهوُ عَمَى  “Onun 
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gerçek olduğu kendileri için apaçık belli oluncaya kadar onlara çevrelerinde ve 

kendilerinde bulunan kanıtlarımızı hep göstereceğiz. Rabbinin her Ģeye tanıklık 

etmesi (onlar için) yeterli değil midir?” (Fussilet, 41/53) âyetinden hareket ederek 

Kur‟ân‟ın bütün ilimleri kapsadığını ileri sürmüĢtür (Râfiî, 2004: 94-104). 

Suyûtî (ö. 911/1505)‟den sonra durma noktasına gelen bilimsel tefsir 

ekolünün çağımızdaki en büyük temsilcisi ve savunucusu Tantâvî Cevherî (ö. 

1359/1940) olmuĢtur. Tantâvî Cevherî, önce “et-Tâcu‟l-Murassa„ bi-Cevâhiri‟l-

Kur‟âni ve‟l-„Ulûm” adlı eseri yazmıĢtır. Daha sonra 1925 yılında yazımı 

tamamlanan ve kendisine yazımı ilham yoluyla emredildiğini ve ezilmiĢlerin 

kurtuluĢuna vesile olacağını iddia ettiği (Tantâvî Cevherî, 1350: I, 3), “el-Cevâhir fi 

Tefsîri‟l-Kur‟ân” adlı 25 ciltlik tefsirini yazmıĢtır. Tantâvî Cevherî, bu eseri ile 

bilimsel tefsir ekolünü zirveye ulaĢtırmıĢtır (Zehebî, 2005: II, 441-444; Mertoğlu, 

2010: 579-580). 

Tantâvî Cevherî‟den önceki müfessirler, eserlerinde yeri ve sırası geldikçe 

bilimsel tefsir metodunu kullanmıĢ, Tantâvî Cevherî ise Kur‟ân‟ın tamamını bilimsel 

tefsir metoduna göre tefsir eden ve kevnî âyetler ile pozitif bilimlerin uzlaĢmasını 

açık bir Ģekilde ortaya koyan ilk müfessir olmuĢtur (Kırca, 1982: 116). 

Tefsirini “letâif” ve “cevâhir” baĢlıkları altında (1350: I, 92-93) uzun 

bölümlere ayıran Tantâvî Cevherî, Müslümanların ihtiyacı olan itikat, hukuk, ahlâk 

ve ahkâm hakkındaki âyetleri klasik yöntemlerle tefsir etmiĢ, kevnî âyetleri de 

zamanındaki bilimsel verilerinden istifâde ederek ayrıntılı bir Ģekilde izah etmiĢtir 

(1350: I, 3). Genellikle ansiklopedik bilgilerin yer aldığı bu tefsirde, uzayda bulunan 

cisimler ile ilgili fotoğraflar (1350: IV, 77), grafik ve Ģemalar bulunmakta, aynı 

Ģekilde bitki (1350: XII, 56) ve hayvanlarla (1350: XII, 57) ilgili âyetlerin tefsirinde 

de onların resimlerinden birçok örnek bulunmaktadır. 

Tantâvî Cevherî, Allah‟ın kâinat ve kelâmî olmak üzere iki kitabı olduğunu 

ve bu iki kitabın birbiriyle uyumlu olduğunu (1350: V, 14) ifâde ettikten sonra, 

Kur‟ân‟daki evrenle ilgili kevnî âyetlere gereken önem verilmediğinden yakınarak 

Ģöyle der: 

Kur‟ân‟da fıkıh ile ilgili 150 âyet, bilim ve fenle alakalı ise 750 âyet 

bulunmaktadır (Tantâvî Cevherî, 1350: I, 3). Hal böyle iken, Müslüman âlimler fıkıh 
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ilminde on binlerce kitap yazdılar, ancak her sûrede bulunan kevnî âyetlere gereken 

önemi vermediler. Müslümanların âyetleri az olan bir alanda baĢarılı olmaları, 

âyetleri çok olan baĢka bir alanda yetersiz kalmaları akla ve Ģeriata uygun mudur? 

Atalarımızın fıkıh alanında önde oldukları gibi bizim de evren biliminde baĢarılı 

olmamız gerekir. Müslümanların ilerlemeleri için bunu yapmalıyız (Tantâvî Cevherî, 

1350: III, 19). 

Tantâvî Cevherî, Müslümanların varlıklarını sürdürebilmeleri ve 

düĢmanlarına galip gelebilmeleri için kâinat ilmini iyi bilmeleri gerektiğini ifâde 

etmiĢtir. Matematik ilminin sadece bir bölümü olan ferâiz ilmi, farz-ı kifâye olduğu 

halde bu ilimle uğraĢanların neden Allah‟ın büyüklüğüne ve kudretine delâlet eden 

ve aynı zamanda farz-ı ayn olan matematik gibi müspet ilimlerle uğraĢmadıklarını 

hayretle ifâde etmektedir (Tantâvî Cevherî, 1350: III, 19). 

Aynı zamanda “el-Ġslâm ve‟t-Tıbbu‟l-Hadîs” adlı eserin yazarı Dr. Abdülazîz 

Ġsmâil (ö. 1357/1942) de baĢta tıp olmak üzere ilmî konuları ele alarak bu halkaya 

katılmıĢtır. Ezher Dergisinde neĢrettiği makalelerini bir araya getirerek bu kitapta 

toplamıĢtır. Kur‟ân‟ın bir geometri, tıp ve astronomi kitabı olmadığını, ama bu 

ilimlere bazen iĢaret ettiğini ve bu ilimler öğrenmeden Kur‟ân‟ın gerçek manada 

anlaĢılamayacağını ifâde etmiĢtir (Ġsmâil, 1938: 1-4). 

Abduh (1341: 158), ReĢîd Rıdâ (1990: 1, 206-209) ve Merâğî (1946: I, 5, 18) 

gibi diğer bazı müfessirler de bilimsel tefsir anlayıĢından etkilenmiĢ ve Kur‟ân‟ın 

bazı âyetlerini bilimsel verilerden istifâde ederek yorumlamaya çalıĢmıĢlardır. 

Bilimsel tefsir ekolünün karĢısında olmasına rağmen Kutub (1992: 1V, 2376) 

ve Mevdûdî (1996: 1II, 275, IV, 292) gibi bazı müfessirler de bilimsel verileri ve 

tespitleri eserlerinde kullanmıĢ ve bazı kevnî âyetleri çağının pozitif bilimlerinden 

istifâde ederek ayrıntılı bir Ģekilde açıklamıĢlardır. 

Ülkemizde ise Yazır (2007: IV, 51-54; VI, 545-548), AteĢ (1995: III, 1303) 

ve Kırca (1996: 1II, 275, IV, 292) gibi bazı müfessirler de evren ile ilgili âyetlerin 

genelinde, bilimsel verilerin Kur‟ân‟la olan uygunluğunu ispatlamaya çalıĢmıĢlar ve 

zamanlarındaki bilimsel verilerden yararlanarak kevnî âyetleri tefsir etmiĢlerdir. 

XX. asırda yazılan tefsirlerin genelinde, bilimsel tefsir örneklerine 

rastlanmaktadır. Bunun yanı sıra, bilimsel tefsir metodunu savunanlar bu görüĢlerini 
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tefsir kitapları dıĢında, müstakil eserler, risaleler ve akademik çalıĢmalarla ortaya 

koymuĢlardır. Türkiye‟de bu alanda ilk çalıĢmayı Celal Kırca yapmıĢtır. Kırca 

doktora tezi olarak hazırladığı çalıĢmasını “Kur‟ân-ı Kerîm ve Modern Ġlimler, 

adıyla yayınlamıĢtır. Daha sonra “Kur‟ân-ı Kerîm ve Fen Bilimleri”, “Ġlimler ve 

Yorumlar Açısından Kur‟ân‟a YöneliĢler” ve “Kur‟ân ve Bilim” adlı eserlerini 

yazmıĢtır. 

Türkiye‟de bilimsel tefsir alanında yapılan çalıĢmalar yetersiz ve zayıf bir 

Ģekilde devam ederken, Arap dünyasında ise bu konuda birçok eser yazılmıĢtır. XIX. 

yüzyıldan günümüze kadar bilimsel tefsir hakkında telif edilen çalıĢmaların 

neredeyse tamamı Arap alêminde neĢredilmiĢtir. Özellikle Tantâvî Cevherî (ö. 

1359/1940)‟den sonra bu alanda pek çok eser yazılmıĢ ve bu eserlerin sayısı her 

geçen gün artmaktadır. 

Bilimsel tefsir alanında inceleme imkânı bulduğumuz ve istifâde ettiğimiz 

yukarıdaki eserler dıĢında Ģu çalıĢmalar da yapılmıĢtır: 

1. Muhammed Abdullah eĢ-ġarkâvî, el-Kur‟ân ve‟l-Kevn. 

2. Yusuf Mürüvve, el-ʻUlûmu‟t-Tabiʻiyye fi‟l-Kur‟ân. 

3. Muhammed Cemâluddin el-Fendî, Allah ve‟l-Kevn. 

4. Seyyid el-Cümeylî, el-Ġ„câzu‟t-Tıbbî fi‟l-Kur‟ân. 

5. Hanefî Ahmed, el-Kur‟ân Yenbûʻu‟l-ʻUʻlûm ve‟l-ʻĠrfân. 

6. Sâmî Ahmed el-Mevsılî, el-Ġʻcâzu‟l-ʻĠlmyu fi‟l Kur‟ân. 

7. BeĢir et-Türkî, Lillâhi‟l-ʻĠlm. 

8. Abdurrahman Saʻd, Âyâtü‟l-Ġ„câzi‟l-ʻĠlmî min Vahyi‟l-Kitab ve‟s-Sünne. 

9. Halil Ġbrahim Ebu Ziyâb, Zâhiratu‟t-Tefsiri‟l-ʻĠlmî li‟l-Kur‟âni‟l-Kerîm. 

10. Muhammed Said es-Suyûtî, Mu„cizât fi‟t-Tıbbi‟n-Nebiyyi‟l-ʻArabî 

Muhammed sallahu ʻaleyhi ve‟s-sellem. 

11. Abdüsselam Hamdân, el-Ġ„câzu‟l-ʻĠlmî fi Kur‟âni‟l-Kerîm. 

12. Mehmet Aydın, Müsbet Ġlim ve Allah. 

13. Faruk Yılmaz, Hücreden Allah‟a. 
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1. Mehmet Eminoğlu, Kur‟ân IĢığında Kâinat ve Göklerin Fethi. 

2.5. Bilimsel Tefsire KarĢı Çıkanlar 

Ġnsanlık tarihinde meydana gelen her düĢüncenin ve hareketin destekleyenleri 

olduğu gibi, ona karĢı çıkanlar da olmuĢtur. Aynı Ģekilde destekleyenler ve karĢı 

çıkanlar arasında ifrat ve tefrite düĢenler de olmuĢtur. Bunun gibi bilimsel tefsir 

ekolü de doğuĢundan günümüze kadar onu savunan ve uygulayanlar olduğu gibi ona 

karĢı çıkanlar da olmuĢtur. 

Bilimsel tefsire karĢı çıkanların baĢında meĢhur fâkih ve usûlcü Endülüslü 

Ebu Ġshâk Ġbrahim b. Mûsa eĢ-ġâtıbî (ö. 790/1388) gelmektedir. Bilimsel tefsir 

metodunu Ģiddetli bir Ģekilde eleĢtiren ġâtıbî görüĢlerini “el-Muvâfakât” adlı 

eserinde Ģöyle dile getirmiĢtir: 

Allah, Ġslâm Ģeriatını okuma yazma bilmeyen Araplara göndermiĢtir. Allah 

Araplara onlar gibi ümmî bir peygamberi onların anlayacakları bir dil ile 

göndermiĢtir. Kur‟ân onların aĢina oldukları hususlar dıĢına çıkmamıĢtır. Onların 

anlayamayacağı Ģeylerin Kur‟ân‟da bulunması ise “teklif-i mâ lâ yutâk” olduğu için 

mümkün değildir. Birçok insan pozitif bilimleri, mantık, matematik ve ilm-i hurûf 

gibi öncekilerin ve sonrakilerin bütün ilimlerini Kur‟ân‟a isnat ettikleri için haddi 

aĢmıĢlardır. Selef-i sâlihîn olan sahâbe, tâbiîn ve onlara uyan âlimler, Kur‟ân‟ı ve 

onun ihtiva ettiği ilimleri en iyi bilen kimseler olmalarına rağmen, onlardan 

Kur‟ân‟ın bütün ilimleri kapsadığına dair herhangi bir söz varid olmamıĢtır. ġayet bu 

konuda onların bir görüĢü olsaydı, bize ulaĢırdı. Ne var ki selef-i sâlihten bize, bu 

hususta herhangi bir Ģey ulaĢmamıĢtır. Bu da ilmî tefsiri savunanların ileri sürdüğü, 

Kur‟ân‟da bütün ilimlerin mevcut olduğu iddiasının doğru olmadığını 

göstermektedir. ġu var ki, Kur‟ân bazı ilimleri ihtiva eder, ancak bunlar Kur‟ân‟ın 

indiği dönemdeki Arapların bildikleri ilimlerdir. Arapların bilmediği ilimler ise 

Kur‟ân‟da bulunmamaktadır. Kur‟ân‟da var olan bir Ģeyi inkâr etmek caiz olmadığı 

gibi, Kur‟ân‟da olmayan bir Ģeyi onda var olduğunu söylemek de caiz değildir. 

Dolayısıyla Kur‟ân‟ın anlaĢılması için Arapların bildiği ilimlerle yetinmek gerekir. 

Kim bundan baĢka bir anlayıĢla Kur‟ân‟ı yorumlamaya yeltenirse, Kur‟ân‟ın 

hakikatinden uzaklaĢmıĢ, Allah ve onun elçisine de yalan isnat etmiĢtir (ġâtıbî, 1997: 

II, 27-31). 
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ġâtıbî, bilimsel tefsiri savunanların delil gösterdikleri “Bu kitabı sana her 

konuda açıklama getiren bir rehber, bir hidayet ve rahmet kaynağı, Allah‟a gönülden 

bağlananlar için bir müjde olarak indirdik.” (Nahl, 16/89) âyetinden maksadın teklif 

ve ibadet olduğunu ileri sürmüĢ, “Biz kitapta hiçbir Ģeyi eksik bırakmadık. Nihayet 

(hepsi) toplanıp Rablerinin huzuruna getirileceklerdir.” (Enʻâm, 6/38) âyetindeki 

“kitap” tan maksadın ise levh-i mahfuz olduğunu ifâde etmiĢtir. Ayrıca o bu konu ile 

ilgili seleften nakledilen rivâyetlerin sahih olmadığını iddia etmiĢtir (ġâtıbî, 1997: II, 

29-30). 

ġâtıbî‟nin bu görüĢlerini olduğu gibi kabul eden Zehebî (ö. 1399/1978) de 

bilimsel tefsiri lügat, belâgat ve itikat açısından eleĢtirmektedir: 

1. Lügat Yönünden: Kur‟ân‟daki kelimeler kullanıldığı günden günümüze 

kadar aynı manada kullanılmamıĢtır. Hayatın değiĢmesiyle kelimelerde de değiĢiklik 

olmuĢtur. Kur‟ân‟ın ilk muhatapları olan Araplar, bu kelimelerin geldiği manaların 

bir kısmını biliyorlardı, bir kısmını da bilmiyorlardı. Kur‟ân lafızlarını, nüzûl 

dönemindeki muhatapların bilmediği yeni birtakım anlam ve terimlere hamletmek 

doğru olur mu? Allah‟ın bu kelimelerle, Kur‟ân‟ın nüzûlünden asırlar sonra meydana 

çıkan bu anlamları kastetmiĢ olabilir mi? Dolayısıyla Kur‟ân sözcüklerine, Arapların 

bilmediği yeni birtakım manaları hamletmek kesinlikle doğru değildir (Zehebî, 2005: 

II, 430).  

2. Belâgat Yönünden: Kur‟ân, belâgatın zirvesinde olan bir kitaptır. Bilimsel 

tefsiri kabul edenlerin yolundan giderek, Kur‟ân‟ın bütün ilimleri içerdiğini, 

lafızlarının da ortaya çıkacak manaları taĢıdığını söylersek kendimizi kurtuluĢu 

olmayan bir çıkmaza sokmuĢ oluruz. Eğer Kur‟ân‟ın nüzûl dönemindeki 

muhatapları, bu manaları bilmiyor ve anlamıyor olsalardı, Kur‟ân‟ın onları 

gözetmediği anlamı ortaya çıkar ki bu da onun beliğ olmamasını gerektirir. Eğer bu 

manaları biliyor idiyseler, niçin Araplar öncekilerin ve sonrakilerin bütün ilimlerini 

içeren Kur‟ân‟ın nüzûl döneminden itibaren, bilimsel kalkınma hamlesini 

gerçekleĢtirmediler ve niçin ilk anlardan itibaren kalkınmalarını çeĢitli ilim ve 

sanatları açıklayan kevnî âyetler üzerine inĢa etmediler? (Zehebî, 2005: II, 430-431). 

3. Ġtikâdî Yönünden: Ġnsanın aklına hitap eden Kur‟ân hükümleri, nazil 

olduğu andan kıyamete kadar bâki olup getirdiği temel ilkeler de bütün zaman ve 
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mekânlar için geçerlidir. Bundan dolayı Müslümanların ona iman etmeleri ve onun 

emirlerine uyması gerekir. ġayet Kur‟ân bütün ilimleri içerdiğini iddia edenlerin 

anlayıĢını kabul edersek, o zaman onu tıp kaidelerinin, astronomi prensiplerinin, 

mühendislik teorilerinin, kimya kanunlarının ve diğer pozitif bilimlerin kaynağı 

kabul etmemiz gerekir. Eğer böyle yaparsak, Müminlerin Kur‟ân‟la ilgili itikâtlarına 

Ģüphe sokmuĢ olabiliriz. Çünkü bilimsel kuralların ve dayandıkları nazariyelerin bir 

karar ve devamlılığı yoktur. Bir zaman için doğru olarak kabul edilen bir teori daha 

sonra yanlıĢlığı ortaya çıktığında mutlaka terk edilecektir. Eski ve yeni teorilerin 

birçoğu arasında çeliĢki olmasına rağmen Kur‟ân‟ın bu bilimsel teorilerin tamamını 

içerdiği düĢünebilir mi ve bütün bunlardan sonra bir Müslümanın, Kur‟ân‟ı imanının 

temel esası olarak görmesi mümkün müdür? (Zehebî, 2005: II, 431). 

ġâtıbî (ö. 790/1388) ve Zehebî (ö. 1399/1978) dıĢında bilimsel tefsiri 

eleĢtirenler arasında ReĢîd Rıdâ (1990: I, 8), Merâğî (Abdülazîz Ġsmâil‟in “el-Ġslâm 

ve‟t-Tıbbu‟l-Hadîs” adlı eserin takrizinde, 1938: 5), Mahmut ġeltût (2004: I, 11-12), 

Hûlî ( 1944: 27; 1961: 294), Kutub (1992: I, 377), Mevdûdî (1996: III, 51), Subhî 

Salih (2014: 297), Kamil Hüseyin (ts: 183-187), Muhammed Arkoun, Atıf Ahmed 

(1972: 80-81) ve Bintü‟Ģ-ġâtî (1984: 95-97) gibi bazı âlimleri de görmekteyiz. 

Bilimsel tefsiri kabul etmeyenlerin delillerini Ģu Ģekilde özetleyebiliriz: 

1. Seleften bilimsel tefsirle ilgili sahih herhangi bir söz bulunmamaktadır. 

2. Kur‟ân, sadece nüzûl dönemindeki Arapların bildiği bazı ilimleri 

içermektedir 

3. Din ayrı, bilim ayrıdır. Kur‟ân, bir bilim kitabı değildir. Onda ilim kavramı 

varsa da bugünkü bilim kavramını ihtiva etmez. 

4. Kur‟ân hidâyet rehberi olarak inmiĢtir. Bilimsel veriler ise öğrenmek 

içindir. 

5. Kur‟ân bütün insanlara hitap ederken, bilimle sadece ihtisas sahipleri 

ilgilenmektedir. 

6. Kur‟ân nefislere, bilim ise akla hitap etmektedir. 

7. Kur‟ân‟daki lafızlar ve hükümler evrensel ve değiĢmezken, bilimsel 

verilerin elde ettiği sonuçlar ise zamanla geliĢmeye ve değiĢmeye müsaittir.  
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8. Bilimsel sonuçları Batılılar bulduktan sonra, bu ekolün savunucuları, 

bilimsel icatların Kur‟ân‟da var olduğunu söylemeye baĢladılar (Zehebî, 1976: II, 

358-362; ReĢîd Rıdâ, 1990: I, 8; ġeltût, 2004: I, 11-12; Hûlî, 1944: 27; Kutub, 1992: 

I, 377; Mevdûdî, 1996: III, 51; Salih, 2014: 297; Kamil Hüseyin, ts: 183-187; Atıf 

Ahmed, 1972: 80-81; Rûmî, 1983: I, 270-279; ġelebî, 1985: 20-38; Hamdân, 2002: 

16-143; Demir, 2010: 415-422; AteĢ, 2002: 1136-138). 

Bilimsel tefsire karĢı çıkanların ileri sürdükleri bu delilleri kabul etmemiz 

mümkün değildir. Zira seleften bilimsel tefsirle ilgili sahih herhangi bir sözün 

gelmemiĢ olması, sonrakilerin bu alanda eser meydana getirmelerine engel değildir. 

Nitekim ilim, nesilden nesile aktarılan bilgi ve birikimle ancak günümüze 

ulaĢılabilmiĢtir. Ayrıca Kur‟ân‟ın sadece nüzûl dönemindeki Arapların bildiği bazı 

ilimleri içerdiği anlayıĢını da kabul etmemiz mümkün değildir. Zira Kur‟ân‟ın nüzûl 

dönemindeki Arapların ümmî olmaları daha sonrakilerin de ümmî olmalarını 

gerektirmez. Aynı zamanda Kur‟ân‟daki lafız ve hükümlerin evrensel ve değiĢmez 

olduğu, bilimsel verilerin elde ettiği sonuçların ise zamanla geliĢmeye ve değiĢmeye 

müsait olduğu hususu elbette doğrudur. Fakat Kur‟ân‟daki lafız ve hükümlerin farklı 

Ģekillerde yorumlanması hususu da ilk dönemlerden beri yapılmakta ve kevnî 

âyetlerin her çağa bakan bir yönü bulunmaktadır. 

Kur‟ân‟ın hidâyet rehberi olarak indirilmesi, bütün insanlara hitap etmesi, 

bilim kitabı olmaması, dinin ayrı, bilimin ayrı olması ve bilimsel sonuçları Batılılar 

bulduktan sonra bu ekolün savunucularının bilimsel icatların Kur‟ân‟da var olduğunu 

söylemeleri gibi gerekçeler, bilimsel tefsir anlayıĢından yararlanmamayı gerektirmez. 

Aksine Kur‟ân‟ı daha iyi anlayabilmek için ifrat ve tefrite kaçmadan, kesinleĢmiĢ 

bilimsel verilerden yararlanmak gerekmektedir. Bilimsel tefsirde yanlıĢ olan, ölçüyü 

tanımamak ve pozitif bilimlerin sonucunu nihâî bir anlayıĢ olduğunu ileri sürmektir. 

Bu anlayıĢa yapılan eleĢtirenlerin de henüz kesinliği ispatlanmamıĢ teorilerden 

yararlanan ve aĢırı gidenlere yönelik olduğu kanaatindeyiz.  

2.6. Bilimsel Tefsirde Uyulması Gereken Kurallar 

Âlimler, bir müfessirde bulunması gereken birtakım Ģartlar zikretmektedirler. 

Suyûtî (ö. 911/1505) bu Ģartların baĢında müfessirin sağlam ve sahih bir inanca sahip 

olması gerektiğini söylemektedir. Bu temel Ģartlar dıĢında Suyûtî bir müfessirin; sarf, 
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nahiv ve lügat gibi dil ilimlerine; esbâb-ı nüzûl, muhkem-müteĢâbih, has-ʻâmm gibi 

Kur‟ân ilimlerine; meʻânî, beyân ve bedîʻ gibi belâgat ilimlerine; kırâat, kelâm, fıkıh, 

hadis ve mevhibe gibi diğer ilimlere de âĢina olmasını Ģart koĢmaktadır (Suyûtî, 

1996: 1209-1212). 

Ömer Nasûhi Bilmen (ö. 1971) bu ilimlere astronomi, coğrafya, tarih, ahlâk, 

biyoloji, sosyoloji, psikoloji ve siyer ilimlerini de eklemektedir (Bilmen, 1973: I, 24).  

Mennâʻ Halil el-Kattân ise müfessirde bulunması gereken Ģartları Ģu Ģekilde 

özetlemektedir: Ġnancının sağlam ve doğru olması, Arap dilini ve edebiyatını iyi 

bilmesi, Kur‟ân ilimlerine vakıf olması ve derin bir anlayıĢa sahip olması gerekir. 

Ayrıca müfessirin, güzel ahlâka sahip olması, bildikleri ile amel etmesi, hata ve 

yanlıĢa düĢmemesi için, rivâyet ettiği Ģeyi iyice inceleyip, emin olmadan 

konuĢmaması ve yazmaması gerekir. Alçakgönüllü ve yumuĢak huylu olması; 

değersiz iĢlerden uzak olması, el açan dilenci gibi değil, yüksek mevki ve makam 

sahiplerine karĢı onurlu olması; sözü güzelce söyleyip anlatmakla kalmayıp, tane 

tane konuĢmalı, önceki âlimlerin kıymetini iyi bilmesi gerekir. Aynı zamanda 

âyetleri tefsir ederken önce âyetlerin nüzûl sebebini, sonra kelimelerin manalarını, 

terkiplerin açıklamasını, belâgat ve iʻrâb vecihlerinin beyanını zikrettikten sonra 

genel manayı açıklayarak istinbat ve ahkâma geçmesi gerekir (Kattân, 2011: 340-

343). 

Bu temel Ģartlar dıĢında Kur‟ân‟daki kevnî âyetleri bilimsel tefsir metodu ile 

yorumlamaya çalıĢan bir müfessirin Ģu prensiplere de riayet etmesi gerekir: 

1. Kur‟ân, fen ve diğer bilimlerin esaslarını ortaya koyan bir kitap değildir. O 

Yüce Allah‟ın iradesini ortaya koyan bir hidâyet kitabı olduğunu unutmamalı ve 

yapılan yorumların da Kur‟ân‟ın gönderiliĢ gayesine uygun olmalıdır. 

2. Ġfrât ve tefritten uzak durmalıdır. 

3. Bilimsel verilere iĢaret eden kevnî âyetlerin Arapçada delâlet ettiği 

manalara uygun bir Ģekilde yorumlamalıdır. 

4. Âyetleri Kur‟ân‟ın bütünlüğü içinde ele almalı, ilgili âyetlerin tamamına 

bakarak yorumlamaya çalıĢmalıdır. 

5. Ġlgili âyetleri tefsir eden âyet ve hadislerin ıĢığında tefsir etmelidir. 
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6. Âyetin konuya delaletinin açık ve net olması ve bilimsel iĢaretin sınırlarını 

da iyi belirlemelidir. 

7. Kur‟ân‟ın, bilimsel hakikatlerin detayına girmediği gerçeğini dikkate 

alarak kevnî âyetlerin tefsirinde bilimsel tespitlerin detayına da girmemelidir. 

8. Kevnî âyetlerin delâlet ettiği manayı anlamak için o alanda uzman olan 

bilim adamlarının görüĢlerine baĢvurmalıdır. 

9. Karine olmadan nassı te‟vil etmemelidir. 

10. Kur‟ân‟daki kevnî âyetleri ispatlanmıĢ bilimsel hakikatlerle tefsir 

etmelidir. 

11. Yapılan bilimsel tefsirin hiçbir zaman nihâî bir anlayıĢ olduğunu ileri 

sürmemelidir.  

12. Bilimsel tefsirdeki yorumların âyetlerin lafzıyla münasebeti kesilmemeli 

ve Kur‟ân‟ın temel ilkelerine de aykırı olmamalıdır. 

13. Âyetleri bilimsel teorilere uygun hale getirmek için zorlama yorumlardan 

kaçınmalıdır (Rûmî, 2005:323; ʻAvd, ts: 503-504; Muslih, 2011: 30-36; Müslim, ts: 

134-138; ġelebî, 1985: 54-63; GüneĢ, 2005: 121; Güllüce, 2010: 394-395; Çapan, 

2012: 189-191). 
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3. KUR’ÂN’IN BĠLĠMSEL Ġ‘CÂZI  

Kur‟ân‟da gaybî haberler olduğu gibi varlık âlemi ile ilgili bilgiler de 

bulunmaktadır. Bu bilgiler, insan ve diğer varlıklar ile ilgili olup, insanın insanla, 

insanın evrenle olan münasebetini değiĢik yönlerden ele alan bilim dallarının 

konuları arasında yer almaktadır. Nitekim Kur‟ân‟da, evrenin yaratılıĢı, geniĢlemesi, 

daralması, dünyanın oluĢumu, geotik Ģekli, dönmesi, göklerin ve yerin yaratılması, 

ay ve güneĢ hareketleri, ay ve güneĢ ıĢığı ve çekim gücü gibi astronomi ile ilgili; 

yeryüzündeki uyum ve madenlerin oluĢumu gibi jeoloji ile ilgili; üç karanlıkta 

yaratılıĢ, insanın yaratılıĢ aĢamaları, koruyucu hekimlik ve jinekoloji gibi tıpla 

alakalı; botanik ve genetik gibi biyoloji ile ilgili; gün, sene ve sayılar gibi matematik 

ile ilgili; eĢyanın çift oluĢu, demir ve atom gibi fizik ile ilgili; psikoloji ve sosyoloji 

gibi bilimlerle ilgili birçok bilgi bulunmaktadır. 

Kur‟ân, temel ilkeleri ve kuralları olan bir kitaptır. Bunun için onda 

astronomi, biyoloji, fizik, jeoloji, tıp, eczacılık, botanik ve coğrafya gibi bilim 

dallarına ait bazı bilgiler bulunmaktadır. Fakat bu bilim dallarına ait bütün bilgiler 

bulunmamaktadır. Zira Kur‟ân‟ın temel amacı insana yol göstermektir (Bakara, 2/ 2, 

5, 97; Âl-i Ġmrân, 3/4, 138; Mâide, 5/46; Enʻâm, 6/157; Tevbe, 9/57). Onun 

gönderiliĢ amacına, temel ilkelerine, yapısına, üslubuna ve i„câzına ters düĢtüğü için 

onda ayrıntılar bulunmamaktadır. 

Kur‟ân‟da, insanın aklını ve duyu organlarını kullanarak kendisini tanımaya 

yönelik 350, yeryüzündeki varlıklara bakmayı, tefekkür etmeyi emreden 50 (Nevfel, 

1984: 24) ve Kur‟ân‟ın modern ilimlerle olan münasebetine iĢaret eden 750‟den fazla 

âyet bulunmaktadır (Tantâvî Cevherî, 1350: I, 3). Bunların yanında Kur‟ân‟daki 

Raʻd, Nûr, Duhân, Necm, Kamer, Meʻâric, Burûc, ġems ve Asr gibi sûrelerin bir 

kısmının adı astronomi ile ilgili iken, Bakara, Nisâ, Nahl, Enbiyâ, ġuʻarâ, Ankebut, 

Ahzâb, Ġnsan, Fil ve Nas gibi sûrelerin bir kısmının isimleri de insan, hayvan ve canlı 

varlıklarla ilgilidir (Çiçek, 2001: 229-236). 

Kur‟ân‟da birçok sûrede bilimsel hakikatlere değinilmiĢ, yeryüzü, gökyüzü, 

yıldız, dağ, deniz, hava, su, insan, kuĢ, böcek, evcil ve yabani hayvanlar hakkında 

çeĢitli bilgiler verilmiĢtir. Ġlk dönemlerde bu bilgilerin mahiyetinden ziyade daha çok 
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onların hikmetleri üzerinde durulmuĢ, VIII. yüzyıldan itibaren de kevnî âyetlerin 

tefsiri üzerinde fikir yorma sürecine ancak girilmiĢtir. 

Kur‟ân‟da yukarıda ismini zikrettiğimiz pozitif bilim dallarına ait bilgilerin 

yer alması, birçok ilim adamını bu yönden Kur‟ân‟a yönelmeye ve yorumlamaya 

sevk etmiĢtir. Bilim ve teknoloji geliĢtikçe, bilimsel açıdan Kur‟ân‟a yöneliĢ ve 

ilerleme de o oranda artmıĢtır.  

Daha önce belirtiğimiz gibi, bilimsel tefsiri ilk kez derli toplu bir hale getiren 

ve Kur‟ân‟ın bilim ile olan münasebetini sistemli bir Ģekilde ele alan Gazâlî (ö. 

505/1111) olmuĢtur. Gazâlî‟den sonra, din-bilim uzlaĢmasını savunan ve bilimi 

Allah‟tan bağımsız düĢünmeyen Ġslâm düĢünürü ve filozofu Ġbn RüĢd (ö. 595/1198) 

gelmektedir. Ġbn RüĢd‟den sonra, Kur‟ân‟ı bilimsel tefsir anlayıĢına göre ilk defa bir 

tefsir kitabında ele alan ve zamanındaki bilimsel verilerinden de istifâde eden ilk 

müfessir Râzî (ö. 606/1209)‟dir. Râzî‟nin ardından, Mürsî (ö. 655/1257), Suyûtî (ö. 

911/1505), Kâtip Çelebî (ö. 1068/1657), Ġbrahim Hakkı (ö. 1186/1772), Molla Kudsî 

(ö. 1262/1846), Ġskenderânî (ö. 1306/1888), Halil Rahmî (ö. 1265/1848), Kevâkibî 

(ö. 1320/1902), Muhtar PaĢa (ö. 1336/1918) ve Tantâvî Cevherî (ö. 1359/1940) gibi 

âlimler de Kur‟ân‟ın bilim ile olan münasebetini ele almıĢ ve bu doğrultuda kevnî 

âyetleri tefsir etmiĢlerdir. 

Kur‟ân‟da sözü edilen veya iĢaret edilen bazı bilimsel konuları değiĢik 

baĢlıklar altında ele almak istiyoruz. 

3.1. ASTRONOMĠ 

Astronomi, evrenin, gök cisimlerinin, gezegenlerin ve diğer cisimlerin 

oluĢumlarını, fiziksel yapılarını, kimyasal bileĢenlerini ve onların hareketlerini 

inceleyen bir bilim dalıdır (Fehd, 2000: XXII, 126; Tanın, vd., 1968: 6; Bayraktar, 

1992: 78; Doğan, 1996: 75). 

Astronomi biliminin alanına giren evrenin yaratılıĢı, geniĢlemesi, daralması, 

dünyanın oluĢumu, Ģekli, dönmesi, göklerin ve yerin yaratılıĢı, çekim gücü, ay ve 

güneĢ hareketleri gibi Kur‟ân‟da insanları düĢünmeye sevk eden ve ilimleri 

araĢtırmaya teĢvik eden pek çok âyet bulunmaktadır (Enʻâm, 6/97; Hûd, 11/7; 

Enbiyâ, 21/30; Fussilet, 41/11; Câsiye, 45/13; Mülk, 67/3-5). 
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Kur‟ân, astronomi ile ilgili âyetlerde kimi zaman net ve ayrıntılı 

açıklamalarda bulunmuĢ, kimi zaman da ayrıntıya girmeden kendi temel prensipleri 

içerisinde detaylara girmemiĢtir. Bu bağlamda bu bilim dalı hakkındaki âyetler de 

diğer âyetler gibi Kur‟ân‟ın temel ilkeleri içerisinde değerlendirilmelidir. Zaten 

bilimsel tefsirlere tarihi süreç içerisinde bakıldığında genel olarak müfessirlerin 

kevnî âyetlerin tefsirinde bu hususlara dikkat ettiği görülecektir. Kur‟ân‟ı bilimsel 

verilerden istifâde ederek yorumlamaya çalıĢan müfessirlerin astronomi ile ilgili 

yorumları nesilden nesile aktarılmıĢ ve kendi içinde bir literatür oluĢturmuĢtur. Bu 

bakımdan Kur‟ân‟ı bilimsel yönden tefsir etmeye çalıĢan müfessirlerin astronomi ile 

ilgili âyetlerin tefsirinde tarihsel süreci dikkate alarak aktarmaları gerekmektedir.  

Biz de Kur‟ân‟da astronomi ilgili âyetleri çağımızdaki kesinleĢmiĢ bilimsel 

verilerinden de istifâde ederek evrenin yaratılması, geniĢlemesi, göklerin ve yerin 

yaratılması, dünyanın Ģekli, dönmesi, güneĢ ve ay hareketleri Ģeklinde incelemeye 

çalıĢacağız. 

3.1.1. Evrenin Yaratılması 

Bilim ve teknoloji geliĢtikçe evrenin yaratılması ile ilgili Kur‟ân âyetlerindeki 

esrar perdesi biraz daha aralanmaktadır. Evrenin nasıl yaratıldığı, hangi aĢamalardan 

geçtiği sorusu öteden beri insanların zihinlerini meĢgul etmiĢtir. Bu alanla 

ilgilenenler kendilerince birtakım teoriler ileri sürmüĢlerdir. Evren, Kur‟ân‟ın 

belirtiği gibi yoktan mı, yoksa nüvesini teĢkil eden bir maddeden mi yaratıldı? Evren 

statik bir halde midir yoksa devamlı bir hareket ve oluĢum içinde midir? 

Çağımızdaki Sir James Jeans (ö. 1938), George Gamow (ö. 1968), Erwin Glikes (ö. 

1994), Fred Hoyle (ö. 2001), Thomas Gold (ö. 2004), Herman Bondi (ö. 2005), 

Velyaminov (ö. 2009) ve Steven Weinberg gibi bazı Astrofizikçiler, bu tip sorulara 

tabiat kanunlarının sonuçlarından elde ettikleri birtakım bilgilerle evrenin yaratılıĢ 

konusunda farklı bilimsel teoriler ortaya koyarak cevap vermiĢledir. Bu sorulara ikna 

edici cevap veren, önceki tezleri çürüten ve Kur‟ân‟ın ifâdelerine uygun olan “Big 

Bang” (büyük patlama) teorisidir. ġaĢırtıcı geliĢmelere neden olan ve bilimsel 

çevrelerin gündemini oluĢturan Big Bang teorisinin sahibi George Gamow (ö. 

1968)‟dur. Esasen bu teoriye zemin hazırlayan bilim adamları; Rus Kozmolog 

Alexander Feridman (ö. 1925), Albbert Einstein (ö. 1955), Sitter ve Georges 
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Lemaître (ö. 1966) olmuĢtur (Chown, 2013: 25-50; Chown, 2011: 143; Neccâr, 2011: 

I, 42; Taslaman, 2003: 10-35; Yücedoğru, 2006: 140). 

Kendisinden önceki bilgileri değerlendiren Gamow (ö. 1968), evrenin 

meydana geliĢi hakkındaki Big Bang teorisini ortaya koymuĢtur. Bu teoriye göre; 

evren sürekli geniĢlediğine göre onun bir baĢlangıcı vardır demektir. O baĢlangıcı 

bulmak için de evrenin Ģu anki geniĢlemesini geri çevirmek gerekir. Bir filmi geri 

çevirerek nasıl baĢına ulaĢıyorsak, evrenin geniĢlemesini de geri çevirmek suretiyle 

onun baĢlangıcına ulaĢmamız mümkün olacaktır. Gamow, evrenin ilk maddesinin 

çok yoğun ve aĢırı sıcak, iğne ucu kadar bir madde olduğunu ve bu maddenin aĢırı 

yoğunluk ve sıcaklık sebebiyle Ģiddetli bir Ģekilde patlaması sonucunda uzayın 

derinliklerine dağıldığını ileri sürerek bu teoriyi kozmoloji ilmine kazandırmıĢtır 

(Hawking, 2012: 21; Chown, 2013: 25-50; Neccâr, 2011: I, 42; Yusuf, 2003: 377-

381; Taslaman, 2003: 10-35). 

YaratılıĢtan önce madde, enerji, uzay, zaman ve mekân yoktu. Bu yokluğu 

ifâde edecek bir isim veya tanımlayacak bir sıfat bile yoktu. ĠĢte bu yokluktan aniden 

Ģiddetli bir patlama ile atom altı parçacıklar yaratıldı. Saniyenin kentrilyonda birinde 

atomlar ve moleküller ortaya çıktı. Madde oluĢmaya baĢladı, dünyalar, güneĢler ve 

galaksiler yerlerini alarak düzene girdiler. Bu Ģekil evrende akıl almaz bir uyum, 

olağanüstü bir simetri ve zarafet hâkim oldu (Yıldırım, 2013: 52-53). 

Kur‟ân-ı Kerîm‟de de Yüce Allah‟ın büyüklüğüne, kuvvetine ve kudretine 

delâlet eden evrenin yaratılıĢı hakkında pek çok kevnî âyet bulunmaktadır. Her asrın 

anlayıĢına hitap eden bu âyetlerin mahiyetlerinin anlaĢılması kısmen de olsa, 

çağımızdaki bilimsel keĢiflerin icadı ve bu konuda ileri sürülen teorilerin yardımıyla 

mümkün olabilmiĢtir. 

Lafzı, manası ve içeriği itibariyle mu„ciz olan Kur‟ân‟da ise evrenin yaratılıĢı 

Ģöyle anlatılmaktadır: 

سَاوَاتِ وَالَْْرْضَ كَانَتَا رَتْقًا فَفَتَقْشَاىُسَا وَجَعَمْشَا مِؽَ الْسَاءِ  كُله شَيْءٍ حَيٍّ أَفَلََ أَوَلَؼْ يَخَ الهحِيؽَ كَفَخُوا أَنه الده

 يُؤْمِشُؾنَ 

“Ġnkâr edenler, gökler ve yer bitiĢik iken onları ayırdığımızı ve her canlıyı 

sudan yarattığımızı görmezler mi? Hâlâ inanmazlar mı?” (Enbiyâ, 21/30). 
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Ġlim adamlarını hayrete düĢüren hususlardan biri de evrenin yaratılıĢı ile ilgili 

olan bu âyettir. Bu kevnî âyeti eski ve yeni müfessirler farklı Ģekillerde 

yorumlamıĢlardır. Buradaki ihtilaf, bitiĢik ve kaynaĢık anlamına gelen رَتْق ile 

birbirinden ayrılma anlamına gelen فَتْق sözcükleri üzerinde yoğunlaĢmıĢlardır. 

 YaratılıĢ itibariyle bitiĢik olmak, birleĢmek ve kaynaĢmak demektir :رَتْق

(Ġsfahânî, 2012: 595; Ġbn Manzûr, ts: X, 114; Zebîdî, ts: XXV, 331). 

 BitiĢik iki Ģeyi, aralarında bir aralık ya da yarık oluncaya kadar :فَتْق

birbirinden ayırmak demek olup رَتْق kelimesinin tam zıddıdır (Ġsfahânî, 2012: 1116; 

Ġbn Manzûr, ts: XX, 294). 

Evrenin yaratılıĢı ile ilgili olan bu âyetin tefsirini ilk dönem müfessirleri Ģu 

Ģekilde yapmıĢlardır: 

1. Yer ve gökler birbirine bitiĢik tek kütle iken Yüce Allah onları ayırdı ve 

aralarına havayı yerleĢtirdi. Said b. Cübeyr (ö. 95/714), Dahhâk (ö. 105/723), Hasan 

Basrî (ö. 110/728) ve Katâde b. Diâme (ö. 117/735) gibi ilk dönem müfessirleri bu 

görüĢü tercih etmiĢlerdir (Taberî, 2000:XVIII, 431). Ubey b. Kaʻb (ö. 30/650) ise 

birbirine bitiĢik olan yer ve göklerin arası rüzgâr ile birbirinden ayrıldığını 

söylemiĢtir. Kur‟ân‟ı bilimsel anlayıĢa göre ilk defa bir tefsir kitabında ele alan Râzî 

(ö. 606/1209) de bu görüĢü benimsemiĢtir (Râzî, 1420: XXII, 137). 

2. Gökler birbirine bitiĢik tek kütle halindeydi. Yüce Allah bu kütleyi bölüp 

onu yedi kat gök haline getirdi. Yerler de bitiĢik tek kütle halinde idi, onu da aynı 

Ģekilde yedi kat yer haline getirdi. Bu görüĢü Mücâhid (ö. 103/721) ve Süddi (ö. 

127/744) tercih etmiĢtir (Ġbn Kesîr, 1997: III, 158). 

3. Gökler birbirine yapıĢık olduğu için yağmur yağdırmıyordu. Yerler de 

birbirine yapıĢık olduğu için bitki bitirmiyordu. Yüce Allah gökleri yağmurla, yeri de 

bitkilerle yardı. Ġbn ʻAbbâs (ö. 68/687), Ġkrime (ö. 104/722), Taberî (ö. 310/923) ve 

müfessirlerin çoğu bu âyetteki “Bizler her canlıyı sudan yarattık” cümlesini dikkate 

alarak bu görüĢü tercih etmiĢlerdir (Ġbn Abbâs, ts: 270; Taberî, 2000:XVIII, 432; Ġbn 

Kesîr, 1997: III, 158; Kurtubî, 1964: XI, 283). 
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4. Ebu Müslim el-Ġsfahânî (ö. 322/934) ise فَتْق sözcüğünün, سَاوَاتِ الْحَسْجُ  ِ فَاطِخِ الده للَّه

 Hamd gökleri ve yeri yaratan Allah‟a mahsustur” (Fâtır, 35/1) âyetindeki gibi“ وَالَْْرْضِ 

yaratma ve ortaya koyma anlamına geldiğini ifâde etmektedir. Yüce Allah 

yaratmasını فَتْق ile yaratmadan önceki halini de رَتْق Ģeklinde ifâde etmiĢtir (Râzî, 

1420: XXII, 137). 

Kur‟ân‟ı bilimsel tefsir anlayıĢına göre yorumlamaya çalıĢan modern dönem 

müfessirlerine göre ise âyette evrenin baĢlangıçta bir tek kütle olduğunu, bu kütlenin 

sonradan dünyanın da içinde olduğu parçalara ayrıldığını ifâde etmiĢlerdir (ReĢîd 

ReĢîd Rıdâ, 1990: XII, 16; Tantâvî Cevherî, 1350: X, 207; Zuhaylî, ts: IX, 40-43; 

Esed, 1999: III, 651; AteĢ, 1998: III, 1682; Bayraklı, ts: XII, 433-440; Yıldırım, ts: 

VIII, 3904-3905). 

Bu âyetin çağımızda yapılan bilimsel yorumu günümüzdeki astrofizikçilerin 

evrenin yaratılması hakkında ileri sürdükleri teoriyle uyuĢmaktadır. En son bilimsel 

teoriye göre uzaydaki cisimler vaktiyle bir gaz ve toz kütlesi (nebula, bulutsu) 

halinde idi. Merkezî çekim sebebiyle değiĢik noktalarda yoğunlaĢan bu gaz 

kütlesinden zamanla parçalar koparak uzay boĢluğuna fırlamıĢ, merkezî çekim 

kuvvetinin tesiriyle dönmeye ve zamanla soğumaya baĢlamıĢtır. Bu dönüĢ esnasında 

yoğunlaĢan ana kütlelerden de parçalar kopmuĢ, bunlar da ana kütlenin etrafında 

dönmeye devam etmiĢtir. Böylece zaman içinde tek bir kütleden pek çok galaksi, 

güneĢ sistemleri, gezegenler, yıldızlar ve onların uyduları meydana gelmiĢtir. 

Milyarlarca yıldan beri dönmekte olan güneĢten, üzerinde yaĢadığımız dünya ve 

diğer gezegenler kopmuĢtur. Nihayet dünyamızın da içinde olduğu gezegenler 

soğuyarak bugünkü Ģeklini almıĢtır. Dünyamız, güneĢin diğer uydularıyla birlikte 

hem kendi etrafında hem de güneĢin çevresinde dönmeye baĢlamıĢtır. Diğer 

güneĢlerin de kendilerinden kopmuĢ gezegenleri vardır. Evrende dünyamıza benzer 

en az 300 milyon gezegen vardır. Ama bizim güneĢimizin gezegenleri içinde bizim 

dünyamızdan baĢka böyle mükemmel bir hayat olduğu henüz tesbit ede bilmiĢ 

değildir. Çünkü onlarda böyle bir hayat için uygun ortam yoktur (Yusuf, 2003: 377-

381; Esed, 1999: III, 651; AteĢ, 1998: III, 1682; Taslaman, 2003: 127). 
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GüneĢin etrafındaki gezegenler, uzayda onun etrafında döndükleri gibi her 

güneĢ de kendi ana güneĢinin çevresinde dönmektedir (Garfınkle vd., 2012: 5). Ay, 

güneĢ ve yıldızların her biri suda yüzen biri gibi kendilerine mahsus bir felekte 

yüzmektedir.  سْذُ يَشْبَغِي لَيَا أَنْ تُجْرِكَ الْقَسَخَ وَلََ المهيْلُ سَابِقُ الشهيَارِ وَكُلٌّ فِي فَمَػٍ يَدْبَحُؾنَ لََ الذه  “Ne 

güneĢin aya yetiĢip çatması uygundur ne de gece gündüzü geçebilir. Her biri bir 

yörüngede yüzüp gider.” (Yâsin, 36/40) âyeti bu teorinin söylediği gibi dünyanın, 

ayın ve güneĢin birer yörüngede yüzdüklerini dile getirmektedir. 

Evrenin oluĢumu ile ilgili bu teoriyi te‟yid eden, yeryüzünde bulunan 92 

elementten 67 elementin güneĢte de mevcut olmasıdır. Bu teoriyi te‟yid eden bir 

husus da yerin içindeki hararettir. Yerin merkezine doğru inildiğinde her 33 metrede 

bir derece artmaktadır. Yerin merkezine doğru inildikçe sıcaklık artmakta ve bu 

hesaba göre merkeze doğru 30 km inildiğinde, yer kabuğu ile bu derinlik arasındaki 

fark 1000 dereceyi bulmaktadır (Kırca, 1982: 132). Bu teoriyi te‟yid eden diğer bir 

husus da dünyanın birçok yerinde bulunan yanardağlardır. Bunlar yer kabuğunun 

zayıf noktalarıdır. Dünyanın merkezindeki buharlar ve alevli gazlar kraterlere basınç 

yaparak kendilerine yol açmakta, oradan da çok yükseklere, uzun mesafelere erimiĢ 

demirler ve alevler fıĢkırtmaktadırlar. Aynı zamanda sıcak su ve jeotermal kaynaklar 

da Kur‟ân‟ın bilimsel i„câzıyla uyuĢan bu teoriyi te‟yid etmektedir (Karaçam, 2005: 

405-406). 

Kur‟ân‟ın bilimsel i„câzının en güzel örneklerinden biri olan bu âyet, her 

Ģeyden önce evrenin bir baĢı olduğunu, maddenin sonsuzdan beri var olmadığını ve 

maddenin de diğer bütün varlıklar gibi yaratıldığını haber vermektedir. Evrenin 

oluĢumunu anlatan bu âyet ile evrenin ilk maddesini yaratan gücün Yüce Allah 

olduğu anlaĢılmaktadır. Her Ģeyi yaratanın da ayrı güçlerin değil, tek bir gücün 

yönettiği, o güç sahibinin de Yüce Allah olduğu ortaya çıkmaktadır. Yüce Allah, bu 

âyet ile aynı zamanda kuvvetinin ne kadar büyük olduğunu, her Ģeyi en ince 

ayrıntısına kadar nasıl mükemmel bir Ģekilde planladığını göstermektedir. Ayrıca bu 

âyet, evreni yaratan Yüce Allah için zor diye bir Ģeyin olmadığını, O isteyince her 

Ģeyin olduğunu ve O‟nun sadece  ْكُؽ “ol” demesinin yeterli olacağını göstermektedir. 

Bütün bu açıklamalardan sonra Ģu sonuca varıyoruz ki, evrenin oluĢumunu 

açıklayan bu âyetin içeriği ile bilimselliği kesinleĢmiĢ modern ilimlerin verileri 
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arasında herhangi bir çeliĢkinin olmadığı, aksine tam bir uyumun olduğu 

anlaĢılmaktadır. Çağımızda modern ilimlerin ulaĢmaya çalıĢtığı bu gerçekleri, 

Kur‟ân-ı Kerîm 1400 yıl önce haber vermektedir. Bu durum, Kur‟ân‟ın Yüce Allah 

kelamı olduğunu ve bilimsel i„câzın Kur‟ân‟ın en önemli i„câz vecihlerinden biri 

olduğunu göstermektedir. 

3.1.2. Evrenin GeniĢlemesi 

Evrenin sonsuz veya sınırlarla çevirili durağan bir yapıda olup olmadığı 

meselesi, ilk önce felsefe içinde, daha sonra fizikte en çok tartıĢılan konu olmuĢtur. 

Bilginlerin bir kısmı evrenin sonsuz olduğunu, bir kısmı da evrenin sınırlarla çevirili 

durağan bir Ģekilde sonlu olduğunu söylemiĢlerdir (Chown, 2013: 43; Hawking, 

2012: 58-60). Kur‟ân ise bu iki görüĢ dıĢında sürekli geniĢleyen bir evren modelini 

çizmiĢtir. Kur‟ân‟ın çizdiği bu model, evrenin sonlu olmakla sonsuz evren 

modelinden, sürekli geniĢlemekle de durağan sınırlı modelinden ayrılmaktadır. 

Böylece Kur‟ân evren konusunda mevcut görüĢler dıĢında üçüncü bir modeli 

öngörmüĢtür: 

سَاءَ بَشَيْشَاىَا بِأَيْجٍ وَإِنها لَسُؾسِعُؾنَ   Göğü kudretimizle biz kurduk ve Ģüphesiz biz“ وَالده

geniĢletmekteyiz” (Zâriyât, 51/47).  

Müfessirler bu âyetteki  َمُؾسِعُؾن “geniĢletmekteyiz” kelimesini farklı Ģekillerde 

yorumlamıĢlardır. Ġlk dönem müfessirleri bu kelimeyi sözlük anlamından hareketle 

geniĢlik ve kudret anlamında anlamıĢ ve âyeti Ģu Ģekilde tefsir etmiĢlerdir: Ġbn 

ʻAbbâs (ö. 68/687) “yarattıklarımızın rızkını geniĢleteniz” Ģeklinde tefsir etmiĢtir 

(Ġbn Abbâs, ts: 442). Hasan Basrî (ö. 110/728) “yağmurla rızkı geniĢleteniz” 

anlamında âyeti tevil ederken, Dahhâk (ö. 105/723) ise “sizi zengin kılan ve 

ihtiyaçlarınızı gidereniz” Ģeklinde yorumlamıĢtır (Kurtubî, 1964: XVII, 52). Râzî (ö. 

606/1209) bu âyeti “yaratıkların rızkını vermeye ve haĢirde semânın bir benzerini 

yaratmaya kadir olduğu” Ģeklinde anlarken (Râzî, 1420: XXVIII, 188), Beydâvî (ö. 

585/1189) ise “rızkı geniĢletmeye veya gökyüzü ile yeryüzü arasındakilere kâdir 

olması” Ģeklinde yorumlamıĢtır (Beydâvî, 1418: V, 150). 

Çağımızdaki bazı müfessirler ise bu kelimenin sözlük anlamı yanında âyete 

bilimsel açıdan da yaklaĢarak, bu âyetin açık bir Ģekilde evrenin merkezden dıĢa 
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doğru sürekli geniĢlediğine iĢaret etiğini beyân etmektedirler. Çünkü bu âyette geçen 

ve ism-i fâilin cem‟i olarak kullanılan  َمُؾسِعُؾن kelimesi bir Ģeyi geniĢletmek, yaymak, 

daha geniĢ ve daha uzak hale getirmek anlamına gelen  َاَوْسَع fiilinden türemiĢtir. 

BaĢındaki “lâm” ise lâm-ı tekit olup, takip ettiği isim ya da sıfata vurgu yaparak çok 

daha fazla anlamı katmakta ve evrenin sürekli geniĢlemesinden Ģüphe edilmemesi 

gerektiğini vurgulamaktadır. Ayrıca bu âyette, tekrar ve teceddüt ifâde eden fiil 

cümlesi yerine devamlılık ve sebat anlamı taĢıyan isim cümlesi kullanılmıĢtır. Bu da 

evrenin sonlu bir büyüklüğe sahip olmasına rağmen yaratıldığından günümüze ve 

Yüce Allah‟ın dilediği zamana kadar sürekli geniĢleyeceğine iĢaret etmektedir 

(Kasimî, 1418: IX, 44; Esed, 1999: III, 1071; Bucaille, 2005: 245; Neccâr, 2011: 41; 

Yusuf, 2003: 321; Kırca, 1982: 78). 

Çağımızın önemli araĢtırmacılarından Zağlûl Neccâr ise evrenin geniĢlemesi 

hakkında bilimsel verileri aktardıktan sonra bu âyetten Ģu beĢ sonucu daha 

çıkarmaktadır: 

1. Gökyüzünün ne kadar sağlam, kendi içinde ne kadar mükemmel bir uyuma 

sahip olduğuna iĢaret etmektedir. 

2. Evrenin büyüklüğüne ve mükemmel bir yapı ve düzene sahip olduğuna 

iĢaret etmektedir.  

3. Evrenin sürekli geniĢlediğine iĢaret etmektedir. 

4. Evrenin geniĢlemesi, her Ģeyin bir madde ve enerjiden yaratıldığına iĢaret 

etmektedir.  

5. Evrenin geniĢlemesi, her Ģeyin bir noktadan baĢladığına iĢaret etmektedir 

(Neccâr, 2008: III, 420-422). 

Kur‟an-ı Kerîm‟in 1400 yıl önce evrenin geniĢlediğini haber veren bu âyetin 

sözlük anlamı yanında bilimsel açıdan da tahlilini yaptıktan sonra, Ģimdi de bu 

konuda bilimin ne dediğine bakalım. 

Daha önce belirttiğimiz gibi XX. yüzyılın baĢına kadar bilim dünyasında 

hâkim olan evrenin sonsuz olduğu ya da evrenin sınırlarla çevirili durağan bir Ģekilde 

sonlu olduğu görüĢü kabul edilirdi. Bu yüzyıla kadar hiçbir bilim insanı kâinatın 
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geniĢlemesinden bahsetmemiĢ, bırakın bahsetmeyi belki bunu hayal bile 

edememiĢtir.  

Einstein (ö. 1955)‟in formüllerinden yola çıkan ünlü Rus Fizikçi Alexander 

Friedmann (ö. 1925), en ufak bir etkide evrenin geniĢleyeceğini veya daralacağını 

keĢfederek bu görüĢü ilk çürüten bilim adamı olmuĢtur. Evrenin açık ve iddialı bir 

Ģekilde geniĢlemekte olduğunu savunan ise Belçikalı Papaz ve evren bilimci Georges 

Lemaître (ö. 1966) olmuĢtur. Friedmann‟ın modelinde galaksilerin hepsi birbirinden 

doğrudan uzaklaĢmaktadır. Evrenin bu yapısı üzerinde boyayla bazı noktalar 

eklenmiĢ bir balonun durmadan ĢiĢirilmesine benzemektedir. Balon geniĢledikçe tüm 

noktalar arasındaki mesafe büyümektedir. Ama geniĢlemenin merkezi olarak 

adlandırılacak bir nokta yoktur. Dahası noktalar birbirinden ne kadar uzaksa 

birbirlerinden uzaklaĢmaları da o kadar hızlı olmaktadır. Bu gerçek ancak 1929 

yılında Amerikalı astronom Edwin Hubble (ö. 1953) tarafından gözlemsel olarak 

ispatlandı. Hubble, Mount Wilson gözlem evinde son derece geliĢmiĢ teleskopla 

gökyüzünü incelerken, tüm galaksilerin birbirinden uzaklaĢtıklarını keĢfetti. Yıldızlar 

ve galaksiler sadece bizden değil, birbirlerinden de uzaklaĢtığını, böylece evrenin 

geniĢlediğini gözlemsel olarak ispatladı. Hubble, bu gözlemiyle beraber çarpıcı bir 

yasa daha buldu, galaksilerin uzaklaĢma hızları, galaksiler arasındaki uzaklıkla doğru 

orantılıdır. Yani bir galaksi bizden ne kadar uzaksa, bizden o kadar hızlı bir biçimde 

daha fazla uzaklaĢmaktadır. Bu sonuç ilerleyen yıllarda yapılan gözlemlerle kesinlik 

kazanmıĢtır. Bu da evrenin daha önce düĢünüldüğü gibi durağan olmadığı, aksine 

sürekli geniĢlediği ve galaksiler arasındaki uzaklığın da sürekli arttığı anlamına 

gelmektedir (Hawking, 2012: 53-73). 

Aslında evrenin geniĢlemesi onun manyetik kuĢaklarının geniĢlemesidir. 

Çünkü kesret dediğimiz çokluklar evrenin temel var oluĢ esası mesafelerdir. Nitekim 

modern astrofizik, everenin yaratılıĢında bu ilkeyi temel kavram olarak kabul 

etmektedir. Gerek dağılan parçacıklar teorisi, gerekse kuasarlara kıyasla genleĢen 

evren görüĢü bu kavramın modern fizikçe kabulüdür. Bu teoriye göre, sabit bir 

sonsuz enerji noktasından küresel kuĢaklar halinde dağılmalar ve geniĢlemeler 

sonucu kâinat meydana gelmekte ve bu geniĢleme devam etmektedir (Nurbaki, 2017: 

198). 
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Bu hakikat, bilimsel birikim ve geliĢmiĢ teleskopların icadıyla ancak XX. 

yüzyılda fark edildiği halde, Kur‟ân 1400 yıl önce bu gerçeği bildirmiĢ ve evrenin 

geniĢlediğini açıklamıĢtır. Bu da Kur‟ân‟ın Yüce Allah‟ın kelâmı olduğunu net bir 

Ģekilde ispat etmektedir. Zira 14 asır önce, teleskopun adının bile bilinmediği bir 

zamanda, geliĢmiĢ modern büyük teleskoplarla ancak keĢfedilebilen bir gerçeği 

okuma yazma bilmeyen Hz. Peygamber‟in kendi kendine keĢfetmesi mümkün 

değildir. O halde bu Kur‟ân, kâinatı yaratan, düzenleyen ve geniĢleten Yüce Allah‟ın 

mu„ciz kelâmıdır. 

3.1.3. Göklerin ve Yerin Yaratılması 

Kur‟ân‟da göklerin, yerin yaratılması ve safhaları ile ilgili detaylarına 

geçmeden önce, çağımızda geçerliliğini koruyan bu konudaki teoriyi özetlemeyi 

uygun görüyoruz. Bu teoriye göre, gökler, yer ve diğer gök cisimleri sedîm denilen 

gaz ve duman karıĢımı bir maddeden meydana gelmiĢtir (Jeans, 1950: 239). Bu 

maddenin meydana geliĢinden zamanımıza kadar 4-5 milyar senenin geçtiği tahmin 

edilmektedir (Akman, 1975: 3). Aynı zamanda bu teoriye göre, insanoğlunun 

varlığının izleri ancak 200.000 ile 300.000 sene geriye gidebilmekte, ondan ötesine 

gidildiğinde insan türüne rastlanmamaktadır (Akman, 1972: 17). Netice itibariyle, 

göklerin ve yerin meydana geliĢiyle, insanın yaratılıĢı arasında uzun dönemler 

geçmiĢ (Ġnsan, 76/1) ve yeryüzü, birtakım jeolojik dönemlerden ve zamanlardan 

geçmek suretiyle ancak bugünkü Ģekline gelebilmiĢtir. 

Kur‟ân‟da göklerin ve yerin yaratılıĢı ile ilgili birçok âyet bulunmaktadır 

(Bakara, 2/29, 117; Aʻrâf, 7/54, 101; Yûnus, 10/3; Hûd, 11/7; Furkân, Enbiyâ, 21/30; 

25/59; Fussilet, 41/9-12; Hadîd, 57/4; Secde, 32/4; Kâf, 50/38). Bu âyetlerde gök 

 .arz kelimeleriyle ifâde edilmektedir/اَرْض semâ, yer ise/سَساَء

 semâ kelimesi, her tür nesnenin üst ya da en yüksek kısmını ifâde etmek/سَساَء

için kullanılmaktadır. Buna göre her bir semâ altındaki semâya göre bir semâ ve 

üstündeki semâya göre de bir ard (arz)‟dır. Ama en üstte bulunan semâ bundan 

müstesnadır. Çünkü o, bir ard değil sadece semâdır. Araplar, yağmur gökten geldiği 

için onu semâ ile adlandırmıĢlardır. Ayrıca bitkiye de semâ demiĢlerdir. Çünkü bitki 

semâ (yağmur) sayesinde ortaya çıkmakta ve yerden yükselmektedir. Ard 
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kelimesinin karĢıtı olan semâ sözcüğünün çoğulu سَسَاواَت/semâvâttır. Semâ sözcüğü 

Kur‟ân‟da bazen tekil (Hâkka, 69/16; Ġnfitâr, 82/1) bazen de çoğul olarak (Bakara, 

2/29; Zümer, 39/5) kullanılmaktadır. Bu sözcük نَخْل ve شَجَخ kelimeleri gibi Kur‟ân‟da 

hem müzekker (Müzemmil, 73/18) hem de müennes (Hâkka, 69/16; Ġnfitâr, 82/1) 

olarak kullanılmaktadır (Ġsfahânî, 2012: 752-753). 

 arz kelimesi ise Kur‟ân‟da üzerinde yaĢadığımız yeryüzü anlamında/اَرْض

kullanılmaktadır. Bu kelimenin çoğulları olan  َاَرَضؾُن, وضٍ رُ اُ  ve  اضٍ أرَ , نَ ضؾُ رْ اَ , اض  آرَ   

ifâdeleri (Ġbn Manzûr, ts: VII, 111) Kur‟ân‟da geçmemektedir. (Ġsfahânî, 2012: 115). 

Yüce Allah, kudretini ve azametini göstermek amacıyla birçok âyette yerin ve 

göklerin yaratılıĢına temas etmiĢtir. Yer ve göklerin yaratılıĢını konu alan birkaç 

âyeti esas alarak konumuzu açıklamaya çalıĢacağız. Yer ve gökler hakkında bilgi 

veren ve yaratılıĢ sırasını beyân eden Ģu âyettir:  

سَاوَاتِ وَالَْْرْضَ فِي سِتهةِ أَيهامٍ وَكَانَ عَخْشُوُ عَمَى الْسَاءِ لِيَبْمُؾَكُؼْ أَيُّكُؼْ  لًَ وَلَئِؽْ أَحْدَؽُ عَسَ  وَىُؾَ الهحِي خَمَقَ الده

 قُمْتَ إِنهكُؼْ مَبْعُؾثُؾنَ مِؽْ بَعْجِ الْسَؾْتِ لَيَقُؾلَؽه الهحِيؽَ كَفَخُوا إِنْ ىَحَا إِلَه سِحْخ  مُبِيؽ  

“ArĢı su üzerinde iken hanginizin daha güzel davranacağını denemek için 

gökleri ve yeri altı günde yaratan O‟dur. Eğer sen, “Öldükten sonra mutlaka 

diriltileceksiniz” desen kâfirler derhal, “Bu apaçık bir düzmecedir” derler.” (Hûd, 

11/7).  

Bu âyette bir yaratılıĢ sırası verilmektedir. Yüce Allah, yer ve göklerin 

yaratılıĢından önce evrendeki cisimlerin tamamını kuĢatan ve mahiyetini 

bilemediğimiz ArĢ‟ı yaratmıĢtır. ArĢ‟tan sonra suyu yaratmıĢ ve onun buharından 

çıkan dumanımsı, hafif, rakik, görülmez, tutulmaz, akıcı, boĢluğu dolduran esîr-

sedîm maddeden de bütün evreni yaratmıĢtır (Taberî, 2000: XV, 248-250; ReĢîd 

ReĢîd Rıdâ, 1990: XII, 16). Günümüzde “siyah fon dalgacıkları” olarak adlandırılan 

esîr-sedîm maddesinden önce yaratılmıĢ mahlûkat vardı. Onlar da ArĢ ve su idi. Yer 

ve gökler ilk yaratılmıĢ varlıklar değildir. Yüce Allah sırasıyla ilk önce ArĢ‟ı, sonra 

suyu, daha sonra yer ve gökleri yaratmıĢtır (Yücedoğru, 2006: 33).  
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Âyetteki  ِوَكَانَ عَخْشُوُ عَمَى الْسَاء “ArĢı su üzerinde idi” ibaresinden yer ve göklerin 

yaratılıĢından önce veya o esnada ArĢ‟ın suya bitiĢik olması; geminin su üzerinde 

oluĢu gibi anlaĢılmaması gerekir. Zira semânın da ardın üzerinde olduğu 

söylenmekte, fakat bununla semânın arza bitiĢik olduğu kastedilmemektedir (Râzî, 

1420: XVII, 319). Ayrıca bu ibareden, bütün canlıların sudan yaratıldığı ve suyun 

canlı hayatın ana kaynağı olduğu anlaĢılmalıdır (ReĢîd Rıdâ, 1990: XII, 16).  

Muʻtezile âlimleri âyetteki bu ibareden hareketle yer ve göklerin 

yaratılıĢından önce ʻArĢ, su ve meleklerin yaratılmıĢ olduğunu ileri sürmüĢlerdir 

(ZemahĢerî, 1407: II, 380). Çünkü onlara göre, ʻArĢ ve su hiçbir kimsenin 

yararlanmaması için yaratılmıĢ ise bu caiz değildir. Zira yaratılan her Ģey menfaat 

için yaratılmıĢ olması gerekir. Yüce Allah‟ın kendi menfaati için yaratması söz 

konusu olmadığına göre, O, zatının dıĢında baĢka bir varlık için yaratmıĢtır. O varlık 

da cansız olamaz, zira cansız varlıkların faydalanması mümkün değildir. Öyleyse, 

ArĢ ve su canlı varlıklar için yaratılmıĢtır, onlar da meleklerdir. Muʻtezile böyle bir 

mantıkla, yer ve göklerin yaratılıĢından önce ArĢ, su ve meleklerin daha önce 

yaratılmıĢ oldukları sonucuna varmıĢlardır (Râzî, 1420: XVII, 319; Yücedoğru, 

2006: 34-35). 

Müfessirler, âyetteki bu ibareden yer ve göklerin yaratılıĢından önceki 

durumu değil yaratılıĢ anını veya sonraki bir devreyi anlattığını ifâde etmiĢlerdir. 

Ayrıca onlara göre, ibarede bütün canlı hayatın kaynağının su olduğuna iĢaret vardır 

(Yazır, 2007: IV, 569-574). 

Yerin ve göklerin yaratılıĢı hakkında önemli bilgi veren, konumuzun esasını 

teĢkil eden ve onların “altı günde” yaratıldığını beyân eden birçok âyet 

bulunmaktadır (Aʻrâf, 7/54; Yûnus, 10/3; Hûd, 11/7; Furkân, 25/59; Hadid, 57/4). Bu 

hususla ilgili âyetlerden birisi Ģudur:  

سَاوَاتِ وَالَْْرْضَ فِي سِتهةِ أَيهامٍ   ,gökleri ve yeri altı günde yaratandır.” (Aʻrâf“ خَمَقَ الده

7/54). 

Müfessirler bu âyette ve aynı anlamdaki diğer âyetlerde geçen سِتهة أَيهام “altı 

gün” tabiri hakkında ihtilaf etmiĢlerdir. Bir kısmı “altı gün”den maksadın, belli ve 

malum olan altı dünya günü olduğunu söylemiĢ (Suyûtî, ts: 135; Ġbn Kesîr, 1997: II, 
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195), bir kısmı da “altı gün”den maksadın, bizim bildiğim altı gün değil, altı gün 

kadar zaman olduğunu söylemiĢlerdir (Ebu Hayyân, 2010: IV, 309). Diğer bir kısım 

müfessirler ise “altı gün” tabirini “mutlak zaman ve vakit” (Ġsfahânî, 2012: 1607), 

“altı devir”, “altı zaman” ve “altı merhale” olarak yorumlamıĢlardır (Beydâvî, 

1418: III, 16; Ebu‟s-Suʻûd, ts: II, 232; Yazır, 2007: IV, 51-54; VI, 545-548). 

Bilimsel tefsir ekolünün çağımızdaki en büyük temsilcisi ve savunucusu olan 

Tantâvî Cevherî (ö. 1359/1940), “Altı gün”den maksadın, Ģu altı vakit olduğunu 

ifâde etmiĢtir: 

1. Kâinatın esîr denilen bir maddeden yaratılıĢı. 

2. GüneĢ sisteminin meydana geliĢi. 

3. Madenlerin yaratılıĢı. 

4. Bitkilerin yaratılıĢı. 

5. Hayvanların yaratılıĢı. 

6. Ġnsanların yaratılıĢı (Tantâvî Cevherî, 1350: IV, 159-160, 173). 

Çağımızın önemli müfessirlerinden biri olan Yazır (ö. 1361/1942) da “Altı 

gün” tabirini yaratılıĢın altı merhalesi olarak anlamıĢ ve bu altı merhaleyi Ģöyle 

açıklamıĢtır: 

1. Maddenin baĢlangıç buğu ve duman halindeki yaratılıĢ devri. 

2. Ecrâmın teĢekkül devri. 

3. Yerin semâdan ayrılıĢ devri. 

4. Yer kabuğunun oluĢum devri. 

5. Dağ ve nehirlerin teĢekkül devri. 

6. Hayatın baĢlangıcı ile bitki, hayvan ve insanların yaratılıĢına kadar olan 

tekâmül devri (Yazır, 2007: VI, 79-80). 

Kanaatimizce, Kur‟ân‟da Yüce Allah‟ın eylemleri için kullanılan يَؾْم/gün 

tabiri bildiğimiz yirmi dört saat olan dünya günü olarak anlamamız lazım. Zira diğer 

âyetlerde Allah‟ın eylemleri ile ilgili yevm sözcüğü شَأْن/an anlamında kullanıldığı 

gibi (Rahmân, 55/29), Yüce Allah‟ın katında bir günün insanların hesaplarına göre 

1000 yıl (Hac, 22/47; Secde, 32/5) veya 50.000 yıl tuttuğu ifâde edilmiĢtir (Meâric, 

70/4). Bundan dolayı sonlu ve sınırlı düĢünebildiğimiz boyutlu ve belli zaman 

dilimlerini Yüce Allah ve O‟nun eylemleri için düĢünmememiz gerekir. Bu nedenle 
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yaratan-yaratılan iliĢkilerinde zaman mefhumunu daima yaratılan açısından dikkate 

almak gerekmektedir. 

Ayrıca bu âyetlerde kullanılan يَؾْم /gün kavramını bildiğimiz yer günü olarak 

anlamamamızın bir diğer nedeni de yeryüzünün zaman ölçüsü olan dünya günü, 

ancak dünya yaratıldıktan sonra meydana gelmiĢtir. Yeryüzü yaratılmadan önce bu 

zaman kavramıyla göklerin ve yerin yaratıldığını düĢünmek doğru olmaz (ReĢîd 

ReĢîd Rıdâ, 1990: VIII, 396).  

BeĢerî bilgimizin ulaĢabildiği ve uzay fiziğinin evrenin yaratılıĢıyla ilgili yeni 

teorilerine göre, buradaki günden maksadın yeryüzünün geçirdiği devirlerdir. Çünkü 

yeryüzü birçok merhaleden ve aĢamalardan geçmiĢtir. Gaz bulutundan galaksilere, 

dünyadaki atmosfere, suların, madenlerin oluĢumuna kadar değiĢik aĢamalardan ve 

dönemlerden geçerek hayata elveriĢli hale gelmiĢtir. 

Ġslâm âlimlerinin yaratılıĢ anlayıĢını Ģekillendiren, yeryüzünün ve 

gökyüzünün yaratılıĢ sırası hakkında en geniĢ Ģekilde bilgi veren âyetlerden bir kısmı 

da Ģunlardır:  

( وَجَعَلَ فِييَا 9الْعَالَسِيؽَ )قُلْ أَئِشهكُؼْ لَتَكْفُخُونَ بِالهحِي خَمَقَ الَْْرْضَ فِي يَؾْمَيْؽِ وَتَجْعَمُؾنَ لَوُ أَنْجَادًا ذَلِػَ رَبُّ 

ائِمِيؽَ ) رَ فِييَا أَقْؾَاتَيَا فِي أَرْبَعَةِ أَيهامٍ سَؾَاءً لِمده سَاءِ وَىِيَ 61رَوَاسِيَ مِؽْ فَؾْقِيَا وَبَارَكَ فِييَا وَقَجه ( ثُؼه اسْتَؾَى إِلَى الده

فَقَزَاىُؽه سَبْعَ سَسَاوَاتٍ فِي يَؾْمَيْؽِ وَأَوْحَى  (66خْىًا قَالَتَا أَتَيْشَا طَائِعِيؽَ )دُخَان  فَقَالَ لَيَا وَلِلََْرْضِ ائْتِيَا طَؾْعًا أَوْ كَ 

نْيَا بِسَرَابِيحَ وَحِفْغًا ذَلِػَ تَقْجِيخُ الْعَدِيدِ الْعَمِيؼِ ) سَاءَ الجُّ  (61فِي كُلِّ سَسَاءٍ أَمْخَىَا وَزَيهشها الده

9. “De ki: “Arzı iki evrede yaratanı inkâr edip O‟na baĢkalarını ortak mı 

koĢuyorsunuz? O yaratıcı, âlemlerin Rabbi olan Yüce Allah‟tır.” 10. Ard üzerinde 

sarsılmaz dağlar oturttu, orayı bereketli hale getirdi; gerekli besinlerini orada -

bunlara ihtiyacı olan varlıklar için eĢit derecede olmak üzere- uygun ölçülerle 

yarattı. (Bütün bunlar) dört evrede oldu. 11. Dahası O, duman halinde olan semâya 

iradesini yöneltti; ardından ona ve arza, “Ġsteyerek veya istemeyerek (varlık 

sahnesine) gelin!” buyurdu. “Boyun eğerek geldik” dediler. 12. Böylece onları iki 

evrede yedi gök olarak yarattı, her göğe iĢlevini ilham etti. Biz, yakın semâyı 

kandillerle donattık ve onu koruduk. ĠĢte bu, her Ģeye gücü yeten, her Ģeyi bilen Yüce 

Allah‟ın takdiridir.” (Fussilet, 41/9-12). 
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Yüce Allah, bu âyetlerde önce yeryüzünü iki günde (evrede) yarattığını, 

yeryüzünde dağlar, nehirler, ağaçlar, kayalar, madenler, insan ve hayvan türlerinin 

geliĢtirilmesi ve hayatın idamesi için elzem olan hava, su ve besin gibi ihtiyaç 

duyulan bütün imkânları yarattığını bildirmektedir. Varlıkların yaĢamaları için 

gerekli olan her Ģeyin tamamını dört günde (evrede) yarattığını ifâde etmektedir. 

Aynı zamanda Yüce Allah, bu âyetlerde yeryüzünü ve içindekilerini yarattıktan sonra 

duhân/duman halindeki semâya yöneldiğini, bu duman halindeki gökyüzünü de iki 

günde yedi semâ olarak düzenlediğini, her semâya emrini bildirdiğini ve dünya 

semâsını yıldızlarla donattığını bildirmektedir (Ġbn ʻAbbâs, ts: 401; Taberî, 2000: 

XXI, 434-435; Ġbn ʻAtıyye, 1422: V, 6). 

Müfessirlerin bir kısmı evrenin ilk maddesi olarak kabul edilen bu âyetteki 

“duhân” sözcüğünü su buharı olarak yorumlamıĢtır (Ġbn ʻAbbâs, ts: 401; Ġbn 

Teymiyye, 2005: XVII, 256). Râzî de onu أَجْدَاءٍ مُغْمِسَة/karanlık cüzler olarak te‟vil 

etmiĢtir (Râzî, 1420: XXVII, 546). Astronomi ilminde esîr denilen, yapı itibariyle, 

oksijen ve su buharından meydana gelen bu âyetteki dumanı, ReĢîd Rıdâ (ö. 

1354/1935), “duman gibi bir madde, yükselmiĢ buhar, su buharı ve karanlık (ıĢıksız) 

cevher” olarak yorumlamıĢtır (ReĢîd Rıdâ, 1990: XII, 18). Muhammed Esed (ö. 

1992) ise bu yorumların yanında bilimsel teorileri de dikkate alarak duhân kelimesini 

hidrojen gazı olarak te‟vil etmiĢtir (Esed, 1999: III, 972). 

Müfessirlerin diğer bir kısmı ise evrenin ilk maddesinin duman olduğu 

anlayıĢını kabul etmemiĢ, dumanın sadece gökyüzünün temel maddesi olduğunu 

kabul etmiĢlerdir. Onlara göre, gökyüzünün temel maddesinin duman olduğu bu 

âyetten çıkarmak mümkündür, ancak yerin ve göklerin temel maddesinin duman 

olduğunu bu âyetten çıkarmak mümkün değildir (Yücedoğru, 2006: 40-41). 

Ayrıca bu âyetlerden, Yüce Allah‟ın önce yeryüzünü, sonra da gökyüzünü 

yarattığı anlaĢılmaktadır. Ancak cumhur bu âyetlerin Nâziât sûresindeki Ģu âyetlerle 

سَاءُ بَشَاىَا ) ( 19( وَأغَْظَرَ لَيْمَيَا وَأَخْخَجَ ضُحَاىَا )14اىَا )( رَفَعَ سَسْكَيَا فَدَؾه 14أَأَنْتُؼْ أَشَجُّ خَمْقًا أَمِ الده

 ( مَتَاعًا لَكُؼْ وَلَِْنْعَامِكُؼْ 11( وَالْجِبَالَ أَرْسَاىَا )16( أَخْخَجَ مِشْيَا مَاءَىَا وَمَخْعَاىَا )11وَالَْْرْضَ بَعْجَ ذَلِػَ دَحَاىَا )

27. “ġimdi, sizi yaratmak mı daha zor yoksa göğü yaratmak mı? Onu Allah 

yaptı. 28. Onu yükseltip kusursuz olarak Ģekillendirdi. 29. Gecesini kararttı, 
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gündüzünü ağarttı. 30. Bundan sonra da yeryüzünü döĢeyip yaydı. 31. Yerden suyunu 

ve bitkisini çıkardı. 32. Dağları sağlam bir Ģekilde yerleĢtirdi. 33. Hepsi sizin ve 

hayvanlarınızın yararlanması için” (Nâziât, 79/27-33) çeliĢmemesi için, âyetlerin 

arasını telif etmeye çalıĢmıĢlardır. Cumhurun görücü Ģu Ģekilde özetlenebilir: 

Yüce Allah, önce yeryüzünü iki günde yaratmıĢ, sonra gökyüzünü yaratmıĢ 

ve düzenlemiĢtir. Gökyüzünü yaratıktan sonra da yeryüzünü iki günde düzenlemiĢtir 

(ZemahĢerî, 1407: IV, 189; Ġbn Kesîr, 1997: IV, 79; Kurtubî, 1964: I, 255-256; XV, 

346; Ġbn ʻAĢûr, 1984: I, 384). 

Tabiîn âlimlerinden olan Katâde (ö. 117/735) ve Süddî (ö. 127/744) ise 

Cumhurun bu görüĢüne katılmayıp, gökyüzünün yeryüzünden önce yaratıldığını 

söylemiĢlerdir. Katâde‟nin bu görüĢüne konuyla ilgili diğer âyetleri (Secde, 32/4; 

Hadîd, 57/4; Nâziât, 79/27-33) de delil göstererek katılan Kurtubî (ö. 671/1273), 

gökyüzü ve yeryüzünün yaratılıĢı hakkında kanaatini Ģöyle ifâde etmiĢtir: 

Yüce Allah, önce gökyüzünün dumanını (gazını), sonra yeryüzünü 

yaratmıĢtır. Ondan sonra duhân (gaz) durumundaki gökyüzüne yönelip onu 

düzenlemiĢtir. Daha sonra da yeryüzünü yayıp yuvarlatmıĢtır (Kurtubî, 1964: I, 255-

256). 

Cumhurun bu görüĢüne katılmayanlardan biri de Râzî (ö. 606/1209)‟dir. Râzî, 

iki günde yeryüzünün, üçüncü günde dağların, dördüncü günde bitkilerin ve son iki 

günde de gökyüzünün yaratılmasıyla yaratılıĢın tamamının altı günde 

tamamlandığını ifâde etmiĢtir. Ayrıca ona göre, eğer gökyüzünün yaratılıĢı 

yeryüzünün yaratılıĢından önce olmuĢ olsaydı, سَاءِ وَىِيَ دُخَان  فَقَالَ  لَيَا وَلِلََْرْضِ  ثُؼه اسْتَؾَى إِلَى الده

 Dahası O, duman halinde olan semâya iradesini“ ائْتِيَا طَؾْعًا أَوْ كَخْىًا قَالَتَا أَتَيْشَا طَائِعِيؽَ 

yöneltti; ardından ona ve arza, “Ġsteyerek veya istemeyerek (varlık sahnesine) 

gelin!” buyurdu. “Boyun eğerek geldik” dediler” (Fussilet, 41/11) âyeti, yaratılmıĢı 

tekrar yaratmak gibi bir durumu gerektirir ki, bu da muhal ve batıldır (Râzî, 1420: 

XXVII, 546-547). 

Cumhurun bu görüĢüne katılmayanlardan bir diğer müfessir de çağımızda 

yaĢamıĢ olan Ġbn ÂĢûr (ö. 1972)‟dur. Ona göre, Nâziât sûresindeki (79/30)  َبَعْجَ ذَلِػ 
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lafzı sonralık bildirme hususunda Bakara sûresindeki (2/29)  ثُؼه lafzından daha açıktır. 

Ayrıca astronomi bilginlerinin bilimsel teorilerine göre yeryüzü güneĢ sistemindeki 

diğer gezegenler gibi güneĢten kopmuĢtur. Eğer semâdan maksat, atmosfer 

tabakasını oluĢturan hava boĢluğuysa, bu anlamda yeryüzü gökyüzünden önce 

yaratılmıĢ demektir. Ama eğer semâdan maksat, uzay boĢluğundaki gezegenler ise -

ki  ٍفَدَؾهاىُؽه سَبْعَ سَساوات “onları yedi gök halinde düzenleyendir” (Bakara, 2/29) âyetiyle 

daha fazla örtüĢen anlam budur- bu durumda da gökyüzü yeryüzünden önce 

yaratılmıĢtır (Ġbn ʻAĢûr, 1984: I, 384). 

AteĢ de önce yeryüzünün sonra da gökyüzünün yaratıldığı Ģeklindeki 

cumhurun bu görüĢüne katılmamıĢtır. Ona göre, Yüce Allah, önce bütün gök 

cisimlerinin temel maddesi olan duhânı (gazı) yaratmıĢ ve gök cisimleri arasında 

insanın yaratılacağı dünyayı yuvarlatıp; onu hayatın oluĢmasına elveriĢli duruma 

getirmiĢtir. Dünyada hayatın oluĢabilmesi için ısı, ıĢık, hava ve su gereklidir. Isı ve 

ıĢık GüneĢ‟e bağlı olduğuna göre demek ki dünyanın ve dünyadaki hayatın bağlı 

olduğu GüneĢ, Dünya‟dan önce yaratılmıĢtır. Nâziât sûresindeki âyetleri de (79/27-

33) delil göstererek, ıĢık ve karanlık olaylarının dayalı bulunduğu GüneĢ‟in 

yeryüzünden önce yaratıldığını ileri sürmüĢtür. Ayrıca AteĢ, Tantâvî Cevherî (ö. 

1359/1940)‟yi de yeryüzünün gökyüzünden önce yaratıldığını ifâde ettiğinden dolayı 

onu sert bir Ģekilde eleĢtirmiĢtir (AteĢ, 1998: I,117-118). 

Yeryüzünün ve gökyüzünün yaratılıĢını konu alan bu âyetlerin tamamı 

değerlendirildiğinde, onların temel maddelerinin yaratılıĢları ayrı, düzenleniĢleri ve 

hazırlanıĢları ayrı kelimelerle anlatılmıĢ olmaları, âlimlerin temel bir maddenin var 

olduğunu iddia ettikleri âyetlerin bu manaya kesin delâletinin olmayıĢları, 

yeryüzünün, gökyüzünün, güneĢin ve ayın, bütün evren parçalarının ilk temel 

maddelerinin bizzat Yüce Allah tarafından belli bir kanun çerçevesinde ayrı ayrı 

yoktan yaratmıĢ olduğu kanaatini teyit etmektedir (Yücedoğru, 2006: 47). 

Kur‟ân‟da yeryüzünden ve gökyüzünden fazlaca bahsetmesinin nedeni, 

yaratılmıĢlar arasında insanın gözüne ilk çarpan Ģeyin yeryüzünün ve gökyüzünün 

olması ve insanın bunlarla sınırlı bir varlık olduğunu ortaya koymak içindir. Zira 

bilim adamlarına göre: Evren içinde milyarlarca Samanyolu benzeri galaksi ve bu 

galaksiler içinde de yüz milyarlarca bizim güneĢ sistemimize benzer güneĢ sistemi 
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bulunmaktadır. GüneĢimiz de sıradan, ortalama büyüklükte sarı bir yıldızdır 

(Hawking, 2012: 54-58). 

Biz de Kur‟ân-ı Kerîm‟de ki mevcut yeryüzü ve gökyüzünün yaratılıĢından 

bahseden bu âyetlerin tamamını ve müfessirlerin bu konudaki görüĢlerini de dikkate 

alarak kanaatimizi Ģöyle ifâde edebiliriz: Kur‟ân‟ın bazı âyetlerinde, yeryüzü 

gökyüzünden önce (Bakara, 2/29), bazı âyetlerin de ise gökyüzü yeryüzünden önce 

zikredilmiĢtir (Nâziât, 79/30). Aslında bu bir çeliĢki değildir. Zira bu âyetlerin hiç 

birinde, birinin önce diğerinin de sonra yaratıldığı amaçlanmamıĢtır. Aksine nerede 

Yüce Allah‟ın büyüklüğüne ve kudretine dikkat çekilecekse orada önce gökyüzü 

sonra da yeryüzü zikredilmiĢtir. Çünkü göklerin mükemmel manzarası, insanları 

hayretler içinde bırakmaktadır. Nerede Yüce Allah, insanların dikkatini yeryüzünün 

nimetlerine çekmek istemiĢse, orada önce yeryüzü sonra da gökyüzünü zikretmiĢtir. 

Ayrıca, Kur‟ân‟da açık bir Ģekilde yeryüzü gökyüzünden önce veya gökyüzünün 

yeryüzünden önce yaratıldığına dair bir ifâde de kullanılmamıĢtır. Bu âyetlerde geçen 

 edatları da bir öncelik ve sonralık (bundan sonra, daha sonra) بَعْجَ ذَلِػَ  veya (sonra) ثُؼه 

anlamında değil, sadece zikir sonralığını ifâde etmek için kullanılmıĢtır (ZemahĢerî, 

1407: I, 123; Râzî, 1420: XXXI, 170; ReĢîd Rıdâ, 1990: I, 207). Zira bu edatların, 

Kur‟ân‟ın birçok yerinde kronolojik sıralama dikkate alınmadan kullanıldığını 

görmekteyiz (Zümer, 39/6; Kalem, 68/13; Beled, 90/17). Burada önemli olan 

zamanın tertibi değil, beyânın tertibidir (Mevdûdî, 1996: V, 96-97). 

Diğer bazı âyetler de yerlerin ve göklerin sayısını belirtmektedir. Kur‟ân‟da 

göklerin عَ سَسَاوَات سَبْ  /yedi semâ olduğunu bildiren dokuz âyet bulunmaktadır (Bakara, 

2/29; Ġsrâ, 17/44; Mü‟minün, 23/17, 86; Fussilet, 41/12; Talâk, 65/12; Mülk, 67/3; 

Nûh,71/15; Nebe‟, 78/12). Bu âyetlerin birinde gökyüzünün yedi kat olduğu 

belirttikten sonra yeryüzünün de onu misli olduğu belirtilmektedir (Talâk, 65/12). 

Kur‟ân‟da “semâ” kelimesi, genelde uzayın tamamını ifâde etmesi yanında 

bazen tavan (Enbiyâ, 21/32; Hac, 22/15), bazen de atmosfer (Bakara, 2/22; Aʻrâf, 

7/57) anlamlarına gelmektedir. Çünkü yağmur, bulut ve rüzgâr gibi hadiseler dünya 

etrafında koruyucu etkisi olup, bugüne kadar baĢka hiçbir gezegende aynısı 

bulunmayan atmosfer içinde oluĢmaktadır (Yücedoğru, 2006: 51-52).  
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Müfessirlerin bir kısmı, Kur‟ân‟daki سَبْعَ سَسَاوَات “yedi gök” ibaresini, yedi ve 

yetmiĢ sayıları gibi çokluktan kinâye veya mübâlağa olarak kullanılmasından 

hareketle bu tabirin de temsilî bir anlam taĢıdığı, bu sebeple سَبْعَ سَسَاوَات ibaresinin 

rakamsal olarak yedi kat gök Ģeklinde anlaĢılmaması gerektiğini ifâde etmiĢlerdir 

(ZemahĢerî, 1407: II, 295). Zira bu tabirlerin bu Ģekildeki kullanımları hem 

Kur‟ân‟da (Bakara, 2/ 261; Enʻâm, 6/160; Tevbe, 9/80; Lokmân, 31/27) hem de Arap 

dilinde mübâlağa manasında kullanıldığı bilinmektedir. Meselâ bir kiĢi baĢkasına 

para verdiğinde parayı alan kiĢi, kat kat artırma manasına gelenسَبهعَ الله لػ الَْجخ 

duasıyla karĢılık vermektedir (Ġbn Manzûr, ts: VIII, 146). 

Müfessirlerin büyük bir kısmı da bu âyetlerdeki سَبْعَ سَسَاوَات   tabirini hakiki 

manada kullanıldığını ve semânın yedi kattan oluĢtuğunu söylemiĢlerdir. Delil olarak 

da Allah Resulünün yedi gök ve yerin varlığını ifâde eden çeĢitli hadisleri de örnek 

vermiĢlerdir (Buhârî, 1987: “ArĢ”, 1; Müslim, Sahih ts: “Sidretu‟l-Munteha”, 173). 

Biz de bunlardan sadece Ģu hadisi örnek vermekle yetineceğiz:  

بْعِ وَرَبه الَْْرَضِيؽَ  سَاوَاتِ الده  .yedi göğün ve yerlerin Rabbi…” (Ahmed b…“ رَبه الده

Hanbel, 1999: XVI, 539). Bu hadisten göklerin yedi olduğu ve yedi rakamının ise 

hakiki manasında kullanıldığı açık bir Ģekilde anlaĢılmaktadır. Ancak bu görüĢ 

sahipleri yedi kat semâyı farklı Ģekillerde açıklamıĢlardır. Onların bir kısmı, Ġbn 

ʻAbbâs (ö. 68/687)‟tan nakledilen Ģu rivâyeti esas almıĢ, yedi kat göklerin demir, 

bakır, gümüĢ, altın gibi madenlerin renginde yaratıldığını, her bir gökyüzünün يع  ,رِ

,أرفمؾن  عخوباء , وفشاء, دبقاء, ماعؾن , قيجوم  gibi ayrı isimlerinin olduğunu ve onların farklı 

melekler tarafından korunduğunu ifâde etmiĢlerdir (Suyûtî, ts: I, 238; Hakkî, ts: I, 

71). Bir kısmı da Batlamyus teorisini esas almıĢ ve bu anlayıĢ çerçevesinde yedi 

gökyüzü katlarını, Venüs, Merkür, GüneĢ, Merih, Jüpiter, Satürn ve Satürn Ģeklinde 

sıralamıĢlardır (Ġbn ʻAĢûr, 1984: I, 386; Öztürk, 2017: 117). 

Bazı Astronomi bilginleri سَبْعَ سَسَاوَات ibaresinin yedi gezegen olduğu 

kanaatindedir. Uzayda sayısız gezegen olduğu halde bu yedisinin özellikle 

zikredilmesinin nedeni, bunların en büyük gezegenler olmasındandır. Dolayısıyla 
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Kur‟ân‟da yedi gezegen tanımlamasında hasır manası yoktur. Bazıları da yedi 

gezegen konusunda hakiki bir sınırlama bulunduğunu ifâde etmiĢlerdir (Kasimî, 

1418: I, 282-283; Öztürk, 2017: 117). 

ÇağdaĢ bazı astrofizikçiler ise gök yüzünün katlarını troposfer, stratosfer, 

ozonosfer, mezosfer, termosfer, iyonosfer ve ekzosfer Ģeklinde sıralamıĢlardır. Fakat 

bu görüĢ sahiplerinin bu yorumu gökyüzünü yalnız atmosfer tabakalarıyla 

sınırlandırdığı için kabul görmemiĢtir (Öztürk, 2017: 117). 

Diğer bilginlerden farklı düĢünen Halûk Nurbaki ise dünyadan veya herhangi 

bir gezegenden uzaya bakıldığında o gezegeni yedi manyetik alanının kapladığını 

iddia etmektedir. Bu alanlar da Ģu yedi kat göklerdir: 

1. GüneĢ sistemi ile birlikte temsil ettiğimiz uzay mekânı (1. Gök, 6,5 trilyon 

km‟dir). 

2. Galaksimizin temsil ettiği uzay mekânı (2. Gök, 30-100 bin ıĢık yılıdır). 

3. Galaksi grubumuzun temsil ettiği uzay mekânı (3. Gök, 2 milyon ıĢık 

yılıdır). 

4. Galaksi gruplarının ortaklaĢa temsil ettiği evrenin radyo-manyetik mekânı 

(4. Gök, 100 milyon ıĢık yılıdır). 

5. Kuasarların temsil ettiği evren mekânı (5. Gök, 1 milyon ıĢık yılıdır). 

6. Kaçan yıldızların temsil ettiği genleĢen evren mekânı (6. Gök, 20-100 

milyon ıĢık yılıdır). 

7. Bunun dıĢındaki evrenin sınırsız sonsuzluklarını temsil eden evren mekânı 

(7. Gök). Bu semâların birinden diğerine intikal, hem hız yetersizliği yüzünden hem 

de manyetik gerilimleri aĢması yönünden imkânsızdır. Bu semâlara intikal için ıĢık 

hızını aĢmak ve maddi hüviyeti terk etmek gerekir (Nurbaki, 2017: 146-147). 

Müfessirlerin genel kanaatine göre Kur‟ân‟da نْيَا سَاءَ الجُّ  diye söz (yakın semâ) الده

edilen, güneĢ ve ay dâhil olmak üzere bütün yıldızların süslediği maddi semânın 

hepsi birinci kat semâyı oluĢturmakta, bunun ötesinde mahiyetleri bilinmemekle 

birlikte altı kat semâ daha bulunmaktadır (Öztürk, 2017: 117). 
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Kanaatimizce mahiyetleri tam olarak bilinmemekle birlikte, Kur‟ân‟daki َسَبْع

 ibaresinin bulunduğu âyetleri ve bu konuda varid olan çeĢitli hadis سَسَاوَات

rivâyetlerini topluca değerlendirdiğimizde; bunların tabaka tabaka birbiri üzerine 

geçirilmiĢ yedi katlar olduğu (Nuh, 71/15), üzerimizde bina edilmiĢ yedi sağlam 

gökten meydana geldiği (Nebe‟, 78/12) açıkça görülecektir. 

Kur‟ân‟da gökyüzünün sayısını dildiren âyetten hemen sonra yeryüzünün de 

onun misli olduğunu bildiren Ģu âyet mevcuttur:  

ُ الهحِي خَمَقَ سَ  َ عَمَى كُلِّ اللَّه لُ الَْْمْخُ بَيْشَيُؽه لِتَعْمَسُؾا أَنه اللَّه بْعَ سَسَاوَاتٍ وَمِؽَ الَْْرْضِ مِثْمَيُؽه يَتَشَده

َ قَجْ أَحَاطَ بِكُلِّ شَيْءٍ عِمْسًا  شَيْءٍ قَجِيخ  وَأَنه اللَّه

“Allah, yedi göğü ve yerden de onların benzerlerini yaratandır. Allah‟ın 

gücünün her Ģeye yettiğini ve yine Allah‟ın ilminin her Ģeyi kuĢattığını bilesiniz diye 

O‟nun buyruğu, bunlar arasında sürekli gelip gerçekleĢir” (Talâk, 65/12). Bu 

âyetten, yeryüzünün de gökyüzü gibi yedi kat olduğu anlaĢılmaktadır. Müfessirler, 

bu âyette bulunan  yerden de onların benzerlerini yaratandır” ibaresi“  وَمِؽَ الَْْرْضِ مِثْمَيُؽه 

hakkında birbirinden farklı görüĢler ileri sürmüĢlerdir. Onların bir kısmı konuya 

çeĢitli açılardan yaklaĢmıĢ ve bilimsel verileri de dikkate almıĢtır. Bir kısmı da 

yüzeysel birtakım yorumlarda bulunmuĢ ve konuyu fazla irdelememiĢtir. 

Müfessirlerin yerin yedi kat oluĢu hakkındaki görüĢlerini Ģu Ģekilde sıralamak 

mümkündür: 

1. Yedi yer, birbirinin üstünde tabakalar halinde bulunmaktadır. Her bir yer 

tabakası arasında iki gök arasındaki gibi bir mesafe bulunduğu, tabakaları arasında 

5000 yıllık bir mesafenin bulunduğu ve her yerin ayrı sakinleri bulunmaktadır. Ġslâm 

ehlinin daveti sadece en üst yer tabakasında bulunanlarla ilgili olup diğer tabakaların 

sakinleri için bağlayıcı değildir (Taberî, 2000: XXIII, 469-471; Kurtubî, 1964: 

XVIII, 174-175). 

2. Yedi kat yer Ģu yedi maddedir: مؾج مكفؾف/sınırlanmıĢ dalga, kaya, demir, 

bakır, gümüĢ, altın ve yakuttur (Taberî, 2000: XXIII, 469-470; Râzî, 1420: XXX, 

566). 
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3. Yedi yer, birbirinden ayrı olan yedi kara parçadır. Bu yedi kara parçasını 

denizler birbirinden ayırmaktadır (Kurtubî, 1964: XVIII, 176). 

4. Yedi yer, yedi iklimdir (Râzî, 1420: XXX, 566). 

5. Yedi yer, dünyamız gibi hayata elveriĢli yedi dünyadır (Bucaille, 2005: 

221). 

6. Yedi yer, atomların etrafında olan yedi manyetik alandır (Nurbaki, 2017: 

149-150). 

7. Yedi yer, Ģu yedi tabakadır: sial, sima, üst manto, geçiĢ zonu, alt manto, dıĢ 

çekirdek ve iç çekirdektir (Yusuf, 2003:235; Abdurrahman, 2008: 33-34; Yücedoğru, 

2006: 56). 

Kanaatimizce, Kur‟ân‟daki yerin yedi kat oluĢu hakkındaki âyet ve konuyla 

ilgili hadislerin tamamı göz önüne alındığında yeryüzünün de gökyüzü gibi yedi 

tabaka olduğu ve bu tabakalar sayesinde dünyamızda hayatın mümkün olabildiği 

anlaĢılacaktır. Ayrıca, yeryüzünün yedi tabaka olduğunu bugünkü jeoloji bilimi de 

teyit etmektedir. Çünkü yeryüzünün en dıĢında dünyamızın %70‟den fazlasını 

oluĢturan birinci tabakada Litosfer‟in su tabakası bulunmaktadır. Bunun altında diğer 

tabakalara göre daha ince olan ve ikinci tabakada bulunan Litosfer‟in kara tabakası 

gelmektedir. Bu tabakaların altında üçüncü tabakada bulunan Üst Manto 

gelmektedir. Onun altında ise plastik özellikleri gösteren ve dördüncü tabakadaki 

Astenosfer gelmektedir. Bu tabakanın altında birleĢiminde silikon, magnezyum, 

oksijen, demir, kalsiyum ve alüminyum gibi maddelerin mevcut olduğu beĢinci 

tabakadaki Alt Manto gelmektedir. Bu tabakanın altında yerküre hacminin %30‟una 

yakınını oluĢturan ve altıncı tabakada bulunan DıĢ Çekirdek bulunmaktadır. 

Dünyamızın merkezinde ise hacim olarak en ince tabakalardan biri olan ve yedinci 

tabakada bulunan Ġç Çekirdek bulunmaktadır. Görüldüğü gibi dünyamız, hem 

maddeleri, hem de görevleri farklı farklı olan tabakalardan oluĢmaktadır (Kerr, 2005: 

46; ʻAbbûd, 2008: 167-168). 

Ancak burada Ģunu belirtmeliyiz ki, bugüne kadar yerin ve göklerin 

yaratılıĢına dair ortaya atılan teoriler nihaî değillerdir. Çünkü bilim ve teknoloji hızlı 

bir Ģekilde ilerlemektedir. Yapılan araĢtırmalar neticesinde uzayın ancak bazı sırları 

yeni yeni keĢfedilmektedir. Yerin ve göklerin yaratılıĢını beyân etmek için ortaya 
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atılan bazı eski teorilerin tarihe gömüldüğü bir gerçektir. Bizim amacımız ise 

günümüzde ispatlanmıĢ bilimsel veriler ıĢığında Kur‟ân‟daki yeryüzünün ve 

gökyüzünün yaratılıĢ süreci hakkında bilgi vermek, Kur‟ân ve kesinleĢmiĢ bilimsel 

veriler arasındaki uyumun olduğunu ortaya koymak ve akıl yürütmeye çalıĢmaktır. 

Çünkü Kur‟ân, Yüce Allah‟ın kudretine, azametine, ilmine ve yaratmasına delil 

getirmekte ve insana kendisi için hazırlanan nimetler ve içinde bulunduğu dünya 

hayatının hangi Ģartlar ve aĢamalardan sonra bu hale getirdiği hatırlatılarak bunun 

üzerinde düĢünmesini ve tefekkür etmesini istemektedir (Âl-i Ġmrân, 3/191; Nahl, 

16/12-14; Kâf, 50/6-8).  

3.1.4. Dünyanın ġekli 

Ġnsanoğlu, evrenin, güneĢin ve ayın hareketlerini araĢtırdığı gibi üzerinde 

yaĢadığımız dünyanın Ģeklini de merakla araĢtırmıĢtır. Dünyanın Ģeklinin nasıl 

olduğu konusu, eskiden beri insanları meĢgul etmiĢ ve bu hususta çok Ģey 

söylenmiĢtir. XV. yüzyıla kadar geçerliliğini koruyan, dünyanın kâinatın ortasında 

sabit ve hareketsiz duran ve diğer yıldızların onun etrafında döndüğü Ģeklindeki 

Aristo (m.ö. 322) teorisi hâkimdi (Hawking, 2012: 13).  

Dünyanın yuvarlak olduğu fikri, Ġslâm alêminde Avrupalılardan yüz yıllar 

önce ele alınmıĢtır. Müslümanlar, dünyanın yuvarlak olduğunu, Avrupa‟da ilk defa 

ortaya atanlardan birisi olan Christophe Colomb (ö. 1506) ve ilk devr-i alêm seyyahı 

Magellan (ö. 1521)‟dan çok önce söylemiĢler ve konu ile ilgili âyetleri bu anlayıĢa 

uygun bir Ģekilde tefsir etmiĢlerdir (Kırca, 1982: 136-139). 

Nitekim Muhammed Hamîdullah‟ın ifâde ettiğine göre, Ġslâm alêminde, 

dünyanın yuvarlaklığıyla ilgili ilk fikirler Ebu Hanife (ö. 150/767)‟ye kadar 

dayanmaktadır. Mûʻtezile mezhebine mensup birisinin “dünyanın merkezi neresidir” 

sorusuna karĢılık, “tam oturduğun yerdir” cevabıyla dünyanın yuvarlak olduğunu 

belirtmiĢtir (Hamîdullah, 2019: 274). 

Ġslâm alêminde, dünyanın yuvarlak olduğunu açıkça beyân eden ve bu hususu 

“Tehâfutu‟l-Felâsife” adlı eserinde ilk kez dile getiren Gazâlî (ö. 505/1111) olmuĢtur 

(Gazâlî, 1966: 81). Râzî (ö. 606/1209) de tefsirinin değiĢik yerlerinde dünyanın 

yuvarlak olduğunu açık bir Ģekilde beyân etmiĢ ve bu görüĢü savunmuĢtur (Râzî, 

1420; I, 198; IV, 163; XIII, 75; XX, 190; XXIV, 557).  
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Kur‟ân‟da sarahaten olmasa da dünyanın yuvarlak olduğuna iĢaret eden 

birçok âyet bulunmaktadır (Bakara, 2/164; Aʻrâf, 7/54; Ġbrâhim, 14/33; Yâsin, 36/40; 

Zümer, 39/5 Nâziât, 79/30). Dünyanın yuvarlaklığına iĢaret eden bu âyetler, insanları 

düĢünmeye ve araĢtırmaya sevk etmektedir. Aynı zamanda bu âyetler, dünyanın 

yapısına, Ģekline, iĢleyiĢine ve iĢlevine de vurgu yapmaktadır. Dünyanın yuvarlak 

olduğunu bildiren Ģu âyetlerle konumuzu açıklamaya çalıĢacağız: 

( مَتَاعًا لَكُؼْ 11( وَالْجِبَالَ أَرْسَاىَا )16( أَخْخَجَ مِشْيَا مَاءَىَا وَمَخْعَاىَا )11وَالَْْرْضَ بَعْجَ ذَلِػَ دَحَاىَا ) 

 وَلَِْنْعَامِكُؼْ 

Bundan sonra da yeryüzünü döĢeyip yaydı. 30. Yerden suyunu ve bitkisini 

çıkardı. 31. Dağları sağlam bir Ģekilde yerleĢtirdi. 32. Hepsi sizin ve hayvanlarınızın 

yararlanması için” (Nâziât, 79/30-32).  

Bu âyetelerdeki دَحَا kelimesinden hareketle müfessirlerin bir kısmı, Yüce 

Allah, yeryüzünü döĢemek, düzenlemek ve üzerinde yaĢanabilecek Ģekilde yaratarak 

insanların ve hayvanların hayatlarını sürdürebilmeleri için gerekli olan pek çok 

nimetle donatması Ģeklinde tefsir etmiĢlerdir (Ġbn ʻAbbâs, ts: 500; Taberî, 2000: 

XXIV, 210; Beğâvî, 1997: VIII, 329; Ġbn ʻAĢûr, 1984: XXX, 86). Müfessirlerin bu 

âyeti yeryüzünü döĢemek, düzenlemek ve yaĢamaya elveriĢli hale getirmek 

Ģeklindeki açıklamaları, dünyanın yuvarlak olmasına engel değildir. Çünkü dünya 

çok büyüktür ve yaĢamaya elveriĢli bir durumdadır. 

Müfessirlerin diğer bir kısmı ise دَحَا kelimesinin kökeninde yuvarlaklık ve 

devekuĢu yumurtası gibi elips anlamlara geldiğini ifâde etmiĢlerdir (Derveze, ts: IV, 

274; Zuhaylî, ts: XV, 351; AteĢ, 1995: VI, 2964; Kırca, 1982: 136-137; Yıldırım, ts: 

XIII, 6577). Zira bu kelime ile aynı kökten gelen  ّاُدْحِي sözcüğü devekuĢunun 

yumurtladığı ve civcivlerinin çıkardığı yerdir. Bundan dolayı ceviz oynamaya veya 

taĢı çukura atma oyununa da  ْؾدَح  denilmektedir. Hz. Hasan ve Hz. Hüseyin de bu 

oyunu oynamıĢlardır. Bu oyunda eĢilen çukura yuvarlak taĢ düĢürülmeye çalıĢılırdı. 

TaĢı çukura düĢüren kazanır, düĢürmeyen ise kaybederdi (Ġbn Manzûr, ts: IV, 251). 
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Müfessir AteĢ de دَحَا   kelimesinin, döĢemek ve düzeltmek manasına da 

gelebileceğini ancak bu döĢeme ve düzeltme basit bir düzeltme olmadığını, yuvarlak 

olarak düzeltmek ve döĢemek manasına geldiğini, bu âyetten de dünyanın yuvarlak 

olduğu manasının çıktığını belirtmiĢtir (AteĢ, 1995: VI, 2964). 

Yukarıda belirtiğimiz gibi دَحَا   kelimesinde yuvarlaklık anlamı olmasına 

karĢın meal yazanların çoğu bu âyeti sadece yeryüzünün düzenlenmesi olarak 

algılamıĢlardır. Oysa dünyanın Ģeklinin دَحَا kelimesinin ifâde ettiği gibi devekuĢu 

yumurtası Ģekline benzediğine son bilimsel teorilerin de kabul ettiği bir gerçektir. 

Dünyamız güneĢ sisteminden koptuktan sonra kendi etrafında hızlı bir Ģekilde 

dönmesiyle “merkez kaç” kuvvetinin etkisiyle ekvatorda ĢiĢkin, kutuplarda da 

basıktır. Dünyanın kendi etrafındaki dönmesiyle kazandığı bu geometrik Ģekil hiçbir 

Ģekle benzemez. Dünyanın bu Ģekline geoid denilmektedir (Yılmaz, 2016: 103). 

Bu âyet aynı zamanda dünyanın küresel yapısını net bir Ģekilde ortaya 

koymaktadır. Dünyanın ilk yaratılıĢındaki enerjiden maddeye dönüĢ halini ayrıca 

Ģekilsizlikle tanımlamıĢ olmaktadır. Dünyanın güneĢten koptuğu veya güneĢle 

birlikte bir su bulutu içinde yoğunlaĢtığı Ģeklinde iki teori bulunmaktadır. 

Astrofizikte her iki teoriye göre de dünyanın ilk yaratıldığı, henüz belirli Ģekil 

almadığı, sonradan söbü (elipsoit) bir biçim kazandığı gerçeğini kabul etmektedir. 

Ayrıca bu âyetler, dünyanın elipsoit Ģeklini aldıktan sonra sıra ile suyun verildiğini 

sonra da ilk bitkisel örtü olan meraların sıra ile yaratıldığını bildirmektedir. Zira 

jeofizik konsepsiyonları aynen bu sırayı kabul etmektedir. Dünya küresel elipsoit 

Ģeklini aldıktan sonra su yapısı teĢekkül etmiĢ, denizler ve daha sonra da bitki örtüsü 

ortaya çıkmıĢtır (Nurbaki, 2017: 183-184). 

Dünyanın yuvarlak olduğunu bildiren âyetlerden biri de Ģudur: 

رُ الشهيَارَ عَمَى المهيْلِ  رُ المهيْلَ عَمَى الشهيَارِ وَيُكَؾِّ سَاوَاتِ وَالَْْرْضَ بِالْحَقِّ يُكَؾِّ  gökleri ve ,0“ خَمَقَ الده

yeri hikmet ve fayda esasına göre yarattı; sürekli olarak geceyi gündüzün, gündüzü 

de gecenin üstüne sarmaktadır” (Zümer, 39/5). 

 kelimesi, bir nesneyi döndürmek, sarmak, dolamak ve parçalarını تَكْؾيِخ

birbirine yanaĢtırmak demektir (Ġsfahânî, 2012: 1310). “Sürekli olarak geceyi 
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gündüzün, gündüzü de gecenin üstüne sarmaktadır” âyeti, dünyamızın yuvarlak 

olduğunu ve kendi ekseni etrafında döndüğünü göstermektedir. Çünkü dolama ve 

sarma iĢi baĢ gibi yuvarlak bir cisim üzerinde ancak yapılabilmektedir. Dünya, kendi 

ekseni çevresinde dönerken güneĢ karĢısında olan yüzünün bir kısmı gündüz, diğer 

kısmı ise gecedir. Dünya döndükçe bir tarafı karanlık (gece), aydınlık (gündüz) olan 

yüzün üstüne sarılıp onu gece yapmaktadır. Diğer taraftan da aydınlık, karanlık olan 

yüzün üstüne sarılıp onu gündüz yapmaktadır. Böylece her an, gece gündüzün, 

gündüz de gecenin üstüne sarılmaktadır. Dünyanın ancak bu Ģekli sayesinde gece ve 

gündüzün yer değiĢtirmesi olabilmektedir. Yani gece ile gündüzün oluĢma sebebi 

dünyanın bu küremsi yapısıdır (ReĢîd Rıdâ, 1990: I, 177; Merâğî, 1946: XXIII, 145; 

Kutub, 1992: V, 3038; Neccâr, 2008: III, 179-180; AteĢ, 1995: V, 2240; Yusuf, 

2003: 231-233; ʻAbbûd, 2008: 158-162). 

Aynı zamanda bu âyet ancak asrımızda anlaĢılabilen bir gerçeğe daha iĢaret 

etmektedir. GüneĢ‟in bir saniyede 20 km hızla Hercules takımyıldızındaki Vega 

yıldızına doğru gittiği bilinmektedir. Dünyanın güneĢ etrafındaki hareketiyle Vega 

yıldızına doğru olan hareketi birleĢtiğinde helezonik (sarığın sarılması gibi) bir 

hareket meydana geldiği de bilinmektedir (Tuna, 1983: 17). 

Dünya‟ın ekvatorda ĢiĢkin, kutuplarda basık kendine özgü bir Ģekle sahip 

olduğunu ve bu Ģekle geoid adı verildiğini belirtmiĢtik. Dünyanın Ģeklinin geoid 

olduğunun bazı kanıtlarını Ģöyle sıralayabiliriz: 

1. GüneĢ ıĢınları dünyanın Ģekline bağlı olarak ekvatordan kutuplara doğru 

küçülmektedir. Bu da sıcak, soğuk ve ılıman iklimlerin oluĢmasına neden olmaktadır. 

2. Dünyamızın güneĢe dönük tarafı aydınlık diğer kısmı da karanlık olduğu 

için gece ve gündüzün oluĢumuna neden olmaktadır. 

3. Dünyanın bu dönüĢünden dolayı güneĢin doğuĢ ile batıĢ zamanını ifâde 

eden tan ile gurup vakitlerinin ekvatordan kutuplara doğru azalmasına neden 

olmaktadır. 

4. Dünyanın Ģeklinden dolayı bir yerden hareket eden ve sürekli aynı tarafa 

giden biri tekrar baĢlangıç noktasına dönecektir. 
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5. Yerçekimi ekvatordan kutuplara doğru artmaktadır. Dünya geoid Ģeklinde 

olmasaydı yerçekimi her yerde aynı olurdu (Yılmaz, 2016: 103-105; Yusuf, 2003: 

231-233; ʻAbbûd, 2008: 158-162). 

Bunlar dıĢında yukarıya atılan bir cismin tekrar yere düĢmesi, gölgelerin 

kutuplara doğru uzaması, yağmur damlalarının Ģekli, bir kütlenin ağırlığının her 

yerde aynı olması, güneĢin doğudan doğup batıdan batması, güneĢin her yerde aynı 

anda doğmaması, ufuk çizgisinin daire biçiminde algılanması, yüksek yerlerin 

uzaklardan görülmemesi, durgun su yüzeyinde ayın görüntüsü, seviye denemeleri, 

Coğrafya seyahatleri ve uydu fotoğrafları dünyanın küre Ģeklinde oluĢunun diğer 

bazı kanıtlarıdır (Yusuf, 2003: 231-233; ʻAbbûd, 2008: 158-162; Çağrıcı, 2013: XIII, 

476-482). 

Kur‟ân‟ın indiği dönemde dünyanın düz ve hareketsiz olduğu inancı hâkimdi. 

Bu inanç Batıda yeniçağa kadar devam etmiĢtir. Kilise dünyanın yuvarlak olduğunu 

söyleyenleri asırlarca iĢkencelere mahkûm etmiĢtir. Oysa Kur‟ân dünyanın Ģekli ile 

ilgili bu bilimsel gerçeği yedinci yüzyılda; yani Batıdan 1000 yıl önce beyân etmiĢtir 

(Yılmaz, 1992: 279). Ayrıca Kur‟ân, dünyanın Ģeklini insanların hayallerinde 

canlandırmak için, o dönemde Arap yarımadasında bolca bulunan ve insanların 

ellerine alıp inceleyebilme imkânı buldukları دَحَا/devekuĢu yumurtasıyla ifâde 

etmektedir. DevekuĢu yumurtasına benzeyen dünyanın geoid Ģekli, Kur‟ân‟ın ifâde 

ettiği inceliği tüm insanlığa açık bir kanıt ve aydınlatıcı bir nur olarak ortaya 

koymaktadır. 

Kur‟ân‟ın ortaya koyduğu bu gerçeklerin bilimsel ispatı, Hz. Peygamber‟in 

vefatından ancak 1000 yıl sonra mümkün olabilmiĢtir. Böylece Kur‟ân‟ın, Yüce 

Allah‟ın eĢsiz kelamı olduğu ve hükümlerinin indiği ilk günden kıyamete kadar tüm 

insanlara hitap edecek evrensel bir kitap olduğu anlaĢılmaktadır. Ayrıca Kur‟ân‟ın 

1400 yıl önce beyân ettiği dünyanın Ģekli üzerinde düĢündüğümüzde, Yüce Allah‟ın 

ilmini, kudretini, sanatını ve her Ģeyi nasıl kusursuz ve mükemmel planladığını ve 

Kur‟ân‟ın bilimsel i„câz yönlerinin ne kadar önemli bir konu olduğunu daha iyi 

anlayabilmekteyiz.  
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3.1.5. Dünyanın DönüĢü 

Kur‟ân‟ın indiği dönemde dünya merkezli Aristo (m.ö. 322) teorisi hâkimdi. 

Bu teoriye göre, dünya evrenin ortasında sabit ve hareketsiz durmakta, bütün 

gezegenler, yıldızlar, güneĢ ve ay onun etrafında dönmektedir (Hawking, 2012: 13). 

Aristo‟nun bu görüĢünü 1514 yılına kadar Batlamyus (ö. 165) astronomik bir model 

olarak devam ettirmiĢtir. Batlamyus‟un bu görüĢü 1500 yüz yıl Hristiyanlar baĢta 

olmak üzere geniĢ kitleler tarafından, astronominin temeli ve Hristiyanların resmi 

görüĢü olarak kabul edilmiĢtir. Kilise dünyada Tanrı‟nın temsilcisi olarak kabul 

edildiği için, kilisenin resmi görüĢüne karĢı gelmek, Tanrı‟ya karĢı gelmek olarak 

değerlendirilmiĢtir (Taslaman, 2003: 12-13). 

Bu modelin geçersiz olması sürecini baĢlatan ise Polonyalı rahip Kopernik (ö. 

1543) olmuĢtur. O, dünya yerine, güneĢ merkezli bir evren modelinin daha uyumlu 

olacağını beyân etmiĢtir. Ona göre, güneĢ evrenin merkezinde durmakta, dünya ve 

gezegenler döngüsel yörüngeler izleyerek güneĢin etrafında hareket ettiklerini ifâde 

etmektedir. Daha sonra Kopernik‟in bu kuramını Alman gökbilimci Johannes Kepler 

(ö. 1630) ve Ġtalyan gökbilimci Galileo Galilei (ö. 1642) savunmuĢlardır. Aristo 

(m.ö. 322)‟nün bu kuramına 1609 yılında asıl darbe vurulmuĢtur. Bu yılda Galileo 

geceleri gökyüzünü yeni icat edilmiĢ olan bir teleskopla gözlemlemeye baĢlamıĢtır. 

O, jüpitere baktığında bu gezegenin yörüngesinde birkaç küçük uydu veya ayın 

döndüğünü görmüĢtür. Bu Ģekilde Galileo, teleskopla yaptığı gözlemleri 

değerlendirmiĢ ve Aristo‟nun evren modeline ölümcül darbeyi vurmuĢtur (Hawking, 

2012: 14-15). 

Ancak Kilise Kopernik ve Kepler‟e yumuĢak davrandığı gibi Galileo‟ya 

davranmamıĢtır. Kilise Galileo‟yu engizisyon mahkemelerinde yargılamıĢtır. Galile, 

hayatını kurtarmak için dünyanın döndüğü görüĢünden ve güneĢ merkezli evren 

modelinden vazgeçtiğini söylemek zorunda kalmıĢtır (Bucaille, 2005: 181; 

Taslaman, 2003: 14). 

Aristo ve Batlamyus‟un dünya merkezli bu teorileri, Abbasiler döneminde 

Yunancadan yapılan tercümelerle Ġslâm alêmine girmiĢ ve onları da büyük ölçüde 

etkilemiĢtir. Bu nazariye o dönemde revaçta olduğu için diğer bilginlerle birlikte 

tefsircilerin bir kısmını da etkilemiĢtir. Sayıları az da olsa Kur‟ân âyetlerini bu 
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anlayıĢa göre yorumlayan tefsirciler olmuĢtur. Daha önce ifâde ettiğimiz gibi bunun 

en bariz örneği Râzî (ö. 606/1209)‟dir. Râzî, Bakara  ًسَاءَ بِشَاء  الهحِي جَعَلَ لَكُؼُ الَْْرْضَ فِخَاشًا وَالده

“Rabbiniz ki, sizin için yeri döĢek, göğü bina kılmıĢtır” 22. âyetinin tefsirinde 

dünyanın dönmediğini, tam tersine sabit olduğunu yaptığı Ģu değerlendirmeyle 

ispatlamaya çalıĢmıĢtır: 

Eğer dünya hareket ederse, düz veya yuvarlak bir Ģekilde hareket etmesi 

gerekir. Düz olarak hareket edecekse bizim için mutlak bir yatak olmayacaktır. 

Yuvarlak olarak hareket edecekse ondan tam olarak faydalanılmayacaktır. Örneğin, 

dünya hareketi doğuya, insan da batıya doğru hareket etse, yerkürenin hareketi daha 

hızlı olduğundan, insanın olduğu yerde kalması ve gitmek istediği yere gitmesinin 

imkânsız olması gerekirdi. Bu sebeplerden dolayı dünyanın dönmediğini, tam tersine 

sabit olduğunu ifâde etmiĢtir (Râzî, 1420: II, 336). 

Buna rağmen Kopernik‟ten 500 yıl önce dünyanın döndüğünü ilk defa dile 

getiren Ebu Reyhân Muhammed b. Ahmed el-Bîrûnî (ö. 453/1061) olmuĢtur. 

Bîrûnî‟nin çağdaĢı olan Ebu Saîd Ahmed b. Muhammed es-Siczî (ö. 415/1024) de 

dünyanın döndüğünü kabul etmiĢ, hatta dünya ve gezegenlerin dönüĢü esasına dayalı 

bir usturlap bile icat etmiĢtir (Sezgin, 2008: I, 80; Döğen, 1993: 40-42).  

Her Ģeye ya açıkça veya dolaylı olarak yer veren Kur‟ân‟da ise dünyanın 

döndüğüne Ģu Ģekilde iĢaret edilmektedir: 

ِ الهحِي أَتْقَؽَ كُله شَيْءٍ إِنهوُ  حَابِ صُشْعَ اللَّه  يخ  بِسَا تَفْعَمُؾنَ خَبِ  وَتَخَى الْجِبَالَ تَحْدَبُيَا جَامِجَةً وَىِيَ تَسُخُّ مَخه الده

“Dağları görür, onların durduğunu sanırsın; oysa bulutlar gibi hareket 

ederler. Bu, her Ģeyi sapasağlam yapan Allah‟ın sanatıdır. ġüphesiz ki O, 

yaptıklarınızdan tamamıyla haberdardır.” (Neml, 27/88). 

سَاوَاتِ وَالَْْرْضَ  رُ الشهيَارَ عَمَى المهيْلِ  خَمَقَ الده رُ المهيْلَ عَمَى الشهيَارِ وَيُكَؾِّ بِالْحَقِّ يُكَؾِّ  “0, gökleri ve 

yeri hikmet ve fayda esasına göre yarattı; sürekli olarak geceyi gündüzün, gündüzü 

de gecenin üstüne sarmaktadır” (Zümer, 39/5). 
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سْذُ يَشْبَغِي  لَيَا أَنْ تُجْرِكَ الْقَسَخَ وَلََ المهيْلُ سَابِقُ الشهيَارِ وَكُلٌّ فِي فَمَػٍ يَدْبَحُؾنَ  لََ الذه  “Ne güneĢin 

aya yetiĢip çatması uygundur ne de gece gündüzü geçebilir. Her biri bir yörüngede 

yüzüp gider” (Yasîn, 36/40). 

ذَلُؾلًَ فَامْذُؾا فِي مَشَاكِبِيَا وَكُمُؾا مِؽْ رِزْقِوِ وَإِلَيْوِ الشُّذُؾرُ  ىُؾَ الهحِي جَعَلَ لَكُؼُ الَْْرْضَ   “Yeryüzünü sizin 

için kullanıĢlı hale getiren O‟dur. Üzerinde dolaĢınız ve Allah‟ın rızkından yiyip 

içiniz; (ama unutmayınız ki) dönüĢ yalnız Allah'adır” (Mülk, 67/15). 

Müfessirler, bu âyetleri çeĢitli dönemlerde farklı Ģekillerde yorumlamıĢlardır. 

Bazı müfessirler, birinci âyetteki dağların yürümesini kıyamet ahvalinden biri olarak 

değerlendirmiĢlerdir. Hareketsiz ve sabit gibi görünen dağların kıyamet gününde 

bulutlar gibi hareket edeceklerini ve dağılacaklarını beyân etmiĢlerdir (Râzî, 1420: 

XXIV, 574; Ebu Hayyân, 2010: VII, 94; Nesefî, 1998: II, 623). Diğer bazı 

müfessirler de bu bilimsel âyetin dünyamızın güneĢ etrafında döndüğünün iĢareti 

olarak değerlendirmiĢlerdir (Ġbn ʻAĢûr, 1984: XX, 48-49; Yusuf, 2003: 206-207). 

Yazır (ö. 1361/1942), bu âyetin değiĢik yönlerini ve manalarını açıkladıktan 

sonra çağdaĢ bazı müfessirlerin bu âyetle ilgili görüĢlerinin doğru olduğunu 

söyleyerek  ُّتَسُخ “hareket ederler” fiilinin Ģimdiki zamana ait olması gerektiğine 

hükmetmiĢ, bununla dünyanın döndüğünü ispatlamaya çalıĢmıĢ ve âyeti Ģu Ģekilde 

çevirmenin isabetli olacağını söylemiĢtir: “Sen bugün dağları câmid/sabit sanırsın, 

hâlbuki onlar, bulut geçer gibi geçerler.” (Yazır, 2007: VI, 166-167). 

AteĢ de bu âyetteki  ِحَاب  ,Dağları görür“ وَتَخَى الْجِبَالَ تَحْدَبُيَا جَامِجَةً وَىِيَ تَسُخُّ مَخه الده

onların durduğunu sanırsın; oysa bulutlar gibi hareket ederler” tabirinden dağların 

hareketsiz gibi görünmesinin, aslında gerçek değil, yanlıĢ bir sanıdan ibaret 

olduğunu, hareketsiz gibi görünen dağların gerçekte yürüdüklerini ifâde etmektedir. 

Dünyanın sivri noktaları olan dağlar sürekli hareket ediyorsa, onların oturduğu dünya 

da daima hareket ediyor demektir. Bundan da dünyanın sürekli döndüğü ve hareket 

ettiği anlaĢılmaktadır. Zira bu âyetin sonunda: “ ٍالهحِي أَتْقَؽَ كُله شَيْء ِ  Bu, her Ģeyi“ صُشْعَ اللَّه

sapasağlam yapan Allah‟ın sanatıdır” ifâdesi, dünyanın çok ince bir nizamla 

yaratıldığını göstermektedir (AteĢ, 1995: IV, 1921-1922). 
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Bu âyetten yeryüzünün en sağlam görüntüsüne sahip olan dağlar sabit 

görünseler de aslında hareket halinde oldukları, onların bu hareketleri bulutların 

hareketlerine benzedikleri, dağların bu hareketi hayali değil, Yüce Allah‟ın sanatının 

sağlam bir hikmeti olduğu ve onlarla beraber üzerinde yaĢadığımız dünyanın da 

döndüğü anlaĢılmaktadır. Ayrıca bu âyette, insaf sahiplerini hayretler içinde 

bırakacak Kur‟ân‟ın iki bilimsel mucizesi de bulunmaktadır: 

1. Ardın toprak olan kısmı bir portakalın ince kabuğu gibi sınırlı bir tabaka 

teĢkil etmektedir. Ard kalınlığının büyük bir kısmı mağma tabanı ile sıvılaĢmıĢ 

madenlerden oluĢan jeolojik bir yapıya sahiptir. Böylece, ardın merkezinde sıvı 

tabakası, onun üstünde katı birçok katlar ve en üste de toprak, dolayısıyla dağlar 

bulunmaktadır. Ardın merkezi sıvı statiğine tâbi çok yavaĢ bir harekete sahiptir. 

2. Bulutlar gökyüzünde hareket ettiklerine göre, dağlar da uzay mekânı içinde 

hareket ediyor demektir. Âyetteki جَامِج   kelimesi, fizik anlamda statik, duran, cansız 

ve hareketsiz demektir. Dağların uzay mekânı içinde hareket etmesinin tek bir 

imkânı vardır. O da ardın hareketidir. Zaten âyetin önemli bir mucizesi de rüzgâr 

önünde hızla giden bulutların hızı ile ardın dönüĢ hızının birbirine yakın olmasıdır 

(Nurbaki, 2017: 60-61). 

Çağımızda kabul edilen bilimsel verilere göre de dünyanın iki türlü hareketi 

bulunmaktadır: 

A. Dünya kendi ekseni etrafındaki dönüĢünü 24 saatte tamamlamaktadır. 

Dünyanın bu hareketi batıdan doğuya doğrudur. Buna bağlı olarak, doğuda güneĢ 

erken doğmakta, yerel saat ileri olmakta, doğu ve batı yönleri belirlenmektedir. 

Dünyanın kendi etrafındaki bu dönüĢünün sonuçlarını Ģöyle sıralayabiliriz: 

1. Dünyamızın güneĢe bakan tarafı aydınlık, bakmayan tarafı ise karanlıktır.  

2. Gündüz vaktindeki sıcaklık ile gecedeki soğuma arasındaki sıcaklık 

farklarının olmasına neden olmaktadır. 

3. Meridyenleri farklı olanlar arasında yerel saat farkı olmaktadır. 

4. Rüzgârlar ve okyanus akıntılarında sapmalar gerçekleĢmektedir. 

5. Bir gün içerisinde güneĢin gökyüzündeki görünümü sürekli değiĢmektedir. 
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6. Fiziksel çözülme oluĢmaktadır. 

7. Günlük basınç farkları oluĢmaktadır. 

B. Dünya kendi ekseni etrafında döndüğünde aynı zamanda güneĢin etrafında 

da dönmüĢ olmaktadır. Elips bir yörünge üzerinde 365 gün 6 saatte tamamladığı bu 

harekete dünyanın yıllık (yörünge) hareketi denmektedir. Dünyanın yıllık hareketi 

sonucunda; aynı anda farklı yarım kürelerde farklı mevsimler yaĢanmakta, 

aydınlanma çemberi yer değiĢmekte, muson rüzgârları oluĢmakta, yıl içerisinde 

sıcaklık, gölge boyları, basınç, gece-gündüz süreleri ile güneĢin doğuĢ ve batıĢ 

saatleri değiĢmektedir (Yılmaz, 2016: 106-111). 

3.1.6. GüneĢ ve Ay Hareketleri 

Evrende galaksimizden baĢka yüz milyarlarca galaksi daha bulunmaktadır. 

Bizler yaklaĢık olarak 100.000 ıĢık yılı geniĢliğinde olan ve ağır ağır dönen bir 

galakside hayatımızı devam ettirmekteyiz. Galaksimizin sarmal kollarında yer alan 

yıldızlar da galaksi merkezi etrafındaki dönüĢlerini yaklaĢık olarak birkaç milyon 

yılda bir ancak tamamlayabilmektedir. Bu galaksilerin her birinde de yüz milyarlarca 

güneĢ sistemi bulunmaktadır. Ġçerisinde yaĢadığımız güneĢ sistemimiz de bu sarmal 

kollardan birinin iç kenarının yakınında yer alan, sıradan, orta büyüklükteki 

yıldızlardan bir tanesidir (Hawking, 2012: 55-56).  

GüneĢ, baĢlangıçta ekseni etrafında ağır dönen kızgın bir gaz ve toz bulutu 

halindeydi. Yoğunluğun düĢmesi, sıcaklığın 5000 derece dolaylarına inmesi ile 

soğumuĢ, büzülmüĢ ve küçülmüĢtür. Çekim kuvvetinin etkisiyle sıkıĢmıĢ, dönme hızı 

artmıĢ ve gaz (hidrojen) bulutundaki atomlar kendi içindeki küçük bir astroid‟in 

etrafında kümelenerek güneĢin ilk maddesini meydana getirmiĢtir. Gazlar böylece 

dönerek açısal hızın az olduğu merkezde güneĢ teĢekkül etmiĢ, sıkıĢan kitle ısınmıĢ 

ve çekirdekteki sıcaklık nükleer reaksiyonlara neden olacak bir değere ulaĢmıĢtır. 

Böylece merkezde çekim kuvvetiyle dengede kalacak bir kütle toplanmıĢtır. Bu 

dengenin oluĢmasıyla da güneĢ meydana gelmiĢtir. Big Bang‟tan sonra, artakalan 

parçaların bir araya toplanması olarak izah edilen bu güneĢ teĢekkülü teorisi, diğer 

bütün güneĢ sistemlerine de uygulanmıĢ ve hepsinin aynı Ģekilde meydana geldiği 

kabul edilmiĢtir. Çağımızdaki astronomlar da güneĢ sisteminin oluĢumu hakkındaki 

bu teorilerden hareketle, güneĢ sistemimizin, yaklaĢık 5 milyar yıl kadar önce 
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galaksimizin bir gaz ve toz bulutundan meydana geldiğini ifâde etmiĢlerdir 

(Hawking, 2012: 55-56; Yücedoğru, 2006: 147-149). 

Ay ise yer üzerinden güneĢin çekim kuvveti sonucunda ve bir rezonansla 

(salınım dengesizliği) yumrusundan doğmuĢtur. Ay 5 milyar yıl önce yerin ana 

gövdesinden ayrılmıĢ ve uzaklaĢmıĢtır. Bu ayrılmadan dolayı yerin dönüĢ hızında da 

azalma olmuĢtur. Ġlk zamanlarda sıvı olan dünya, güneĢ etrafında dönerken gelgitler 

meydana gelmiĢtir. Gelgitlerden dolayı da yerin bir tarafı kabarmıĢ ve ay ondan 

kopmuĢtur. Bu kopma esnasında ay, dünya etrafında bir turunu dört saat gibi kısa bir 

zamanda tamamlıyordu. Ay, gittikçe dünyadan uzaklaĢmaya baĢlamıĢ ve bugün ise 

29 gün, 7 saat, 43 dakika ve 11 saniyede ancak dünya etrafında bir turunu 

tamamlayabilmektedir. Ayrıca Pasifik Okyanusunun yüz ölçümü ile ayın 

yüzölçümünün aynı olması ve aydaki elementlerle dünyadaki elementlerinin de aynı 

olması, ayın dünyadan ayrıldığının diğer kanıtlarındandır. Ayın oluĢumu hakkında 

baĢka teoriler de bulunmaktadır. Bunlara göre ay, ilk baĢta dünya gibi sıcak bir gaz 

halindeydi. Zamanla soğumuĢ ve Ģimdiki halini almıĢtır. Ya da ay, gezegenler gibi 

Ģekil bulmuĢ ve sonradan dünyanın etrafında dönen bir gök cismi haline gelmiĢtir 

(Yusuf, 2003: 305-306; Abdurrahman, 2008: 71-72; Yücedoğru, 2006: 156). 

Dünyanın uydusu ve ona en yakın gökcismi olan ay, dünyaya ortalama 

uzaklığı 384.400 km, ortalama yarıçapı 1738 km, yaklaĢık alanı 9 milyon km², 

ortalama yoğunluğu 3.34 gr/cm² ve ortalama çekim gücü ise yerkürenin 1/6 kadardır. 

Kendi ekseni etrafında ve dünya etrafındaki dolanımı 29 gün, 12 saat, 44 dakikadır. 

Yüzeyindeki sıcaklık en düĢük -200°C iken, en yüksek sıcaklık ise +130°C dir. 

Ay‟da atmosfer olmadığı için, onda hava, su, akarsu ve yer altı suları 

bulunmamaktadır. Ay‟da mekanik çözülme ve günlük sıcaklık farkı fazladır. Ay iç 

ısısını kaybettiği için, onda deprem, dağ, kıta ve volkanik oluĢum hareketleri 

görülmemektedir. Bütün bu nedenlerden dolayı Ay‟da canlıların yaĢama imkânı 

olmamaktadır (Yılmaz, 2016: 116-117).  

Isı ve aydınlık saçan güneĢ ile bizzat ıĢık kaynağı olmayan, güneĢten aldığı 

ıĢığı yansıtan ay ile ilgili âyetlerin bir kısmı onların mahiyetleri, diğer bir kısmı ise 

onların belli bir yörüngede hareket ettikleri hakkında bilgi vermektedir. Biz de 
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günümüzde kesinleĢmiĢ bilimsel verilerden istifâde ederek Kur‟ân‟daki güneĢ ve ay 

hareketlerini bu iki yönde incelemeye çalıĢacağız.  

Kur‟ân-ı Kerîm, güneĢin ve ayın mahiyetini Ģöyle ifâde etmektedir: 

شِيؽَ وَالْحِدَابَ مَ  رَهُ مَشَازِلَ لِتَعْمَسُؾا عَجَدَ الدِّ سْذَ ضِيَاءً وَالْقَسَخَ نُؾرًا وَقَجه ُ ذَلِػَ ىُؾَ الهحِي جَعَلَ الذه ا خَمَقَ اللَّه

لُ الْْيَاتِ  لِقَؾْمٍ يَعْمَسُؾنَ  إِلَه بِالْحَقِّ يُفَرِّ  “GüneĢi aydınlatıcı, ayı ise aydınlık yapan, yılların 

sayısını ve hesaplamayı bilesiniz diye ona menziller belirleyen O‟dur. Allah bütün 

bunları hikmet ve fayda esasına göre yarattı. Bilme kabiliyetinde olanlar için de 

âyetlerini detaylı bir Ģekilde gözler önüne seriyor.” (Yunus,10/5). 

سَاءِ بُخُوجًا وَجَعَلَ فِييَا سِخَاجًا وَقَسَخًا مُشِيخًا  Gökte yıldız kümeleri“ تَبَارَكَ الهحِي جَعَلَ فِي الده

oluĢturan, yine orada bir ıĢık kaynağı ve aydınlatan bir ay yaratan güç mübarektir, 

cömerttir.” (Furkân, 25/61). 

ُ سَبْعَ سَسَاوَاتٍ طِبَاقًا )  سْذَ سِخَاجًا64أَلَؼْ تَخَوْا كَيْفَ خَمَقَ اللَّه ( وَجَعَلَ الْقَسَخَ فِييِؽه نُؾرًا وَجَعَلَ الذه  

15.“Görmüyor musunuz Allah yedi göğü birbiriyle nasıl uyumlu yaratmıĢtır! 16. 

Onların içinde ayı bir ıĢık, güneĢi ıĢık kaynağı yapmıĢtır.” (Nûh, 71/15-16). 

( وَجَعَمْشَا سِخَاجًا وَىهاجًا61وَبَشَيْشَا فَؾْقَكُؼْ سَبْعًا شِجَادًا )  “12. Üstünüzde yedi kat sağlam gök 

yaptık. 13. Orada ısı ve aydınlık saçan bir lamba yarattık.” (Nebe‟, 78/12-13). 

Bu âyetlerde güneĢ için “aydınlık saçan, mükemmel bir lamba ve ıĢık 

kaynağı” anlamında سِخَاج; “aydınlığın kaynağı” anlamında ضِيَاء kelimeleri 

kullanılmıĢtır. Ay için ise “ıĢık, aydınlık yapan, ıĢık yansıtıcı” anlamında نُؾر ve “ıĢık 

kaynağı” anlamında مُشِيخ sözcükleri ile nitelendirilmiĢtir. 

Müfessirlerin bir kısmına göre  ضِيَاء ile نُؾر aynı anlamı ifâde etmektedir. 

Diğer bir kısmı ise diyânın nurdan daha kuvvetli olduğunu beyân etmektedir. 

(ZemahĢerî, 1407: II, 329). Aslında bu iki kavram, karanlığın zıddı olan aydınlığı 

ifâde etmektedir. Aydınlığın derecelerine nûr denilmektedir. Yalnız nûr diyâdan daha 

genel, diyâ da nûrdan daha belirgin ve daha kuvvetlidir. Diyâda aĢırı bir parlaklık, 

belli bir parıldama, kuvvetli bir yayılma ve Ģiddet vardır. Nûrda ise yumuĢak bir 
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yayılma, sükûn ve huzuru andıran bir letâfet bulunmaktadır. Buna göre nûr, diyânın 

ıĢığı ve karanlığın en yakın karĢıtıdır (Yazır, 2007: IV, 490). 

Bu âyetlerde geçen diyâ ile nûr arasında mahiyet farkı olduğu gibi, bir ıĢık 

kaynağı olarak da güneĢ ile ay arasında fark bulunmaktadır. Nitekim güneĢ ve ayın 

mahiyeti hakkında Hz. Peygamber Ģöyle buyurmuĢtur: 

 .ikisi de güneĢ idi” (Suyûtî, ts: V, 247)“ كَانَا شسديؽ

Ġbn ʻAbbâs (ö. 68/687) da güneĢ ve ay ile ilgili Ģöyle buyurmuĢtur: “Ay da 

güneĢ gibi aydınlatıcı idi, fakat sonradan aydınlığı giderildi” (Taberî, 2000: XXVII, 

396). 

Modern dönem müfessirlerinden Yazır (ö. 1361/1942) ise bu konuda Ģu 

açıklamayı yapmaktadır: 

Ayın aydınlığını güneĢten aldığını, eskiden beri astronomi bilginleri 

tarafından bilinmekteydi. Ancak ayın önceleri güneĢ gibi aydınlatıcı özelliğe 

sahipken, sonradan ıĢığının sönmüĢ olduğu hususu bilinmemekteydi. Kur‟ân‟ın 

asırlar önce ifâde etmiĢ olduğu bu hakikati, nihayet çağımızdaki bilim adamları da 

kabul etmiĢ ve bilimsel düĢüncelerini bu esaslar üzerine inĢa etmiĢlerdir (Yazır, 

2007: V, 331). 

Aynı zamanda bu âyetlerden güneĢin bir sirâc; ayın da bir ıĢık yansıtıcısı 

olduğu anlaĢılmaktadır. Sirâc, ıĢığı kendi ateĢinden doğan bir kandildir. Bunun 

verdiği ıĢığa da diyâ denilmektedir. GüneĢin ıĢığı, hidrojeni helyuma dönüĢtüren, 

zincirleme nükleer patlamalardan oluĢmaktadır. GüneĢ, her an sayısız atom 

bombalarının patladığı bir kaynaktır ki bu patlamalardan kendisine tabi yıldızlara 

korkunç enerji ve ıĢık gitmektedir. GüneĢin kendinden olan enerjisi, kendi sisteminin 

hayat kaynağı olmuĢtur. Ay ise sönmüĢ, soğumuĢ ve kabuk bağlamıĢ bir gezegen 

olduğu için kendisinin bir ıĢığı yoktur. Ancak güneĢten kendisine vuran ıĢığı 

yansıtmaktadır. Aydan yansıyan bu ıĢığa da nûr denilmektedir (AteĢ, 1995: III, 

1216). 

Bu âyetlerde baĢka bir incelik de ضِياء kelimesinin ضَؾْء sözcüğünün çoğulu 

Ģeklinde gelmesidir (Beydâvî, 1418: III, 105). Bu takdirde güneĢten bir ıĢık değil, 
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birçok ıĢığın geldiği anlamı çıkmaktadır. Gerçekten de güneĢten her an patlayan 

sayısız atomlarının her birinden ayrı ayrı ıĢıklar oluĢmaktadır. Bu ıĢıklar tayftaki yedi 

rengi oluĢmaktadır. Böylece güneĢin ıĢığı bir değil, yedi çeĢit olduğu anlaĢılmaktadır. 

ĠĢte bu ince noktaya iĢaret etmek için güneĢin bir değil, birçok ıĢık gönderdiği 

belirtilmektedir (AteĢ, 1995: III, 1216-1217). 

Kur‟ân-ı Kerîm‟de, güneĢin ve ayın mahiyetinden bahseden âyetler olduğu 

gibi, onların hareketleri, birbirleriyle olan münasebetleri ve yörüngelerinde 

dönmeleri hakkında da önemli bilgiler veren Ģu âyetler bulunmaktadır: 

سْذَ وَالْقَسَ  خَ الذه سَاوَاتِ بِغَيْخِ عَسَجٍ تَخَوْنَيَا ثُؼه اسْتَؾَى عَمَى الْعَخْشِ وَسَخه ُ الهحِي رَفَعَ الده خَ كُلٌّ يَجْخِي اللَّه

لُ الْْيَاتِ لَعَمهكُؼْ بِمِقَاءِ رَبِّكُؼْ   تُؾقِشُؾنَ لَِْجَلٍ مُدَسًّى يُجَبِّخُ الَْْمْخَ يُفَرِّ

“Gökleri görebileceğiniz bir direk olmaksızın yükselten, sonra arĢa istiva 

eden, güneĢi ve ayı emrine boyun eğdiren Allah'tır; her biri belirlenmiĢ bir vakte 

kadar akıp gitmektedir. ĠĢleri Allah düzenliyor; âyetleri de açıklıyor ki rabbinize 

kavuĢacağınıza kesin olarak inanasınız.” (Raʻd, 13/2). 

خَ لَكُؼُ المهيْلَ وَالشهيَارَ  سْذَ وَالْقَسَخَ دَائِبَيْؽِ وَسَخه خَ لَكُؼُ الذه  Düzenli seyreden güneĢi ve ayı“ وَسَخه

sizin için yararlı kılan, gece ile gündüzü faydalanacağınız biçimde yaratan O'dur.” 

(Ġbrâhim, 14/33). 

سْذَ وَالْقَسَخَ كُلٌّ فِي فَمَػٍ يَدْبَحُؾنَ   ,geceyi, gündüzü ,0“ وَىُؾَ الهحِي خَمَقَ المهيْلَ وَالشهيَارَ وَالذه

güneĢi, ayı yaratandır. Her biri bir yörüngede yüzmektedir.
” 

(Enbiyâ, 21/33). 

َ يُؾلِجُ  سْذَ وَالْقَسَخَ كُلٌّ يَجْخِي إِلَى أَجَلٍ  أَلَؼْ تَخَ أَنه اللَّه خَ الذه المهيْلَ فِي الشهيَارِ وَيُؾلِجُ الشهيَارَ فِي المهيْلِ وَسَخه

َ بِسَا تَعْسَمُؾنَ خَبِيخ    مُدَسًّى وَأَنه اللَّه

“Allah'ın geceyi gündüze kattığını, gündüzü de geceye kattığını; her biri 

belirli bir süreye kadar hareketini sürdürmek üzere güneĢi ve ayı (buyruğuna) boyun 

eğdirdiğini ve Allah'ın yapıp ettiklerinizden kesin olarak haberdar olduğunu bilmez 

misin?” (Lokmân, 31/19). 

سْذُ تَجْخِي لِسُدْتَقَخٍّ لَيَا ذَلِػَ تَقْجِيخُ الْعَدِيدِ الْعَمِ  رْنَاهُ مَشَازِلَ حَتهى عَادَ كَالْعُخْجُؾنِ 14يؼِ )وَالذه ( وَالْقَسَخَ قَجه

سْذُ يَشْبَغِي لَيَا أَنْ تُجْرِكَ الْقَسَخَ وَلََ المهيْلُ سَابِقُ الشهيَارِ وَكُلٌّ فِي فَمَػٍ يَدْبَحُؾنَ 19الْقَجِيؼِ )  ( لََ الذه
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“38. GüneĢ kendisine ait yerleĢik bir düzene göre hareket eder. Bu, çok güçlü 

ve her Ģeyi bilen Allah‟ın takdiridir. 39. Ay için de menziller belirledik; sonunda o, 

hurma salkımının (ağaçta kalan) yıllanmıĢ sapı gibi olur. 40. Ne güneĢin aya yetiĢip 

çatması uygundur ne de gece gündüzü geçebilir. Her biri bir yörüngede yüzüp 

gider.” (Yâsîn, 36/38-40). 

سْذُ وَالْقَسَخُ بِحُدْبَانٍ    .GüneĢ ve ay bir hesaba bağlanmıĢtır.” (Rahmân, 55/5)“ الذه

Bu âyetlerde güneĢ, ay ve bütün yıldızların kendilerine mahsus bir yörüngede 

Yüce Allah‟ın takdir ettiği zamana kadar hareket ettiklerine, kâinattaki bütün 

varlıkların Yüce Allah tarafından yaratıldığına, ilminin her Ģeyi kuĢattığına iĢaret 

etmektedir. Aynı zamanda güneĢ, ay ve diğer gökcisimleri üzerinde insanları 

düĢünmeye, bunların O‟nun büyüklüğünün eseri olduğuna ve Rabbimizin bizlere 

lütfettiği nimet ve ikramlara dikkat çekmeyi de hedeflemektedir. 

Kur‟ân‟da güneĢ hareketi için “sebbaha” (yüzme) ve “cerâ” (akma) fiilleri 

kullanılmıĢtır. Kur‟ân‟da iki yerde keçen sebbaha fiili, felekle birlikte kullanıldığı 

görülmektedir (Enbiyâ, 21/33; Yâsîn, 36/38-40). Bu âyetlerde felek kelimesi ile 

galaksi, gök cisimlerin yörüngeleri, yıldızların döndüğü yer ve gökyüzü 

kastedilmektedir. Aynı zamanda burada ay ve güneĢin bir biriyle yarıĢmadan bir 

gemi gibi kendi rotalarında hareket ettikleri anlaĢılmaktadır. Cerâ fiili ise beĢ ayrı 

âyette geçmektedir. Bu âyetlerden sadece birinde (Yâsîn, 36/38) güneĢin hareketi ile 

ilgili malumat vermekte, diğerlerinde ise (Raʻd, 13/2; Lokmân, 31/19; Fâtır, 35/13; 

Zümer, 39/5) güneĢ ve diğer gök cisimlerinin hareketi hakkında bilgi vermektedir 

(Yeniçeri, 1996: XIV, 291-292).  

Âyetteki مُدْتَقَخ   kelimesi, ismi zaman ve ismi mekân anlamına gelen mimli 

masdar olduğu için, müfessirlerin bir kısmı bu âyeti zaman açısından, diğer bir kısmı 

ise onu mekân açısından te‟vil etmiĢlerdir. Bu sözcüğünün baĢındaki lâm harfi ile bu 

kelime birkaç anlam kazandığı için de âyetin bu kısmı hakkında değiĢik Ģu yorumlar 

yapılmıĢtır: 

1. GüneĢ bir rastlantı eseri değil, belli bir düzen ile hareket etmektedir. 

2. GüneĢ kendi sisteminde bir düzen meydana getirmek için akıp gitmektedir.  
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3. GüneĢ kendisine takdir edilmiĢ zamana kadar akıp gitmektedir. GüneĢin 

durma zamanı ise kıyamet vaktidir. Kıyamette evrenin düzeni bozulunca güneĢ de 

parçalanır ve hareket edemez. 

4. GüneĢ kendine özgü bir yörüngede akıp gitmektedir. 

5. GüneĢ istikrar bulacağı yer için hareket etmektedir  

6. GüneĢ yıllık veya günlük hareket etmektedir (AteĢ, 1995: IV, 2154-2155). 

Kur‟ân‟ın belli bir yörüngede hareket ettiğini bildirdiği güneĢ, çağımızdaki 

astrofizikçilerin kabul ettikleri bilimsel verilerle de çeliĢmemektedir. Zira güneĢ 

magnetik alana sahip olan ve kendi ekseninde dönmekte olan bir cisimdir. GüneĢ 

kendi ekseninde yaklaĢık olarak 25 günde dönebilmekte, kendisine tabi olan 

yıldızlarla birlikte de baĢka bir galaksi çevresinde hareket etmektedir. ÇağdaĢ 

astronomi uzmanları, güneĢin galaksi merkezine olan uzaklığı ve galaksiyle beraber 

dönüĢ hızlarını hesaplamıĢlardır. Shapley‟in 1997 yılında yaptığı hesaba göre güneĢ 

ile galaksi merkezi arasındaki mesafe on kiloparsektir. Yani kilometreye çevirirsek 

yaklaĢık olarak üç rakamının önüne on yedi sıfır koymakla ortaya çıkan sayı kadar 

(3x10
17

) kilometre uzakta yer almaktadır. Kendi çevresinde tam bir dönüĢ yapmak 

için hem galaksi hem de güneĢ, yaklaĢık 250 milyon yıl harcarlar ve bu hareket 

içerisinde güneĢ, saniyede yaklaĢık 250 kilometrelik bir hızla dönmektedir (Bucaille, 

2005: 237). 

GüneĢ ve diğer gök cisimleri belli bir yörüngede hareket ettikleri gibi, 

Kur‟ân‟da 27 âyette geçen ayın da modern bilimin verileriyle uygunluk arz eden Ģu 

üç hareketi bulunmaktadır: 

1. Ay kendi etrafındaki hareketini güneĢ günüyle 29,5 günde 

tamamlamaktadır.  

2. Ay Dünya etrafındaki hareketini 29,5 günde tamamlamaktadır. Bu nedenle 

ayın hep aynı yüzü görülmektedir. Ayda gece ve gündüz süreleri arasında fark çok 

fazla olduğundan yaklaĢık 15 gün gündüz, 15 gün gece yaĢanmaktadır. 

3. Ay, dünya ile beraber güneĢ etrafındaki hareketini 365 gün 6 saatte 

tamamlamakta, güneĢten aldığı ıĢınları yansıttığından ve dünyanın etrafındaki 

hareketinden dolayı dünyadan farklı görülmektedir. Ayın yeni ay, ilk dördün, 
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dolunay ve son dördün Ģeklinde değiĢik biçimlerde görülmesine “ayın evreleri” 

denilmektedir (Yılmaz, 2016: 117-118). 

Daha önce ifâde ettiğimiz gibi Kur‟ân‟ın indiği dönemde Batlamyus teorisi 

hâkimdi. Bu nazariyeye göre güneĢ ve ayı hareket ettiren bizzat felek idi. Hâlbuki 

ilgili âyetlerde bunların felekteki devirlerine ve seyirlerine devam ettikleri beyân 

edilmektedir. Böylece Kur‟ân, indiği çağda geçerli olan Batlamyus teorisine en 

büyük darbeyi vurup yıkmıĢtır. Çağımızdaki bilimsel teorilere göre de güneĢ, ay ve 

diğer gök cisimlerinin her biri, Kur‟ân‟ın beyân ettiği Ģekilde belli bir yörüngede 

yüzmektedir. Bu Ģekilde Kur‟ân, GüneĢ, Ay ve hareketleri ile ilgili en doğru bilgiyi 

en güzel Ģekilde açıklamaktadır. On dört asır önce çoğunluğunun okuma yazma 

bilmeyenlerden oluĢan bir toplum içerisinde, onlar gibi okuma yazma bilmeyen bir 

peygambere nazil olan Kur‟ân‟da bu ifâdelerin yer alması, onun Yüce Allah‟ın 

kelâmı olduğunu, Hz. Peygamber‟in O‟ndan vahiy aldığını, güneĢi ve ayın yaratıcısı 

tarafından eğitildiğini ve bilimsel i„câzın Kur‟ân‟ın en önemli i„câz vecihlerinden 

biri olduğunu teyit etmektedir. 

3.2. JEOLOJĠ 

Yerbilimi anlamına gelen jeoloji kavramı, Latincede “geologia, geo-yer, 

logia-bilim” sözcüklerinden türemiĢtir. Jeoloji, geniĢ anlamda yerküreyi, dar anlamda 

Litosferi, daha da dar anlamda Litosferin üst seviyesi olan yerkabuğunun oluĢumunu, 

bileĢimini, yapısını, hareketini, değiĢikliklerini, değiĢiklikleri meydana getiren 

olayları ve tarihsel evrimini inceleyen bir bilim dalıdır (Tatar, 2015: 15). 

Jeoloji bilimi, fiziksel ve tarihsel olarak iki geniĢ alana sahiptir. Fiziksel 

jeoloji, yer kürenin içinde ve üstünde halen çalıĢmaya devam eden aĢamaları 

anlamaya çalıĢmakta ve yer kürenin içindeki malzemeleri incelemektedir. Tarihsel 

jeoloji ise yer kürenin kökenini ve zaman içerisindeki geliĢimini anlamaya 

çalıĢmaktadır. Böylece jeoloji zamanla oluĢmuĢ pek çok fiziksel değiĢimi ortaya 

çıkarmakta ve kronolojik olarak sıralamaktadır (Ocakoğlu, 2014: 4). 

Kur‟ân‟da evrenin yaratılıĢı, geniĢlemesi, daralması, dünyanın Ģekli, dönmesi, 

göklerin ve yerin yaratılması, ay ve güneĢ hareketleri hakkındaki astronomi ile ilgili 

malumatlar olduğu gibi yeryüzündeki uyum (Hicr, 15/19; Enbiyâ, 21/ 31; Lokmân, 

31/10; Kâf, 50/7; Murselât, 77/27; Nebe‟, 78/6-7), kömürün oluĢumu (A‟lâ, 87/5), 
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demir (Hadîd, 57/25), altın (Âl-i Ġmrân, 3/14), gümüĢ (Tevbe, 9/34), petrol (A‟lâ, 

87/4-5) ve yer altı suları (Zümer, 39/21) gibi madenlerin oluĢumu hakkında Jeoloji 

ile ilgili de birçok bilgi bulunmaktadır. 

Kur‟ân, jeolojiden bahsederken bir sınıflandırma yapmaksızın konu ile ilgili 

âyetleri değiĢik sûrelerde serpiĢtirilmiĢ bir vaziyette ele almaktadır. Bu da konuyu 

belli bir sınıflandırmaya tabi tutarak incelemeyi zorlaĢtırmaktadır. Bundan dolayı 

yapılan bütün sınıflandırmalar öznel bir bakıĢı yansıtmaktadır. Biz de Kur‟ân‟daki 

konu ile ilgili âyetleri günümüzde kesinleĢmiĢ bilimsel verilerinden de istifâde 

ederek yeryüzünü sağlamlaĢtıran dağlar, kömürün oluĢumu, demirin indirilmesi ve 

yanan deniz Ģeklinde dörtlü bir tasnife tabi tutarak incelemeye çalıĢacağız. 

3.2.1. Yeryüzünü SağlamlaĢtıran Dağlar 

Enerjisini “manto”daki magmadan alan kuvvetlere iç kuvvet denilmektedir. Ġç 

kuvvetlerin oluĢum hareketlerine ise tektonik hareketler denilmektedir. Ġç kuvvetlerin 

etkisiyle dağ oluĢumu (orojenes), kıta oluĢumu (epirojenes) depremler (seizma) ve 

volkanizma olayları meydana gelmektedir. Dağ oluĢumu diye adlandırılan orojenes 

olayı son derece yavaĢ bir süreçte geliĢmektedir. Bu süreç Ģu iki Ģekilde 

gerçekleĢmektedir: 

1. Akarsular, buzullar ve rüzgârlar aĢındıkları malzemeleri denizlere yığarak 

jeosenklinal adı verilen birikim alanlarının oluĢmasına neden olmaktadır. Bu alanlar 

milyarlarca yıl süren birikimin sonucunda kalınlığı binlerce metreyi bulan bir tortul 

tabaka görünümünü almaktadır. 

2. Kıtaların kenarında oluĢan bu tabakaya birbirine yaklaĢan kıtasal levhalar 

yan basınç uygulamaktadır. Uygulanan basıncın etkisiyle esnek olan tabakalar 

kıvrılmakta, sert olanlar ise kırılmaktadır. Bu olayın sonucunda orojenik oluĢumlu 

kırık ve kıvrım dağ sistemleri meydana gelmektedir. Orojenik kökenli olmayan 

volkanik dağlar ise yerin derinliklerindeki magmanın yeryüzüne çıkarak soğuması 

sonucu oluĢmaktadır. Kırık ve kıvrım dağları sıralar halinde uzanırken, volkanik 

dağlar genelde tek tek yükselmektedir (Yılmaz, 2016: 238, 345-346). 

Yeryüzü iskeletinin ana unsuru olan dağlar, büyük ölçüde dünyanın 

soğumasıyla meydana gelmiĢtir. Dünyanın büzüĢmesi ve soğuması neticesinde, 

dağların yaklaĢık iki milyar yıl önce meydana geldiği tahmin edilmektedir. Son 
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bilimsel araĢtırmalar da göstermektedir ki, dağların üçte ikisi dünyanın sıvı kısmı 

içine gömülü ve bazalt tabakası içinde birbirine bağlı olmakta, dağların üçte biri de 

yeryüzünde yükselen yumrular Ģeklindedir. Dağların, dünya üzerindeki durum ve 

pozisyonları gibi, okyanuslar içindeki buzdağlarının büyük bölümü de su altında 

diğer az olan kısım ise su üstünde olduğu gözlemlenmektedir (Yücedoğru, 2006: 

155). 

Kur‟ân, yeryüzü engebeleri konusunda genellikle dağların oluĢmasından 

bahsetmektedir. Kur‟ân‟da dağ anlamına gelen جِباَل, جَبَل  ve اعَْلََم kelimeleri 

bulunmaktadır. Bu kelimeler Kur‟ân‟ın değiĢik sûrelerinde değiĢik formlarda 

geçmekte ve Yüce Allah‟ın birliğini, kudretini ve ahirete iman gibi Ġslam‟ın temel 

esaslarını ispatlamak için ele alınmaktadır. 

Kur‟ân‟da birçok âyette dağların özelliklerinden ve faydalarından 

bahsetmektedir. Bu özellikler içerisindeki en çok vurgulanan yönleri arasında onların 

yeryüzündeki sarsıntıları önleyici niteliklere sahip olmaları, ardı yerinde dengede 

tutmaları ve yapı itibariyle yeryüzünde dikilmiĢ sabit kazıklara benzetilmiĢ olmaları 

gelmektedir. Aynı zamanda dağların, içinde madenlerin bulunması, suların birikmesi, 

rüzgârların, bulutların, yağmurların çeĢitli akımlarla dağılımını sağlamaları, deniz 

sularının yeryüzünü istilasına engel olmaları, yol göstermeye yardımcı olmaları, 

üstlerinde bitki türlerini ve ormanların meydana gelmesi gibi sayılamayacak kadar 

birçok faydaları da bulunmaktadır. 

Kur‟ân‟da dağların bu fonksiyonlarına iĢaret eden bazı âyetler Ģunlardır: 

تَسِيجَ بِكُؼْ وَأَنْيَارًا وَسُبُلًَ لَعَمهكُؼْ تَيْتَجُونَ  وَأَلْقَى فِي الَْْرْضِ رَوَاسِيَ أَنْ   “0, sizi sarsmaması için 

yere sağlam dağlar yerleĢtirdi, ırmaklar ve yollar açtı ki gideceğiniz yere 

ulaĢabilesiniz.” (Nahl, 16/15). 

عَمْشَا فِييَا فِجَاجًا سُبُلًَ لَعَمهيُؼْ يَيْتَجُونَ وَجَعَمْشَا فِي الَْْرْضِ رَوَاسِيَ أَنْ تَسِيجَ بِيِؼْ وَجَ   “Yeryüzüne onları 

sarsmasın diye sağlam dağlar yerleĢtirdik; hedeflerine ulaĢsınlar diye de orada 

vadiler, yollar açtık.” (Enbiyâ, 21/31).  
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سَاوَاتِ بِغَيْخِ عَسَجٍ تَخَوْنَيَا وَأَلْقَى فِ  ي الَْْرْضِ رَوَاسِيَ أَنْ تَسِيجَ بِكُؼْ خَمَقَ الده  “O, gökleri 

görebileceğiniz herhangi bir destek olmadan yarattı, sizi sarsmaması için yere 

sağlam dağlar yerleĢtirdi.” (Lokman, 31/10). 

مِؽْ كُلِّ زَوْجٍ بَيِيجٍ وَالَْْرْضَ مَجَدْنَاىَا وَأَلْقَيْشَا فِييَا رَوَاسِيَ وَأَنْبَتْشَا فِييَا   “Yeryüzünü de düzledik, 

üzerine sarsılmaz dağlar yerleĢtirdik, orada her türden güzel bitkiler yetiĢtirdik.” 

(Kâf, 50/7). 

 Ayrıca yeryüzünde sabit yüce dağlar“ وَجَعَمْشَا فِييَا رَوَاسِيَ شَامِخَاتٍ وَأَسْقَيْشَاكُؼْ مَاءً فُخَاتًا

yarattık. Sizlere tatlı sular içirdik.” (Murselât, 77/27). 

(4( وَالْجِبَالَ أَوْتَادًا )1أَلَؼْ نَجْعَلِ الَْْرْضَ مِيَادًا )  “Biz, yeryüzünü bir döĢek, dağları da 

yeri tutan kazıklar yapmadık mı? (Nebe‟, 78/6-7). 

Ayrıca Yüce Allah, dağları Kur‟ân‟daki Ģu olağanüstü olaylar bağlamında 

zikretmektedir: 

1. Hz. Nuh‟un inatçı ve inkârcı olan kavminin yok oluĢu (Hûd, 11/42-43), 

2. Hz. Salih‟in kayaları oyarak sağlam evler yapan Semûd kavminin helâki 

(Hicr, 15/82-83), 

3. Yüce Allah ile Hz. Musa arasında geçen konuĢma (Aʻrâf, 7/143), 

4. ParçalanmıĢ kuĢların nasıl diriltildiği (Bakara, 2/260), 

5. Yüce Allah dağı yoldan çıkan Yahudilerin baĢına kaldırarak bir gölge gibi 

bıraktığı (Aʻrâf, 7/171), 

6. Ġnanmayanların kurduğu tuzakların dağları yerinden kaldırabileceği 

(Ġbrâhim, 14/46), 

7. Dağların Yüce Allah‟ı tesbih etmesi (Enbiyâ, 21/79), 

8. Yüce Allah‟ın kıyametin kopmasından bahsetmesi (Kariʻa, 101/5). 

Yüce Allah bu âyetlerde etkileyici ve muazzam duruĢa sahip olan dağların iki 

özelliğine vurgu yapmaktadır. Bunlardan biri Yüce Allah‟ın yeryüzündeki kudretinin 

ve azametinin göstergesi olan dağların sabit ve yeryüzündeki sarsıntıları önleyici 

niteliklere sahip bir Ģekilde yaratmasıdır. Bunu da bu âyetlerde geçen ve sabit dağlar 
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anlamına gelen رَوَاسِي kelimesi ile ifâde etmektedir (Ġsfahânî, 2012: 618; Râzî, 1420: 

XIV, 131; Beydâvî, 1418: III, 83; Sallâbî, 2107: 172).  

Sabit olan dağların yeryüzündeki sarsıntıları önleyici niteliklere sahip 

olduğunu Ġbn ʻAbbâs (ö. 68/687)‟in Ģu sözleri de teyit etmektedir:  

“Yüce Allah, ardı suyun üzerine döĢeyip yaydığında ard üzerindekilerle 

birlikte bir gemi gibi yan yattı. Yüce Allah üzerindekilerle yan yatmaması için, ardı 

ağır dağlarla sabitleĢtirdi” (Râzî, 1420: XIX, 131). 

Allah‟ın engin kudretinin azametini ve uçsuz bucaksız lütfunu yansıtan 

dağların bu özelliklerinden, dünyanın daha önce düz ve üzerinde yaĢanamayacak 

kadar hararetli olduğu, daha sonra Yüce Allah‟ın dağları yaratmasıyla yeryüzünün 

istikrarlı bir hale geldiği anlaĢılmaktadır. Aynı zamanda dağların oluĢumu, yer 

kabuğunun maruz kaldığı tedricî dengeleme ameliyesi ile olduğu anlaĢılmaktadır. Bu 

ameliyeye göre, yerin yüzeyinden, büyük bir ihtimalle magma veya gazlardan oluĢan 

yerin merkezine doğru ilerleyen soğuma ve katılaĢmadan kaynaklı tazyik ve 

sıkıĢmaların etkisiyle olmaktadır. Ġç kısımda bulunan sıvı gaz karıĢımı, yukarıdaki 

tabakaların ve dağların büyük basıncıyla dengede tutulmaktadır. Bu denge 

depremlerde ve volkanik patlamalarda gördüğümüz gibi, mutlak bir denge olmasa da 

yeryüzünde hayatın devam etmesine imkân sağlayan ve yer altındaki akıcı tabakalara 

karĢı temel direnci gösteren dağlardır (Esed, 1999: II,531-532). Dağların bu 

dengeleme fonksiyonları özellikle yerin dağlık bölgelerinde görünmektedir. Zira bu 

bölgelerde zemin daha sağlam olduğundan, depremin etkisinin vadilere ve ovalara 

göre daha az olduğu bilinmektedir. 

Yüce Allah‟ın bu âyetlerde vurguladığı dağların ikinci özelliği de onların 

kazıklara benzetilmesidir. Bunu da Nebe‟ (78/6) sûresinde geçen ve kazıklar 

anlamına gelen اَوْتاَد kelimesi ile ifâde etmektedir. اَوْتاَد sözcüğü, çadırı rüzgâr ve 

fırtınalara karĢı ayakta sabit tutan, dengesini sağlayan, çoğunun yere çakıldığı ve 

azının da yerüstünde kaldığı kazıklar anlamına gelmektedir (Ġbn Manzûr, ts: III, 444; 

Neccâr, 2008: IV, 277; Sallâbî, 2107: 170). 
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Kazıklar çadırın yerde sağlam durmasını sağladıkları gibi, dağlar da 

kazıkların bu görevini yeryüzünde yapmaktadır. Dağlar yeryüzünün dengesini 

sağlayan, ardı titreme ve sarsıntılara karĢı koruma görevi yapan temel unsurlardır. 

Dağların kazıklar gibi bir köke sahip oldukları, ancak 1864 yılında bir grup 

Ġngiliz bilim adamının Himayala dağında yaptıkları çalıĢmalarıyla ortaya çıkmıĢtır 

(Yusuf, 2003: 238). Dağların yer altındaki kökleri yeryüzünde görünen kısmının 10-

15 katı kadar yerin altında görünmez durumdadır. Örneğin Nepal‟da bulunan 

Himayala dağlarındaki Everest tepesi, dünyanın en yüksek zirvesi ile yerin yaklaĢık 

olarak 9 km (8848m) üstünde bulunmakta, bu tepenin yerin altındaki kökü ise 130 

km civarındadır. Dağların karada kökleri olduğu gibi denizlerde de kökleri vardır 

(Neccâr, 2008: IV, 283). 

Bütün bu âyetler gösteriyor ki, Kur‟ân‟ın bu beyânları günümüzde 

kesinleĢmiĢ jeoloji verileriyle tamamen uygunluk arz etmektedir. Dağların yeryüzünü 

dengeleyen temel unsur olmaları ve dağların kazıklara benzetilmesinin hikmeti 

çağımızdaki kesinleĢmiĢ bilimsel verilerle daha iyi anlaĢılmaktadır. 14 asır önce 

dağların yerkabuğunda istikrarı temin eden temel unsurlar olduğunu beyân eden 

Kur‟ân, her konuda olduğu gibi bu meselede de bizi kendine hayran bırakmakta ve 

bilimsel i„câz yönünü bir kez daha bize sevdirmektedir.  

3.2.2. Kömürün OluĢumu 

En eski enerji kaynaklarından biri olan kömür, diğer kayaçlardan farklı olarak 

organik bir maddeden oluĢmaktadır. Kömür, yer altı kaynakları arasında bulunan 

siyah veya kahverenginde yanabilen bir kayaçtır. Kömürün temel bileĢenleri karbon 

ve diğer çeĢitli organik ve inorganik maddelerdir. Karbon bileĢeni, saf karbon 

Ģeklinde olabileceği gibi, hidrojen, azot, kükürt ve oksijen gibi diğer elementlerden 

bir veya bir kaçını içeren karmaĢık karbon Ģekilleri halinde de olabilmektedir 

(Ocakoğlu, 2014: 59; Tatar, 2015: 363; Kıngır ve Aydemir, 2016: 80-81; Milli 

Eğitim Bakanlığı [MEB], 2015: 127).  

Tarih boyunca enerji kaynağı olarak kullanılan kömür, uzun sürelerde 

gerçekleĢen biyolojik, kimyasal ve jeolojik süreçlerden sonra oluĢmaktadır. Önceki 

jeolojik dönemlerde yaĢamıĢ dev bitki ve ormanların bataklık alanlarda ve sığ 

kıyılarda suların altında milyarlarca yıl kalmaları veya bitkisel artık içeren 
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çözeltilerin üzerinde biriken tortul malzemelerinin kapanması sonucunda havanın 

oksijensiz kalması, yer altında basınç ve sıcaklığın etkisiyle de bu bitki artıkları 

kömüre dönüĢmektedir. Bu biyolojik kütleler, yer altındaki basınç Ģartlarından ve 

ortamın sıcaklığından etkilenmektedir. Bu etkilenme sonucunda bu maddelerde 

fiziksel ve kimyasal değiĢimler ortaya çıkmaktadır. Bu değiĢimler esnasında da 

kömürün çeĢitli türleri ortaya çıkmaktadır. Bitkilerin kalıntıları, tortul katmanların 

altında önce turba olarak adlandırılan ama kömür sayılmayan koyu bir renge ve sert 

bir yapıya sahip olmaktadır. Yerin ısısı arttıkça önceleri turba olarak adlandırılan bu 

madde, sonra sırasıyla linyit, taĢ kömürü, antrasit ve en sonunda Ģartlar uygunsa 

grafite dönüĢmektedir (Tatar, 2015: 363; Kıngır ve Aydemir, 2016: 80-81; MEB, 

2015:130-131). 

Jeolojik devirler boyunca ardın iklimi ve buna bağlı olarak bitki türlerinde 

periyodik değiĢimler olduğu bilinmektedir. Örneğin, 350 milyon yıl önce ardın çoğu 

bitki örtüsü ile kaplı bir haldeyken, sel ve deprem gibi bazı nedenlerle tortul 

katmanlar arasında kalan bu biyolojik maddeler zamanla kömüre dönüĢmektedir. 

Kömürlerin yaĢı yaklaĢık olarak 400 milyon yıl ile 15 milyon yıl arasında 

değiĢmektedir. Linyit kömürünün jeolojik tarihi diğer kömür türlerine göre daha 

yenidir. Örneğin, Soma Linyit kömürünün oluĢumu yaklaĢık olarak 23 milyon yıl 

önce baĢlamıĢken, Zonguldak taĢ kömürünün oluĢumu ise 350 milyon yıl önce 

karbonifer devrinde baĢladığı tahmin edilmektedir (MEB, 2015: 130-131). 

Jeoloji verilerine göre Ģu anda yer altında yaklaĢık sekiz milyar ton kömür 

bulunmaktadır. Günümüzde yılda ortalama iki milyon ton kömür tüketilmektedir. Bu 

da gösteriyor ki, Ģu an yer altında bulunan kömür dört bin yıl insanlık ihtiyacını 

karĢılayabilecek miktardadır (Nevfel, 1984: 84). 

Kömür, emniyetli, güvenli, temiz ve düĢük maliyetlerle elde edilebilen bir 

yakıt olduğu için dünyada yaygın olarak kullanılmaktadır. Ġçerdiği azot, kadmiyum, 

kükürt ve civa gibi maddeleri içermesi, yakıtlar içerisinde en az enerjiye sahip olması 

ve maden iĢçileri açısından yüksek risk taĢıması gibi nedenlerden dolayı da kömür 

bazen tercih edilmemektedir (Kıngır ve Aydemir, 2016: 83).  

Lafzı, manası ve içeriği itibariyle eĢsiz olan Kur‟ân-ı Kerîm‟de ise kömürün 

oluĢumuna Ģu âyetler iĢaret etmektedir: 
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( فَجَعَمَوُ غُثَاءً أَحْؾَى 4وَالهحِي أَخْخَجَ الْسَخْعَى )  “(O Rabbin ki) YeĢil bitkileri çıkartan, 

sonra onları kapkara bitki kalıntısı haline getirendir.” (Aʻlâ, 87/4-5). 

Bu âyetlerde geçen غُثَاء kelimesi, sel sularının meralardan ve tarlalardan 

sürükledikleri bitkileri, çöpleri birbirine katarak derelerin etrafına attığı ot, çöp, 

yaprak, köpük ve çer çöp gibi manalara gelmektedir. Bu âyetlerdeki  أَحْؾَى sözcüğü ise 

karaya çalan, esmer, koyu yeĢil ve duru renkler anlamına gelmektedir (Râzî, 1420: 

XXXI, 130-131; Beydâvî, 1418: V, 305; Ġbn Manzûr, ts: XV, 115; DerviĢ, 1415: X, 

447-448; Zebîdî, ts: XXXIX, 141). 

Bu âyetleri eski ve yeni müfessirler farklı Ģekillerde yorumlamıĢlardır. 

Müfessirlerin bir kısmı, Yüce Allah‟ın büyüklüğüne ve kudretine delâlet eden bu 

âyetleri yeryüzünü süsleyen, Ģenlendiren ve yeĢillendiren bitkilerin dünya hayatının 

parlaklığına ve göz alıcılığına iĢaret ettiğini, dünya hayatı, yeryüzünü tezyin eden bu 

bitkiler gibi geçici ve süreli olduğunu, ahiret yurdunun ise sonsuza dek daimi ve 

kalıcı olduğunu ifâde etmiĢlerdir (Kurtubî, 1964: XX, 117-18; Ġbn ʻAĢûr, 1984: 

XXX, 278-279). 

Bu âyetler, dünya hayatının bir bahar mevsimi gibi kısa olduğuna da iĢaret 

etmektedir. Yeryüzünü Ģenlendiren bu bitkiler, belli bir zaman sonra kuruyup 

çürüyerek nasıl kömür gibi kara bir çer çöp haline geliyorsa, güçlü ve kuvvetli olan 

insan da gençlik çağına ulaĢır, kuvvetli bir hale gelir ve kimisi de hiç ölmeyeceğini 

sandığı bir anda ölüm onu yakalar, bedeni çürür, bitki ve ağaçlar gibi toza toprağa 

karıĢmaktadır (AteĢ, 1995: 3025). 

Ayrıca bu âyetler, dünya hayatını sırf bitkisel ve hayvansal biçimde sadece 

bedenin arzu ve isteklerinden ibaret olduğunu sananların sonlarının da kap kara bir 

yığıntıdan oluĢan kömürler gibi yanabileceğini göstermektedir (Yazır, 2007: IX, 

164). 

Aynı zamanda bu âyetler, cansız olan taĢ ve topraktan yeryüzünü süsleyen 

bitkilerin çıkması nasıl Yüce Allah‟ın birliğine ve kudretine delâlet eden âyetlerse, 

sel sularının meralardan ve tarlalardan sürükledikleri otların ve ormanların da 

zamanla kömüre dönüĢmesi de O‟nun gücüne ve kudretine delâlet eden âyetlerdir 

(IĢık, 1989: II, 311). 
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Kur‟ân‟ı bilimsel tefsir anlayıĢına göre yorumlamaya çalıĢan çağdaĢ bazı 

müfessirler ise bu âyetlerin kömürün oluĢumuna iĢaret ettiğini ifâde etmiĢlerdir. 

Bilimsel tefsir ekolünün XIX. yüzyıldaki ilk muharriki ve jeoloji alanında ilk eserin 

yazarı Ġskenderânî (ö. 1306/1888), daha önce ifâde ettiğimiz gibi “KeĢfu‟l-Esrâri‟n-

Nûraniyyeti‟l-Kur‟âniyye fî mâ Yete„alleku bi‟l-Ecrâmi‟s-Semâviyye ve‟l-Ardiyye 

ve‟l-Hayvânât ve‟n-Nebâtât ve‟l-Cevâhiri‟l-Ma„deniyye” adlı eserin yazılıĢ nedenini 

Ģöyle açıklamıĢtır: 

1290/1873 yılında ġam‟da Hıristiyan doktorların toplantılarına katılmıĢtım. 

Bu doktorlar, taĢ kömürünün oluĢumunu ele alarak, onu Tevrat ve Ġncil‟de aramaya 

baĢladılar. Aradıklarını Tevrat ve Ġncil‟de bulamayınca, bunun Kur‟ân‟da olup 

olmadığını bana sordular. Bunun üzerine onlara gücümün yettiği kadar anlattım. 

Daha sonra bu eseri yazdım (Ġskenderânî, 1297: I, 3). 

Ġskenderânî (ö. 1306/1888), bu eserinde kömürün oluĢumunu Ģu Ģekilde 

açıklamaktadır: 

Yeryüzü ilk baĢta sularla gömülü düz bir haldeydi, dağlar da henüz 

oluĢmamıĢtı. Onda bazı bitki çeĢitleri vardı, ama zamanımızdaki bitki türlerine 

benzemiyorlardı. Yosun ve kükürtlü bitki türlerinden olup çiçekleri görünmez ve 

bileĢenleri de basit bir Ģekildeydi. Yalnız bunların hacimleri ilk yaratılıĢta büyük ve 

sayıları da çoktu. Bu bitkilerden yeryüzü kömürü oluĢmuĢtur. Yanabilen bu kömür, 

hayvanların henüz yaratılmadığı bir zamandaki bitkilerden oluĢmuĢtur. Yeryüzünde 

meydana gelen jeolojik değiĢiklikler ve hareketler sonucunda dağlar oluĢtu. Arzdaki 

o dev bitkiler yerin büyük derinliklerinde kaldı. Yeryüzünün altındaki sıcaklıktan 

dolayı bu bitkiler bazı özelliklerini kaybedip, zift ve katranlı maddeleri içermiĢ oldu. 

Jeolojik uzun devirler sonunda bu ziftli ve katranlı bitkiler kömür haline geldi 

(Ġskenderânî, 1297: I, 8). 

Ġskenderânî (ö. 1306/1888)‟den sonra Kur‟ân‟ın bilimsel tefsir metodunun 

önemli müfessirlerinden biri olan Yazır (ö. 1361/1942) da bu âyetlerin tefsirinde 

Yüce Allah, önce insanların ve hayvanların faydalanmaları için, mera, yayla, çiftlik, 

bahçe ve ormanlardaki her türlü bitki, ağaç ve meyveleri kudreti ile yetiĢtirdiğini, 

daha sonra bunları kapkara bir sel köpüğüne çevirerek gübre ve kömür haline 

getirdiğini ifâde etmektedir. Aynı zamanda bu âyetler, jeolojinin kömürün oluĢumu 
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ile ilgili ortaya koyduğu bilimsel hakikatleri de teyit ettiğini söylemekte ve bu 

konuda Ġskenderânî (ö. 1306/1888)‟nin görüĢüne katılarak ondan kömürün oluĢumu 

ve aĢamaları ile ilgili uzun alıntılar yapmaktadır (Yazır, 2007: IX, 156-164). 

Abdürrezak Nevfel (1984: 81-84), AteĢ (1995: 3025), Kırca (1982: 156-157) 

ve Celal Yıldırım (ts: XIII, 6722) gibi bazı çağdaĢ müfessirler de eserlerinde bu 

âyetlerin kömürün oluĢumuna iĢaret ettiğini belirtikten sonra kömürün teĢekkülü 

hakkında bilgi vermektedirler. 

3.2.3. Demirin Ġndirilmesi 

Dayanıklı ve birçok bileĢeni ihtiva eden demir, yer kabuğunda metaller 

arasında en yaygın olan madenlerdendir. Atom numarası 26, atom ağırlığı 55,85 

g/mol, erime sıcaklığı 1535 °C, yoğunluğu 7, 874 gr/cm³ ve kaynama noktası 2750 

°C olan kimyasal bir elementtir (Maden Teknik Arama [MTA], 2017: 3-4). 

Yeryüzünün özünü ve esasını teĢkil eden demir, yeryüzüne uzaydan düĢen ve 

bir kısmının ağırlığı onlarca tonu bulan binlerce meteor ve göktaĢların kalıntılarından 

oluĢmaktadır. Yeryüzünde bulunan madenler içinde %35 ile en yaygın olan element 

demirdir. Yeryüzünün dengesini muhafaza etmek için demirin yoğunluğu 7,874 

gr/cm3‟e kadar ulaĢmaktadır. Demirin en belirgin özelliği de ardın yerçekimini 

dengeleyen manyetik özelliğe sahip olmasıdır (Nâblusî, ts: 200; Neccâr, 2008: IV, 

139-142; Yusuf, 2003: 224). 

Yeryüzünde en çok Amerika, Fransa, Ġngiltere ve Almanya gibi ülkelerde 

üretilen demirin temel mineralleri; hematit, götit, manyetit, limonit ve siderittir. 

Rengi beyaz olan, kolayca iĢlenebilen, ince tel ve levha haline getirilebilen; ısı ve 

elektriği iyi ileten saf demir, demir oksidin hidrojen akımında indirgenmesi ya da 

demir sülfat eriğinin elektrolizi ile elde edilmektedir. Demir, normal sıcaklıkta kuru 

havadan etkilenmemekte, ama hava nemli ise karbondioksitin etkisiyle yüzeyi 

oksitlenmektedir (MTA, 2017: 6-7). 

Tarih boyunca insanoğlunun istifâde ettiği ve birçok aracın temel 

hammaddesi olan demirle evler inĢa edilmekte, elbiseler demir aletler ile kesilmekte 

ve dikilmektedir. Devletler demirden yapılan silahlarla saltanatlarını devam 

ettirmektedir. Demir, baĢta inĢaat olmak üzere ülke ekonomisinde lokomotif sektör 

özelliğine sahip olup, tüm otomotiv ve cihaz üretimine de katkı sağlamaktadır. 
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Bundan dolayı demir, ilerlemenin kaynağı, kuvvetin vesilesi ve medeniyetin temel 

gücü olmaktadır. 

Ġnsanoğlunun ihtiyaç duyduğu maddi ve manevî temel esaslara dikkat çeken 

Kur‟ân, demirin indirilmesi, önemi ve faydaları hakkında da Ģu bilgileri 

içermektedir: 

حَجِيجَ فِيوِ بَأْس  شَجِيج  أَنْدَلْشَا الْ لَقَجْ أَرْسَمْشَا رُسُمَشَا بِالْبَيِّشَاتِ وَأَنْدَلْشَا مَعَيُؼُ الْكِتَابَ وَالْسِيدَانَ لِيَقُؾمَ الشهاسُ بِالْقِدْطِ وَ 

َ قَؾِيٌّ عَدِيد   ُ مَؽْ يَشْرُخُهُ وَرُسُمَوُ بِالْغَيْبِ إِنه اللَّه  وَمَشَافِعُ لِمشهاسِ وَلِيَعْمَؼَ اللَّه

“Andolsun biz peygamberlerimizi açık kanıtlarla gönderdik ve beraberlerinde 

kitap ve mizanı da indirdik ki insanlar hakkaniyete uygun davransınlar. Bir de demiri 

indirdik ki onda büyük bir güç ve insanlar için yararlar vardır. Böylece Allah, 

görmeden iman ederek kendisine ve peygamberlerine yardım edecekleri ortaya 

çıkaracaktır. ġüphesiz Allah güçlüdür, üstündür.” (Hadîd, 57/25). 

Kur‟ân‟ın 57. sûresinin adı olan ve demir anlamına gelen حَجِيج kelimesi, 

Kur‟ân‟da bu âyetle birlikte toplam altı yerde geçmektedir (Ġsrâ, 17/50; Kehf, 18/96; 

Hac, 22/21; Sebe‟, 34/10; Kâf, 50/22). Kur‟ân‟da madenler içinde sadece demir 

anlamına gelen hadid sûre ismi olarak geçmektedir. Bu sûrenin yirmi beĢinci 

âyetinde, demirin önem ve faydalarına iĢaret edildiği için hadîd kelimesi sûreye ad 

olmuĢtur. 

Bu âyetten, Yüce Allah‟ın peygamberlerine kitaplar gönderdiği, onların 

risâletini tasdik etmek için açık kanıt ve mucizeler bahĢettiği, onlarla beraber kitap, 

adalet ölçüsü, büyük bir kuvvet sembolü ve insanlara sayısız yararı olan demirin de 

bir nimet olarak indirildiği vurgulanmaktadır. Kitap, vahyi; mîzan adaleti; demir ise 

gücü temsil etmektedir. Bundan dolayı bu âyette kitap ve mîzan beraber 

zikredilmekte, bunların ardından da kuvvetin simgesi olan demir anılmaktadır (AteĢ, 

1995: 2629).  

Aynı zamanda bu âyette bulunan kitabın yasama gücünü, mîzanın yargı 

gücünü, demirin ise yürütme gücünü temsil ettiği vurgulanmaktadır. Ġndirilen vahyin 

uygulanabilmesi için de adil bir hâkimin olması gerekmektedir. Zira hak, ancak 

adalet ile yürütülebilmektedir. Adaletin gerçekleĢebilmesi ve ayakta kalması için de 
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otorite gerekmektedir. Otoriteyi sağlamak için araçlara ihtiyaç olmakta, araçlar da 

ancak siyasî, askerî ve teknolojik gücü temsil eden demir ile mümkün olabilmektedir 

(Duran, 2012: 185). 

Ayrıca bu âyetten, Yüce Allah‟ın kitaplarına ve peygamberlerinin sünnetine 

iman eden, hak ve adalete tabi olanların bu gayelerini gerçekleĢtirmek için 

medeniyetin ve sanayinin temel madeni olan demirle sembolize edilen maddî ve 

siyasî güce sahip olmaları gerektiği vurgulanmaktadır (IĢık, 1997: XV, 14). 

Sonuç olarak söylenebilir ki, kimyasal element olarak pek çok bileĢeni olan, 

iğneden ipliğe birçok sanayi kolunda önemli fonksiyon ve iĢleve sahip olan demirin 

önemini, özellikle çağımızdaki insan, hayatının her aĢamasında görülmekte ve 

hissedilmektedir. Kısacası demir, kontrollü kullanıldığında beĢeriyet için büyük 

faydalar sağlamakta, kontrolsüz kullanıldığında da büyük tehlikelere neden 

olmaktadır. Birçok mineralde de bulunan demir, insan vücudunda da önemli bir 

göreve haizdir. Ġnsan bedeninde demir eksikliğinden kaynaklanan kansızlık gibi 

hastalıklar, en çok rastlanan hastalıklardandır. Zaten demirin bütün bu özellikleri ve 

insan hayatındaki önem ve iĢlevi ile ilgili bilgiler ıĢığında âyetin “Onda büyük bir 

güç insanlar için yararlar vardır” bölümü daha iyi anlaĢılabilmektedir (Karaman 

vd., 2007: V, 252). 

Bu âyette geçen  َوَأَنْدَلْشَا الْحَجِيج “demiri indirdik” ifâdesini müfessirler, farklı 

Ģekillerde yorumlamıĢlardır. Sözlükte “ yüksek bir yerden indirmek” manasına gelen 

(Ġsfahânî, 2012: 1436) inzâl kelimesini müfessirlerin bir kısmı,  َخَمَقْشا “yarattık” 

Ģeklinde ifâde etmektedir (ZemahĢerî, 1407: IV, 480; Ġbn ʻAtıyye, 1422: V, 296; 

Râzî, 1420: XXIX, 471; Hâzin, 1415: IV, 252). Zira onlara göre indirme anlamına 

gelen inzâl kelimesi, Ģu âyette olduğu gibi yaratma ve lütfetme anlamına 

gelmektedir:  

لَْْنْعَامِ ثَسَانِيَةَ أَزْوَاجٍ يَخْمُقُكُؼْ فِي بُظُؾنِ خَمَقَكُؼْ مِؽْ نَفْذٍ وَاحِجَةٍ ثُؼه جَعَلَ مِشْيَا زَوْجَيَا وَأَنْدَلَ لَكُؼْ مِؽَ ا

ُ رَبُّكُؼْ لَوُ الْسُمْػُ لََ إِلَوَ إِلَه ىُ  يَاتِكُؼْ خَمْقًا مِؽْ بَعْجِ خَمْقٍ فِي عُمُسَاتٍ ثَلََثٍ ذَلِكُؼُ اللَّه  ؾَ فَأَنهى تُرْخَفُؾنَ أُمه

“0 sizi bir tek candan yaratmıĢ, sonra ondan da eĢini var etmiĢtir; 

hayranlardan da sizin için sekiz eĢ lütfetti. Sizi annelerinizin karnında üç karanlık 
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içinde türlü yaratılıĢ safhalarından geçirmektedir. ĠĢte bu yaratıcı, Rabbiniz 

Allah'tır. Hükümranlık O'nundur; O'dan baĢka tanrı yoktur. Buna rağmen nasıl olup 

da hakikatten uzaklaĢabiliyorsunuz!” (Zümer, 39/6). 

Müfessirlerin bir kısmı da  َوَأَنْدَلْشَا الْحَجِيج “demiri indirdik” ifâdesini, demiri 

madenlerden çıkardık Ģeklinde yorumlamaktadır (Mahallî ve Suyûtî, ts: 723; Ġbn 

ʻAĢûr, 1984: XXVII, 416). 

Müfessirlerin diğer bir kısmı da  َوَأَنْدَلْشَا الْحَجِيج “demiri indirdik” ifâdesindeki 

inzâl sözcüğünün ikram anlamına geldiğini söylemektedir. Zira inzâl kelimesi 

Kur‟ân‟ın birçok âyetinde ikram anlamında kullanılmaktadır (Âl-i Ġmrân, 3/198; 

Kehf, 18/102; Secde, 32/19; Fussilet, 41/32; Vakı„a, 56/56, 93). 

Kur‟ân‟ı bilimsel i„câz anlayıĢına göre yorumlamaya çalıĢan müfessirler ise 

 demiri indirdik” ifâdesini gerçek anlamda “demiri indirdik” Ģeklinde“ وَأَنْدَلْشَا الْحَجِيجَ 

yorumlamaktadır. Bilimsel tefsir ekolünün çağımızdaki en büyük temsilcisi ve 

savunucusu olan Tantâvî Cevherî (ö. 1359/1940), “el-Cevâhir fi Tefsîri‟l-Kur‟ân” 

adlı eserinde bu âyeti yorumlarken demirin oluĢumu hakkında çeĢitli bilimsel 

açıklamalar yaptıktan sonra yağmurun gökten indirilmesi gibi demirin de semâden 

indirildiğini Ģu Ģekilde açıklamaktadır: 

Ġnsan ve hayvanlar yaratılmadan önce yeryüzü yavaĢ yavaĢ soğumaya 

baĢlamıĢ, demir ve diğer madenler de o zaman bazen sıvı ve bazen de buhar 

halindeydi. Atmosferde bulutlar gibi yükselen demir belli süre sonra kuru olan 

yerlere yağıyordu. Bu Ģekilde demir, altın ve gümüĢ yıldan yıla ardın yarıklarına 

inmeye baĢladı. O eski zamanlarda demir ve diğer madenlerin ısıları çok yüksekti. 

Bu madenler soğumaya baĢladığında demir de aĢamalı olarak soğumaya baĢladı ve 

bu Ģekilde sıvı halden katı hale dönüĢmüĢ oldu (Tantâvî Cevherî, 1350: XXIV, 100). 

Çağımızın önemli araĢtırmacılarından biri olan Neccâr de söz konusu âyetin 

tefsirinde demirin önem ve faydaları ile ilgili izahatları yaptıktan sonra Yüce 

Allah‟ın diğer semavî vahiyleri indirdiği gibi demiri de gökyüzünden indirdiğini 

beyân etmektedir. Bu bilimsel hakikatin ise ancak 20. yüzyılın sonlarına doğru bilim 

adamlarının çabaları sonucu ortaya çıktığını ifâde etmektedir. Ona göre demirin 

oluĢabilmesi için belli bir sıcaklığa ihtiyaç duyulmaktadır. Ġhtiyaç duyulan bu 
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sıcaklık, dünyamızda olmadığı gibi güneĢimizde de bulunmamaktadır. Zira 

güneĢimizin yüzeyinde ortalama altı bin santigratlık bir ısı bulunmaktadır. GüneĢin 

çekirdeğinde ise bu ısı ortalama on beĢ milyon santigrattır. Bu da demir madeninin 

oluĢması için yeterli bir sıcaklık değildir. Demir, ancak güneĢimizden daha çok 

büyük olan ve sıcaklıkları yüksek olan yıldızlarda oluĢabilmektedir. Bu yıldızlardaki 

demir yeryüzüne uzaydan düĢen binlerce meteor ve göktaĢları Ģekilde dağılmaktadır 

(Neccâr, 2008: IV, 139-143). 

ÇağdaĢ astronomi bilginleri de demirin güneĢ sistemi içinde oluĢmasının 

mümkün olmadığını söylemektedirler. Çünkü güneĢ, demiri oluĢturabilecek kadar bir 

enerji ve ısıya sahip değildir. Bundan dolayı bilim adamları, demir madeninin güneĢ 

sistemimizin dıĢında oluĢtuğunu, meteor ve göktaĢları Ģeklinde yeryüzüne indiğini 

vurgulamaktadırlar (Zendânî, ts: 106-107; Yusuf, 2003: 225).  

Bu bilim adamlarından biri de Amerika BirleĢik Devletleri uzay ajansının 

(NASA) en meĢhur bilgini olan Astroch‟tur. O, demir madeni ile ilgili hayretini 

Ģöyle ifâde etmektedir: 

Biz yeryüzünde çok maden ve laboratuvar araĢtırması yaptık, ama bizi 

hayrete düĢüren tek araĢtırma demir madeni oldu. Çünkü demir atomundaki elektron 

ve nötronların oluĢabilmesi için güneĢ sistemimizde bulunan toplam enerjinin dört 

katı kadar daha bir enerjiye ihtiyaç duyulmaktadır. Bundan dolayı demirin 

yeryüzünde oluĢması mümkün değildir. Onun garip bir Ģekilde yeryüzüne 

gönderildiği anlaĢılmaktadır (Zendânî, ts: 108).  

Bunun üzerine bilimsel i„câzın en meĢhur savunucularından biri olan Zendânî 

ona  َوَأَنْدَلْشَا الْحَجِيج “demiri indirdik” âyetini açıklayınca o, Ģöyle dedi: 

البذخ كلَم مؽ يكؾن  ان يسكؽ لَ الكلَم ىحا ان  “Bu sözün insan sözü olması mümkün 

değildir” (ġaʻrâvî, ts: 131-132).  

Bütün bunlardan anlaĢıyor ki, demir madeni yeryüzünde oluĢmamıĢ, bu 

âyette belirtildiği gibi uzaydan indirilmiĢtir. 
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Aynı zamanda bu âyette matematiksel bir uyum da bulunmaktadır. O da 

Ģudur: Demirin atom ağırlığı 57, hadîd sûresi de Kur‟ân‟ın 57. süresidir (Nâblusî, ts: 

200).  

3.2.4. Yanan Deniz 

Yüce Allah, tatlı yağmur suyunu insanlara ve genel olarak doğaya bahĢettiği 

gibi tuzlu deniz suyunu da birçok nimetle donatarak faydalı kılmıĢtır. Tarih boyunca 

insanoğlunun ihtiyaç duyduğu besin, mücevher ve taĢımacılık gibi birçok nimetin 

kaynağı olan denizlere hâkimiyet, günümüzde ilerlemenin sembolü, kuvvetin vesilesi 

ve medeniyetin temel gücü olarak kabul edilmektedir. Ġnsanı kuĢatan ve sayısız 

nimetleri barındıran deniz ve okyanuslar, yeryüzünün %71‟ini ve su kaynaklarının da 

%97‟sini oluĢturmaktadır (Neccâr, 2008: II, 119-124). 

Kur‟ân‟da denizin önem ve yararlarına temas eden 40‟tan fazla âyet 

bulunmaktadır (Abdulbâkî, ts: 114). Kur‟ân, denizin bir besin kaynağı, taĢımacılık 

aracı (Nahl, 16/14), her devirde değerli olan inci ve mercan gibi mücevherlerin 

menĢei (Rahmân, 55/22) olduğunu beyân etmektedir. Ayrıca Kur‟ân, Yüce Allah‟ın 

verdiği nimetlerden yararlanmak ve onlara Ģükretmek için denizlerden istifâde 

etmeyi de istemektedir (Câsiye, 45/12). Aynı zamanda Kur‟ân, uzak mesafeleri kat 

ederek denizlerde akıp giden (Ġsrâ, 17/66), yüksek dalgalar arasında yürüyebilen 

(Hûd, 11/42), yüksek dağlar gibi süzülüp giden (ġurâ, 42/32; Rahmân, 55/24) ve 

insanların emrine sunulan (Ġbrâhim, 14/32;) gemilerden de bahsederek denizlerin 

maddî yönüne dikkat çekmektedir.  

Hz. Peygamber denizlerin olmadığı bir bölgede yaĢadığı halde 

Müslümanların deniz yolculuğuna çıkacağına (Müslim, Sahih ts: “Bâbu Fadli‟l-

Ğazvî fi‟l-Bahr”, 49), deniz savaĢının önemine, denizde Ģehit olanın sevabının fazla 

olduğuna, deniz dalgalı ve fırtınalı olduğu zamanlarda hac, umre ve cihat dıĢında 

denizlere girmemesi gerektiğine iĢaret eden (Ebu Dâvûd, 1994: “Bâbu Fadli‟l-Ğazvî 

fi‟l-Bahr”, 10) birçok hadisi bulunmaktadır.  

Ġlim adamlarını hayrete düĢüren kevnî âyetlerden biri de Yüce Allah‟ın yemin 

ettiği denizler hakkında bilgi veren Ģu âyettir:  

 .TutuĢmuĢ denize (Andolsun).” (Tûr, 52/6)“ وَالْبَحْسِ الْمَسْجُىزِ 
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Bu âyete geçen بَحْس kelimesi temelde, geniĢ ve büyük su kütlesini toplayan 

mekân anlamına gelmektedir. Sonradan kimi zaman mekânsal geniĢlik göz önünde 

bulundurularak buna benzetme yapılıp “deniz kadar geniĢlettim” demek için  َبَحَسْثُ كَرا 

tabiri kullanılmaktadır. Bir Ģeyi geniĢ biçimde elde eden kiĢiye بَحْس (deniz) adı 

verilmektedir. GeniĢ ilim sahibine de   بَحْس (derya) denilmektedir. Kimi zaman da 

denizin tuzlu olduğunu ifâde etmek için سَاوِي  بَح  ,tabiri kullanılmaktadır. Bazıları مبءَُ  

temelde بَحْس sözcüğünün tatlı su için değil tuzlu su için kullanıldığını söylemektedir. 

Yüce Allah‟ın   وَهُىَ الَّرِي مَسَجَ الْبَحْسَيْهِ هَراَ عَرةْ  فسَُاث  وَهَراَ مِلْح  أجَُبج“Birinin susuzluğu 

giderici, diğerininki tuzlu ve acı iki denizi salı veren O‟dur.” (Furkân, 25/53) 

sözünde tatlı suyun deniz diye isimlendirilmiĢ olması, tuzlu suyla beraber 

olmasındandır. Bu bakımdan GüneĢ ve Ay‟a birlikte قمََسَان iki ay denmesine 

benzemektedir (Ġsfahânî, 2012: 173-174). Bu âyetteki مَسْجُىز sözcüğü ise  َسَجَس 

fiilinden türemiĢ olup ateĢin canlanması veya tutuĢturulup alevlendirilmesi anlamına 

gelmektedir (Ġsfahânî, 2012: 698-699). 

Müfessirler bu âyette geçen مَسْجُىز kelimesine farklı manalar vermiĢlerdir. Bu 

manalardan hareketle söz konusu  ِوَالْبَحْسِ الْمَسْجُىز terkibi için Ģu yorumlar yapılmıĢtır: 

1. Mücâhid (ö. 103/721)‟e göre: Yanıp tutuĢan deniz anlamına gelmektedir. 

Zira kıyametin kopması sırasında denizlerin tutuĢacağını, ateĢ haline geleceğini ve 

kaynayacağını beyân eden baĢka âyetler de bulunmaktadır. Nitekim Tekvîr sûresinde 

سَثْ  وَإِذاَ الْبِحَبزُ Denizler kaynatıldığı zaman”( 81/6) ve Ġnfitâr sûresinde“ وَإِذاَ الْبِحَبزُ سُجِّ

سَثْ   Denizler kaynayıp fıĢkırtıldığı zaman” (82/3) âyetleriyle bu hakikat dile“ فجُِّ

getirilmektedir (Taberî, 2000: XXII, 459). 

2. Katâde (ö. 117/735)‟e göre: Dolu olup suyu taĢan deniz anlamına 

gelmektedir (Ġbn ʻAtıyye, 1442: V, 186). 

3. Ġbn ʻAbbâs (ö. 68/687)‟a göre: TutulmuĢ, hapsedilmiĢ, taĢmasına engel 

olunmuĢ deniz manasına gelmektedir (Taberî, 2000: XXII, 459). 

4. Ġkrime (ö. 104/722)‟ye göre: ArĢın altında yer alan denizdir (Kurtubî, 

1964: XVII, 62). 

5. Rabiʻ bin Enes (ö. 139/757)‟e göre: Tatlı suyu tuzlu suya karıĢan deniz 

anlamına gelmektedir (ġevkânî, 1414: V, 114).  



 

149 

Ayrıca Firavun ‟un boğulduğu deniz (Ġbn ʻAĢûr, 1984: XXVII, 40), cehennem 

(Ġbn ʻAtıyye, 1442: V, 186), suyu çekilip kuruyan deniz (Taberî, 2000: XXII, 459) 

veya zıt anlamlı kelimelerden olup “boĢ” gibi anlamlara geldiğini söyleyenler de 

vardır (Yazır, 2007: VII, 297). 

Su ile ateĢ birbirine zıt olan iki madde olduklarından dolayı bunların bir arada 

bulunmaları mümkün değildir. Zira su ateĢi söndürmekte, ateĢ de suyu kaynatmakta 

veya buharlaĢtırmaktadır. Nasıl olur da birbirine zıt olan bu iki madde bir arada 

olacak ve deniz yanmıĢ olacak? Bu çeliĢkiden dolayı görüĢlerini açıkladığımız 

müfessirler söz konusu âyeti ve buna benzer diğer âyetleri de delil göstererek 

kıyametin kopması sırasında ancak denizlerin tutuĢabileceğini, ateĢ haline 

gelebileceğini ve kaynayabileceğini mümkün görmüĢlerdir.  

Kur‟ân‟ın nüzûlünden yakın zamana kadar insanlık aklı denizlerin dibinde ve 

okyanusların altında halen yanmakta olan denizlerin hakikatini kavrayamadı. Bu 

anlayıĢ çağdaĢ jeoloji bilim adamları tarafından yakın zamanda denizlerle ilgili Ģu 

keĢiflerine kadar devam etti:  

Okyanusların altında denizlerin dibinde birtakım çatlaklıkların olduğu, bu 

çatlaklıklardan ısı ve sıcaklığın çıktığı günümüzde tespit edilmiĢtir. Yakın zamanda 

bilim adamlarını en çok ĢaĢırtan olağanüstü olgulardan biri, okyanusların altında 

denizlerin dibinde birçok çatlağın olduğu ve bu çatlaklıklardan ısı ve sıcaklığın 

çıkmasıdır. Zira üzerinde yaĢadığımız yeryüzü kayalık bir kabuğa sahip olmaktadır. 

Bu kabuk ise yüzlerce kilometre geniĢlik ve uzunluğundaki birçok çatlak tarafından 

parçalanmaktadır. Okyanusların altında bulunan bu çatlaklardan yüksek derecelere 

sahip olan ve denizleri tutuĢturan mağma fıĢkırmaktadır. Çok olmasına rağmen ne su 

bu alevli ateĢi söndürebilmekte ne de bin dereceden fazla sıcaklığa sahip olan mağma 

suyun sıcaklık derecesini yükseltebilmekte veya buharlaĢabilmektedir. Yakın 

zamanda bilim adamlarını hayrete düĢüren olaylardan biri de kuzey ve güney 

kutbundaki okyanuslar olmak üzere bütün okyanusların altı ile Kızıldeniz ve Arap 

Denizi gibi bazı denizlerin dibi de milyonlarca ton ağırlığında olan mağma lavları ile 

tutuĢmaya devam etmesidir (Neccâr, 2008: I, 464-466).  

Bu doğa gerçeğini Rusya ve Amerikalı bilim adamlarından oluĢan bir grup 

jeologun dünyanın en önemli çatlağına yakın bir yerdeki dalıĢları da teyit etmektedir. 
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Bunlar Mira adındaki modern denizaltı ile daldıktan ancak 1750 km sonra Miami 

kıyısında hedeflerine ulaĢabildiler. Yüzeyden iki mil daldıktan sonra kayalık bir 

uçurumun kenarındaki bir vadide sıcaklığı 231°C olan su lavlarına ulaĢtılar. 

Yüzeydeki soğuk suyun bir mil kadar aĢağıya fıĢkırdığını, alevli volkan ve mağmaya 

yaklaĢınca ısındığını, en sonunda alevli maden ve çöplerle fıĢkırdığını fark ettiler. 

Bunun sonucunda bu olağanüstü durumun bütün okyanus ve denizlerde olduğu 

kanaatine vardılar (Sabyuddin, 2008: 92). 

Bütün bunlardan hareketle biz de  ِوَالْبَحْسِ الْمَسْجُىز ifâdesinin Ģu nedenlerden 

dolayı gerçek anlamda “ısınmıĢ, tutuĢmuĢ ve yanmakta olan deniz” Ģeklinde 

yorumlanması gerektiği kanaatindeyiz: 

1. Bu âyet ifâdesinde anlatılan hususun dünyamızda gerçekleĢmekte olduğuna 

önceki âyetler de iĢaret etmektedir. Zira Yüce Allah, bu âyetlerde tur dağına, açık 

sahifeler üzerinde yazılan kitaba, maʻmur olan eve ve yükseltilmiĢ tavana yemin 

etmektedir. Yemin konusu olan bu âyetlerin tamamı dünya hayatımızla alakalıdır. 

2. Hz. Peygamber‟in bu hadisi-i Ģerifi de bu hususu teyit etmektedir:  

فَإنَِّ ححَْجَ الْبَحْسِ وَبزًا وَححَْجَ الىَّبزِ بَحْسًا  “Denizin altında ateĢ, onun altında da deniz 

vardır.” (Ebu Dâvûd, 1994: “Bâbu Fadli‟l-Ğazvî fi‟l-Bahr”, 10). 

3. Zamanımızda kesinleĢmiĢ bilimsel verilere göre bütün okyanusların altı ile 

bazı denizlerin dibi mağma lavları ile tutuĢmaya devam etmektedir. Aynı zamanda 

bilim adamları bu gerçeği resimlerle de gözlemlemiĢlerdir.  

Bu bilimsel hakikat ancak 1970‟li yılların baĢında bazı bilim adamlarının 

çabaları sonucu ortaya çıkmıĢtır. Kur‟ân ise bu hakikati asırlar önce bilim ve 

teknolojinin geliĢmediği, denizaltıların olmadığı bir zamanda dile getirmiĢtir ki bu da 

Kur‟ân‟ın bilimsel i„câzıdır. 

3. 3. BĠYOLOJĠ 

Biyoloji kelimesi, Yunanca‟da canlı bilimi anlamına gelen bios (yaĢam) ve 

logos (bilim) sözcüklerinin birleĢmesiyle ortaya çıkmaktadır. Biyoloji; canlıların 

yapısını, geliĢimini, beslenmesini, üremesini, solunumunu, boĢaltımını, değiĢimini, 

sınıflandırmasını, coğrafi dağılımını ve diğer canlılarla olan etkileĢimini inceleyen 

geniĢ kapsamlı bir bilimdir (Suna, 2018: 15). 



 

151 

Evrende çok fazla canlı türleri ile ilgilenen biyoloji, canlı çeĢidine göre Ģu 

bölümlere ayrılmaktadır. Bitkileri inceleyen botanik, hayvanları inceleyen zooloji ve 

gözle görülmeyen tek hücreli bakteri, virüs ve protista gibi canlıları inceleyen 

mikrobiyoloji bunlardandır (Suna, 2018: 13-184). 

Kur‟ân‟daki kevnî âyetlerin bir kısmı da canlılarla ilgili kapsamlı bilgi veren 

biyoloji ilmine temas etmektedir. Kur‟ân‟da biyoloji ile ilgili botanik (Raʻd, 13/3; 

Nahl, 16/67), zooloji (Enʻâm, 6/38; Nahl, 16/68), aĢılama (Hicr, 15/22), hayatın 

kaynağı olan su (Bakara, 2/164; Aʻrâf, 7/50; Hûd, 11/40-44; Nahl, 16/10-11; Furkân, 

25/48; Kâf, 50/9; Vakı„a, 56/54) ve genetik (Ġnfitâr, 82/8) hakkında birçok âyet 

bulunmaktadır. 

Biz de bu bölümde Kur‟ân‟da hayatın kaynağı ve temel maddesi olan su ve 

rüzgârların aĢılayıcı fonksiyonu hakkındaki âyetleri çağımızda doğruluğu 

uzmanlarınca kabul edilen bilimsel verilerden yararlanarak incelemeye çalıĢacağız. 

3.3.1. Hayatın Kaynağı Olan Su 

Kur‟ân‟da su anlamına gelen ماَء sözcüğünün aslı   مَؾَه‟dur. Çoğulu ise   َاَمْؾاه ve 

 denmektedir. Dolayısıyla مُؾَيْو   Ģeklinde gelmektedir. Küçültme (tasğir) ismine de مِياَه  

 .harfiyle değiĢtirilmiĢtir (Ġsfahânî, 2012:1408-1409) ”ا“ de ”و“ ,harfi hazfedilmiĢ ”ه“

 sözcüğü türevleriyle birlikte Kur‟ân‟da toplam 63 defa geçmektedir ماَء 

(Abdulbâkî, ts: 684). Kur‟ân‟da geçen ماَء kelimesi, hem gökyüzünden yağan yağmur 

suyu, hem deniz suyu, hem de herhangi bir sıvı anlamında kullanılmaktadır (Neccâr, 

2008: II, 119; Bucaille, 2005: 269). 

Yüce Allah, evreni yaratıktan sonra, insanı yaratmadan önce hayatın kaynağı 

olan suyu yaratmıĢtır. Kur‟ân‟da suya temas eden âyetleri genel olarak, hayatın 

kaynağı olan suyun oluĢumu, suyun belli bir miktarda olması, yağmurun rüzgârlarla 

olan münasebeti ve suyun evrendeki her canlıya sağladığı sınırsız faydalar Ģeklinde 

değerlendirmek mümkündür. 

Yüce Allah, Kur‟ân‟ın değiĢik sûrelerinde hayatın kaynağı ve bütün canlıların 

temel maddesi olan suyun; nimet (Nahl, 16/10-11), mübarek (Kâf, 50/9), temiz 



 

152 

(Furkân, 25/48), cennetliklerin nimeti (Aʻrâf, 7/50), cehennemliklerin azabı (Vakı„a, 

56/54), inananları kurtaran, inanmayanları helak eden (Hûd, 11/40-44) ve ölü 

topraklara hayat veren (Bakara, 2/164 ) vb. anlamlara geldiğini görmekteyiz. 

Kur‟ân‟da insanların, hayvanların ve bütün canlıların sudan yaratıldığı Ģöyle 

ifâde edilmektedir: 

سَاوَاتِ وَالَْْرْضَ كَانَتَا رَتْقًا  فَفَتَقْشَاىُسَا وَجَعَمْشَا مِؽَ الْسَاءِ كُله شَيْءٍ حَيٍّ أَفَلََ أَوَلَؼْ يَخَ الهحِيؽَ كَفَخُوا أَنه الده

 يُؤْمِشُؾنَ 

“Ġnkâr edenler, gökler ve yer bitiĢik iken onları ayırdığımızı ve her canlıyı 

sudan yarattığımızı görmezler mi? Hâlâ inanmazlar mı?” (Enbiyâ, 21/30). 

ُ خَمَقَ كُله دَ  ابهةٍ مِؽْ مَاءٍ فَسِشْيُؼْ مَؽْ يَسْذِي عَمَى بَظْشِوِ وَمِشْيُؼْ مَؽْ يَسْذِي عَمَى رِجْمَيْؽِ وَمِشْيُؼْ مَؽْ يَسْذِي وَاللَّه

َ عَمَى كُلِّ شَيْءٍ قَجِيخ   ُ مَا يَذَاءُ إِنه اللَّه  عَمَى أَرْبَعٍ يَخْمُقُ اللَّه

“Allah hareket eden her canlıyı bir sudan yarattı. Bunlardan kimi karnı 

üzerinde sürünür, kimi iki ayak üzerinde yürür, kimi de dört ayak üzerinde yol alır. 

Allah dilediğini yaratıyor, Allah her Ģeye kadirdir.” (Nûr, 24/45). 

رَبُّػَ قَجِيخًا وَىُؾَ الهحِي خَمَقَ مِؽَ الْسَاءِ بَذَخًا فَجَعَمَوُ نَدَبًا وَصِيْخًا وَكَانَ   “Ġnsan türünü sudan 

yaratıp onların arasında soy ve sıhriyet bağı kuran da O‟dur. Rabbin üstün kudret 

sahibidir.”(Furkân, 25/54). 

لِّ زَوْجٍ بَيِيجٍ وَتَخَى الَْْرْضَ ىَامِجَةً فَإِذَا أَنْدَلْشَا عَمَيْيَا الْسَاءَ اىْتَدهتْ وَرَبَتْ وَأَنْبَتَتْ مِؽْ كُ   “…Öte yandan 

yeryüzünü kupkuru ve cansız görürsünüz; üzerine yağmur indirdiğimizde ise (bir de 

bakarsın) canlanıp kabarır ve her cinsten nefis bitkiler çıkarır.” (Hac, 22/5). 

Bu âyetlerde hayatın temelinin suya dayandığına ve canlı olan her Ģeyin 

sudan yaratıldığına iĢaret edilmektedir. Çünkü su, canlı varlıkların gerek oluĢumları 

ve gerekse hayatî varlıklarını sürdürebilmeleri için en önemli unsurdur. Aynı 

zamanda bu âyetlerde her canlı varlığın temel maddesinin su olduğuna iĢaret edildiği 

gibi, her canlı varlığın kaynağında suyun bulunduğuna iĢaret edilmektedir. BaĢka bir 

ifâdeyle hayat sudan kaynaklandığı gibi, canlı olan her hücrenin temel maddesi de 

sudur.  
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Bu âyetlerde geçen كُل sözcüğünden genel anlamda bitki, hayvan, insan ve 

canlı olan her Ģeyin sudan yaratıldığı ve ilk hayatın suyla baĢladığı anlaĢılmaktadır 

(Kurtubî, 1964: XI, 284-285; Tantâvî Cevherî, 1350: X, 190; Yazır, 2007: V, 501). 

Ġlk dönem müfessirleri bu âyetlerde geçen  َاءِ كُله شَيْءٍ حَيٍّ وَجَعَمْشَا مِؽَ الْس  “Her 

canlıyı sudan yarattık” âyet sözünü hayatın temelinin suya dayandığına iĢaret 

edilmek üzere Ģu Ģekilde yorumlamıĢlardır:  

1. Yüce Allah, her Ģeyi sudan yaratmıĢtır (Taberî, 2000: XVIII, 434).  

2. Yüce Allah, her Ģeyin hayatını su ile muhafaza etmektedir (Kurtubî, 1964: 

XI, 284). 

3. Canlı olan her Ģeyi sulbün suyundan yarattık (Kurtubî, 1964: XI, 284). 

ÇağdaĢ müfessirlerden olan Esed (ö. 1992)‟e göre ise “Her canlıyı sudan 

yarattık” tabiri, günümüz bilim adamlarının genel olarak kabul ettiği bir hakikati 

özlü bir Ģekilde ifâde etmektedir. Ona göre bu âyet ifâdesi Ģu üç boyutlu anlamları 

taĢımaktadır: 

1. Canlı türlerin tamamı ilk örneğini su ortamında ortaya çıkarmaktadır. 

2. Sıvılar içinde sadece su, hayatın var olması için en uygun özelliklere 

sahiptir.  

3. Hayvan veya bitkilerin temelini oluĢturan ve içinde canlılığın belirebileceği 

tek madde olan protoplazma (tüm canlı türlerinin ilk örneği) sudan müteĢekkil 

olmakta ve tamamıyla ona dayanmaktadır (Esed, 1999: II, 651). 

Çağımızın önemli araĢtırmacılarından biri olan Neccâr da söz konusu âyetin 

tefsirinde suyun Yüce Allah‟ın büyüklüğüne delâlet eden bilimsel bir âyet olduğunu 

ve “Her canlıyı sudan yarattık” ifâdesinin de Ģu bilimsel gerçeklere iĢaret ettiğini 

ifâde etmektedir: 

1. Su yaratılan ilk maddedir. Zira bilimsel teorilere göre dünyanın yaĢı 4,6 

milyar yıldır. Dünyadaki hayatın baĢlangıcı ise 3,8 milyar yıl öncesine 

dayanmaktadır. Bu da dünyada hayatın oluĢabilmesi için 8 milyon yıl hazırlık 

yapıldığı anlamına gelmektedir. Bu uzun hazırlık dönemi boyunca Yüce Allah, 
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yeryüzünü volkanik patlamalar sonucunda su ve hava gibi temel unsurlarla 

yaĢanabilir bir hale getirmiĢtir. 

2. Yüce Allah, bütün dünyevî yaĢam formlarını suda yaratmıĢtır. Sulu alanlar 

yeryüzü yaratıldığında canlılar için en uygun ortamdı. Kayalarda yapılan çalıĢmalar 

sonucunda da sulu alanlardaki yaĢamın karalardaki yaĢamdan takriben 3360 milyon 

yıl önce baĢladığını göstermektedir. 

3. Yüce Allah, sırasıyla önce bitkileri sonra hayvanları ve en sonunda da 

insanları yaratmıĢtır. Aynı zamanda denizdeki bitkileri karadakilerden önce yarattığı 

gibi, denizdeki hayvanları da karadakilerden önce yaratmıĢtır. 

4. Ġnsanların bildiği en büyük çözücü sudur. Yiyecek ve içeceklerle vücuda 

alınan besinlerin sindirimine yardımcı olmaktadır. 

5. Su, evrendeki bütün canlıların bünyesindeki en temel unsurdur. Ġnsanların 

vücudunda bulunan su oranı, yetiĢkinlerde %71, bebeklerde ise %93‟tür. Aynı 

zamanda insan kanındaki bileĢimlerin %80‟i sudan oluĢmaktadır. Bitki ve 

hayvanlarda ise bu oran %90‟dır. 

6. Su, yaĢamın tüm aktivite ve etkileĢimlerinin devam etmesi için 

vazgeçilmez temel bir besin maddesidir. Su, vücut sıcaklığını dengede tutmakta, 

derinin kurumasını önlemekte, besinin yutulmasını kolaylaĢtırmakta, vücudun asitlik 

dengesini korumakta, vücuttaki toksin maddelerinin atılmasını ve böbreklerin düzenli 

çalıĢmasını sağlamaktadır. Ayrıca su, eklemlerin birbirine sürtünmelerini 

engellemekte, vücut için gerekli olan vitamin ve minerallerin çözülmesini 

sağlamaktadır. Ġnsan vücudunda bulunan sudan %1 oranında bir azalma olduğunda 

susuzluğu hissetmekte, %5 olduğunda boğazı ve dili kurumaktadır. Bu oran %10‟u 

geçince de ölümle baĢ baĢa kalmaktadır. Aynı zamanda insanın vücudunda bulunan 

su miktarı artarsa yine ondan olumsuz bir Ģekilde etkilenmektedir. 

7. Sular, dünyanın 510 milyon km² lik alanın %71‟ini kaplamaktadır. 

Dünyadaki su miktarı yaklaĢık olarak 1,4 milyar km³ tür. Geriye kalan %29 ise 

karadır. Dünyadaki su kaynaklarının %97‟si denizlerin ve okyanusların tuzlu 

sularından oluĢmaktadır. Su kaynaklarının %3‟ü ise tatlıdır. 
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8. Su, denizlerdeki ve okyanuslardaki yaĢanabilir ortamı sağlamak için 

sıcaklık derecesini dengelemektedir (Neccâr, 2008: II, 119-124). 

Hayatın kaynağı, bütün canlıların temel maddesi olan suyun oluĢumuna ve 

rüzgârların fonksiyonuna Ģu âyet iĢaret etmektedir: 

سَاءِ كَيْفَ يَذَاءُ وَيَجْعَمُوُ كِدَفًا فَتَخَ  يَاحَ فَتُثِيخُ سَحَابًا فَيَبْدُظُوُ فِي الده ُ الهحِي يُخْسِلُ الخِّ الْؾَدْقَ يَخْخُجُ مِؽْ  ى اللَّه

 خِلََلِوِ فَإِذَا أَصَابَ بِوِ مَؽْ يَذَاءُ مِؽْ عِبَادِهِ إِذَا ىُؼْ يَدْتَبْذِخُونَ 

“Bulutları harekete geçirsin diye rüzgârları gönderen Allah'tır. Derken O, 

bulutları gökyüzünde dilediği gibi yayar ve parçalara ayırır; nihayet arasından 

yağmurun çıktığını görürsün. Onu dilediği kullarının üzerine yağdırınca da o kullar 

sevince boğulurlar.” (Rûm, 30/48). 

Bu âyette, rüzgârların sağladığı faydalarla birlikte suyun oluĢumuna da iĢaret 

edilmektedir. Yüce Allah‟ın gönderdiği rüzgârlar denizlerden, ırmaklardan ve 

göllerden bulutları kaldırmaktadır. Kaldırılan bu bulutlar sünnetullah gereği 

gökyüzünde yayılmakta ve küme küme ayrılmaktadır. SıkıĢan bu bulutlardan yağmur 

yağmaktadır (AteĢ, 1995: IV, 2004). 

Hayatın kaynağı olan su molekülü, iki hidrojen ve bir oksijenden 

oluĢmaktadır. Hidrojen, büyük patlamanın ardından oluĢan ilk element özelliğine 

sahip olmaktadır. Oksijen ise ölü yıldızların ürünü olarak ortaya çıkmaktadır. Bu iki 

element de evrende bolca bulunmaktadır (Akoğlu, 2011: 23-24). 

Bilim adamlarına göre dünyamızda bulunan su, iki temel etkenle ortaya 

çıkmaktadır. Birincisi, yanardağlardan fıĢkıran gazlarla beraber su buharı da 

çıkmaktadır. Bu su buharından da yağmur oluĢmaktadır. Ġkincisi de buzlardan oluĢan 

küçük kuyruklu yıldızların ve asteroitlerin dünyaya çarpması sonucu su 

oluĢmaktadır. Su, okyanuslardan, göllerden, akarsulardan ve bitkilerden buharlaĢarak 

atmosfere geçmektedir. Atmosferde hava sıcaklığı daha düĢük olduğundan havanın 

su buharını tutma kapasitesi daha de düĢmektedir. Bunun sonucunda oranı iyice artan 

su buharı bulutları meydana getirecek Ģekilde yoğunlaĢmaktadır. Yani yeniden sıvı 

hale gelmektedir. Bu yoğunlaĢmayla bulutlardan yağıĢ oluĢmaktadır. Böylece su 

yeniden dünyaya dönmektedir (Özer, 2005: 19). 
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سَاءِ مَاءً بِقَجَرٍ فَأَسْكَشهاهُ فِي الَْْرْضِ وَإِنها عَمَى ذَىَابٍ بِوِ لَقَادِرُونَ وَأَنْدَ  لْشَا مِؽَ الده  “Gökten uygun 

ölçüde su indirir, onu arzda tutarız. KuĢkusuz bizim onu gidermeye de gücümüz 

yeter.” (Mü‟minûn, 23/18). 

Bu âyetten, Yüce Allah‟ın yarattıklarından habersiz olmadığı, aksine kâinatı 

ilâhî bir hikmet ve bir plan içinde kurduğu anlaĢılmaktadır. Evrenin mükemmel bir 

düzen içinde kurulduğunu ve yaĢatıldığını gösteren en dikkat çekici âyetlerden biri, 

hayatın kaynağı olan suyun önemi ve hayata katkısını hatırlatan ilâhî yasaların bir 

kısmına iĢaret eden bu âyettir. Bu ilâhî yasalardan biri yağmurun uygun ölçüde 

indirilmesidir. Bütün canlılar için en uygun miktarda ve saflıkta indirilen yağmur, her 

yeri kaplayacak ve zarar verecek kadar ne çoktur, ne de kuraklığa neden olacak kadar 

azdır. Ne de hiçbir Ģeye fayda vermeyecek Ģekilde de zamansızdır.  

Dünyaya yağan yağmur belirli sebep ve hikmetlere bağlı olarak bölgeden 

bölgeye farklılık gösterebilmektedir. Bununla birlikte su miktarında artma veya 

azalma olmamaktadır. Çünkü su, dünyada bir fiziksel halden diğerine sürekli bir 

döngü içindedir. Suyun, güneĢ enerjisinin etkisiyle okyanuslardan, göllerden, 

akarsulardan ve bitkilerden buharlaĢarak atmosfere geçmesine, atmosferdeki buharın 

soğuk havayla buluĢması sonucunda yoğunlaĢarak kar, dolu ve yağmur Ģeklinde 

tekrar yeryüzüne inmesine “su döngüsü” denilmektedir. Yeryüzüne inen suyun bir 

kısmı yer altına geçerek yer altı sularını meydana getirmekte, bir kısmı da derelere ve 

nehirlere geçerek, buradan da tekrar göllere ve denizlere dönmektedir. Böylece 

döngü yeniden baĢa dönmektedir (Avcı, 2018: 142; Kıngır ve Aydemir, 2016: 120-

121). 

Dünyada yaklaĢık 4 milyar yıldan beri su bulunmaktadır. Suyun dünyada bu 

kadar kalıcı olmasının en önemli nedeni su döngüsüdür. Su döngüsü, sürekli 

tekrarlanan ve suyun kaybını önleyen, su moleküllerinin dünya ve atmosfer 

arasındaki gidiĢ geliĢlerinden oluĢan büyük bir sistemdir. Bu sistem, güneĢten gelen 

enerjiyle harekete geçmekte, okyanuslar, atmosfer ve karalar arasında sürekli bir su 

buharı alıĢveriĢi gerçekleĢmektedir (Özer, 2005: 19). 

Bütün bu açıklamalardan sonra, suyun hayatın kaynağı ve temel maddesi 

olduğunu belirten bütün Kur‟ân ifâdeleri ile bilimselliği kesinleĢmiĢ modern ilimlerin 
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verileri arasında herhangi bir çeliĢkinin olmadığı, aksine tam bir uyumun olduğu 

sonucuna varmıĢ oluyoruz.  

3.3.2. Rüzgârların AĢılayıcı Fonksiyonu 

Kur‟ân-ı Kerîm‟de rüzgâr anlamına gelen رِيح sözcüğünün çoğulu اح أَرْيَ , احرِيَ 

ايِحأَرَ  احوَ أَرْ  ,  ve  َاوِيحأَر  Ģeklinde gelmektedir (Ġbn Manzûr, ts: II, 455). Bu kelime 

Kur‟ân‟da tekil olarak رِيح ve çoğul olarak  َاحرِي  Ģeklinde değiĢik sûrelerde 

geçmektedir. Söz konu sözcük Kur‟ân‟da tekil olarak varid olduğu yerlerde genel 

olarak azap anlamında kullanılmaktadır (Âl-i Ġmrân, 3/17; Yunûs, 10/22; Ġbrâhim, 

14/18; Ġsrâ, 17/69; Hac, 22/31; Rûm, 30/51; Ahzâb, 33/9; Fussilet, 41/16; ġurâ, 

42/33; Ahkâf, 46/24; Zâriyât, 51/41; Kamer, 54/19; Hâkka, 69/6). Çoğul olarak 

geçtiği yerlerin tamamında ise rahmet anlamı ifâde etmektedir (Bakara, 2/164; Aʻrâf, 

7/57; Hicr, 15/22; Furkân, 25/48; Neml, 27/63; Rûm, 30/46, 48; Fâtır, 35/9; Câsiye, 

45/5). Bu sözcüğün tekili genel olarak azap, çoğulun da rahmet anlamına geldiğini 

Hz. Peygamber‟in rüzgâr estiğinde okuduğu Ģu dua da teyit etmektedir: 

اا عحَابً يَ مْ عَ جْ وَلََ تَ  المهيُؼه اجْعَمْيَا رِيَاحًا وَلََ تَجْعَمْيَا رِيحًا المهيُؼه اجْعَمْيَا رَحْسَةً   “Ey Allah‟ım, sen 

bunu (rahmet) rüzgârlar kıl, (azap) rüzgâr kılma. Ey Allah‟ım, sen bunları rahmet 

rüzgârlar kıl, azap rüzgârı kılma.” (Ebu Yaʻlâ, 1984: IV, 341). 

Kur‟ân‟ın bilimsel i„câzına iĢaret eden tabiat olayları ile ilgili en önemli 

âyetlerden bir kısmı da rüzgârları konu edinen âyetlerdir. Rüzgârla ilgili Kur‟ân‟da 

birçok âyet bulunmaktadır. Bu âyetler rüzgârların oluĢumundan, çeĢitli yönlere 

esmesinden, bulutların hareket ettirmesinden, meteorolojik olayların oluĢumuna olan 

etkisinden, bitkilerdeki döllenmeyi sağlamasından, yağıĢların dağılımını 

düzenlemesinden, yeryüzündeki iĢlevlerinden ve yararlarından bahsetmektedir.  

Kur‟ân‟da Yüce Allah‟ın birliğine, eĢsiz, benzersiz ve bir tek ilâh olduğuna 

delâlet eden rüzgârların bu fonksiyon ve faydalarını Ģöyle sırlayabiliriz: 

1. Rüzgârlar, Yüce Allah‟ın tabiattaki varlığını, birliğini ve kudretini yansıtan 

kanıtlardır. Kur‟ân, rüzgârların bu fonksiyon ve faydalarına iĢaret ederek akıl 

sahiplerini tefekkür ve tedebbüre davet etmektedir (Bakara, 2/164; Câsiye, 45/5). 
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2. Rüzgârlar, müminlerin savaĢı kazanmasına yardımcı olduğu gibi, 

inanmayanların savaĢı kaybetmesine de sebep olmuĢtur (Ahzâb, 33/9). Hicretin 

beĢinci yılında meydana gelen ve Müslümanların bir hayli sıkıntı çektikleri Hendek 

adıyla anılan Ahzâb savaĢının son gecelerinin birinde, düĢman ordusunun 

karargâhını yerle bir eden bir kasırganın çıkmasıyla, onların yiyecek ve içeceklerinin 

telef olmasına, hayvanlarının kaçıĢmasına ve kuĢatmayı kaldırarak geri çekilmelerine 

neden olmuĢtur (Taberî, 2000: XX, 215-216). 

3. Rüzgârlar, dağlar gibi büyük gemileri derin denizlerde akıp gitmelerine 

yardımcı olmaktadır (Yûnus, 10/22; Rûm, 30/46; ġurâ, 42/32-34).  

3. Yüce Allah, rüzgârları rahmetinin/yağmurun öncesinde müjdeci olarak 

göndermektedir (Aʻrâf, 7/57; Rûm, 30/46). 

4. Rüzgârlar, Yüce Allah‟ın emriyle ceza aracı olarak her Ģeyi yerle bir eden, 

elem dolu (Ahkâf, 46/24-25), gürültülü, dondurucu, insanları köklerinden sökülen 

hurma ağaçları gibi kaldırıp atan (Kamer, 54/19-20), kökleri kesen ve her Ģeyi kül 

haline getiren (Zâriyât, 51/41-42) Ģeklinde belirtilmektedirler. 

5. Rüzgârlar, Kur‟ân‟da güç ve kuvvet anlamında da kullanılmaktadır (Enfâl, 

8/55). 

6. Rüzgârların en önemli fonksiyonlarından biri de aĢılayıcı özelliğe sahip 

olmalarıdır. Kur‟ân‟da rüzgârların, bu rolü Ģöyle anlatılmaktadır: 

سَاءِ مَاءً فَأَسْقَيْشَاكُسُؾهُ  يَاحَ لَؾَاقِحَ فَأَنْدَلْشَا مِؽَ الده وَمَا أَنْتُؼْ لَوُ بِخَازِنِيؽَ وَأَرْسَمْشَا الخِّ  “Biz, rüzgârları 

aĢılayıcı olarak gönderdik, gökten su indirip onunla sizin su ihtiyacınızı karĢıladık. 

Onu depolayan siz değildiniz.” (Hicr, 15/22). 

Bu âyette aĢılama anlamına gelen  َلَؾَاقِح sözcüğü  َلَقَح fiilinden türemiĢtir. Çoğulu 

 .kalıplarında gelmektedir لَقَح   ve لَقاَح   Ģekillerinde gelmektedir. Masdârı ise لُقْح   ve لِقاَح  

Arapların ألقح الفحل الشاقة erkek deve, diĢi deveyi gebe bıraktı,  rüzgâr  ألقح الخيح الدحاب

bulutu aĢıladı ve ألقح فلَن الشخل filan kiĢi diĢi hurma ağacını aĢıladı tabirleri de لِقاَح 

sözcüğünün aĢılayıcı manasına geldiğini teyit etmektedir (Ġsfahânî, 2012:1334-1335). 
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Bu âyetten, Yüce Allah‟ın rüzgârları aĢılayıcı olarak gönderdiği, bütün 

canlıların hayat kaynağı olan suyun da O‟nun hazinelerinden gelen nimetler olduğu 

anlaĢılmaktadır. Rüzgârlar bu önemli aĢılama fonksiyonlarını iki Ģekilde 

yapmaktadır. Birinci tür aĢılamada rüzgârlar, yağmurun yağabilmesi için yağmur 

bulutlarını aĢılamaktadır. Ġkinci tür aĢılamada ise rüzgârlar, bitki tozlarını taĢıyarak 

döllenmeye sebep olmaktadır.  

Bir önceki bölümde rüzgârların oluĢumu ve fonksiyonları hakkında gerekli 

bilgiyi ifâde ettiğimizden dolayı, bu bölümde rüzgârların bitkileri döllenmesindeki 

rolünü beyân etmeye çalıĢacağız. 

Ġbn ʻAbbâs (ö. 68/687), rüzgârlar hem yağmur bulutlarını hem de bitkileri 

aĢıladığını ifâde etmektedir (Ġbn Abbâs, ts: 217). Ġbn Mesʻûd (ö. 32/654) de bu ayeti 

Ģöyle yorumlamaktadır: Yüce Allah, rüzgârları bulutlara aĢılamak için göndermekte, 

rüzgârlar da suyu taĢıyarak bulutlara karıĢtırmakta, daha sonra bulutu sıkıĢtırarak 

akıtmaktadır. Ġbn Mesʻûd‟un bu görüĢünü aktaran Taberî (ö. 310/923)‟ye göre Yüce 

Allah, rüzgârları aĢılayıcı olarak nitelendirdiği gibi onlar hem bulutları hem de 

ağaçları aĢılamaktadır (Taberî, 2000: XVII, 86). 

Çağımızın önemli araĢtırmacılarından biri olan Tantâvî Cevherî (ö. 

1359/1940) de söz konusu âyetin tefsirinde çiçeklerin türleri ve Ģekilleri hakkında 

geniĢ kapsamlı bir açıklama yaptıktan sonra, rüzgârların aĢılayıcı bir fonksiyona 

sahip oldukları ve bu iĢlevlerini de bitkilerdeki erkeklik ve diĢilik yumurtalarının 

birbirine ulaĢtırmak suretiyle yaptığını beyân etmektedir (Tantâvî Cevherî, 1350: 

VIII, 34-36). 

ReĢîd Rıdâ (ö. 1354/1935) ise rüzgârların bulutları, ağaç ve meyveleri 

aĢıladığını Ģöyle ifâde etmektedir: 

Avrupalı bazı bilim adamları, bu meseleyi hallettikleri zaman, bu alanda hiç 

kimsenin kendilerini geçemeyeceğini zannetmiĢlerdir. Fakat onlardan Kur‟ân‟a 

muttali olan, Oxford Üniversitesi Arap dilinde hoca olan oryantalist Mister Agnery, 

hurma sahibi Arapların rüzgârların ağaç ve meyveleri aĢıladığını Avrupalılardan 13 

asır önce bildiklerini itiraf etmektedir. Hurma sahibi Araplar, aĢılama sanatını, erkek 

hurmanın çiçeğinden diĢi hurmanın çiçeğine kendi elleriyle aĢı yaptıkları için 

biliyorlardı, fakat bu iĢi rüzgârların yaptıklarını bilmiyorlardı. Ġlk dönem müfessirler 
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ise bu âyetteki gerçek manayı anlayamadıkları için mecazî bir anlam vermiĢlerdir 

(ReĢîd Rıdâ, 1990: I, 175-176). 

Bu âyette ifâde edilen, rüzgârların aĢılayıcı olma özelliği, özellikle çağımızda 

botanik biliminden elde edilen sonuçlarla daha iyi anlaĢılmaktadır. Zira çiçeklerin en 

önemli özelliği eĢey organlarını taĢımalarıdır. Çiçeklerin erkek veya diĢilik 

karakterini bu organlar taĢımaktadır. Çiçeklerin büyük bir kısmı üniseksüeldir (tek 

eĢeylidir). Yani yalnız erkek organlı veya diĢi organlıdır. Diğer az bir kısmı ise 

biseksüeldir (iki eĢeylidir). Yani erkek ve diĢi organ aynı çiçeğin içinde yer 

almaktadır (Toker, 2004: 90). 

Aynı zamanda bitkiler üzerinde yapılan araĢtırmalar, bize göstermektedir ki, 

erkek bitkilerde bulunan polen tohumları (Poleen Grain) rüzgârların tesiriyle diĢi 

bitkilere konmakta (Stigmas) ve bu Ģekilde aĢılama tamamlanmaktadır. Bu aĢılama 

bazen tek bir çiçek veya bitki üzerinde erkek ve diĢi unsurlar arasında olabilmektedir. 

Buna “bir evcikli bitkiler” (Self Pollination) denilmektedir. Bazen de iki ayrı bitki 

arasında olabilmektedir. Buna da “iki evcikli bitkiler” (Cross Pollination) 

denilmektedir. Polen tanelerinin intikali -insanların elleriyle yaptıkları hariç- ise bitki 

türüne göre Ģu üç Ģekilde gerçekleĢmektedir: 

1. Böcek ve kuĢların ayakları ve kanatlarıyla bir bitkiden diğerine aktarması 

Ģeklinde gerçekleĢen aĢılama türü. 

2. Suyun sebep olduğu aĢılama türü. 

3. En yaygın aĢılama ise rüzgârların, erkek organ tozunu alıp diĢi organa 

nakletmesiyle olan aĢılama türüdür (Yusuf, 2003: 253).  

Rüzgârların bitkileri aĢılama meselesi, Yüce Allah‟ın emri ve takdiriyle öğle 

planlı ve düzenli bir Ģekilde oluyor ki, erkek bitkilerde bulunan polen tohumları 

rüzgârların etkisiyle diĢi bitkilere konmaktadır. Eğer bu aĢılama Yüce Allah‟ın 

emriyle bir ölçü ile olmasaydı; yani rüzgârlar, takdir edilen zaman ve ölçüde 

esmeseydi büyük felaketler olabilir, polen tohumlarının, diĢi bitkilerdeki yerlerine 

konması değil, ağaçların ayakta kalması mümkün olmayacaktı. 

Yüksek basınç alanlarından, alçak basınç alanlarına doğru gerçekleĢen yönü 

belli yatay hava akımı olan rüzgârlar (Özgener, 2002: 3), bulutların oluĢumundan, 
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yağmurun yağmasından ve aĢılayıcı fonksiyonlarına kadar birçok önemli iĢlevi 

yerine getirmektedir. Dünyanın kendi ekseni etrafında dönmesinden, yer Ģekillerine, 

yüksek ve alçak basınç alanlarına kadar birçok etken, rüzgârların oluĢumunu 

etkilemektedir. Yeryüzünde etkili olan rüzgârlar, oluĢtukları alanların geniĢliklerine 

ve devamına göre gruplara ayrılmaktadır. Rüzgârların bir kısmı basınç merkezleri 

arasında sürekli esmekte ve kendi aralarında alizeler, batı rüzgârları ve kutup 

rüzgârları olarak üç bölüme ayrılmaktadır. Rüzgârların bir kısmı da mevsimliktir. Bu 

rüzgârlar bütün yıl aynı yönden esmez, yaz ve kıĢ mevsimlerine göre kara ve deniz 

arasında yön değiĢtirmektedir. Bu rüzgârlar, kıĢ musonu ve yaz musonu olmak üzere 

iki gruba ayrılmaktadır. Rüzgârların diğer bir kısmı ise yereldir. Bu rüzgârlar, genel 

atmosfer dolaĢımına, günlük sıcaklık farklarına, kara ve denizlerin ısınma özelliği ile 

ani basınç değiĢmelerine bağlı olarak kısa süreli etkili olmaktadır. Meltemler sıcak, 

soğuk, yerel rüzgârlar ve tropikal rüzgârlar olmak üzere dört bölüme ayrılmaktadır 

(Yılmaz, 2016:161-167). 

Bütün bu hakikatlerden, evrenin planlı ve düzenli bir dengeye sahip olduğu 

ve bu planın amacından sapmadığı, Kur‟ân‟ın rüzgârlarla ilgili beyânlarının da 

günümüzde geçerliliğini koruyan botanik ilminin verileriyle tamamen uygunluk arz 

ettiği anlaĢılmaktadır. Rüzgârların bitki tozlarını taĢıyarak bitkilerin üremesinde rol 

oynamaları, yağmurun yağabilmesi için yağmur bulutlarını aĢılamaları ve 

atmosferdeki ağır yüklü bulutları sürüklemeleri gibi birçok fonksiyon ve hikmetleri 

çağımızdaki geçerliliğini koruyan bilimsel verilerle daha iyi anlaĢılmaktadır. 

Kur‟ân‟ın ortaya koyduğu bu hakikatlerin bilimsel ispatı ise ancak Hz. Peygamber‟in 

vefatından on üç asır sonra mümkün olabilmektedir. Böylece Kur‟ân‟ın, Yüce 

Allah‟ın mu„ciz kelamı olduğu bir kez daha ispatlanmıĢ olmaktadır.  

3.4. TIP 

Kur‟ân‟ın temel hedefi tevhit, nübüvvet, ahiret, ibadet ve adalettir. Kur‟ân, bu 

temel ilkelerin gerçekleĢmesi için birçok konuya temas etmektedir. Bunlardan birisi, 

milyarlarca mahlûkat içinde mümtaz bir konuma sahip olan insanı yakından 

ilgilendiren tıptır. Kur‟ân, bir tıp kitabı olmadığı için onda ayrıntılı tıp bilgisi ve 

tedavi yöntemi bulunmamaktadır. Çünkü Kur‟ân, gözlem, deney ve tecrübeye dayalı 

tıp ve diğer pozitif bilimlerle ilgili genel prensibi, insanları tefekküre, tedebbüre ve 
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araĢtırmaya teĢvik etmektir. Zira zamanla diğer pozitif bilimler gibi tıp ilmi de 

geliĢebilmekte ve hatta değiĢebilmektedir. Kur‟ân‟ın temel hüküm ve prensipleri ise 

kesin olup, zaman ve mekâna göre değiĢmemektedir. 

Kur‟ân‟da Yüce Allah‟ın kuvvet ve kudretine delâlet eden, insanları 

düĢünmeye sevk eden ve ilim sahiplerini de araĢtırmaya teĢvik eden tıpla ilgili pek 

çok kevnî âyet bulunmaktadır (Bakara, 2/222; Âl-i Ġmrân, 3/6; Nisâ, 4/22; Meryem, 

19/8, 9, 16; Hac, 22/5; Mü‟minûn, 23/12-14; Secde, 32/8; Fâtır, 35/11; Zümer, 39/6; 

Mü‟min, 40/67; Necm, 53/45-46; Talâk, 65/4; Kıyâme, 75/38; Ġnsân, 76/2; Mürselât, 

77/20-23; Abese, 80/17-19; Ġnfitâr, 82/6-8; Târık, 86/5-6). 

Ġnsan sağlığını hedefleyen Kur‟ân, insanın çamur merhalesi (Hicr, 15/26, 28, 

33; Hac, 22/5; Mü‟minûn, 23/12; Rûm, 30/20; Secde, 32/7; Sâffât, 37/11; Sâd, 

38/71-72; Rahmân, 55/14), nutfe (Hac, 22/5; Mü‟minûn, 23/14; Mü‟min, 40/67; 

Abese, 80/19), alaka (Hac, 22/5; Mü‟minûn, 23/14; Mü‟min, 40/67; Kıyâme, 75/38; 

Alâk, 96/2), mudğa (Hac, 22/5; Mü‟minûn, 23/14), kemik, kol, bacak (Bakara, 2/59; 

Mü‟minûn, 23/14), cinsiyet (ġurâ, 42/49-50; Kıyâme, 75/39), yüz (HaĢr, 59/24; 

Teğâbun, 64/3; Ġnfitâr, 82/6-8), kulak, göz (Mü‟minûn, 23/78; Secde, 32/9; Nahl, 

16/78; Mülk, 67/23), üç karanlık (Zümer, 39/6), gebelik (Ahkâf, 46/15; Raʻd, 13/8), 

doğum (Ahkâf, 46/15), emzirme (Bakara, 2/33), anatomi (Aʻrâf, 7/69; Fâtır, 35/1), 

fizyoloji (Nahl, 16/66) ve koruyucu hekimlik (Bakara, 2/222; Nisâ, 4/22; ) gibi 

birçok konuya temas etmektedir.  

Kur‟ân, tıptan bahsederken bir sınıflandırma yapmaksızın konu ile ilgili 

âyetleri değiĢik sûrelerde ele almaktadır. Bu da konuyu belli bir sınıflandırmaya tabi 

tutarak incelemeyi zorlaĢtırmaktadır. Kur‟ân, tıp ile ilgili âyetlerde kimi zaman net 

ve ayrıntılı açıklamalarda bulunmuĢ, kimi zaman da ayrıntıya girmeden kendi temel 

prensipleri içerisinde detaylara girmemiĢtir. Biz de Kur‟ân‟da tıpla ilgili bazı âyetleri 

çağımızda geçerliliğini koruyan bilimsel verilerden de istifâde ederek insanın 

üremesi, embriyoloji, cinsiyetin belirlenmesi, üç karanlıkta yaratılıĢ ve koruyucu 

hekimlik Ģeklinde beĢli bir tasnife tabi tutarak incelemeye çalıĢacağız. 

3.4.1. Ġnsanın Üremesi 

Bütün canlılarda olduğu gibi, insanın üremesi de belirli aĢamalardan sonra 

ancak gerçekleĢebilmektedir. Yüce Allah, insan neslinin devamını üreme organlarına 



 

163 

bağlamaktadır. Erkekte kadına, kadında da erkeğe karĢı bir meyil bahĢetmektedir 

(Rûm, 30/21). Yeme ve içme insanın yaĢamasını sağladığı gibi cinsî istek de neslin 

devamını temin etmektedir. Ayrıca insana çocuk sevgisi, onları büyütüp yetiĢtirmek 

ve onlar için her türlü fedakârlığa katlanma gücü de lütfedilmiĢtir (Nahl, 16/72). 

Üreme ile ilgili yazılmıĢ eski eserlerin genelinde, birtakım yanlıĢ telâkkiler 

bulunmaktadır. Orta çağ ve yakın bir zamana kadar bile bu konu bir yığın efsane ve 

hurafelere boğulmuĢ bulunuyordu (Moore ve Persaud, 2002: 9-12). Üremenin 

karmaĢık mekanizmasını kavrayabilmek için, insanın anatomi, fizyoloji, embriyoloji 

ve jinekoloji gibi temel bilimleri bilmesi gerekmektedir. Kur‟ân‟da ise okuyucu 

nazarında yanlıĢlık içeren en küçük bir ifâde bile bulunmamaktadır. Kur‟ân, bu 

konunun açık seçik mekanizmalarını ele almakta ve belirlenmiĢ olan merhalelerini 

bildirmektedir. Onda genel olarak insanlar tarafından her Ģey kolayca 

anlaĢılabilmekte ve ileride keĢfedilecek bilgilere uygun olarak ifâde edilmektedir 

(Bucaille, 2005: 284). 

Kur‟ân‟da insan üremesi ile ilgili birçok âyet bulunmaktadır (Âl-i Ġmrân, 3/6; 

Raʻd, 13/8; Hac, 22/5; Mü‟min, 40/67; Necm, 53/45-46; Vakı„a, 56/58-59; Mürselât, 

77/20-23; Abese, 80/17-22; Târık, 86/5-7). Yalnız bu âyetler, Kur‟ân‟ın kendine 

özgü tertibine tabî olmakta ve belirli bir sınıflandırma yapılmaksızın değiĢik sûrelere 

serpiĢtirilmiĢ bir vaziyette bulunmaktadır. Biz burada konumuzla ilgili âyetlerden, 

hadislerden, büyük Ġslâm âlimlerinin görüĢlerinden ve günümüzde geçerliliğini 

koruyan bilimsel verilerden de istifâde ederek erkek ve kadın üreme sistemi Ģeklinde 

iki baĢlık halinde incelemeye çalıĢacağız. 

3.4.1.1. Erkek Üreme Sistemi 

“Takdir etmek, ölçmek, canlıların takdir edildiği Ģey” anlamlarına gelen meni 

kelimesi (Ġsfahânî, 2012: 1399), Kur‟ân‟da erkek spermi (Kıyâme, 75/37), fıĢkıran su 

(Târık, 86/6), mehîn su (Secde, 32/8; Mürselât, 77/20), karıĢık veya bileĢik bir nutfe 

(Ġnsân, 76/2) olarak geçmektedir. Bu sözcük, Kur‟ân‟ın Ģu üç sûresinde erkeklerin 

üreme sistemi anlamına geldiği anlaĢılmaktadır: 

وْجَيْؽِ الحهكَخَ وَالْْنُْثَى ) .1 ( مِؽْ نُظْفَةٍ إِذَا تُسْشَى44وَأَنهوُ خَمَقَ الده  “Rahime atıldığı zaman 

nutfeden erkeğiyle diĢisiyle iki cinsi yaratan da O‟dur.”(Necm, 53/45-46). 
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( أَأَنْتُؼْ تَخْمُقُؾنَوُ أَمْ نَحْؽُ الْخَالِقُؾنَ 44تُسْشُؾنَ )أَفَخَأَيْتُؼْ مَا  .2  “Attığınız meniyi düĢündünüz mü? 

59. Onu siz mi yaratıyorsunuz yoksa biz miyiz yaratan?” (Vakı„a, 56/58-59)  

3. نْدَانُ أَنْ يُتْخَكَ سُجًى )  ( ثُؼه كَانَ عَمَقَةً فَخَمَقَ فَدَؾهى 14( أَلَؼْ يَػُ نُظْفَةً مِؽْ مَشِيٍّ يُسْشَى )11أَيَحْدَبُ الِْْ

وْجَيْؽِ الحهكَخَ وَالْْنُْثَى  !Ġnsan, kendisinin baĢıboĢ bırakılacağını mı sanır“ .36 فَجَعَلَ مِشْوُ الده

37.0 akıtılan meniden bir damlacık değil miydi? 38. Sonra o, alaka (rahime tutunmuĢ 

embriyo) olmuĢ, derken Allah onu yaratıp ĢekillendirmiĢ; 39. Ondan iki eĢi, yani 

erkek ve diĢiyi yaratmıĢtır.” (Kıyâme, 75/36-39).  

Birinci ve üçüncü âyette, nutfe ile meninin birbirinden ayrılması ve nutfenin 

meninin bir parçası sayılması, Kur‟ân‟ın bilimsel bir mucizesidir. Çünkü bu 

âyetlerde, Yüce Allah‟ın erkeği ve kadını atılan meninin bir parçasından yaratıldığı 

belirtilmektedir. Zira bu âyetlerdeki  ْمِشْوُ /مِؽ cer harfi baʻdiyet ifâde etmektedir. 

Üçüncü âyette bulunan  ُمِشْو zamiri ise nutfeye değil meniye dönmektedir. Eğer 

nutfeye dönseydi, zamirin müennes olarak gelmesi gerekirdi. Aynı gerçek Târık 

sûresinde de açık bir Ģekilde belirtilmektedir:  ٍخُمِقَ مِؽْ مَاءٍ دَافِق “O, atılan bir sudan 

yaratıldı.” (Târık, 86/6). Bu âyette de  ْمِؽ harfi baʻdiyet ifâde etmektedir. Yani 

âyetlerden insanın, spermin tamamından değil, bir parçasından yaratıldığı 

anlaĢılmaktadır. Bilimsel olarak da atılan meni içindeki milyonlarca spermden 

sadece birinin, yumurtayı aĢılamasıyla insanın yaratılmaya baĢlandığı 

bildirilmektedir (AteĢ, 1995: VI, 2870, 3017-3018). 

Ġnsanın, spermin tamamından değil, bir parçasından yaratıldığını Hz. 

Peygamber‟in Ģu hadisi de iĢaret etmektedir: 

وإذا أراد الله خمق شيء لؼ يسشعو شيءما مؽ كل الساء يكؾن الؾلج   “Çocuk suyun 

tamamından yaratılmaz. Ama Allah, bir canı yaratmak dilerse kimse onu 

engelleyemez.” (Müslim, Sahih ts: “Bâbu‟l-ʻAzl”, 2). 

Erkek genital sistemi, bir çift testis, genital boĢaltma yolları, bu yollara açılan 

yardımcı bezler ve erkek dıĢ genital organı olan penisten meydana gelmektedir 

(ġeftalioğlu, 2003: 12). Erkeğin üreme salgılarına, husye, prostat ve meni keseciğinin 
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ifrazlarına meni denilmektedir. Kalvırt (büyük meni kanalı), prostat bezi, keĢfedenin 

adını taĢıyan Koo-per bezlerinin salgılarından, husyedeki meni kanalcıkların içinde 

oluĢan hayvancıkları (spermleri) taĢıyan, besleyen ve içinde yüzdürerek rahme kadar 

götüren sıvıdan oluĢan meni suyunun görevlerini Ģöyle sıralayabiliriz: 

1. Meni hayvancıklarını beslemek, 

2. Bu hayvancıklara hareket kabiliyeti vermek, 

3. Meni hayvancıklarının yüzerek önce erkek organından, kadının rahim 

(mehbil) yoluna, sonra rahim kanallarına geçmelerini sağlamak, 

4. Hayvancıkları mehbilin (vajinanın) salgıladığı öldürücü asitlerden 

korumaktır (Bâr, 2010: 17-39). 

Erkek üreme sistemi, spermleri imal eden, her birinde dört lob bulunan, her 

lobda yarım metre uzunluğa sahip üçer adet meni borucuğu olan husyelerden ve 

spermlerin serbest hareket edebilmesini sağlayan prostattan oluĢmaktadır. Aynı 

zamanda erkek üreme organları, meni kanalcıklarından çıkan spermleri meni 

kanalına akıtan altı metre uzunluğa sahip, sayıları yüz milyonlara varan meni 

hayvancıkların toplandığı, olgunlaĢtığı kalvırtten (büyük meni kanalı), spermlerin 

beslenmesinde son derece etkili olan meni keseciğinden ve üreme organlarının en 

belirgin parçası olan penisten oluĢmaktadır (Bâr, 2010: 17-39; AteĢ, 1995: VI, 2869-

2885). 

3.4.1.2. Kadın Üreme Sistemi 

Kadın üreme organları dıĢ ve iç genital (üreme) organlar olmak üzere iki 

gruba ayrılmaktadır. DıĢ genital organlar mons pubis, labium majus putendi, labium 

minus putendi, clitoris, vestibuli ve vestibularis majorlardan meydana gelmektedir. 

Pelvis (organın leğen Ģeklindeki bölüm) boĢluğunda yer alan iç genital organlar ise 

yumurtalık (ovarium), rahim (döl yatağı, uterus), rahim kanalı (tuba uretina) ve 

vajinadan oluĢmaktadır (Karabulut, 2006: 27). 

Kadının en önemli iç üreme organlarından yumurtalık, rahim ve rahim kanalı 

hakkında çalıĢmamızı ilgilendiren bazı hususları açıklamaya çalıĢacağız: 

1. Yumurtalık (ovarium): Pelvis boĢluğunun yan duvarına dayalı, sağ ve 

solda olmak üzere her kadında iki adet yumurtalık bulunmaktadır. Yumurtalıkların 
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birbiriyle iliĢkili iki önemli iĢlevi bulunmaktadır. Bunlardan biri kadının cins 

hücrelerini üretmek (oogenesis), diğeri ise steroid (cinsiyet) hormonlarını 

salgılamaktır (steroidogenesis). Yumurtalıklardan salgılanan steroidler, cins 

hücrelerinin geliĢmesini, olgunlaĢmasını, meme bezlerinin geliĢmesini ve 

büyümesini kontrol etmektedir. Yumurtalıklar, dıĢtan tek katlı kübik ya da yassı 

hücre tabakasıyla örtülü bir halde bulunmaktadır. Yumurtalığın en önemli 

fonksiyonu ise ilkel cins hücrelerin oluĢtuğu yer olarak bilinmektedir (ġeftalioğlu, 

2003: 47-48).  

Erkeğin husyelerine tekabül eden yumurtalıklar, leğen boĢluğunda 

bulunmaktadır. Yumurta veya kadının suyu denilen Ģey de burada meydana 

gelmektedir. Yumurtalık, her tarafını kuĢatan sağlam bir mahfazadan oluĢmaktadır. 

Bu mahfazanın içinde de kan bakımından oldukça zengin lif dokuları ve çeĢitli 

boylarda küresel cisimcikler de bulunmaktadır. Bu küresel cisimciklere yumurtalık 

kesecikleri denilmektedir. Her kesecikte bir yumurta bulunmaktadır. Ana karnındaki 

bir kız çocuğunda bu keseciklerden dört yüz bin veya daha fazlası bulunmaktadır. 

Çocuk büyüdükçe bunlar ölmeye baĢlamakta ve adet görme devresine girince 

bunlardan ancak birkaç bin tanesi kalabilmektedir. Kadında cinsel hayat devam ettiği 

sürece her ay bir yumurta olgunlaĢabilmektedir. Bu kadar sağlam bir yerde bulunan 

yumurtalığı rahme birtakım bağlar asılı halde tutmaktadır. Yumurtalığı rahmin üst 

köĢesine bağlayan rahim bağı ve yumurtalığı taĢıyan bağ bulunmaktadır. Bir de kan, 

lenf ve sinirlerin yumurtalığa girmesini sağlayan bağlar da bulunmaktadır. Her iki 

yumurtalığı karından gelen arterra overia damarları beslemektedir. Bunun çıkıĢ yeri 

de tam omurilikle eğe kemiklerin arasına tekabül eden kısmın yukarı tarafıdır. 

Nitekim yumurtalıktan çıkan kirli kan damarları da aynı bölgeye gitmektedir. 

Yumurtalığın sinirleri de böbrekten, yani karın aortunun etrafını çevreleyen sinir 

düğümlerinden gelmektedir (Bâr, 2010: 17-39). 

Bütün bunlardan, yumurtalığın geliĢme ve beslenmesinin kaynağı, omurga 

kemiği ile eğe kemiği arasında olduğu anlaĢılmaktadır. Modern tıbbın yakın bir 

zamanda tesbit ettiği bu bilimsel gerçeği Kur‟ân, 1400 yıl önce Ģöyle beyân 

etmektedir: 
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مْبِ وَالتهخَائِبِ   يَخْخُجُ مِؽْ بَيْؽِ الرُّ “O su bel ve göğüs kafesi arasından çıkar.” (Târık, 

86/7). 

Bu âyet, insanın yaratıldığı suyun sulb ile terâib arasından çıktığını ifâde 

etmektedir. Daha önce belirtiğimiz gibi modern tıp da spermlerin erkeğin 

husyelerinde, yumurtanın da kadının yumurtalığında oluĢtuğunu söylemektedir. 

Tıbbın söylediği ile Kur‟ân‟ın ifâde ettiği arasında bir çeliĢki bulunmamaktadır. 

Çünkü husye ve yumurtalık, anne karnındaki ceninin sulbü ile terâibi arasındaki 

bölgede oluĢmaktadır. Sonra husye, hamileliğin ilerlemesiyle yavaĢ yavaĢ aĢağı 

inmekte, yedinci ayda vücut dıĢındaki hayâ torbası içine girmektedir. Yumurtalık da 

kadının leğen kemikleri boĢluğuna inmektedir. Husye ve yumurtalık yerlerinden 

aĢağıya inmesine rağmen beslenmeleri, eskiden olduğu gibi yine sulb ile terâib 

arasından gelen kan, sinir ve lenf damarlarıyla olmaktadır. Husyenin ve yumurtalığın 

atardamarı, sulb ile terâib arasındaki karın aortundan gelmektedir. Husyenin 

toplardamarı aynı bölgeye dökülmektedir. Sol toplardamar, sol böbrek atardamarına 

açılmakta, sağ toplardamar da alt karın toplardamarına bağlanmaktadır. Yumurtalığın 

atar ve toplardamarı da aynı bölgeye, yani sulb ile terâib arasına bağlanmaktadır. 

Husye ve yumurtalığı besleyen sinirler de midenin altında sulb ile terâib arasında 

bulunan sinir grubundan dallanmaktadır. Lenf bezleri de aynı bölgeye 

bağlanmaktadır. Âyetin, atılan suyun sulb ile terâibden değil, bunların arasından 

çıktığını söylemesi, Kur‟ân‟ın bilimsel i„câzını ortaya koymaktadır. Çünkü meni 

husye bezlerinde üretilse de sulb ile terâib arasından geçen boĢalma yoluyla dıĢarı 

çıkmaktadır (Bâr, 2010: 40-41; AteĢ, 1995: VI, 2881-2882). 

2. Rahim (döl yatağı, uterus): Rahim, döllenmiĢ yumurtanın içine yerleĢtiği, 

geliĢtiği, beslendiği, sırasıyla nutfe, alaka, mudğa, kemik, et, cenin ve en sonunda da 

insan Ģeklinde dıĢarı çıkacağı en sağlam yerdir. Rahim, armut Ģeklinde kalın kaslı 

duvarları olan, içi boĢ bir iç genital organdır. YetiĢkin, doğum yapmamıĢ genç 

kadınlarda rahmin ağırlığı 40-50 gr iken doğuma yakın çocukla birlikte 5 kg kadar 

çıkabilmektedir. Gebelik esnasında rahmin hacmi, Ģekli, pozisyonu değiĢmekte ve 

doğumdan sonra hemen hemen eski haline gelmektedir. Rahim, yapı ve fonksiyon 

bakımından beden (corpus uteri) ve boyun (cervix uteri) olmak üzere iki esas 

bölümden oluĢmaktadır. Rahmin duvarı Ģu üç tabakadan oluĢmaktadır: 
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1. DıĢ tabaka, serosa (perimetrium), ince bir bağ dokusu ile desteklenmekte, 

tek sıra ve mezotel (karın boĢluğundaki organları örten) hücrelerden oluĢmaktadır.  

2. Orta tabaka, muscularis (miyometrium) düz kas tabakasından 

oluĢmaktadır. 

3. Ġç tabaka, mucosa (endometrium), dıĢ taraftaki kas tabakasına yapıĢık olan 

düz bir örtü Ģeklindeki en iç tabakadır (Moore ve Persaud, 2002: 24-27; ġeftalioğlu, 

2003: 61-63; Karabulut, 2006: 29-31). 

Kur‟ân‟da ise rahim sözcüğü, Ģu âyetlerde kadın üreme organı, nutfenin 

beĢiği ve koruyucusu olarak kullanılmaktadır: 

1. ُ فِي أَرْحَامِيِؽه إِ وَالْسُظَمهقَاتُ   نْ كُؽه يَتَخَبهرْؽَ بِأَنْفُدِيِؽه ثَلََثَةَ قُخُوءٍ وَلََ يَحِلُّ لَيُؽه أَنْ يَكْتُسْؽَ مَا خَمَقَ اللَّه

ىِؽه فِي ذَلِػَ إِنْ أَرَادُوا إِصْلََحًا وَلَيُ  ِ وَالْيَؾْمِ الْْخِخِ وَبُعُؾلَتُيُؽه أَحَقُّ بِخَدِّ ؽه مِثْلُ الهحِي عَمَيْيِؽه بِالْسَعْخُوفِ يُؤْمِؽه بِاللَّه

ُ عَدِيد  حَكِيؼ    BoĢanan kadınların kendileri üç âdet görünceye“ وَلِمخِّجَالِ عَمَيْيِؽه دَرَجَة  وَاللَّه

kadar beklerler. Allah'a ve âhiret gününe iman ediyorlarsa, Allah'ın rahimlerinde 

yarattığını gizlemeleri onlara helâl olmaz. Eğer taraflar arayı düzeltmeyi 

istiyorlarsa kocaları, onları kendilerine geri çevirme hususunda baĢkalarından daha 

ziyade hak sahibidirler. Kadınların, mâkul ve meĢru ölçülerde ödevlerine denk 

hakları vardır; erkeklerin ise onların üzerinde bir dereceleri mevcuttur. Allah izzet 

ve hikmet sahibidir.” (Bakara, 2/228). 

رُكُؼْ فِي الَْْرْحَامِ كَيْفَ يَذَاءُ لََ إِلَوَ إِلَه ىُؾَ الْعَدِيدُ الْحَكِيؼُ  .2  Sizi rahimlerde“ ىُؾَ الهحِي يُرَؾِّ

dilediği gibi Ģekillendiren O'dur. Mutlak güç ve hikmet sahibi olan Allah'tan baĢka 

ilâh yoktur.” (Âl-i Ġmrân, 3/6). 

ُ يَعْمَؼُ مَا تَحْسِلُ كُلُّ أُنْثَى وَمَا تَغِيضُ الَْْرْحَامُ وَمَا تَدْدَادُ وَكُلُّ شَيْءٍ عِشْجَهُ بِسِقْجَ  .3 ارٍ اللَّه  “Allah her 

diĢinin karnında neyi taĢıdığını, rahimlerin neyi eksiltip neyi artıracağını bilir. 

O'nun katında her Ģey ölçü iledir.” (Ra'd, 13/8).  

 Ve biz dilediğimizi rahimlerde belirli bir“ وَنُقِخُّ فِي الَْْرْحَامِ مَا نَذَاءُ إِلَى أَجَلٍ مُدَسًّى .4

vakte kadar kalmasını sağlarız.”(Hac, 22/5). 
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5. لُ الْغَيْثَ وَيَعْمَؼُ مَا فِي الَْْرْحَامِ وَمَا تَجْرِي نَفْذ  مَاذَا تَ  اعَةِ وَيُشَدِّ َ عِشْجَهُ عِمْؼُ الده كْدِبُ غَجًا وَمَا إِنه اللَّه

َ عَمِيؼ  خَبِ  يخ  تَجْرِي نَفْذ  بِأَيِّ أَرْضٍ تَسُؾتُ إِنه اللَّه  “Kıyamet saati hakkındaki bilgi yalnız Allah'ın 

katındadır; O, yağmuru yağdırmakta; rahimlerdekini bilmektedir. Hiç kimse yarın ne 

elde edeceğim bilemez; hiç kimse nerede öleceğini bilemez; ama Allah her Ģeyi bilir, 

her Ģeyden haberdardır.” (Lokmân, 31/34). 

Bu âyetlerden, rahmin insan bedeninde önemli bir iĢleve sahip olduğu 

anlaĢılmaktadır. Rahme böylesine önem verilmiĢ olması, insan tohumunun tarlası 

olmasından ileri gelmektedir. Çünkü insan tohumu orada baĢlamakta, geliĢmekte ve 

büyümektedir. Gıdasını oradan almakta, orada bütün tehlikelerden korunmakta ve 

oradan da dünyaya ayak basmaktadır. Bu kadar önemli bir fonksiyona sahip olan 

rahim, adalelerden oluĢmuĢ sağlam bir duvara sahip olmakta ve insan vücudunun en 

çabuk büyüyen ve hızlı değiĢme kabiliyeti gösteren tek organıdır. Zira ergin bir 

kadında hacmi ilk baĢta iki mililitre olan rahim, hamileliğin sonunda ise geniĢler ve 

yedi bin mililitreye kadar çıkabilmektedir. Yani normal hacminin üç bin katı kadar 

daha büyümektedir. Rahim, leğen kemiği boĢluğunun tam ortasında bulunduğu için 

emin bir yerde bulunmaktadır (Bâr, 2010: 27). Rahmin sağlam bir korunakta olduğu 

hususu Kur‟ân‟da Ģöyle ifâde edilmektedir: 

 Ardından onu sağlam bir korunakta nutfe haline“ ثُؼه جَعَمْشَاهُ نُظْفَةً فِي قَخَارٍ مَكِيؽٍ 

getiriyoruz.” (Mü‟minûn, 23/14). 

3. Rahim Kanalı (yumurtalık borusu, tuba uretina): Her iki yanda birer tane 

olmak üzere iki yumurtalık borusu bulunmakta ve her biri 10-12 cm uzunlukta olan 

bir çift organdır. Yumurtalıkların üzerinde bulunmakta olan saçaklar çıkan yumurtayı 

yakalamakta ve zigotun rahmin boĢluğuna iletilmesini sağlamaktadır. Yumurtalar 

spermle genellikle burada karĢılaĢmaktadır. Sperma içindeki meni hayvancıkları 

yumurtaya ulaĢınca içlerinden sadece biri yumurtayı aĢılamayı baĢarabilmektedir. 

Artık yumurta “Nutfetu‟n-EmĢac” adını almakta ve bölünmeye baĢlamaktadır. Öte 

yandan yumurta rahme altı günde ulaĢabilmekte ve böylece yumurtalık borusu 

görevini tamamlamıĢ olmaktadır (Moore ve Persaud, 2002: 29; ġeftalioğlu, 2003: 59; 

Karabulut, 2006: 27; Bâr, 2010: 29). 
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3.4.2. Embriyonun Geçirdiği AĢamalar 

Embriyoloji, geniĢ anlamda tüm canlıların oluĢmaya baĢladığı andan itibaren 

belirli bir zaman içinde, kendilerine has Ģekillerini alacak kadar geçirdikleri geliĢme 

evrelerini inceleyen bilimdir. Bu canlı insan olursa, kuĢkusuz, onun geliĢmesini 

inceleyen insan embriyolojisi çok daha ilginç olacaktır. Çünkü insan embriyolojisi, 

tek hücreden, farklı doku ve organların geliĢerek, karmaĢık çok hücreli insan 

organizmasının meydana geldiğini beyân etmektedir. Aynı zamanda doku ve 

organların geliĢmesi, organizmanın temel özelliklerini; anormal geliĢmenin altında 

yatan nedenleri, dokuların yenilenmesi, çoğalması, büyümesi ve bazı tümörlerin 

oluĢması gibi patolojik olguları açığa kavuĢturmaktadır (ġeftalioğlu, 2003: 1). 

Kur‟ân‟a göre ana rahminde embriyonun geçirdiği aĢamaları 

değerlendirmeden önce, bu konu ile ilgili daha önceki çalıĢmalara bakmak gerekir. 

Zira embriyoloji, bugünkü düzeyine gelinceye kadar pek çok aĢamalardan geçmiĢ ve 

ancak bugünkü seviyeye gelebilmiĢtir. 

Embriyoloji ile ilgili ilk çalıĢmalar ünlü yunan hekimi ve tıbbın babası olarak 

kabul edilen Kos‟lu Hipokrat (m. ö. 377)‟ın kitaplarında bulunmaktadır. Bu filozof, 

tavuk yumurtalarını tavuk ile kuluçkaya yatırmıĢ, her gün yumurtaları incelemiĢ ve 

sonunda civciv geliĢiminin insan embriyolojisi ile aynı olduğunu iddia etmiĢtir 

(Moore ve Persaud, 2002: 9).  

Ġlk bilimsel embriyoloji çalıĢması yapan ve bu bilimin kurucusu sayılan 

Aristo (m. ö. 322) ise embriyonun semen (erkek menisi) ve menstruasyon (adet) 

kanının birleĢmesinden meydana geldiğini ileri sürerek, son derece yanlıĢ bir fikri 

savunmuĢtur (ġeftalioğlu, 2003: 2). 

Hamm ve Leeuwenhoek 1677 yılında geliĢmiĢ mikroskop kullanarak ilk kez 

insan spermini incelemiĢlerdir. Von Baer de 1827 yılında insan yumurtasını teĢhis 

ederek modern embriyolojinin babası ünvanını almıĢtır. 1839 yılında Schleiden ve 

Schwann organizmanın hücreler ve onların ürünlerinden meydana geldiğini ileri 

sürerek, hücre teorisini ortaya atmıĢlar ve bu alanda ciddi ilerlemelere neden 

olmuĢlardır. Suni döllenme ile Edwars ve Steptoe, insan üremesi tarihinde devrim 

sayılacak olaylardan birine öncülük etmiĢlerdir (Moore ve Persaud, 2002: 11-12). 
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Gregor Mendel 1865‟de kalıtımın esaslarını geliĢtirmiĢ, Von Beneden ise 

1883 yılında ergin erkek ve diĢi cins hücrelerinin mayoz bölünme nedeniyle 

indirgenmiĢ sayıda kromozom içerdiğini gözlemiĢtir. Ġnsan kromozomları üzerinde 

ilk gözlem 1912 yılında Von Winiwarter tarafından yapılmıĢ ve organizma 

hücrelerinin 47 kromozom içerdiğini, Painter ise 1923‟te doğru kromozom sayısının 

48 olduğunu ileri sürmüĢtür. Tjio ve Levan, 1956 yılında insan kromozomları 

üzerinde ilk doğru gözlemi yapmıĢlar ve embriyon hücrelerinin 46 kromozom 

içerdiğini inandırıcı önemli verilerle ispatlamıĢlardır (ġeftalioğlu, 2003: 3-4). 

Yukarıdaki görüĢlerden yüzyıllar önce Kur‟ân, embriyonun erkek ve kadının 

suyundan yaratıldığını ve ana rahminde embriyonun geçirdiği aĢamaları çok açık bir 

Ģekilde beyân etmektedir. Kur‟ân‟da embriyonun aĢamaları olan nutfeden alakaya; 

alakadan çeĢitli Ģekillere giren mudğaya; mudğadan iskeletin temelini meydana 

getiren kemiklere; kemikleri kaplayan kaslara, gözlerin ve kulakların aĢamalarına; 

beyin, omurilik, sinir ve eklem teĢekkülüne kadar bedenin yaratılıĢ devrelerine ait 

malumat bulunmaktadır.  

Kur‟ân‟da embriyoloji ile ilgili değiĢik sûrelerde pek çok âyet bulunmaktadır. 

(Bakara, 2/259; Âl-i Ġmrân, 3/6; Nahl, 16/4, 78; Kehf, 18/37; Hac, 22/5; Mü‟minûn, 

23/13-14, 78; Lokmân, 31/14; Secde, 32/9; Fâtır, 35/11; Yâsîn, 36/77; Zümer, 39/6; 

Mü‟min, 40/67; Necm, 53/46; Kıyâme, 75/37; Ġnsân, 76/2; Abese, 80/19; Ġnfitâr, 

82/7-8; Alâk, 96/2). Kur‟ân‟da tasvir edilen ceninin geliĢme aĢamaları, modern 

embriyolojiye tamamen uymakta ve çağdaĢ bilimin tenkit edebileceği hiçbir ifâde 

bulunmamaktadır (ʻAbbûd, 2008: 47). 

Biz de Kur‟ân‟da embriyonun yaratılıĢı ile ilgili âyetleri, hadisleri ve Ġslâm 

âlimlerinin görüĢlerini modern embriyolojinin verilerinden de istifâde ederek nutfe, 

alaka, mudğa, kemik ve et aĢaması Ģeklinde dört baĢlık Ģeklinde incelemeye 

çalıĢacağız. 

3.4.2.1. Nutfe AĢaması 

Sözlükte “saf su, meni, katre, sızmak, akmak ve damlamak” gibi anlamlara 

gelen نُظفة sözcüğü,  َظَفَ ن  fiilinden türemiĢ bir isimdir. Çoğulu ise نُظَف   ve نِظاف 

Ģeklinde gelmektedir (Ġbn Manzûr, ts: IX, 334; Ġsfahânî, 2012: 1458). 
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Nutfe sözcüğü, az ya da çok suyu ifâde etmek için kullanılıyorsa da genellikle 

az miktardaki su için kullanılmaktadır. Nitekim su tulumunun ve kabının içindeki su 

boĢaltıldıktan sonra dipte kalan az miktardaki suya نُظْفَة ve نُظاَفَة adı verilmektedir (Ġbn 

Manzûr, ts: IX, 334). 

Nutfe kelimesi, Kur‟ân‟da değiĢik on bir sûrede ve on iki âyette geçmektedir 

(Nahl, 16/4; Kehf, 18/37; Hac, 22/5; Mü‟minûn, 23/13-14; Fâtır, 35/11; Yâsîn, 

36/77; Mü‟min, 40/67; Necm, 53/46; Kıyâme, 75/37; Ġnsân, 76/2; Abese, 80/19). Bu 

kavram, erkek spermi (Kıyâme, 75/37), fıĢkıran su (Târık, 86/6), mehîn su (Secde, 

32/8; Mürselât, 77/20), karıĢık bir nutfe (Ġnsân, 76/2) olarak geçmektedir. 

Nutfe çeĢitlerini Ģöyle sıralayabiliriz: 

1. Erkek Nutfe: Erkeklik bezi olan husyenin salgıladığı meni sıvısı içinde 

bulunan spermlerdir. Kur‟ân, meni ve nutfeyi ayrı Ģeyler olarak Ģöyle ifâde 

etmektedir: 

يُسْشَى مَشِيٍّ  مِؽْ  نُظْفَةً  يَػُ  أَلَؼْ  “0 akıtılan meniden bir damlacık değil miydi?” 

(Kıyâme, 75/37). 

Daha önce ifâde ettiğimiz gibi bu âyetten, insan, meninin hepsinden değil, 

içindeki bir parçadan yaratıldığı anlaĢılmaktadır. Yani âyet meniyi bir bütün, nutfeyi 

ise onun bir parçası olarak saymaktadır. Hz. Peygamber de كل الساء يكؾن الؾلج ما مؽ  

“Çocuk suyun tamamından yaratılmaz.” (Müslim, Sahih ts: “Bâbu‟l-ʻAzl”, 2) 

hadisiyle bu gerçeğe iĢaret etmekte ve erkeğin suyunu Ģöyle nitelendirmektedir: 

 :Erkek suyu katı ve beyazdır” (Ahmed b. Hanbel, 1999“ مَاءُ الخهجُلِ غَمِيظ  أَبْيَضُ 

XX, 348). 

Modern embriyoloji de Kur‟ân‟ın bu bilimsel i„câzını teyit etmektedir. Zira 

bir meni boĢaltmasında yaklaĢık olarak 200-600 milyon sperma ifraz edilmektedir. 

Spermler, mehbilden rahim kanalına, rahim kanalından rahme, oradan da 

yumurtalıklara varıncaya kadar uzun sürecek yolculuğu, sağlam uçları ve hareket 

yönünü tayin eden kuyrukları sayesinde yapabilmektedir (ġeftalioğlu, 2003: 75). 
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Spermlerin bazıları kısa, bazıları da uzun; bir kısmı güçlü diğer bir kısmı da 

zayıftır. Ġçlerinden tek ve çift baĢlısı olduğu gibi dik ve eğik baĢlı olanları da vardır. 

Bu milyonlarca spermin tamamı yumurtayı dölleyebilecek özelliğe sahip değildir. 

Çünkü bunların %20‟si dölleme gücünden mahrumdur. %20‟si de erkek organı ile 

rahim kanalı ağzına atıldıktan iki saat sonra ölmekte, kalanlar da rahim kanalı yolunu 

ancak altı saatte alabilmektedir (Bâr, 2010: 60-65). 

Spermlerin büyük bir kısmı mehbilin asitli salgısından, diğer bir kısmı da 

rahim ağzında ölmektedir. Yani spermlerin çoğu erkeklik organın kanalı ile mehbil 

arasındaki yolculuk esnasında ölmektedir. Aralarında ancak 200-500 tanesi 

yumurtaya ulaĢabilmektedir. Bunlardan da sadece bir tanesi yumurtanın kalın 

duvarını delebilmekte ve onu döllemeyi baĢarabilmektedir (ġeftalioğlu, 2003: 75-

81). 

Sperm ilahî kudretle baĢını yumurta dıĢından içeri sokar sokmaz iki çekirdek 

birleĢmeye baĢlamakta ve kromozomlar 23 çift anadan, 23 çift de babadan alarak 

sayılarını tamamlamaktadır. Bu Ģekilde döllenmiĢ yumurta bölünmeye baĢlamaktadır 

(Bâr, 2010: 60-65). 

2. Kadın Nutfe: Kadın yumurtalıkların ayda bir salgıladığı yumurtacıktır. 

Nutfe, bazılarının zan ettiği gibi cinsel iliĢki esnasında kadından gelen su değildir. 

Nutfe, erkek menisinin az bir kısmı ve kadının büluğ çağından menopoza kadar her 

ay salgıladığı bir yumurtacıktır. Nutfeyi sadece erkeğin suyu diye tahsis etmek de 

yanlıĢtır. Çünkü Kur‟ân‟da bu anlama gelen nutfe kelimesi hem erkek hem de kadın 

nutfelerine Ģamil gelecek Ģekilde mücmel olarak Ģöyle ifâde edilmektedir: 

نْدَانَ مِؽْ نُظْفَةٍ فَإِذَا ىُؾَ خَرِيؼ  مُبِيؽ    Ġnsanı bir damla sudan yarattı; fakat“ خَمَقَ الِْْ

görürsün ki o yaratıcısına muhalif olup çıkmıĢtır!” (Nahl, 16/4). 

( أَأَنْتُؼْ تَخْمُقُؾنَوُ أَمْ نَحْؽُ الْخَالِقُؾنَ 44أَفَخَأَيْتُؼْ مَا تُسْشُؾنَ )  “Attığınız meniyi düĢündünüz mü? 

59. Onu siz mi yaratıyorsunuz yoksa biz iniyiz yaratan?” (Vakı„a, 56/58-59). 

نْدَانُ مِؼه خُمِقَ ) مْبِ وَالتهخَائِبِ 1( خُمِقَ مِؽْ مَاءٍ دَافِقٍ )4فَمْيَشْغُخِ الِْْ ( يَخْخُجُ مِؽْ بَيْؽِ الرُّ  “Artık insan 

neden yaratıldığına bir baksın. 6.0, atılan bir sudan yaratıldı. 7. O su bel ve göğüs 

kafesi arasından çıkar,” (Târık, 86/5-7). 
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Bu âyetler, erkek ile kadına hitap etmekte ve ceninin kadınla erkeğin 

nutfesinden yaratıldığını ifâde etmektedir (ġerif, 2001: 36-37). Aynı zamanda bu 

âyetler, erkek suyu ile kadının döl suyunun  ٍمِؽْ مَاءٍ دَافِق “atılan bir su” özelliğine 

sahip olduğunu belirtmektedir. Fakat bu iki su rahimde birbirine karıĢmasından 

dolayı âyette tekil olarak zikredilmektedir (Kurtubî, 1964: XX, 4). 

Bir Yahudi‟nin Hz. Peygamber‟e insan neden yaratılır sorusuna, Hz. 

Peygamber‟in verdiği Ģu cevap da bu hakikati teyit etmektedir: 

 Cenin her ikisinin, erkek ve kadının“ مِؽْ كُلٍّ يُخْمَقُ مِؽْ نُظْفَةِ الخهجُلِ وَمِؽْ نُظْفَةِ الْسَخْأةَِ 

menisinden yaratılır.” (Ahmed b. Hanbel, 1999: XX, 348). 

3. KarıĢık Nutfe (Nutfetu‟n-EmĢâc): Erkek suyu ile kadın yumurtasının 

karıĢımına emĢâc denilmektedir. Kur‟ân-ı Kerîm‟de nutfe kelimesi sadece insân 

sûresinde  ٍأَمْذَاج نُظْفَة  “katıĢık bir nutfe” Ģeklinde bir defa Ģöyle geçmektedir:  

نْدَانَ  خَمَقْشَا إِنها بَرِيخًا سَسِيعًا فَجَعَمْشَاهُ  نَبْتَمِيوِ  أَمْذَاجٍ  نُظْفَةٍ  مِؽْ  الِْْ  “Hakikatte biz insanı imtihan 

etmek üzere katıĢık bir nutfeden yarattık, bu sebeple kendisini iĢitir ve görür kıldık.” 

(Ġnsân, 76/2). 

Bu âyette geçen أَمْذَاج kelimesi hakkında müfessirler ihtilaf etmiĢlerdir. 

ZemahĢerî (ö. 538/1144), أَمْذَاج sözcüğünün tekil olduğunu ve erkek ile kadının 

karıĢımı olan su manasına geldiğini ifâde etmektedir (ZemahĢerî, 1407: IV, 666). 

Müfessirlerin çoğu ise bu kelimeyi مَذِيج sözcüğünün çoğulu olarak 

değerlendirmiĢlerdir. Ayrıca müfessirler أَمْذَاج sözcüğünün karıĢık manasına geldiği 

hususunda ittifak etmiĢ, fakat bu karıĢımın içeriği hakkında ihtilaf etmiĢlerdir. Ġbn 

ʻAbbâs (ö. 68/687) نُظْفَةٍ أَمْذَاج tabirini, “erkeğin beyaz ve katı menisi ile kadının sarı 

ve ince suyunun birbirine karıĢması Ģeklinde açıklamakta ve bu karıĢım sonucunda 

çocuk meydana gelir” diye te‟vil etmektedir (Ġbn Abbâs, ts: 495). Buna mukabil Ġbn 

Mesʻûd (ö. 32/654) أَمْذَاج sözcüğünü nutfenin içindeki lifler veya temeldeki yapısal 

etkenler olarak yorumlamıĢtır (ZemahĢerî, 1407: IV, 666). Katâde (ö. 117/735) ve 
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Ġkrime (ö. 104/722) أَمْذَاج kelimesini nutfenin rahimdeki alaka ve mudğa gibi farklı 

aĢamalarına, Mücâhid (ö. 103/721) ise bu sözcüğü nutfenin değiĢik renkleri olarak 

yorumlamaktadır (Taberî, 2000: XXIV, 89-91). 

Paris tıp akademisi cerrahi kliniği baĢkanı Dr. Maurice Bucaille ise birçok 

klasik müfessiri, أَمْذَاج kelimesini kadın ve erkeğin suyunun karıĢımı olarak 

gördükleri için eleĢtirmektedir. Onları döllenme fizyolojisi ve özellikle kadın 

yönünden döllenmenin biyolojik Ģartları konusunda en ufak fikir sahibi olmamakla 

eleĢtirmektedir. Kahire‟deki Ġslâm ĠĢleri Yüksek Meclisi tarafından yayınlanan el-

Muntahâb tefsirinin yazarı gibi bazı çağdaĢ müfessirlerin, bu anlayıĢı tashih ettiğini 

ve meni damlasının “çeĢitli elemanlarla mücehhez” olduğunu fark ettiklerini 

söylemekte ve Kur‟ân‟da geçen أَمْذَاج kelimesinin menideki Ģu unsurlardan 

oluĢtuğunu ifâde etmektedir: 

1. Testiküller (erkek cinsel bezi salgısı, sperma hücreleri). 

2. Sperma keseleri. 

3. Prostat. 

4. Ġdrar yollarının ek salgı bezleri (Bucaille, 2005: 289). 

Yumurtayı aĢılamak üzere yola çıkan milyonlarca sperm, birçok tehlikeyle 

karĢılaĢtıktan sonra ancak bir tanesi yumurtanın içine girebilmektedir. Yumurtanın 

reaksiyonu, ötekilerin girmesini engellemektedir. Sperm içeri girince yumurtanın 

salgıladığı bir sıvı, çevresinde bir zar oluĢturmakta ve bu zar yumurtayı 

sarmalamaktadır. Kadının yumurtasındaki 23 çift kromozom ile erkeğin spermindeki 

23 çift kromozom birleĢince, bölünme sonucunda 46 kromozom ihtiva eden bir hücre 

meydana gelmektedir. Bu hücreye, döllenmiĢ yumurta veya Kur‟ân‟ın tabiriyle ٍنُظْفَة

 karıĢmıĢ nutfe” denilmektedir. Modern embriyoloji ise sperma ve yumurtanın“ أَمْذَاج

birleĢimine zigot (tozoid) adını vermektedir (Bâr, 2008: 49-75). 

Bütün bu açıklamalardan sonra, Kur‟ân‟ın, ceninin ana rahminde geçirdiği ilk 

aĢama olan ve 5-6 gün devam eden nutfe aĢaması hakkındaki beyânları ile modern 

embriyoloji bilimi arasında herhangi bir çeliĢkinin olmadığı, aksine tam bir uyumun 
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olduğu anlaĢılmaktadır. Çağımızda modern embriyolojinin ulaĢmaya çalıĢtığı bu 

gerçekleri, Kur‟ân-ı Kerîm çağlar öncesinden haber vermektedir. Bu durum, 

Kur‟ân‟ın Yüce Allah‟ın eĢsiz kelamı olduğunu göstermekte ve Rabbimizin, kâinatın 

her noktasında olduğu gibi, yaratılıĢımızın ilk aĢaması olan nutfe aĢamasında da 

olağanüstü tasarımını gözler önüne sermektedir. 

3.4.2.2. Alaka AĢaması 

 ,sözcüğü, “bir Ģeye bağlı, asılı kalmak, ona tutunmak, yoğun, koyu عَمَقَة

kıvamlı, donmuĢ ve pıhtı halindeki kan” gibi anlamlara gelen  َقعَم  masdarından 

türemiĢ bir isimdir. Bu kelime, av ağa yakalandığında ya da sıkıca yapıĢtığında  عَمِقَ 

ةِ حِبَالّ الالريجُ في  , birisi birini öldürdüğü zaman  َبِفُلَنٍ  فُلَنٍ  دَمُ  عَمِق , kadın gebe kaldığında 

السَخأةُ  تِ عَمِق  tabirleri kullanılmaktadır. Ayrıca bu sözcük, boğaza asılı kalıp kan emen bir 

kurtçuk/sülük anlamına da gelmektedir (Ġbn Manzûr, ts: X, 261; Ġsfahânî, 2012: 

1036-1037). Kurtubî (ö. 671/1273), bu sözcük donmuĢ, taze veya koyu kırmızı kan 

anlamına da geldiğini dile getirmektedir (Kurtubî, 1964: XII, 6). 

Bu kökten gelen kelimeler  َقعَم  ve عَمَقَة Ģeklinde beĢ sûrede ve altı defa 

geçmektedir. Ayrıca bu sözcük Kur‟ân‟ın 96. sûresinin de ismidir. Bu kelimenin 

geçtiği âyetleri Ģöyle sıralayabiliriz:  

1. ؼه مِؽْ ؽْ عَمَقَةٍ ثُ يَاأَيُّيَا الشهاسُ إِنْ كُشْتُؼْ فِي رَيْبٍ مِؽَ الْبَعْثِ فَإِنها خَمَقْشَاكُؼْ مِؽْ تُخَابٍ ثُؼه مِؽْ نُظْفَةٍ ثُؼه مِ 

 نُخْخِجُكُؼْ طِفْلًَ ثُؼه لِتَبْمُغُؾا مُزْغَةٍ مُخَمهقَةٍ وَغَيْخِ مُخَمهقَةٍ لِشُبَيِّؽَ لَكُؼْ وَنُقِخُّ فِي الَْْرْحَامِ مَا نَذَاءُ إِلَى أَجَلٍ مُدَسًّى ثُؼه 

كُؼْ وَمِشْكُؼْ مَؽْ يُتَؾَفهى وَمِشْكُؼْ مَؽْ يُخَدُّ إِلَى أَرْذَلِ ا لْعُسُخِ لِكَيْلََ يَعْمَؼَ مِؽْ بَعْجِ عِمْؼٍ شَيْئًا وَتَخَى الَْْرْضَ ىَامِجَةً فَإِذَا أَشُجه

 Ey insanlar! Öldükten sonra“ أَنْدَلْشَا عَمَيْيَا الْسَاءَ اىْتَدهتْ وَرَبَتْ وَأَنْبَتَتْ مِؽْ كُلِّ زَوْجٍ بَيِيجٍ 

dirileceğinizden kuĢku duyuyorsanız Ģunu unutmayınız ki, biz sizi topraktan, sonra 

nutfeden, sonra alakadan, sonra belli belirsiz bir çiğnemlik et parçasından yarattık 

ki size (kudretimizi) açıkça gösterelim. Ve biz dilediğimizin rahimlerde belirli bir 

vakte kadar kalmasını sağlarız, sonra sizi bebek olarak çıkarırız ki daha sonra 

yetiĢkinlik çağınıza eriĢesiniz. Ġçinizden kimi erken vefat ettirilirken kimi de önceden 

bildiklerini bilmez hale gelinceye kadar ömrün en düĢkün çağına eriĢtirilir. Öte 
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yandan yeryüzünü kupkuru ve cansız görürsünüz; üzerine yağmur indirdiğimizde ise 

(bir de bakarsın) canlanıp kabarır ve her cinsten nefis bitkiler çıkarır.” (Hac, 22/5). 

2. نْدَانَ مِؽْ سُلََلَةٍ مِؽْ طِيؽٍ ) ةَ ( ثُؼه خَمَقْشَا الشُّظْفَ 61( ثُؼه جَعَمْشَاهُ نُظْفَةً فِي قَخَارٍ مَكِيؽٍ )61وَلَقَجْ خَمَقْشَا الِْْ

ُ أَحْدَؽُ  عَمَقَةً فَخَمَقْشَا الْعَمَقَةَ مُزْغَةً فَخَمَقْشَا الْسُزْغَةَ عِغَامًا فَكَدَؾْنَا الْعِغَامَ لَحْسًا ثُؼه أَنْذَأْنَاهُ  خَمْقًا آخَخَ فَتَبَارَكَ اللَّه

 Gerçek Ģu ki biz insanı çamurdan süzülmüĢ bir özden yaratıyoruz; 13. Sonra“ الْخَالِقِيؽَ 

onu sağlam bir korunakta nutfe haline getiriyoruz. 14. Ardından nutfeyi alakaya 

çeviriyor, alakayı bir çiğnemlik et yapıyor, bu çiğnemlik etten de kemikler yaratıyor, 

daha sonra da kemiklere et giydiriyoruz; nihayet onu bambaĢka bir yaratık halinde 

inĢa ediyoruz. Yapıp yaratanların en güzeli olan Allah çok yücedir.” (Mü‟minûn, 

23/13-14. 

3. نْدَانُ أَنْ يُتْخَكَ سُجًى ) ( ثُؼه كَانَ عَمَقَةً فَخَمَقَ فَدَؾهى 14( أَلَؼْ يَػُ نُظْفَةً مِؽْ مَشِيٍّ يُسْشَى )11أَيَحْدَبُ الِْْ

وْجَ 14) يْؽِ الحهكَخَ وَالْْنُْثَى( فَجَعَلَ مِشْوُ الده  “Ġnsan, kendisinin baĢı boĢ bırakılacağını mı sanır! 

37.0 akıtılan meniden bir damlacık değil miydi? 38. Sonra o, alaka (rahime tutunmuĢ 

embriyo) olmuĢ, derken Allah onu yaratıp ĢekillendirmiĢ; 39. Ondan iki eĢi, yani 

erkek ve diĢiyi yaratmıĢtır.” (Kıyâme, 75/36-39). 

4. كُؼْ ثُؼه لِتَكُؾنُؾا ىُؾَ الهحِي خَمَقَكُؼْ مِؽْ تُخَابٍ ثُؼه مِؽْ نُظْفَةٍ ثُؼه مِؽْ عَمَقَةٍ ثُؼه يُخْخِجُكُؼْ طِفْلًَ ثُؼه لِتَبْمُغُؾا أَ  شُجه

ا أَجَلًَ مُدَسًّى وَلَعَمهكُؼْ تَعْقِمُؾنَ شُيُؾخًا وَمِشْكُؼْ مَؽْ يُتَؾَفهى مِؽْ قَبْلُ وَلِتَبْمُغُؾ   “Sizi toprak, sonra nutfe, sonra 

alaka aĢamalarından geçirerek yaratan O'dur. Sonra O sizi bir bebek olarak hayat 

alanına çıkarır; ardından güçlü çağınıza ulaĢıncaya, sonra da yaĢlılar haline 

gelinceye kadar sizi yaĢatır; içinizden bazıları bundan önce vefat eder. Sonuçta belli 

bir vakte kadar yaĢamaktasınız. Umulur ki (bunlar üzerine) akıl yorarsınız.” 

(Mü‟min, 40/67). 

5. نْدَانَ مِؽْ عَمَق 6اقْخَأْ بِاسْؼِ رَبِّػَ الهحِي خَمَقَ )  ( خَمَقَ الِْْ “Yaratan rabbinin adıyla oku! 2- 

O, insanı ataktan (asılıp tutunan zigottan) yaratmıĢtır.” (Alâk, 96/1-2). 

Ġlk dönem müfessirlerden Ġbn ʻAbbâs (ö. 68/687), عَمَقَة sözcüğünü عبيظاً  امد  

“katı kan”, (Ġbn Abbâs, ts: 285), Taberî (ö. 310/923) ve ZemahĢerî (ö. 

538/1144) مؽ الجمالقظعة   “kandan bir parça” (Taberî, 2000: XIX, 16; ZemahĢerî, 1407: 
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III, 144), Râzî (ö. 606/1209) ise  ُمُ الْجَامِج  donmuĢ kan” (Râzî, 1420: XXIII, 265)“ الجه

olarak yorumlamıĢlardır. ÇağdaĢ müfessirlerden Merâğî (ö. 1371/1945) ve Kutub (ö. 

1392/1966) de ilk dönem müfessirler gibi alakanın pıhtılaĢmıĢ kan anlamına 

geldiğini ifâde etmiĢlerdir.(Merâğî, 1946: XXVII, 8; Kutub, 1992: VI, 3938). 

Söz konusu müfessirler, alaka sözcüğünü kan pıhtısı olarak yorumlamıĢlardır. 

Ancak tıp uzmanları, tefsircilerin bu görüĢüne katılmamaktadırlar. Çünkü onlara göre 

insan, asla bir kan pıhtısı safhasını geçirmemektedir. Alakanın, karıĢık nutfenin 

rahim çeperine asıldığı ve orada takılı kaldığı aĢama olduğunu ifâde etmektedirler 

(Bucaille, 2005: 291). 

Günümüz uzman doktorlarının konu ile alakalı görüĢlerine itibar etmemiz 

gerekmektedir. Çünkü teknolojinin geliĢmesiyle bugün ana rahmine yerleĢtirilen ufak 

bir cihazla sperm hücresi ile yumurtanın ana rahminde geçirdiği aĢamaların tamamını 

görüntülemek mümkündür. Bu görüntüler sayesinde, Kur‟ân‟ın birçok âyetinde 

geçen عَمَقَة kelimesiyle, fallop borusunda sperm hücresiyle döllenmiĢ yumurtanın, 

döllenmeden bir hafta sonra rahim duvarına asılıp gömülmesi (implantation) 

durumunun amaçlandığı anlaĢılmaktadır. Ġlk müfessirlerin döneminde 

zamanımızdaki bilimsel veriler olmadığı için عَمَقَة   sözcüğünü kan pıhtısı olarak tefsir 

etmiĢlerdir. Alaka kelimesi, sözlükte tutmak ve asılmak gibi manalara geldiği gibi, 

rahim duvarına tutulan, asılan ve etrafı kısa zamanda kan tabakasıyla sarılan bir 

madde anlamına da gelmektedir. Rahim duvarına tutunan alakanın o andaki hacminin 

µ mm olduğunu düĢündüğümüzde önceki tefsircilerin ona neden koyu kan anlamını 

verdiklerini daha kolay anlayabiliriz. Çünkü çıplak gözle hemen hemen 

görülmeyecek kadar küçük olan alaka, kendisini besleyen kan kesecikleriyle 

kuĢatıldığı için, kan pıhtısı diye yorumlanmıĢtır. Aslında müfessirler, bu 

yorumlarıyla büyük bir hata yapılmıĢ sayılmazlar. Çünkü rahim duvarına yapıĢan ve 

gözle görülemeyecek ölçüde küçük olan alaka, kalın bir kan tabakasıyla çevrilmekte 

ve göz onu kan pıhtısı Ģeklinde görmektedir (Bâr, 2010: 85; AteĢ, 2002: VI, 2891-

2892). 

Modern embriyolojiye göre ise döllenmiĢ yumurta yaklaĢık bir hafta içinde 

alaka aĢamasına gelmekte ve dut adı verilen bir topaç Ģekline gelmektedir. DöllenmiĢ 
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yumurta, hemen bölünmeye baĢlamakta ve bir olan hücre ikiye, iki olan hücre de 

dörde bölünmektedir. Yumurta kırk saat içinde dört hücreye, seksen saat içinde ise 

otuz iki hücreye bölünmektedir. Ana küre (cenin) rahim duvarına yerleĢtiği zaman µ 

mm kadar küçükken, bir hafta içinde altı kat büyümekte ve ´ mm‟ye ulaĢmaktadır. 

Ertesi hafta bir pirinç tanesi haline gelmektedir. Bununla beraber yaratılıĢın 

baĢlangıcına ait kalp atıĢları meydana gelmekte, beyin ve sinir sistemi de oluĢmaya 

baĢlamaktadır (Bâr, 2010: 85-94). 

Döllenmenin dördüncü gününde dut meyvesi kadar olan ana küre, 

benzerliğinden dolayı marulla (dut) adını almaktadır. Marulla biraz daha büyüyüp içi 

su ile dolunca ana küre Blastula adını almaktadır. Blastula hücreleri ise iki tabakaya 

ayrılmaktadır: 

1. DıĢ tabaka: Kemirici ve besleyici hücrelerden oluĢmaktadır. Rahme varan 

ana küre, genellikle rahmin üst kısmının arka tarafına yapıĢmaktadır. Çünkü ana 

kürenin büyüyüp geliĢmesi için rahmin en uygun yeri burasıdır. Rahim de içinde 

birçok kan kesecikleri oluĢan kalın zarı ile cenini beslemeye uygun bir hale 

getirmektedir (ġeftalioğlu, 2003: 85-87; AteĢ, 2002: VI, 2893). 

2. Ġç tabaka: Yüce Allah, cenini ve onu saracak zarları bu tabakadan 

yaratmaktadır. Ġlk önce yuvarlak bir kursa benzeyen cenin tahtası oluĢmakta, sonra 

bu kurs armut Ģeklini almaktadır. Daha sonra bu cenin tahtası dıĢ ve iç olmak üzere 

iki yaprağa ayrılmaktadır. DıĢ yaprak, dikey hücrelerden oluĢmakta ve amnion zarı 

tarafından örtünmektedir. Ġç yaprak ise vitellus (yumurtalık) kesesine bitiĢik bir 

durumda bulunmaktadır. Bu tabakadan karaciğer, pankreas, sindirim ve solunum gibi 

organlar oluĢmaktadır (Bâr, 2010: 85-94). 

Bu Ģekilde ana küre, beĢ altı gün sonra rahim duvarına yerleĢmesini 

tamamlamaktadır. KarıĢık nutfenin (döllenmiĢ yumurtanın) rahme asılması (dut 

meyvesi Ģeklini alması) ile baĢlamıĢ olan alaka aĢaması, hamileliğin üçüncü haftanın 

sonuna kadar devam etmektedir. Bu esnada ana küre rahim duvarını kemirmeye 

baĢlamakta ve rahimden gerekli gıdaları temin etmektedir (ġerif, 2001: 52). 
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3.4.2.3. Mudğa AĢaması 

 :kelimesi, etin bir parçası (Zebîdî, ts مُزْغَة masdarından türemiĢ olan مُزْغ

XXII, 569), insanın ağzında çiğneyebilecek miktardaki et parçası, bildiğimiz normal 

etten baĢka bir et (Ġbn Manzûr, ts: VIII, 450), çiğnenmiĢ et parçası ve ceninin alaka 

durumundan sonra ulaĢtığı aĢamanın ismi (Ġsfahânî, 2012: 1831) gibi anlamlara 

gelmektedir. Ayrıca bu sözcüğün türevleri mecazen gıybet anlamına da Ģu Ģekilde 

gelmektedir: 

مُحُؾمِ الشاسِ رَجُل  مَزّاغَة  لِ   “ O, insanların etini çiğneyen (gıybet eden) bir adamdır” 

(Zebîdî, ts: XXII, 571). 

Hz. Peygamber‟in kalbin önemini belirttiği Ģu hadiste de mudğa kelimesi “et 

parçası” manasında kullanılmaktadır: 

وَىِيَ الْقَمْبُ أَلََ وَإِنه فِي الْجَدَجِ مُزْغَةً إِذَا صَمَحَتْ صَمَحَ الْجَدَجُ كُمُّوُ وَإِذَا فَدَجَتْ فَدَجَ الْجَدَجُ كُمُّوُ أَلََ    

“Ġyi biliniz ki, insanın bedeninde bir et parçası vardır. Eğer bu et parçası iyi 

olursa, bütün beden iyi olur. Eğer o et parçası bozulursa bütün beden fesada uğrar. 

ĠĢte o et parçası kalptir.” (Buhârî, 1987: “Îmân”, 1).  

 :sözcüğü iki âyette üç defa geçmektedir مُزْغَة

1. مَقَةٍ ثُؼه مِؽْ مُزْغَةٍ مُخَمهقَةٍ وَغَيْخِ مُخَمهقَةٍ لِشُبَيِّؽَ لَكُؼْ فَإِنها خَمَقْشَاكُؼْ مِؽْ تُخَابٍ ثُؼه مِؽْ نُظْفَةٍ ثُؼه مِؽْ عَ   “Biz 

sizi topraktan, sonra nutfeden, sonra alakadan, sonra belli belirsiz bir çiğnemlik et 

parçasından yarattık ki size (kudretimizi) açıkça gösterelim.” (Hac, 22/5). 

2. ا ثُؼه أَنْذَأْنَاهُ خَمَقْشَا الشُّظْفَةَ عَمَقَةً فَخَمَقْشَا الْعَمَقَةَ مُزْغَةً فَخَمَقْشَا الْسُزْغَةَ عِغَامًا فَكَدَؾْنَا الْعِغَامَ لَحْسً ثُؼه  

ُ أَحْدَؽُ الْخَالِقِيؽَ   Ardından nutfeyi alakaya çeviriyor, alakayı da bir“ خَمْقًا آخَخَ فَتَبَارَكَ اللَّه

çiğnemlik et yapıyor, bu çiğnemlik et parçasından kemikler yaratıyor, daha sonra da 

kemiklere et giydiriyoruz; nihayet onu bambaĢka bir yaratık halinde inĢa ediyoruz. 

Yapıp yaratanların en güzeli olan Allah çok yücedir.” (Mü‟minûn, 23/14). 

Ġbn Manzûr (ö. 711/1311), bu âyetlerde geçen ve insanın ağzında 

çiğneyebilecek miktardaki et parçası anlamına gelen مُزْغَة kelimesinin ifâde ettiği et, 
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bildiğimiz normal etten baĢka bir et anlamına da gelebileceğini beyân etmektedir 

(Ġbn Manzûr, ts: VIII, 450). Doktor Maurice Bucaille‟nin bu konudaki kanaati de bu 

görüĢü desteklemektedir. Ona göre mudğanın karĢılığı çiğnenmiĢ et parçasıdır. لَحْؼ 

sözcüğünün karĢılığı ise taze ettir. Kur‟ân‟ın yaptığı bu ayırım, gerçekten üzerinde 

durulması gereken bir husustur. Çünkü embriyo baĢlangıçta küçük bir kitle Ģeklinde 

olmaktadır. Embriyoya bu aĢamada çıplak gözle bakıldığında gerçekten çiğnenmiĢ 

bir et parçası görünümüne sahip olduğu tesbit edilmektedir. Kemik sistemi, bu 

kitlenin içinde mezoderm denilen yerde geliĢmekte ve Ģekillenen etlere kaslar 

giydirilmektedir. Âyette geçen ve taze et anlamına gelen لَحْؼ kelimesi, bu kaslar için 

kullanılmaktadır (Bucaille, 2005: 293).  

Müfessirler bu âyette (Hac, 22/5) geçen مُخَمهقَة ve غَيْخِ مُخَمهقَة sıfatları hakkında da 

ihtilaf etmiĢlerdir. Müfessirlerin bir kısmı, bu tabirleri nutfe sözcüğünün sıfatı 

saymakta ve mananın da Ģöyle olduğunu ifâde etmektedir: 

“Biz, sizi önce topraktan, sonra muhallak olan ve muhallak olmayan nutfeden 

yarattık. Muhallak olan düzeltilip biçim verilen ve anasından tam doğandır. 

Muhallak olmayan ise henüz yaratılıp biçimlendirilmeden önce rahimden düĢendir.” 

(Taberî, 2000: XVII, 567).  

Bu kanaati taĢıyan müfessirler, Ġbn Mes'ûd (ö. 32/654)‟dan rivayet edilen Hz. 

Peygamber‟in yaratılıĢ ile ilgili Ģu hadisini delil olarak göstermektedirler: 

“Nutfe rahme düĢünce Allah bir melek gönderir. Melek: „Ya Rabbi, bu 

muhallak mıdır, muhallak değil midir?‟ der. Yüce Allah: „Muhallak değil‟ derse 

rahim onu kan Ģeklinde dıĢarı atar. Eğer Yüce Allah: „Muhallaktır‟ derse, melek „ya 

Rabbi bu nutfenin sıfatı nasıl, erkek mi diĢi mi?...” (Taberî, 2000: XVII, 567; Beğâvî, 

1997: V, 366). 

Müfessirlerin bir kısmı da مُخَمهقَة ve غَيْخِ مُخَمهقَة tabirlerini mudğanın sıfatı 

saymakta ve bu kavramları Ģöyle yorumlamaktadır: 
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Ġbn ʻAbbâs (ö. 68/687) ve Katâde (ö. 117/735), مُخَمهقَة kelimesini, yaratılıĢı 

tam, غَيْخِ مُخَمهقَة tabirini de düĢük olan olarak te‟vil etmektedirler (Ġbn Abbâs, ts: 277; 

Beğâvî, 1997: V, 366). 

Ferrâ (ö. 207/822) muhallak olanı, Ģekli belli ve yaratılıĢı tam, muhallak 

olmayanı ise düĢük olan olarak yorumlamaktadır. Ġbnu‟l-Ârâbî (ö. 231/746) de مُخَمهقَة 

sıfatını, yaratılıĢı baĢlanmıĢ, غَيْخِ مُخَمهقَة kelimesini henüz suret ve Ģekil verilmemiĢ olan 

olarak ifâde etmektedir. Taberî (ö. 310/923) ise bu iki kavramlardan ilkini (مُخَمهقَة), 

Ģekli ve yaratılıĢı tam, ikincini (غَيْخِ مُخَمهقَة) ise yaratılıĢı tamamlanmadan düĢük olan 

olarak te‟vil etmektedir (Taberî, 2000: XVIII, 568-569). Ġbn Zeyd (ö. 870/1385)‟in 

kanaatine göre muhallak, Yüce Allah‟ın baĢını, iki elini ve iki ayağını yaratmıĢ olan, 

muhallak olmayan da hiçbir Ģeyi yaratılmamıĢ olandır (Kurtubî, 1964: XXII, 9). 

Müfessirlerin diğer bir kısmı da مُخَمهقَة sıfatını, zamanında doğum yapan, ِغَيْخ

 tabirini ise düĢük olan için kullanmaktadırlar (Beğâvî, 1997: V, 366). Ayrıca مُخَمهقَة

müfessirden bazıları da bu kavramlar, düĢük yapılan çocuğun sıfatı değil, anne 

karnındaki yavrunun sıfatı olduğunu beyân etmektedirler. Yani, Yüce Allah, 

onlardan bazılarını bir çiğnemlik etten sonraki yaratılıĢını tamamlamakta ve bütün 

azalarını da tam olarak yaratmaktadır. Bazılarının da yaratılıĢını ve organlarını eksik 

olarak yaratmaktadır (Kurtubî, 1964: XXII, 9). 

Müfessirlerin مُخَمهقَة ve غَيْخِ مُخَمهقَة kavramları hakkındaki görüĢlerini 

özetlediğimizde, bu iki kavramdan ilkini (مُخَمهقَة); Ģekli belirli bir aĢamaya gelen, 

kendisine ruh üflenen, düzgün, kusursuz, Ģekli tamamlanan, normal doğumla 

zamanında eksiksiz bir biçimde sonuçlanan; ikincisi (غَيْخِ مُخَمهقَة) ise henüz Ģekli belirli 

bir aĢamaya gelmeyen, kendisine ruh üflenmeyen, kusurlu, Ģekli tamamlanmayan ve 

düĢük yapılandır.  

Kanaatimizce, bu görüĢlerin içinde en isabetli görüĢ Taberî (ö. 310/923)‟nin 

tercih ettiği görüĢtür. مُخَمهقَة ve غَيْخِ مُخَمهقَة kavramları da nutfenin değil, mudğanın sıfatı 



 

183 

olmaları Ģu nedenlerden dolayı daha uygundur. Birincisi, nutfe aĢaması mudğaya 

dönüĢtükten sonra tam yaratılıncaya kadar onda Ģekilden baĢka hiçbir Ģey 

kalmamaktadır. Bu kavramların mudğanın sıfatı olmalarının daha uygun olmasının 

ikinci nedeni de nutfede henüz Ģekil olmadığından onu niteleyecek sözcüğün مُخَمهقَة 

formatında değil,  َؾُقَةمخْ م  Ģeklinde olması gerekmektedir. Zira insan birçok uzva sahip 

olmakta ve bu uzuvlar ancak mudğa aĢamasında görülebilmektedir. مُخَمهقَة kelimesinde 

ise hem çokluk hem de değiĢik Ģekiller anlamına geldiğinden ve sıfat mavsuf uyumu 

açısından da bu kavramların mudğanın sıfatı olmaları daha uygun olmaktadır.  

Bu âyetlerden, anne rahminde alakadan sonra mudğa aĢamasının baĢlandığı 

anlaĢılmaktadır. Mudğa aĢaması, takriben hamileliğin yirmi altıncı günde baĢlamakta 

ve kırk ikinci güne kadar devam etmektedir (Neccâr, 2008: II, 209-210).  

Embriyo, bu aĢamada anne rahmindeki küçüklüğünden dolayı çiğnenmiĢ bir 

et parçası Ģeklinde görülmektedir. Üzerinde diĢ izleri olan bir görüntüye sahip olduğu 

için mudğa adını almaktadır (ʻAbbûd, 2008: 59). Bu aĢamadaki embriyonun 

fotoğrafına bakıldığında gerçekten çiğnenmiĢ ve üzerinde diĢ izleri olan bir 

görünümün olması, bu aĢamaya mudğa denilmesinin ne kadar yerinde bir isim 

olduğunu ortaya koymaktadır (Bucaille, 2005: 293).  

Alaka aĢamasının üçüncü haftasında embriyo 1,5 mm iken, mudğa 

aĢamasında hızlı bir Ģekilde büyümekte ve organların bir kısmı tamamlanmaktadır. 

Dördüncü haftada vücut Ģeklinde büyük değiĢiklikler olmaktadır. Bu haftanın 

baĢında embriyo 2-3,5 mm iken, sonunda 4 mm uzunluğa ulaĢmakta ve hemen 

hemen düz bir Ģekle sahip olmaktadır. Dördüncü haftada embriyonun Ģekli, baĢ ve 

kuyruk katlanması nedeniyle hafifçe kıvrık olmaktadır. Kalp ventralde büyük bir 

çıkıntı Ģeklinde atmaya baĢlamakta ve kan pompalanmaktadır. Ön beyin, baĢ 

bölgesinde oldukça büyük bir çıkıntı oluĢmakta ve embriyonun kıvrılması ona tipik 

C Ģeklini kazandırmaktadır (Moore ve Persaud, 2002: 90-92). 

BeĢinci haftada beynin hızlı geliĢmesinin bir sonucu olarak baĢ diğer 

bölgelere göre fazla büyümektedir. Yüz, kısa zamanda kalp çıkıntısına değmekte ve 

kol tomurcuğu kürek biçimini almaktadır. Dördüncü haftaya kıyasla küçülen ve 
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inceleyen bir kuyruk, belirgin bir özellik olarak dikkat çekmektedir (ġeftalioğlu, 

2003: 131). 

Altıncı haftada kol tomurcuğu, dirsek ve el bileği gibi bölgesel bir 

farklılaĢmanın baĢladığı gözlemlenmektedir. Kulak, göz görülebilir bir hale 

gelmekte, gövde ve boyun düzleĢmeye baĢlamaktadır. Bu haftada embriyonun 

refleks yanıt verdiği belirtilmektedir. Yedinci haftada parmaklar belirgin olarak fark 

edilmekte, bağırsaklar ve göbek kordonunun baĢlangıç kısmına yerleĢmektedir. 

Sekizinci haftada kesin olmamakla beraber, dıĢ genital organlara bakılarak cinsiyet 

ayırımı yapılabilmektedir (Moore ve Persaud, 2002: 94-100). 

3.4.2.4. Kemik ve Et AĢaması 

Kemik anlamına gelen  َؼغْ ع  sözcüğünün çoğulu عِغَام Ģeklinde gelmektedir. 

Bundan hareketle ön kolun kalın olan kısmına  َالحِراعَ ةُ غَسَ ع  denilmektedir (Ġsfahânî, 

2012: 1022). 

ؼغْ عَ   sözcüğü türevleriyle birlikte Kur‟ân‟da on beĢ defa geçmektedir (Bakara, 

2/259; Enʻâm, 6/146; Ġsrâ, 17/49, 97; Meryem, 19/4; Mü‟minûn, 23/14, 35, 82; 

Yâsîn, 36/78; Sâffât, 37/16, 53; Vakı„a, 56/47; Kıyâme, 75/3; Nâziʻât, 79/11). 

Et anlamına gelen لَحْؼ kelimesinin çoğulu ise لُحُؾم ,لِحَام ve لُحْسَان formatında 

gelmektedir. Bu anlamlarından dolayı, adam kilo alınca  ُالخهجُلُ  ؼَ لَح  tabiri 

kullanılmaktadır (Ġsfahânî, 2012: 1323). 

Bu sözcük, Kur‟ân‟da لَحْؼ formatında yedi (Bakara, 2/173; Mâide, 5/3; Enʻâm, 

6/145; Nahl, 16/115; Hucurât, 49/12; Tûr, 52/22; Vakı„a, 56/21), لَحْسًا Ģeklinde de dört 

(Bakara, 2/259; Nahl, 16/14; Mü‟minûn, 23/14; Fâtır, 35/12) ve لُحُؾم kalıbında ise bir 

(Hac, 22/37) defa geçmektedir.  

Embriyonun kemik ve et aĢaması Kur‟ân‟da Ģöyle ifâde edilmektedir: 

ا تَبَيهؽَ لَوُ قَالَ أعَْمَؼُ  َ عَمَى كُلِّ شَيْءٍ قَجِيخ   وَانْغُخْ إِلَى الْعِغَامِ كَيْفَ نُشْذِدُىَا ثُؼه نَكْدُؾىَا لَحْسًا فَمَسه أَنه اللَّه  
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“…Ve kemiklere bak, onları nasıl düzeltiyor ve üzerini etle kaplıyoruz" 

buyurdu. Artık o adam için durum açıkça ortaya çıkınca, "Biliyorum ki Allah 

kesinlikle her Ģeye kadirdir" dedi. (Bakara, 2/259). 

ُ أَحْدَؽُ الْخَالِقِ فَخَمَقْشَا  يؽَ الْسُزْغَةَ عِغَامًا فَكَدَؾْنَا الْعِغَامَ لَحْسًا ثُؼه أَنْذَأْنَاهُ خَمْقًا آخَخَ فَتَبَارَكَ اللَّه  “Bu 

çiğnemlik et parçasından kemikler yaratıyor, daha sonra da kemiklere et 

giydiriyoruz; nihayet onu bambaĢka bir yaratık halinde inĢa ediyoruz. Yapıp 

yaratanların en güzeli olan Allah çok yücedir.” (Mü‟minûn, 23/14). 

Bu âyetler, kemiklerin oluĢumunun mudğa aĢamasından sonra baĢladığını ve 

etin giydirilmesinin de kemiklerden sonraki safhada meydana geldiğini beyân 

etmektedir. Kemik aĢaması, hamileliğin yedinci haftanın baĢından itibaren 

baĢlamaktadır. Sekizinci haftanın baĢlamasıyla da et aĢaması baĢlamaktadır (ġerif, 

2001: 60). 

Aynı zamanda bu âyetlerden, kemik oluĢumundan ve ceninin kemik iskeleti 

tamamlandıktan sonra ancak et aĢamasının baĢladığı anlaĢılmaktadır. Ayrıca 

Mü‟minûn sûresindeki  ”daha sonra da kemiklere et giydiriyoruz“  فَكَدَؾْنَا الْعِغَامَ لَحْسًا

(Mü‟minûn, 23/14) ifâdesi büyük bir gerçeği tescil etmektedir. Zira bu ifâde genetik 

ilminin son dönemlerde bulduğu Ģu gerçeğe de iĢaret etmektedir: Et ve kemik 

hücreleri birbirinden tamamen farklı olmakta ve ana karnındaki ceninde kemik 

hücreleri et hücrelerinden önce oluĢmaktadır. Kemik oluĢumu tamamlandıktan ve 

ceninin kemik iskeleti bütünüyle belirdikten sonra ancak et hücrelerinin teĢekkülü 

baĢlamaktadır (Kutub, 1992: IV, 2459). 

Kemik ve etin bu aĢamada yaratıldığını Hz. Peygamber‟in Ģu hadisi de teyit 

etmektedir:  

رَىَاإِذَا مَخه بِالشُّظْفَةِ ثِشْتَانِ وَأَرْبَعُؾنَ لَيْمَة بَعَ  وَخَمَقَ سَسْعيَا وَبَرَخىَا وَجِمْجىَا وَلَحْسيَا  ,ثَ اللَّه إِلَيْيَا مَمَكًا فَرَؾه

 وَعِغَاميَا

“Nutfenin üzerinden kırk iki gece geçince Allah ona bir melek gönderir. 

Melek ona Ģekil verir. Kulağını, gözünü, derisini, etini ve kemiklerini yaratır.” 

(Müslim, Sahih ts: “Bâbu Keyfiyeti‟l-Halkı‟l-Âdemiyyî fi Batni Ümmihi”, 4). 
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Bu aĢamada embriyoya insan Ģeklini veren kıkırdak iskeleti ve kemikleĢme 

süreci baĢlamaktadır. Daha sonra kemikler adalelerle kaplanmakta ve adaleler de 

birbirine sinirlerle bağlanmaktadır. Yedinci haftanın baĢından itibaren de baĢ 

gövdeden ayrılmaya, vücut belirginleĢmeye ve sertleĢmeye baĢlamaktadır 

(Sabyuddin, 2008: 249). 

Vücut kemikleri kıkırdaksı ve zarımsı olmak üzere iki gruba ayrılmaktadır. 

Vücuttaki kemiklerin çoğu kıkırdaksıdır. Kol, bacak ve omurların tamamı ile 

kafatasını oluĢturan kemiklerin bir kısmı da kıkırdaksıdır. Ceninin kol ve bacakları 

erken bir dönemde büyümeye baĢlamaktadır. Üçüncü haftada iki üstte, iki altta 

olmak üzere dört kabartı belirmektedir. Bu kabartılardan önce kıkırdak sonra da 

sinirler ve kan oluĢmaktadır. Altıncı haftada üst kabartıda iki yerde daralma 

görülmektedir. Bunlardan biri dirseğin, diğeri de bileğin yerini belirlemektedir. Diz 

ve ayakların yeri ise yedinci haftada seçilmeye baĢlamaktadır. Böylece altıncı 

haftanın sonlarında üst tarafta pazı, önkol ve elin; yedinci haftanın sonlarında da alt 

tarafta uyluk, bacak ve ayağın yerleri belirlenmiĢ olmaktadır. Kıkırdak dokudan 

oluĢan kol ve bacak kemiklerinin üzeri adalelerle kaplanmaktadır. Adaleler de 

birbirine sinirlerle bağlanmakta ve üçüncü ayda cenin normal Ģeklini almaktadır. Bu 

da hem gövde de hem de gövdenin alt ve üst tarafında kasılma, büzülme ve içe 

dönmelerle olmaktadır (Bâr, 2010: 118-121). 

Böylece embriyonun ilk aĢaması olan nutfeden rahim duvarına asılan alakaya; 

alakadan çeĢitli Ģekillere giren mudğaya; mudğadan iskeleti mükemmel bir Ģekilde 

tamamlanan kemiklere; kemikleri kaplayan kaslara, damarlara, sinirlere ve etlere; 

sonra göz ve kulakların oluĢumuna, beyin, omurilik ile sinirlerin teĢekkülüne, 

akciğer, karaciğer ve kalbin oluĢumuna; daha sonra da vücuda kuvvet veren, bedenin 

hareket etmesini sağlayan diğer kemik ve kaslara kadar insan bedeninin yaratılıĢ 

aĢmaları tamamlanmıĢ olmaktadır. 

3.4.3. Cinsiyetin Belirlenmesi 

Bilim ve teknoloji geliĢtikçe insanın yaratılıĢı ile ilgili Kur‟ân âyetlerindeki 

esrar perdesi biraz daha aralanmaktadır. Ana rahmindeki ceninin “erkek veya kız 

mı?” sorusu öteden beri insanların zihinlerini meĢgul etmektedir. Eskiden beri bu 
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konuyla ilgilenenler kendilerince birtakım cevaplar vermiĢlerdir (Yusuf, 2008: 117-

118). 

GeçmiĢten günümüze kadar hala bazı insanlar, ceninin cinsiyetini anne 

hücrelerinin belirlediğini veya annenin yumurtası ile babanın sperminin eĢit derecede 

bir katkıya sahip olduğunu sanıyorlardı. Günümüzde bile bazı erkeklerin, kadınları 

erkek çocuk doğurmadıkları için kınadıklarına Ģahit olmaktayız. Ancak Kur‟ân, bu 

konuda farklı bilgi vermekte ve doğacak olan çocuğun kız veya erkek olmasında asıl 

etkenin erkeğin nutfesi olduğunu Ģu Ģekilde belirtmektedir: 

وْجَيْؽِ  خَمَقَ  وَأَنهوُ  تُسْشَى إِذَا نُظْفَةٍ  مِؽْ ( 54) وَالْْنُْثَى الحهكَخَ  الده  “Rahime atıldığı zaman nutfeden 

erkeğiyle diĢisiyle iki cinsi yaratan da O‟dur.”(Necm, 53/45-46). 

نْدَانُ  أَيَحْدَبُ   فَدَؾهى  فَخَمَقَ  عَمَقَةً  كَانَ  ثُؼه ( 63) يُسْشَى مَشِيٍّ  مِؽْ  نُظْفَةً  يَػُ  أَلَؼْ ( 63) سُجًى يُتْخَكَ  أَنْ  الِْْ

وْجَيْؽِ  مِشْوُ  فَجَعَلَ  وَالْْنُْثَى الحهكَخَ  الده  36. 36.“Ġnsan, kendisinin baĢıboĢ bırakılacağını mı sanır! 

37.0 akıtılan meniden bir damlacık değil miydi? 38. Sonra o, alaka (rahime tutunmuĢ 

embriyo) olmuĢ, derken Allah onu yaratıp ĢekillendirmiĢ; 39. Ondan iki eĢi, yani 

erkek ve diĢiyi yaratmıĢtır.” (Kıyâme, 75/36-39). 

Son âyetteki  ُمِشْو zamirinin müzekker formatında gelmesi, ceninin erkek veya 

diĢi olmasını belirleyenin erkeğin nutfesi olduğuna iĢaret etmektedir. Tohumun 

erkekten verimli üretimin de kadından olduğunu beyân eden Kur‟ân‟ın bu beyânı da 

buna iĢaret etmektedir: 

شِئْتُؼْ  أَنهى حَخْثَكُؼْ  فَأْتُؾا لَكُؼْ  حَخْث   نِدَاؤُكُؼْ   “Kadınlar sizin ekeneğinizdir; ekeneğinize 

hangi taraftan isterseniz oradan varın.” (Bakara, 2/ 223). 

Bu âyetler, çocuğun cinsiyetini belirleyenin, erkeğin spermi olduğunu 

belirtmektedir. Bunun seçimini de Yüce Allah yapmaktadır. Rabbimiz, erkek çocuk 

yaratmak isterse, erkek karakterli, kız yaratmak dilerse, kız karakterli spermi 

yumurtayı aĢılamakla görevlendirmektedir. Zira cinsiyeti ne olursa olsun, dünyaya 

gelen her çocuk Yüce Allah‟ın armağanı olduğunu, insanlar için de bir üstünlük ve 

kusur konusu olamadığını Ģu âyet beyân etmektedir: 
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سَاوَاتِ  مُمْػُ  للَّهِ   أَوْ ( 54) الحُّكُؾرَ  يَذَاءُ  لِسَؽْ  وَيَيَبُ  إِنَاثًا يَذَاءُ  لِسَؽْ  يَيَبُ  يَذَاءُ  مَا يَخْمُقُ  وَالَْْرْضِ  الده

 قَجِيخ   عَمِيؼ   إِنهوُ  عَقِيسًا يَذَاءُ  مَؽْ  وَيَجْعَلُ  وَإِنَاثًا ذُكْخَانًا يُدَوِّجُيُؼْ 

“Göklerin ve yerin egemenliği Allah'a aittir. O dilediğini yaratır; dilediğine 

kız çocukları bahĢeder, dilediğine de erkek çocukları bahĢeder. 50. Yahut erkek ve 

kız çocuklarını birlikte verir. Dilediğini de çocuksuz bırakır. ġüphesiz O her Ģeyi 

bilir, her Ģeye gücü yeter.” (ġurâ, 42/49-50).  

Taberî (ö. 310/923), Beğâvî (ö. 516/1122), ZemahĢerî (ö. 538/1144), Ġbn 

ʻAtıyye (ö. 542/1140) ve Ġbn Kesîr (ö. 701/1301) gibi bazı âlimler, tefsirlerinde 

rahimlerdeki bebeğin cinsiyetini “mugayyebât-ı hamse”den (beĢ bilinmeyen) biri 

olarak Ģu âyete dayanarak saymaktadırlar:  

لُ الْغَيْثَ وَيَعْمَؼُ مَا فِي الَْْرْحَامِ وَمَا تَجْرِي نَفْذ  مَاذَا تَ  اعَةِ وَيُشَدِّ َ عِشْجَهُ عِمْؼُ الده كْدِبُ غَجًا وَمَا تَجْرِي إِنه اللَّه

َ عَمِيؼ  خَبِيخ    نَفْذ  بِأَيِّ أَرْضٍ تَسُؾتُ إِنه اللَّه

“Kıyamet saati hakkındaki bilgi yalnız Allah'ın kalındadır; O, yağmuru 

yağdırmakta; rahimlerdekini bilmektedir. Hiç kimse yarın ne elde edeceğim bilemez; 

hiç kimse nerede öleceğini bilemez; ama Allah her Ģeyi bilir, her Ģeyden 

haberdardır.” (Lokmân, 31/34). Söz konusu âlimler, kıyametin ne zaman 

kopacağını, yağmurun ne zaman yağacağını, rahimlerde olanı, insanın yarın ne 

kazanacağını ve ne zaman öleceğini Yüce Allah‟tan baĢka hiç kimsenin 

bilemeyeceğini ileri sürmüĢlerdir (Taberî, 2000: XX, 159-160; Beğâvî, 1997: VI, 

259; ZemahĢerî, 1407: III, 55; Ġbn ʻAtıyye, 1442: IV, 356; Ġbn Kesîr, 1997: III, 399). 

Hâlbuki bu âyette kıyametin ne zaman kopacağı, insanın yarın ne 

kazanacağını ve nerede öleceği bilgisinin sadece Yüce Allah‟a ait olduğunu beyân 

etmektedir. Fakat yağmurun ne zaman yağacağı ve rahimlerdeki ceninin cinsiyeti ile 

ilgili “bunları da sadece Allah bilir” gibi bir sınırlama bulunmamaktadır. Bu âyette 

sadece yağmuru Yüce Allah‟ın yağdırdığı ve rahimlerdekini de bildiği ifâde 

edilmektedir. Bu âyetten kesinlikle bu iki meselede Yüce Allah dıĢında hiç kimsenin 

önceden malumat sahibi olamayacağı anlamı çıkmamaktadır. Nitekim çağımızdaki 

bilim ve teknolojinin ilerlemesiyle bebeğin cinsiyeti ve yağmurun ne zaman yağacağı 

bilgisi tahmin edilebilmektedir. Ancak kuĢku yok ki, insanların bu konulardaki 
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bilgileri sınırlı ve zannî iken, Yüce Allah‟ın bilgisi sonsuz, sınırsız ve kesindir 

(Karaman vd., 2007: IV, 345). 

Kız çocuklarının hor görüldüğü, hatta diri diri toprağa gömüldükleri (Tekvîr, 

81/8-9) ve onları doğuran annelerinin bile hakir görüldüğü bir zamanda Kur‟ân‟ın 

asırlar önce ifâde ettiği bu bilimsel i„câzını, daha önce ifâde ettiğimiz gibi bilim 

ancak 20. asrın baĢlarında keĢfedebilmiĢtir (Yusuf, 2003: 115-120). 

Modern embriyolojiye göre, çocuğun cinsiyeti spermin yumurtayı dölleme 

anında belli olmaktadır. Ġnsan vücudunun her hücresinde 26 çift kromozom 

bulunmaktadır. Bunlardan sadece bir çift cinsiyet kromozomunu oluĢturmaktadır. 

Erkek kromozomları XY, kadın kromozomları XX Ģeklindedir. Kadınlarda 

yumurtalama anında ikiye ayrılan kromozom hücrelerinin her biri X karakterine 

sahip olmaktadır. Erkekte bulunan sperm kromozomları ise ya X veya Y karakterini 

taĢımaktadır. Erkekte bulunan X kromozomu kadınlardaki X kromozomuyla 

birleĢirse bebek kız, erkekteki Y karakterine sahip olan kromozom kadındaki X 

kromozomuyla birleĢirse cenin erkek olmaktadır. Kadının kromozomu tek karakterli 

ve diĢil özelliğe sahip olduğundan çocuğun cinsiyetini belirlememektedir. Bebeğin 

kız veya erkek olmasını belirleyen, sadece spermden gelen X veya Y karakterine 

sahip olan kromozomdur (Moore ve Persaud, 2002: 37; ġeftalioğlu, 2003: 82; 

ʻAbbûd, 2008: 75; Sallâbî, 2107: 229). 

3.4.4. Üç Karanlıkta YaratılıĢ 

Kur‟ân‟dan, ceninin anne karnında tüm tehlikelere karĢı Ģu üç zarla muhafaza 

edildiği anlaĢılmaktadır:  

مُقُكُؼْ فِي بُظُؾنِ خَمَقَكُؼْ مِؽْ نَفْذٍ وَاحِجَةٍ ثُؼه جَعَلَ مِشْيَا زَوْجَيَا وَأَنْدَلَ لَكُؼْ مِؽَ الَْْنْعَامِ ثَسَانِيَةَ أَزْوَاجٍ يَخْ 

ُ رَبُّكُؼْ لَوُ الْسُمْػُ  يَاتِكُؼْ خَمْقًا مِؽْ بَعْجِ خَمْقٍ فِي عُمُسَاتٍ ثَلََثٍ ذَلِكُؼُ اللَّه  لََ إِلَوَ إِلَه ىُؾَ فَأَنهى تُرْخَفُؾنَ أُمه

“0 sizi bir tek candan yaratmıĢ, sonra ondan da eĢini var etmiĢtir; 

hayranlardan da sizin için sekiz eĢ lütfetti. Sizi annelerinizin kanunda üç karanlık 

içinde türlü yaratılıĢ safhalarından geçirmektedir. ĠĢte bu yaratıcı, Rabbiniz 

Allah‟tır. Hükümranlık O‟nundur; O‟dan baĢka tanrı yoktur. Buna rağmen nasıl 

olup da hakikatten uzaklaĢabiliyorsunuz!” (Zümer, 39/6). 
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Bu âyette geçen  ٍفِي عُمُسَاتٍ ثَلََث “üç karanlık içinde” tabirini müfessirler farklı 

Ģekillerde yorumlamaktadır. Ġbn ʻAbbâs (ö. 68/687), Mücâhid (ö. 103/721), Ġkrime 

(ö. 104/722), Dahhâk (ö. 105/723) ve Katâde (ö. 117/735) gibi bazı müfessirler bu 

tabiri batın, rahim ve meĢime (döl eĢi) olarak te‟vil etmektedir (Taberî, 2000: XXI, 

258-259). Ebu Ubeyde (ö. 209/824) ise  ٍفِي عُمُسَاتٍ ثَلََث tabirini babanın sulbü, anne 

karnı ve anne rahmi Ģeklinde yorumlamaktadır (Ġbnu‟l-Cevzî, 1422: IV, 9). 

ÇağdaĢ müfessirlerden Merâğî (ö. 1371/1945), söz konusu tabirin tefsirinde, 

cenini muhafaza etmek ve onu çürümekten korumak için Yüce Allah‟ın embriyoyu 

üç farklı karanlık zarla muhafaza ettiğini ifâde ettikten sonra, Abdülazîz Ġsmâil‟in 

“el-Ġslâm ve‟t-Tıbbu‟l-Hadîs” adlı eserinden de Ģunları aktarmaktadır: 

“Kur‟ân bize bildirdiğine göre, karanlık diye adlandırılan, çıplak gözle 

bakıldığında tek bir zar gibi görünen ve ancak anatomi ile anlaĢılabilen ceninin üç 

zarı bulunmaktadır. Bunlar, amniyon, koriyon ve rahim duvarı zarlarıdır.” (Merâğî, 

1946: XXIII, 147). 

Esed (ö. 1992) de  ٍفِي عُمُسَاتٍ ثَلََث ifâdesini, embriyonun geliĢim aĢamaları, 

rahmin karanlığı, cenini çevreleyen zar ve onun doğum öncesi körlüğüne iĢaret 

olarak yorumlamaktadır (Esed, 1999: III, 937-938). 

Buna mukabil AteĢ ise bu tabiri, çocuğu kaplayan zar, zarın içinde bulunan 

rahim ve rahmin içindeki karın karanlığı Ģeklinde te‟vil etmektedir (AteĢ, 1995: V, 

2242). 

Bu âyet, Kur‟ân‟ın bilimsel bir i„câzına iĢaret etmektedir. Çünkü anne 

karnındaki embriyo bu zarlar sayesinde sıcaktan, soğuktan, ıĢıktan, sarsıntılardan, dıĢ 

darbelerden ve annenin ani hareketlerinden korunmaktadır. Ayrıca bu zarlar, ceninin 

beslenmesini ve geliĢmesini de sağlamaktadır. Zira modern embriyoloji de Kur‟ân‟ın 

bu hakikatini teyit etmekte ve bu zarları Ģöyle açıklamaktadır:  

1. Amniyon zarı: Bu zar cenini koruyan ve içi amniyon sıvısı ile dolu olan 

bir zardır. Amniyon geliĢtikçe, koryon boĢluğunu kapatmakta ve göbek bağını 

çevreleyen epiteliyi oluĢturmaktadır. Amniyon sıvısı, ceninin büyümesinde ve 

geliĢmesinde önemli bir rola sahip olmaktadır. Cenin büyüdükçe amniyon sıvısı da 
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orantılı bir Ģekilde artmaktadır. Amniyon sıvısının su içeriği her üç saatte bir 

değiĢmektedir. Ceninin kanı ile sıvı değiĢimi göbek bağı aracılığıyla olmaktadır. 

Böylece amniyon sıvısı fetal dolaĢımla dengelenmektedir (Moore ve Persaud, 2002: 

150-152). 

Göbek bağı ile asılı tutulan embriyo, amniyon sıvısı içinde serbestçe 

yüzmekte ve ceninin geliĢiminde kritik Ģu iĢlevlere sahip olmaktadır: 

1. Embriyonun dıĢtan simetrik bir Ģekilde büyümesini sağlamaktadır. 

2. Cenini enfeksiyonlara karĢı korumaktadır. 

3. Fetüsün amnion kesesi duvarına yapıĢmasını önlemektedir. 

4. Embriyoyu dıĢtan gelen darbe ve yaralanmalara karĢı korumaktadır. 

5. Ceninin vücut ısısını kontrol etmektedir. 

6. Fetüse serbest hareket etmesini sağlayarak kas-iskelet sistemini 

geliĢtirmektedir. 

7. Embriyonun sıvı ve elektrolit dengesini sağlamaktadır. 

8. Bebeğin akciğer geliĢimini sağlamaktadır (Moore ve Persaud, 2002: 153; 

ġeftalioğlu, 2003: 156). 

2. Korion zarı: Embriyoyu çevreleyen ve düĢen zarla amniyon zarının 

arasında bulunmaktadır. Yumurta, sperm tarafından döllenince hemen korion zarı 

oluĢmaya baĢlamaktadır. Korion zarı, amniyonu dıĢtan kuĢatmakta ve daha çok 

ceninin besin ve oksijen almasını sağlamaktadır. Bu zar, iç ve dıĢ olmak üzere iki 

tabakadan oluĢmaktadır. DıĢ tabakanın üzerinde anadan yavruya gıda ve oksijen; 

yavrudan da ana karnına karbondioksit ve üre taĢıyan birçok tüy ve kabartılar 

bulunmaktadır. Ġç tabaka ise yumurtalık kesesinin üzerini kaplamakta ve ilk 

zamanlarda içinde embriyoya ait dıĢ damarlar bulunmaktadır. Embriyo iç tabakadan 

yaratılmaktadır. DıĢ tabaka ise birtakım kemirici hücreler halinde birleĢerek rahim 

cidarına yerleĢmekte ve zamanla bu hücreler korion zarına dönüĢmektedir (Bâr, 

2010: 162). 

3. Decidua zarı (düĢen zar): Rahmin içini astar gibi kaplayan, embriyoyu 

her taraftan kuĢatan ve sümüksü bir özelliğe sahip olan üçüncü zar da deciduadır. 
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Hamileliğin sonlarına doğru bu zar kalınlaĢmakta ve üzerindeki damarlarla ceninin 

besin deposu olmaktadır. Hamileliğin sonunda düĢtüğünden düĢen zar olarak da 

bilinmektedir (ʻAbbûd, 2008: 72; Bâr, 2010: 163; Sallâbî, 2107: 295). 

3.4.5. Koruyucu Hekimlik 

Kur‟ân‟da tevhit, ibadet ve ahlâk gibi temel birçok ilkeye ait emirler olmakla 

birlikte, insanın hayatını, bedenî ve ruhî her türlü hastalıklardan korumayı 

amaçlayan, hastalıkların bulaĢmasını önleyen ve sağlık kurallarına uymayı da 

emreden koruyucu hekimliğe de temas edilmektedir. Zira Kur‟ân, her Ģeyden önce 

mümtaz bir konuma sahip olan insanı muhatap almakta ve onu her türlü fizyolojik, 

psikolojik ve mikrobik hastalıklardan korumayı hedeflemektedir. Kur‟ân‟ın bu temel 

hedefleri, insanın bedenen ve ruhen hastalanmasını önlemekte ve sağlıklı bir hayat 

sürmesini amaçlamaktadır (Bakara, 2/195). 

Kur‟ân‟da insanın en güzel Ģekilde yaratıldığı (Tîn, 95/4), her Ģeyin onun 

emrine verildiği (Hac, 22/65) ve insana sayısız nimetler bahĢedildiği (Ġbrâhim, 

14/34) belirtilmektedir. Bu nimetlerden biri de hiç kuĢkusuz sağlıktır. Çünkü sağlık 

olmadan hiçbir nimet insana gerçek anlamda huzur ve saadet getiremez. Nitekim Hz. 

Peygamber sağlığın dindeki önemi hakkında bir hadisi Ģeriflerinde Ģöyle 

buyurmaktadır: 

مؽ الشاس الرحة والفخاغ نعستان مغبؾن فييسا كثيخ  “Ġnsanların çoğu bu iki nimetin 

kıymetini bilemezler: Bunlar, sağlık ve boĢ vakittir.” (Buhârî, 1987: “Sıhhat”, 1). 

Kur‟ân, fert ve toplumun dünyada sağlıklı olmasını emrettiği gibi, onların 

itibarını zedeleyecek, beden ve ruh sağlığına zarar verecek davranıĢları da 

yasaklamaktadır. Kur‟ân‟da koruyucu hekimlikle ilgili ibadetlerin temeli ve anahtarı 

olan elbise temizliğinden (Müddesir, 74/4), vücut temizliğinden (Mâide, 5/6; Tevbe, 

9/108), örtünmeden (Nûr, 24/30-31), içkiden (Mâide, 5/90), ölmüĢ hayvanların 

etinden, kandan, domuz etinden (Bakara, 2/173), bulaĢıcı hastalıklara neden olan 

zinadan (Enʻâm, 6/151; Ġsrâ, 17/32), ölülerin gömülmesinden (Abese, 80/21), anne, 

kız, kız kardeĢ, hala, teyze, yeğen, kayın valide, sütkardeĢ, sütanne gibi yakınlarla 

evlenmekten (Nisâ, 4/23), adet günlerinde cinsî temastan (Bakara, 2/222), sapık 

(homoseksüel) iliĢkilerden (ġuarâ, 26/165), dengeli, temiz beslenmeden (Bakara, 



 

193 

2/57; Aʻrâf, 7/31) ve Ģifalı yiyeceklerden (Nahl, 16/69) bahseden pek çok âyet 

bulunmaktadır. 

Biz de çalıĢmamızın son bölümünde Kur‟ân‟da koruyucu hekimlikle ilgili 

âyetleri çağımızdaki modern tıbbın bilimsel verilerinden de istifâde ederek insan 

sağlığını tehdit eden tehlikelerin en büyüğü olarak görülen alkolü, bulaĢıcı 

hastalıklara neden olan zinayı, adet günlerinde cinsel iliĢkinin ve domuz etinin 

yasaklanması Ģeklinde dörtlü bir tasnif halinde incelemeye çalıĢacağız. 

3.4. 5. 1. Alkolün Yasaklanması  

Sözlükte “örtmek, gizlemek ve saklamak” gibi anlamlara gelen خخَسْ   sözcüğü, 

aklı örtüğünden özelde Ģarabın, genelde de sarhoĢluk veren her Ģeyin adı olarak 

kullanılmaktadır (Ġbn Manzûr, ts: IV, 254; Ġsfahânî, 2012: 516).  

خخَسْ   sözcüğü, türevleriyle birlikte Kur‟ân‟da altı defa geçmektedir (Bakara, 

2/219; Mâide, 5/90-91; Yusuf, 12/36, 41; Muhammed, 47/15). Kur‟ân‟da içkinin 

güzel bir rızık olmadığı (Nahl, 16/67), zararlarının faydalarından fazla olduğu 

(Bakara, 2/219), sarhoĢken namaza yaklaĢmanın yasak olduğu (Nisâ, 4/43), Ģeytan iĢi 

bir pislik olduğu (Mâide, 5/90-91) ve cennetliklerin nimeti olduğu (Muhammed, 

47/15) beyân edilmektedir. 

Kur‟ân, yükümlüklerin tebliği ve insanların ıslahı meselelerinde ikna edici bir 

metot ve tedricî; yani adım adım ilerleyen bir yöntem takip etmektedir. Özellikle 

toplumda adet haline gelmiĢ uygulamaların bir anda yasaklanmasının meydana 

getireceği sarsıntıyı Hz. ÂiĢe‟nin Ģu sözü bu hususu güzel bir Ģekilde ifâde 

etmektedir: 

لقالؾا لَ نجع الخسخ أبجا ولؾ ندل لَ تدنؾا لقالؾا لَ نجع الدنا أبجاولؾ ندل أول شيء لَ تذخبؾا الخسخ   

“Eğer Kur‟ân‟ın ilk nazil olan âyetleri „içkiyi içmeyin ve zina etmeyin‟ 

Ģeklinde olsaydı insanlar içkiyi ve zinayı hiçbir zaman terk etmeyeceklerini 

söyleyeceklerdi.” (Buhârî, 1987: “Te‟lifu‟l-Kur‟ân”, 6).  

Kur‟ân‟ın indiği dönemde Araplar arasında içki yaygın olarak 

kullanılmaktaydı. Kur‟ân içkiyi yasaklarken tedricî metodu takip etmekte ve 

insanların alıĢkanlıklarından hemen kurtulamayacaklarını dikkate alarak önce imanın 
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sağlam temeller üzerinde oturmasını sağlamakta daha sonra onu Ģu dört aĢamada 

kesin bir Ģekilde yasaklamaktadır: 

1. Kur‟ân, içkinin güzel bir rızık olmadığını Ģu âyetle belirtmektedir:  

ا إِنه فِي ذَلِػَ لَْيَةً لِقَؾْمٍ يَعْقِمُؾنَ وَمِؽْ ثَسَخَاتِ الشهخِيلِ وَالَْْعْشَابِ تَتهخِحُونَ مِشْوُ سَكَخًا وَرِزْقًا حَدَشً   “Hurma 

ağaçlarının ve üzüm asmalarının ürünlerinden hem içki hem de güzel besinler elde 

edersiniz. Bunda da aklını kullanan bir topluluk için açık delil vardır.” (Nahl, 

16/67).  

Bu âyetten, Yüce Allah‟ın insanlara birçok nimet verdiği anlaĢılmakta ve 

bunlardan ibret alınması istenmektedir. Ayrıca bu âyet, meyvelerden elde edilen 

besin maddelerini güzel rızık olarak nitelemektedir. Fakat içki, meyvelerden 

üretildiği halde onun güzel rızık olarak nitelendirilmemesi, iyi, makul ve güzel bir 

madde olmadığını göstermektedir. 

2. Ġçki hakkında ikinci sırada nazil alan ve onda büyük günah ve faydalar 

bulunduğunu, ancak zararlarının faydalarından daha fazla olduğunu belirten Ģu 

ayettir: 

لْسَيْدِخِ قُلْ فِييِسَا إِثْؼ  كَبِيخ  وَمَشَافِعُ لِمشهاسِ وَإِثْسُيُسَا أَكْبَخُ مِؽْ نَفْعِيِسَا وَيَدْأَلُؾنَػَ مَاذَا يَدْأَلُؾنَػَ عَؽِ الْخَسْخِ وَا

ُ لَكُؼُ الْْيَاتِ لَعَمهكُؼْ تَتَفَكهخُونَ   يُشْفِقُؾنَ قُلِ الْعَفْؾَ كَحَلِػَ يُبَيِّؽُ اللَّه

“Sana içkiyi ve kumarı soruyorlar. De ki: Bu ikisinde insanlar için büyük 

zarar ve bazı faydalar vardır; zararları da faydalarından büyüktür. Sana neyi infak 

edeceklerini de soruyorlar. De ki: Ġhtiyaç fazlasını. Allah sizin için âyetlerini iĢte 

böyle açıklıyor ki düĢünesiniz.” (Bakara, 2/219). 

Bu âyet, Hz. Ömer ve Hz. Muâz gibi bir grup sahâbe Hz. Peygamber‟e içki 

hakkında hüküm vermelerini istemeleri, çünkü içkinin aklı giderdiğini, malı telef 

ettiğini ifâde etmeleri üzerine indiği ve bu âyetten sonra sahâbeden bir kısmının da 

içki içmeyi bıraktığı rivâyet edilmektedir (Beğâvî, 1997: I, 249; ZemahĢerî, 104: I, 

260).  

3. Ġçki konusunda iniĢ sırasına göre üçüncü olarak nazil olan ve müminleri 

sarhoĢken ne söylediklerini anlayıncaya kadar cemaatle namaza yaklaĢmalarını 

yasaklayan Ģu âyettir:  
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لََةَ وَأَنْتُؼْ سُكَارَى حَتهى تَعْمَسُؾا مَا تَقُؾلُؾنَ وَلََ جُشُبًا إِ  لَه عَابِخِي سَبِيلٍ حَتهى يَاأَيُّيَا الهحِيؽَ آمَشُؾا لََ تَقْخَبُؾا الره

حَج  مِشْكُؼْ مِؽَ الْغَائِطِ أَوْ لََمَدْتُؼُ الشِّدَاءَ فَمَؼْ تَجِجُوا مَاءً فَتَيَسهسُؾا تَغْتَدِمُؾا وَإِنْ كُشْتُؼْ مَخْضَى أَوْ عَمَى سَفَخٍ أَوْ جَاءَ أَ 

َ كَانَ عَفُؾًّا غَفُؾرًا  صَعِيجًا طَيِّبًا فَامْدَحُؾا بِؾُجُؾىِكُؼْ وَأَيْجِيكُؼْ إِنه اللَّه

“Ey iman edenler! Siz sarhoĢ iken ne söylediğinizi bitinceye kadar, yolcu 

olan müstesna olmak üzere, cünüp iken de gusül edinceye kadar namaza 

yaklaĢmayın. Eğer hasta olur veya bir yolculuk halinde bulunursanız yahut sizden 

biriniz ayak yolundan gelirse yahut kadınlara dokunup da -bu durumlarda- su 

bulamamıĢsanız o zaman temiz bir toprağa yönelin (teyemmüm edin); yüzlerinize ve 

ellerinize sürün. ġüphesiz Allah çok affedici ve bağıĢlayıcıdır.
” 

(Nisâ, 4/43). 

Bu âyette, sarhoĢken namazın kılınması yasaklanmakta ve içkinin 

yasaklanması ile ilgili yeni bir adım atılmaktadır. Rivâyet edildiğine göre 

Abdurrahman bin ʻAvf, Hz. Peygamber‟in ashâbından bir grubu davet etmek için 

yemek hazırlamıĢ. Misafirler yemekten sonra içki içmiĢ ve sonunda sarhoĢ 

olmuĢlardır. AkĢam namazı vakti gelince Hz. Ali imamlık yapmıĢtır. Namazda 

Kâfirûn sûresini anlamını değiĢtirecek Ģekilde yanlıĢ okuyunca söz konusu âyet nazil 

olmuĢtur (Taberî, 2000: VIII, 376). 

4. Ġçki hakkında dördüncü sırada son nazil alan, onu kesin bir Ģekilde 

yasaklayan ve Ģeytan iĢi bir pislik olduğunu bildiren Ģu âyetlerdir: 

يْظَانِ  عَمهكُؼْ فَاجْتَشِبُؾهُ لَ يَاأَيُّيَا الهحِيؽَ آمَشُؾا إِنهسَا الْخَسْخُ وَالْسَيْدِخُ وَالَْْنْرَابُ وَالَْْزْلََمُ رِجْذ  مِؽْ عَسَلِ الذه

كُؼْ عَ  (91تُفْمِحُؾنَ ) يْظَانُ أَنْ يُؾقِعَ بَيْشَكُؼُ الْعَجَاوَةَ وَالْبَغْزَاءَ فِي الْخَسْخِ وَالْسَيْدِخِ وَيَرُجه ِ وَعَؽِ إِنهسَا يُخِيجُ الذه ؽْ ذِكْخِ اللَّه

لََةِ فَيَلْ أَنْتُؼْ مُشْتَيُؾنَ   الره

“Ey iman edenler! Ġçki, kumar, dikili taĢlar, fal okları Ģeytan iĢi iğrenç 

Ģeylerdir. Bunlardan kaçının ki kurtuluĢa eresiniz. 91. ġeytan içki ve kumar yoluyla 

aranıza düĢmanlık ve kin sokmak, sizi Allah'ı anmaktan ve namazdan alıkoymak 

ister. Artık vazgeçtiniz değil mi?” (Mâide, 5/90-91). 

Yukarıdaki âyetlerin tefsirinde içkinin kesin bir Ģekilde yasaklandığına dair 

birçok rivâyet bulunmaktadır. Bir rivâyete göre Hz. Ömer, aklın ve malın zayi 

olmasına neden olan içkinin yasaklanması için المهيُؼه بَيِّؽْ لَشَا فِي الْخَسْخِ بَيَانًا شَافِيًا “Allah‟ım 
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içki hakkında bize Ģifa verici açıklamalarda bulun” Ģeklinde dua edince bu âyetler 

nazil olmuĢtur. Âyetin sonu olan  َفَيَلْ أَنْتُؼْ مُشْتَيُؾن “Artık vazgeçtiniz değil mi?” cümlesi 

karĢısında Hz. Ömer: .  ,Ey Rabbimiz vazgeçtik” demiĢtir (Taberî, 2000: X“ انْتَيَيْشَا يَا رَبِّ

566-569; Râzî, 1420: XII, 425; Ġbn ʻAĢûr, 1984: VII, 22). 

Diğer bir rivâyet göre içki içen ve sarhoĢ olan bir grup muhacir ile ensar 

arasında kavganın çıkmasıyla Saʻd b.Vakkâs‟ın burnu yaralanmıĢ ve ardından içkiyi 

kesin bir Ģekilde yasaklayan bu âyetler nazil olmuĢtur (Taberî, 2000: X, 569). 

Kur‟ân‟ın içki yasağında takip ettiği bu tedricî yöntem sahâbe tarafından 

sevinçle karĢılanmıĢtır. Nitekim Hz. Peygamber,  

ة وعشجه مشيا شيء فلَ يذخب ولَ يبعإن الله تعالى حخم الخسخ فسؽ أدركتو ىحه الْي  “Yüce Allah, 

içkiyi haram kılmıĢtır. Kimin yanında ondan bir Ģey bulunduğu halde bu âyet 

kendisine ulaĢırsa onu ne içsin ne de satsın” buyurunca, insanlar yanlarında bulunan 

içkileri hemen Medine sokaklarına dökmüĢ ve içki kaplarını imha etmiĢlerdir 

(Müslim, Sahih ts: “Bâbu Tahrîmi Beyʻi‟l-Hamr”, 1578). 

Böylece Kur‟ân, insanlar arasına kin ile düĢmanlık sokan; onları Yüce Allah‟ı 

anmaktan ve namazdan alıkoyan içkiyi kesin bir Ģekilde haram kılmaktadır. Ġçkinin 

haram kılınmasında birçok hikmet bulunmaktadır. Ġçkinin insanı diğer canlılardan 

ayıran akla, bedene, mala ve insanların birbirlerine karĢı olan iliĢkilerine birçok 

zararı bulunmaktadır. 

Hz. Peygamber‟in de bütün kötülüklerin temel kaynağı olan içkinin tanımı, 

yasaklanmasının hikmetleri, zararları, üretimi, satımı, hastalıklara neden olduğu ve 

uhrevî cezasıyla ilgili birçok hadisi bulunmaktadır: 

كل مدكخ خسخ وأن كل خسخ حخام  .1 “SarhoĢ edici her Ģey içkidir ve her içki de 

haramdır.” (Buhârî, 1987: “EĢribe”, 77). 

خ كثيخه فقميمو حخامما أسك .2  “Çoğu sarhoĢluk veren Ģeyin azı da haramdır.” (Ebu 

Dâvûd, 1994: “EĢribe”, 5). 
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كل مدكخ خسخ وكل مدكخ حخام ومؽ شخب الخسخ في الجنيا فسات وىؾ يجمشيا لؼ يتب لؼ يذخبيا .3

 SarhoĢ edici her Ģey içkidir ve her içki de haramdır. Kim dünyada içki içer“ في الْخخة

de ona devam ederken tevbe etmeden ölürse, ahiret içkilerinden içemez.” (Müslim, 

Sahih ts: “Bâbu Tahrîmi Beyʻi‟l-Hamr”, 2003). 

4. صخىا ومتعرخىا وشاربيا وحامميا لعؽ رسؾل الله صمى الله عميو وسمؼ في الخسخ عذخة عا

 Resûlullah, içki hakkında Ģu on“ والسحسؾلة إليو وساقييا وبائعيا وآكل ثسشيا والسذتخي ليا والسذتخاة لو

kiĢiye lanet etti: içkiyi sıkana, sıktırana, içene, taĢıyana, taĢıtana, sunana, satana, 

parasını yiyene, satın alana ve satın aldırana.” (Ebu Dâvûd, 1994: “EĢribe”, 5). 

 ”.Muhakkak ki içki deva değildir, bilakis hastalıktır“ إنو ليذ بجواء ولكشو داء .5

(Müslim, Sahih ts: “Bâbu Tahrîmi‟t-Tedâvî bi‟l-Hamr”, 1984). 

Birçok kötülüğün kaynağı olan alkol, kiĢiyi Rabbine yakın olmasını 

engellemesine, insanlar arasında kin ve husumetin oluĢmasına, nice yuvaların 

yıkılmasına ve düĢmanlıkların artmasına sebep olduğu gibi, insanların ruh ve beden 

sağlığı üzerinde de olumsuz etkilere neden olduğu bilimsel olarak tespit 

edilmektedir. Zira modern tıbba göre alkol, merkezi sinir sistemini baskılamakta, 

beyne zarar vermekte, depresyona, karaciğer sirozuna, karaciğer yağlanmasına, 

akciğer veremine, pankreas iltihabına, yüksek tansiyona, ülser, mide, ağız, yemek 

borusu kanserine ve diğer iç organ kanserlerine yakalanma riskini artırmaktadır. 

Ayrıca insanın kavrama ve hatırlamada güçlük çekmesine, kalp damar hastalıklarına 

yakalanmasına, intihara sürüklenmesine, hafıza kaybına, bağıĢıklık sisteminin 

baskılanmasına ve cinsel iĢlev bozukluklarına neden olmaktadır. Aynı zamanda alkol 

kullanan annenin düĢük yapmasına, bebekte zekâ geriliğine, geliĢimine, kalp 

bozukluklarına, iskelet sistemine ve zihin geriliği gibi birçok hastalığa sebep 

olmaktadır (Straus ve Alex Straus, 2009: 342; Özyazıcı, 1997: 65-83). 

3.4.5.2. Zinanın Yasaklanması 

Arada bir nikâh akdi olmaksızın cinsel iliĢki anlamına gelen zina kavramı 

(Ġsfahânî, 2012: 674), türevleriyle beraber Kur‟ân‟da dokuz defa geçmektedir (Ġsrâ, 

17/32; Nûr, 24/2-3; Furkân, 25/68; Mümtehine, 60/12).  
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Kur‟ân‟da zinanın çirkin bir iĢ olduğu ve ona yaklaĢılmaması gerektiği 

belirtilmektedir (Furkân, 25/68). Zina, Kur‟ân‟da Yüce Allah‟a ortak koĢmak, 

hırsızlık yapmak (Mümtehine, 60/12) ve adam öldürmek (Furkân, 25/68) gibi büyük 

günahlar arasında zikredilmektedir. Ayrıca Kur‟ân‟da zina eden erkekle kadına 

verilmesi gereken ceza (Nûr, 24/2) ve zina edenlerin ancak birbirleriyle veya 

MüĢriklerle evlenebileceği vurgulanmaktadır (Nûr, 24/3). Aynı zamanda Kur‟ân‟da 

hayâsızlık anlamına gelen fahĢâ sözcüğü de türevleriyle birlikte birçok âyette 

geçmekte ve genellikle zina manasına geldiği görülmektedir (Bakara, 2/169, 268; Âl-

i Ġmrân, 3/135; Nisâ, 4/15, 19, 25; Enʻâm, 6/151; Aʻrâf, 7/28, 33, 80; Yusuf, 12/24; 

Nahl, 16/90; Nûr, 24/19; Neml, 27/54; Ankebut, 29/28; Ahzâb, 33/30; ġurâ, 42/37; 

Necm, 53/32; Talâk, 65/1). 

Kur‟ân, fert ve toplumu korkunç bela ve musibetlerden koruyabilmek ve 

sağlam temeller üzerinde oturtabilmek için kalıcı hükümler getirmektedir. Bu 

hükümlerden biri de bireyleri, aileleri, nesilleri ve toplumları ifsat eden; edep ve hayâ 

duygularını yok eden, soyların karıĢmasına yol açan ve toplumun temel taĢı olan 

aileyi kökünden sarsan, ahlaksızlığın yaygınlaĢmasına neden olan zinanın yapılması 

Ģöyle dursun, ona yaklaĢılmasını ve ona götüren sebepleri de kesin bir Ģekilde 

yasaklamaktadır: 

نَا إِنهوُ كَانَ فَاحِذَةً وَسَاءَ سَبِيلًَ   ,Zinaya yaklaĢmayın! Çünkü o hayâsızlıktır“ وَلََ تَقْخَبُؾا الدِّ

çok kötü bir yoldur.” (Ġsrâ, 17/32). 

مَ رَبُّكُؼْ عَمَيْكُؼْ أَلَه تُذْخِكُؾا بِوِ شَيْئًا وَبِالْؾَالِجَيْؽِ إِحْدَانًا وَلََ تَقْتُمُؾا أَوْلََدَكُؼْ مِؽْ إِمْلََقٍ  قُلْ تَعَالَؾْا أَتْلُ مَا حَخه

ُ إِلَه بِالْحَقِّ ذَ نَحْؽُ نَخْزُقُكُؼْ وَإِيهاىُؼْ وَلََ تَقْخَبُؾا الْفَؾَاحِرَ مَا عَيَخَ مِشْيَا وَمَا بَظَؽَ وَلََ تَقْتُمُؾا الشهفْذَ اله  مَ اللَّه لِكُؼْ تِي حَخه

اكُؼْ بِوِ لَعَمهكُؼْ تَعْقِمُؾنَ   وَصه

“De ki: Gelin, rabbinizin size neleri haram kıldığını okuyayım: O'na hiçbir 

Ģeyi ortak koĢmayın, ana-babaya iyilik edin. Fakirlik korkusuyla çocuklarınızı 

öldürmeyin; biz, sizin de onların da rızkını veririz. Kötülüklerin açığına da gizlisine 

de yaklaĢmayın. Haklı bir sebep olmadıkça Allah'ın yasakladığı cana kıymayın. ĠĢte 

düĢünüp anlayasınız diye Allah bunları size emretti. Umulur ki anlarsınız.” (Enʻâm, 

6/151). 
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ِ إِلَيًا آخَخَ وَلََ يَقْتُمُؾنَ الشهفْذَ الهتِي حَخه  ُ إِلَه بِالْحَقِّ وَلََ يَدْنُؾنَ وَمَؽْ يَفْعَلْ ذَلِػَ وَالهحِيؽَ لََ يَجْعُؾنَ مَعَ اللَّه مَ اللَّه

 يَمْقَ أَثَامًا

“Onlar, Allah ile birlikte baĢka bir tanrıya da tapmazlar; haksız yere, 

Allah'ın dokunulmaz kıldığı insan hayatına kıymazlar, zina etmezler. Zira (bilirler ki) 

bunları iĢleyen kimse günahını yüklenecek.” (Furkân, 25/68). 

Yüce Allah bu âyetlerde, namus ve iffet duygusunu rencide eden zinayı ve 

ona yaklaĢmayı yasaklamaktadır. Bir Ģeye yaklaĢmayı yasaklamak, o Ģeyi yapmayı 

yasaklamaktan daha etkili olduğu için bu âyetlerde de َتدنؾال  “Zina yapmayın!” 

ifâdesi yerine نَا  Kötülüklere“ وَلََ تَقْخَبُؾا الْفَؾَاحِرَ  Zinaya yaklaĢmayın!” ve“ وَلََ تَقْخَبُؾا الدِّ

yaklaĢmayın” tabirleri kullanılmaktadır. Çünkü “zinaya yaklaĢmayın” ifâdesiyle 

zinaya götürme tehlikesi bulunan bakmak, konuĢmak, dokunmak, öpmek, göz 

kırpmak ve yabancı bir erkekle bir kadının bir odada baĢ baĢa kalmaları gibi tutum 

ve davranıĢlardan da uzak durmayı ifâde etmektedir (Ebu Zehre, 1394: VIII, 4375). 

Hem toplumun çekirdeğini oluĢturan ailelerin oluĢmasını engelleyen, hem de 

kurulmuĢ olanların dağılmasına ve periĢan olmasına neden olan zinanın büyük bir 

günah ve çirkin bir suç olduğunu ifâde eden Hz. Peygamber‟in de birçok hadisi 

bulunmaktadır: 

ا أولَدكؼبايعؾني عمى أن لَ تذخكؾا باللَّ شيئا ولَ تدخقؾا ولَ تدنؾا ولَ تقتمؾ  .…1  “Allah‟a hiçbir 

Ģeyi ortak koĢmamak, hırsızlık yapmamak, zina etmemek ve çocuklarınızı 

öldürmemek üzere bana biat ediniz…” (Buhârî, 1987: “Ġman”, 9). 

 Zina eden kiĢi zina ettiği sırada (kâmil)“ لَ يدني الداني حيؽ يدني وىؾ مؤمؽ .2

mümin olduğu halde zina etmez” (Müslim, Sahih ts: “Bâbu Naksı‟l-Ġmâni bi‟l-

Maʻasî”, 100). 

 إذا زنى العبج خخج مشو الْيسان فكان فؾق رأسو كالغمة فإذا خخج مؽ ذاك العسل عاد إليو الْيسان .3

“KiĢi zina yapınca imanı çıkar ve baĢının üzerinde bir gölge gibi kalır. Ama bu iĢi 

bırakırsa imanı geri döner.” (Tirmizî, ts: “Bâbu Lâ Yezni Zânî Vehuva Mümin”, 10). 
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ثلَثة لَ يكمسيؼ الله يؾم القيامة ولَ يدكييؼ ولَ يشغخ إلييؼ وليؼ عحاب أليؼ شيخ زان وممػ كحاب .4

 Yüce Allah, kıyamet gününde üç kiĢi ile konuĢmaz, onları tezkiye“ وعائل مدتكبخ

etmez, onlara rahmet nazarı ile bakmaz ve onlar için de elim bir azap vardır: YaĢlı 

olan zinacı, yalan konuĢan devlet baĢkanı ve kibirlenen fakirdir” (Müslim, Sahih ts: 

“Bâbu Naksı‟l-Ġmâni bi‟l-Maʻasî”, 172). 

Kalpleri karartan, beyinleri tahrip eden, toplumun ahlâkî çöküĢünü 

hızlandıran, milyonlarca insanın sağlığını tehdit eden, sadakatsizlik, vefasızlık ve 

kürtajların artmasına neden olan; yuvaların dağılmasına, binlerce çocuğun yok 

olmasına, sokaklara atılmasına, anne ve babanın Ģefkatinden mahrum bırakılmasına 

sebep olan zinanın ve fuhuĢun Ġslâm‟da yasaklanıĢının hikmetlerini Ģöyle 

sıralayabiliriz: 

1. Zinanın yasaklanıĢı, soyları ve nesilleri muhafaza etmektedir.  

2. Zina neticesinde doğan çocuk, toplumda himayesiz kaldığından ve onun 

toplumdaki hukuku çiğnendiğinden dolayı zina yasaklanmaktadır. 

3. Zinanın yasaklanıĢı, toplumun temelini teĢkil eden ailenin düzenini, 

güvenini, sadakatini ve devamını sağlamaktadır. 

4. Zinanın yasaklanıĢı, insanların iffet ve namusunu tecavüzden korunmasını 

sağlamaktadır. 

5. Zinanın yasaklanıĢı, insanların sağlığını tehdit eden cinsel iliĢki ile bulaĢan 

HIV/AIDS, gibi birçok bulaĢıcı hastalığı önlemektedir (Mûyil, 1995: 99-206). 

Kur‟ân, zinayı yasakladığı gibi modern tıp da birçok bakteri, virüs, parazit ve 

mantar gibi insan sağlığını tehdit eden gonore (bel soğukluğu), sifiliz, chlamydia 

enfeksiyonu, trikonomiyaz ve HIV/AIDS, gibi birçok bulaĢıcı hastalığın cinsel yolla 

bulaĢtığını tesbit etmektedir (Fındık ve Arslan, 2006: 873). 

Ġlk defa 1981 yılında Amerika‟da tanımlanan AIDS, (kazanılmıĢ bağıĢıklık 

yetersizliği sendromu)‟nün kısaltılmasıdır. AIDS, HIV olarak kısaltılan (insan 

bağıĢıklık yetersizliği virüsü) virüsünün sebep olduğu bir hastalıktır. Hastalık, 

HIV/AIDS kısaltması Ģeklinde de gösterilmektedir. Bu hastalığı taĢıyanların vücut 

sıvılarının, bu virüsü taĢımayanların vücutlarına girmesiyle bulaĢmaktadır. Virüs, bu 
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hastalığa bulaĢan bireylerin kan, sperm, anne sütü ve vajina salgısında 

bulunmaktadır. HIV, bu hastalığa bulaĢmayan bireylerin vücuduna, penis, vajina, 

rektum, anüs, damar yolu, ağız, burun ve göz gibi organların derideki kesik ve 

çatlaklardan girmektedir. Bu hastaların %80-85‟i bu hastalığa cinsel iliĢki yoluyla 

yakalanmaktadır. Ayrıca kan bulaĢması, anneden bebeğe gebelik döneminde, doğum 

veya emzirme sırasında bulaĢması, infekte organ ve doku nakli yoluyla da 

bulaĢmaktadır (Ataman Hatipoğlu vd., 2016: 3-4). 

Dünyada günde 14500, dakikada 10 yeni vakanın meydana gelmesine neden 

olan, çağımızın salgını olarak da bilinen HIV/AIDS hastalığı dünyada hızla 

yayılmakta ve her bölgeyi de tehdit etmektedir (Tümer ve Ünal, 2001: 446).  

Günümüze kadar yaklaĢık 40 milyon kiĢinin ölümüne sebep olan HIV/AIDS 

enfeksiyonu, erkekler arası homoseksüelin yaygın olduğu çoğu geliĢmiĢ ülkelerde, 

heteroseksüel (karĢı cinsellik) temas ve damar içi ilaç kullanımı ile bu hastalığa 

bulaĢanların sayısında artıĢ gözlenmektedir. UNAIDS (BirleĢmiĢ Milletler AIDS ile 

Mücadele Programı) verilerine göre; 2016 yılı itibariyle dünyada 36,7 milyon HIV 

ile enfekte, 1,8 milyon ise yeni vaka bulunmaktadır (Sağlık Bakanlığı, 2018: 8). 

Sağlık bakanlığı verilerine göre; ülkemizde 1985‟ten 01.11.2018 tarihine 

kadar tesbit edilebilen 18557 HIV (+) kiĢi ve 1736 AIDS vakası meydana 

gelmektedir. Bu vakaların %79,6‟sı erkek, %20,4‟ü kadınlardan oluĢmaktadır. 

Vakaların bulaĢ yoluna göre %49,6‟sı cinsel yolla, %1,3‟ü damar içi madde 

kullanımıyla bulaĢmakta, %48,3‟ün de bulaĢma nedeni bilinmemektedir. 2011 

yılında bu hastalığa yakalananların sayısı 673 iken, 2017 yılında bu sayı dört 

katından daha fazla artıĢ göstererek 3029 kiĢi olmaktadır (Sağlık Bakanlığı, 2018: 

https://hsgm.saglik.gov.tr/tr/bulasici-hastaliklar/862-hiv-aids/1135-istatislik.html). 

Aynı zamanda zina, cinsel iliĢki sonucu bulaĢan Gonore (bel soğukluğu) 

hastalığına da neden olmaktadır. Bu hastalık dünya çapında cinsel münasebetle 

bulaĢan enfeksiyonların en yaygınıdır. Gonore hastalığı, kadın ve erkek her cinste de 

görülmekte, vajinal, anal ve oral yolla cinsi temasla bulaĢmaktadır. Bu hastalık en 

çok gençlerde görülmektedir. Zira CDC (ABD Hastalık Kontrol ve Koruma 

Merkezleri)‟ye göre ABD‟de 570.000 vaka 15-25 yaĢ arası gençlerde görülmektedir 

(http://www.seyahatsagligi.gov.tr/Site/HastalikDetay/Bel-Soguklugu). 

http://www.seyahatsagligi.gov.tr/Site/HastalikDetay/Bel-Soguklugu


 

202 

3.4. 5. 3. Adet Günlerinde Cinsel ĠliĢkinin Yasaklanması 

Sözlükte “akmak” anlamına gelen  َضيْ ح  sözcüğü, bir fıkıh terimi olarak da 

ergenlik çağına giren sağlıklı bir kadının rahminden düzenli aralıklarla gelen kanı 

ifâde etmektedir (Curcânî, 2013: 99; Ezherî, 1399: 67). Belirli bir vakitte ve nitelikte 

kadının döl yolundan çıkan kan anlamındaki  َضيْ ح  kelimesinin mimli masdârı مَحِيض 

Ģeklinde mekân veya zaman ismi olabilmektedir. Buna göre مَحِيض, hayız yeri veya 

zamanı anlamına gelmektedir (Ġsfahânî, 2012: 451). 

ضيْ حَ   sözcüğü türevleriyle birlikte, âdet halinde bulunan kadınlarla cinsel 

iliĢkinin yasaklanması (Bakara, 2/22) ve âdetten kesilmiĢ veya henüz âdet görmemiĢ 

kadınların iddet sürelerinin belirlenmesi (Talâk, 65/4) Ģeklinde Kur‟ân‟da iki sûrede 

dört defa geçmektedir. 

Kur‟ân, âdet halinde bulunan kadınlarla cinsel iliĢki yasağını Ģöyle beyân 

etmektedir: 

 فَإِذَا وَيَدْأَلُؾنَػَ عَؽِ الْسَحِيضِ قُلْ ىُؾَ أَذًى فَاعْتَدِلُؾا الشِّدَاءَ فِي الْسَحِيضِ وَلََ تَقْخَبُؾىُؽه حَتهى يَظْيُخْنَ 

ُ إِنه  خْنَ فَأْتُؾىُؽه مِؽْ حَيْثُ أَمَخَكُؼُ اللَّه خِيؽَ  تَظَيه َ يُحِبُّ التهؾهابِيؽَ وَيُحِبُّ الْسُتَظَيِّ  اللَّه

“Sana kadınların aybaĢı hallerini soruyorlar. De ki: O bir rahatsızlıktır. Bu 

sebeple âdet günlerinde kadınlardan ayrı durun, temizlenmedikçe onlarla cinsel 

iliĢkide bulunmayın. Ġyice temizlendiklerinde onlara Allah'ın emrettiği Ģekilde 

yaklaĢın. Allah çok tövbe edenleri sever ve içi dıĢı temiz olanları sever.” (Bakara, 

2/222). 

Bu âyette, âdet halinde bulunan kadınlarla cinsî temasın, kadına eziyet 

olduğu, âdetten temizleninceye kadar onlarla cinsel iliĢkiden sakınılması ve daha 

sonra Yüce Allah‟ın emrettiği Ģekilde onlara yaklaĢılması emredilmektedir. 

Medine‟deki bazı kabilelerin Yahudilerle yakın iliĢkileri olduğundan onların 

bazı örf ve adetlerinden etkilenmiĢlerdi. Bu adetlerden biri de hayızlı olan kadınlarla 

cinsel iliĢki meselesiydi. Yahudiler âdet halindeki kadınlarla aynı evde yatmadıkları 

gibi onlarla birlikte yemek de yemezlerdi (Müslim, Sahih ts: “Kitâbu‟l-Hayz”, 302). 

Mecusîler de Yahudiler gibi âdet halinde bulunan kadınlardan uzak dururken, 
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Hristiyanlar ise hayzı önemsemiyorlardı ve âdetli kadınlarla cinsel iliĢkiden 

kaçınmıyorlardı. Kadınları sosyal hayattan dıĢlayan Yahudilerin bu uygulamaları 

karĢısında bazı Sahâbiler, bu konudaki Ġslâm‟ın yaklaĢımını öğrenmek için Hz. 

Peygamber‟e soru sormaları karĢısında söz konusu âyetin nazil olduğu rivâyet 

edilmektedir (Kurtubî, 1964: III, 81). 

Bu âyette geçen أَذى sözcüğü, bir canlının nefsine, cismine ve kazancına iliĢen 

dünyevî veya uhrevî zarar manasına gelebileceği gibi (Ġsfahânî, 2012: 451), insanı 

tiksindiren bir kirlilik ve pislik anlamına da gelmektedir. Yani yaklaĢanı tiksindiren, 

kokusu kötü, rengi bozuk, karıĢımı kirli, pis ve değersiz bir kan olduğundan bu 

haldeki kadınla cinsî münasebetten uzak durulması istenmektedir (Taberî, 2000: IV, 

374-375). 

Bu âyetteki  فَاعْتَدِلُؾا الشِّدَاءَ فِي الْسَحِيضِ وَلََ تَقْخَبُؾىُؽه “Bu sebeple âdet günlerinde 

kadınlardan ayrı durun ve onlara yaklaĢmayın” emirleri, onlarla cinsel iliĢkide 

bulunmamak Ģartıyla uzak kalmayı ve yaklaĢmamayı beyân etmektedir. Yoksa 

onların bedenlerinden uzak kalmayı ve bütün münasebetleri kesmeyi ifâde 

etmemektedir (Taberî, 2000: IV, 374-376-377). 

Böylece Kur‟ân-ı Kerîm‟de, batıl inançların aksine, kadınları sosyal hayatın 

dıĢına itecek ve onları hakir görecek hiçbir hüküm bulunmamakta, sadece âdet 

dönemindeki kadının hem fizyolojik hem de psikolojik olarak etkilendiğine dikkat 

çekmektedir. Nitekim âyetin devamındaki  ُخْنَ فَأْتُؾىُؽه مِؽْ حَيْثُ أَمَخَكُؼُ اللَّه  فَإِذَا تَظَيه

“temizlendiklerinde onlara Allah'ın emrettiği Ģekilde yaklaĢın” hükmü, Hz. 

Peygamber‟in bu konudaki beyânları ve âdet gören eĢleri ile münasebetleri bu 

durumu açık bir Ģekilde Ģöyle ortaya koymaktadır: 

صْشَعُؾا كُله شي إِلَه الشِّكَاحَ اِ  .1  “Nikâh dıĢında (cinsel iliĢki) her Ģeyi yapınız.” 

(Müslim, Sahih ts: “Kitâbu‟l-Hayz”, 302). 

 Hz. Peygamber, âdet“ أن الشبي صمى الله عميو وسمؼ كان يباشخىا وىي حائض فؾق الْزار .2

dönemindeki hanımlarına elbise üzerinden dokunurdu.” (Taberî, 2000: IV, 382). 
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3. Hz. AiĢe‟ye “eĢi hayızlı olan erkeğe kadının neresi helal olur? diye soru 

sormaları üzerine, o Ģöyle cevap vermiĢtir: كل شيء إلَ الجساع “Cinsel iliĢki dıĢında her 

Ģey helaldir.” BaĢka bir rivâyette ise: كل شيء إلَ فخجيا “Kadının cinsel organı (vajinal 

yol) dıĢında her Ģey” helaldir (Taberî, 2000: IV, 377-378). 

قَوُ بِسَا يَقُؾلُ فَقَجْ كَفَخَ بِسَا أُنْدِلَ عَمَى مُ  .4 جٍ مَؽْ أَتَى حَائِزًا أَوْ امْخَأةًَ فِي دُبُخِىَا أَوْ كَاىِشًا فَرَجه حَسه  “Kim 

âdet halindeki kadınla cinsel iliĢkide bulunur veya onun dübürünü (anüsünü) 

kullanırsa ya da bir kâhine gidip onun dediğini onaylarsa, Muhammed‟e nazil olanı 

inkâr etmiĢ olur.” (Ġbn Mâce, “Hayz”, 122). 

Görüldüğü gibi Kur‟ân‟ın hükümlerinde ve Hz. Peygamber‟in 

uygulamalarında kadını âdet halinde sosyal hayattan dıĢlayan Yahudi, Hristiyan ve 

Mecusilerdeki batıl adet ve inançların aksine, cinsel münasebet ve bazı ibadetlerden 

muaf tutulmaları dıĢında günlük hayatlarına, özel, aile ve sosyal iliĢkilerine herhangi 

bir sınırlama getirilmemektedir.  

Kur‟ân‟ın âdet dönemdeki kadınla cinsel iliĢki yasağını modern tıp da teyit 

etmektedir. Modern tıbba göre bu dönemde cinsel iliĢkinin muhtemel zararlarını 

Ģöyle sıralayabiliriz: 

1. Normal Ģartlarda kadının vajinasında laktik asit bulunmaktadır. Bu asit, 

vajinayı zararlı bakterilerden korumaktadır. Âdet döneminde ise asit oranı 

düĢtüğünden vajinal ortam zararlı bakterilerin çoğalması için uygun bir ortam haline 

gelebilmektedir. 

2. Âdet dönemindeki cinsî münasebet, mikropların artmasına ve vajinadaki 

tahriĢin artmasına neden olabilmektedir. 

3. Bu dönemde daha fazla hassas olan kadının genital organları olan döl 

yatağı, rahim kanalları ve vajina cinsel iliĢki neticesinde iltihaplanmalara yol 

açabilmektedir. 

4. Rahmin iç zarı bu dönemde düĢtüğü için yara halinde olduğundan ve âdet 

nedeniyle de geniĢlemiĢ bir Ģekilde bulunduğundan, mikroplar cinsel iliĢki 

neticesinde vajinaya rahat bir Ģekilde geçebilmektedir. 
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5. Âdet döneminde döl yatağı geniĢ olduğundan ve kanayan damarlar da açık 

olduğundan mikroplar kolayca döl yolunda iltihaplanmalara neden olabilmektedir. 

6. Kadın bu dönemde psikolojik olarak cinsel iliĢkiye girmek istemediğinden 

cinsel iliĢkiden uzak kalabilmekte ve ondan nefret edebilmektedir. 

7. Âdet döneminde genital bölge, âdet toksinleri denilen zararlı maddeleri 

içermektedir. Âdet döneminde kadınların maruz kaldığı hastalıklar bile, kendi 

kendine zehirlenme durumunu göstermektedir. 

8. Âdet görme sırasındaki cinsel iliĢkinin zararı ile ilgili en önemli yeni 

keĢiflerden biride âdet kanında bulunan arsenik, iyot, fosfor ve magnezyum gibi 

zararlı maddelerin varlığı laboratuvar incelemesiyle doğrulanmasıdır. 

9. Âdet döneminde rahmin kasılması ve genital organların tıkanmasından 

kaynaklı kanama meydana gelmekte ve cinsel iliĢki kanamanın Ģiddetini 

artırmaktadır. 

10. Âdet döneminde tedirgin ve heyecanlı olan kadın, cinsel iliĢki ile birlikte 

tedirginliği ve heyecanı daha da artmakta ve âdet döneminin düzensizliğine de yol 

açabilmektedir. 

11. Kadınlar bu dönemde hastalıklara karĢı dirençleri zayıf olduğundan 

enfeksiyon ve mikroplara daha fazla maruz kalabilmektedirler. 

12. Âdet kanının kötü kokusu erkeğe eziyet verebildiği gibi, bu kanda 

bulunan mikropların erkeğin cinsel organına temasıyla, erkekte idrar yolu 

enfeksiyonlarına neden olabilmektedir. 

13. Âdet dönemindeki cinsel münasebetin zararından en çok kadınlar 

etkilenmektedir. Çünkü hastalığın erkeklerden kadınlara geçme ihtimali %80 iken, 

kadınlardan erkeğe geçme ihtimali ise %20‟dir (Mûyil, 1995: 64-66). 

3.4.5.4. Domuz Etinin Yasaklanması 

Kur‟ân, insan sağlığını korumak için temel kurallar koymakta ve bu kurallara 

uymayı da emretmektedir. Bu kurallardan biri de helal ve temiz olan yiyecek ve 

içeceklerden istifâde etmek, zararlı olanlardan da kaçınmaktır. Aynı zamanda 

Kur‟ân, insan için faydalı, temiz, güzel, iyi ve yararlı olan her yiyecek ve içeceği 
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helal kılmaktadır (Bakara, 2/168; Mü‟minûn, 23/51). Ġnsana zarar verebilecek pis, 

habis ve çirkin olan her türlü yiyecek ve içecekleri de yasaklamaktadır (Bakara, 

2/173; Mâide, 5/3; Enʻâm, 6/145; Aʻrâf, 7/157; Nahl, 16/15). 

Ayrıca Kur‟ân, insan için faydalı olan hayvanların etlerini yemeyi serbest 

bırakmakta, pis ve zararlı olan domuz etini ise yasaklamaktadır. Kur‟ân‟da domuz 

anlamına gelen خِشْدِيخ sözcüğü beĢ defa geçmektedir (Bakara, 2/173; Mâide, 5/3, 60; 

Enʻâm, 6/145; Aʻrâf, 7/157; Nahl, 16/15).  

Kur‟ân‟da pislik olarak nitelenen ve eti yasaklanan tek hayvan türü 

domuzdur. Kur‟ân‟da domuz etinin yanı sıra kendiliğinden ölmüĢ, boğulmuĢ, 

vurularak, boynuzlanarak, yuvarlanarak öldürülmüĢ, ya da usulüne uygun 

kesilmeden öldürülmüĢ hayvanın etini, hayvanların vücudundan akıp ayrılmıĢ olan 

kanı ve Allah‟tan baĢkası adına kesilmiĢ olan hayvanın etinin haram olduğunu beyân 

eden Ģu dört âyet bulunmaktadır: 

1. مَ وَلَحْؼَ الْخِشْدِيخِ وَمَ   مَ عَمَيْكُؼُ الْسَيْتَةَ وَالجه ِ فَسَؽِ اضْظُخه غَيْخَ بَاغٍ وَلََ عَادٍ فَلََ إِنهسَا حَخه ا أىُِله بِوِ لِغَيْخِ اللَّه

َ غَفُؾر  رَحِيؼ     إِثْؼَ عَمَيْوِ إِنه اللَّه

“Allah size yalnızca murdar eti, kanı, domuz etini ve Allah'tan baĢkasının 

adına kesilmiĢ olanı haram kıldı. Ama biri zorda kalırsa, haksızlığa sapmadıkça, 

sınırı aĢmadıkça kendisine günah yoktur. Biliniz ki Allah bağıĢlayıcıdır, 

merhametlidir.” (Bakara, 2/173). 

2. ِ بِوِ وَالْسُشْخَشِقَةُ وَ  مُ وَلَحْؼُ الْخِشْدِيخِ وَمَا أىُِله لِغَيْخِ اللَّه يَةُ وَالشهظِيحَةُ حُخِّمَتْ عَمَيْكُؼُ الْسَيْتَةُ وَالجه الْسَؾْقُؾذَةُ وَالْسُتَخَدِّ

يْتُؼْ وَمَا ذُبِحَ عَمَى الشُّرُبِ وَأَنْ تَدْتَقْدِسُؾا بِالَْْزْلََمِ ذَلِكُؼْ فِدْ  بُعُ إِلَه مَا ذَكه ق  الْيَؾْمَ يَئِذَ الهحِيؽَ كَفَخُوا مِؽْ وَمَا أَكَلَ الده

سْلََمَ دِيشًا فَسَؽِ اضْظُخه دِيشِكُؼْ فَلََ تَخْذَؾْىُؼْ وَاخْذَؾْ   نِ الْيَؾْمَ أَكْسَمْتُ لَكُؼْ دِيشَكُؼْ وَأَتْسَسْتُ عَمَيْكُؼْ نِعْسَتِي وَرَضِيتُ لَكُؼُ الِْْ

َ غَفُؾر  رَحِيؼ   ثْؼٍ فَإِنه اللَّه  فِي مَخْسَرَةٍ غَيْخَ مُتَجَانِفٍ لِِْ

“Murdar hayvan, kan, domuz eti, Allah'tan baĢkası adına kesilmiĢ, boğulmuĢ, 

vurularak öldürülmüĢ, yuvarlanıp ölmüĢ, boynuzlanarak öldürülmüĢ hayvanlarla 

canlı iken yetiĢip kestiklerinizin dıĢında yırtıcıların yediği hayvanlar, dikili taĢlar 

adına boğazlanmıĢ hayvanlar ve fal oklarıyla paylaĢmanız size haram kılındı. Çünkü 
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bunlar doğru yoldan sapmaktır. Bugün, kâfirler dininiz hakkında ümitlerini 

yitirmiĢlerdir. Onlardan korkmayın, benden korkun. Bugün sizin için dininizi kemale 

erdirdim, size nimetimi tamamladım, sizin için din olarak Ġslâmiyet'i beğendim. Kim 

açlıktan darda kalırsa, günah sınırına varmaksızın yiyebilir. ġüphesiz ki Allah çok 

bağıĢlayıcı ve esirgeyicidir.” (Mâide, 5/3). 

3. مًا عَمَى طَاعِؼٍ يَظْعَسُوُ إِلَه أَنْ يَكُؾنَ مَيْتَةً أَوْ دَمًا  مَدْفُؾحًا أَوْ لَحْؼَ قُلْ لََ أَجِجُ فِي مَا أُوحِيَ إِلَيه مُحَخه

ِ بِوِ فَسَؽِ اضْظُخه غَيْخَ بَاغٍ وَلََ عَادٍ فَإِنه رَبهػَ    غَفُؾر  رَحِيؼ  خِشْدِيخٍ فَإِنهوُ رِجْذ  أَوْ فِدْقًا أىُِله لِغَيْخِ اللَّه

“De ki: "Bana vahyedilende, murdar et veya akıtılmıĢ kan yahut domuz eti -ki 

pisliğin kendisidir- ya da günah iĢlenerek Allah'tan baĢkası adına kesilmiĢ bir 

hayvandan baĢka, bunu (haram dediğinizi) yiyecek kimse için yasaklanmıĢ bir Ģey 

bulamıyorum. BaĢkasına zarar vermemek ve sınırı aĢmamak Ģartıyla, kim 

(yasaklananlardan) yemek zorunda kalırsa, bilsin ki Rabbin bağıĢlayan ve 

esirgeyendir.” (Enʻâm, 6/145). 

4. ِ بِوِ فَسَؽِ اضْظُخه غَ   مَ وَلَحْؼَ الْخِشْدِيخِ وَمَا أىُِله لِغَيْخِ اللَّه مَ عَمَيْكُؼُ الْسَيْتَةَ وَالجه يْخَ بَاغٍ وَلََ عَادٍ فَإِنه إِنهسَا حَخه

َ غَفُؾر  رَحِيؼ    اللَّه

“Allah size sadece murdar eti, kanı, domuz etini ve Allah'tan baĢkası adına 

kesilmiĢ olanı haram kıldı. Ama biri zorda kalırsa, haksızlığa sapmadıkça, sınırı 

aĢmadıkça; bilsin ki Allah bağıĢlayıcıdır, merhametlidir.” (Nahl, 16/115). 

Yüce Allah bu âyetlerde, sadece domuz etinin haram olduğunu belirtmiĢse de 

müfessirlerin çoğuna göre domuzun kemiği, yağı, sütü ve diğer bütün organları da 

haramdır. Kanaatimize göre birçok âlimin de ifâde ettiği gibi, bu âyetlerde sadece 

domuz etinin haram olduğunun belirtilmesinin temel nedeninin etinden en çok 

yararlanmasındandır (Râzî, 1420: V, 192; Beğâvî, 1997: I, 183; Ġbnu‟l-Cevzî, 1422: 

I, 133). 

Mâide 3. âyette domuz eti فِدْق/Allah‟ın emrini terk etmek, doğru yoldan 

sapmak, Enʻâm 145. âyetinde ise رِجْذ/pislik olarak nitelendirilmektedir. Rics/pis Ģey 

ise dört açıdan olmaktadır: 

1. Mizaç açısından, 
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2. Akıl açısından, 

3. ġerʻ/din açısından, 

4. Veya bunların tümü açısından pis olmaktadır. Domuzun pisliği ise Ģerʻ/din 

yönündendir (Ġsfahânî, 2012: 598). Domuzun pislik olarak nitelendirilmesinin asıl 

nedeni, beslenme tarzı ve pislikle beslenmesinden kaynaklanmaktadır (Beydâvî, 

1418: II, 87). 

Kur‟ân‟da فِدْق ve رِجْذ olarak nitelendirilen domuz etinin pek çok hastalığa 

sebep olduğu ve insana verdiği zararların da öldürücü boyutlara ulaĢtığı hususu bilim 

adamları tarafından da teyit edilmektedir. Zira bu alanda yapılan araĢtırmalar, 

hayvanlar arasında en çok domuz etinin insana hastalık bulaĢtırdığını ortaya 

koymakta ve domuz etinde, kanında bağırsaklarında ve yağında birçok tehlikeli 

mikropların bulunduğunu modern tıp da teyit etmektedir. Nitekim modern tıbba göre 

domuz eti hem sağlığa zararlı hem de Ģu hastalıklara da yol açmaktadır: 

1. Domuz eti çok yağlıdır. Yenildiği takdirde kandaki yağ miktarını 

artırmaktadır. Zira dananın etinde %10, koyunun etinde %20, kuzunun etinde %23 

ve domuzun etinde ise % 35 oranında yağ bulunmaktadır. Yağın kanda yüksek 

seviyede kalması, damarların daralmasına, sertleĢmesine, kalp damarlarının 

tıkanmasına, bunama ve felç gibi birçok hastalığa neden olmaktadır (Nurbaki, 2017: 

271-272). 

2. Domuza özgü olan bağırsak kurdu, sindirim sistemi bozulması, kansızlık, 

sancı, ishal, kusma, depresyon, karamsarlık, sara nöbetleri ve Ģiddetli sinir gerilmesi 

gibi birçok hastalığa neden olmaktadır. Bu kurtçuktaki en tehlikeli Ģey ise larvaların 

kan akıĢına girerek beyin, kalp, karaciğer, akciğer gibi vücuttaki hayati öneme sahip 

olan organlara zarar vermesidir (Neccâr, 2008: I, 539). 

3. Hayvanlar arasında ürik asidi en çok domuz taĢımaktadır. Domuz dıĢındaki 

hayvanlar bu maddenin çoğunu dıĢarı atmaktadır. Domuz ise ürik asidin ancak % 

2‟sini dıĢarı atabilmekte ve geriye kalan %98‟lik oran ise domuz etinin bir parçası 

haline gelmektedir. Bundan dolayı domuz etini yiyenlerde, eklem ağrıları ve kandaki 

kolesterol oranı artmakta ve ani ölümlere yol açan damar sertliği, kalp hastalığı ve 

göğüs kesilmeleri gibi birçok hastalığa neden olmaktadır (Yusuf, 2003: 650). 
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4. Domuz etinin sebep olduğu ölümcül bir hastalık da triĢin mikrobudur. 

Çoğu zaman kaslara yerleĢen bu mikrop, ağır kas hastalığına, damar tıkanmasına, 

kolera, tifo ve ishal gibi hastalıklara yol açmaktadır (Nurbaki, 2017: 271). 

Bunların dıĢında domuz eti, domuz Ģeridine, cinsel hayatı düzenleyen 

hormonların düzensizliğine, deri hastalıklarına, görme arızalarına, alerjik 

hastalıklara, dokulardaki ĢiĢmelere ve lenf bezlerinin iltihaplanmasına sebep 

olmaktadır. Domuz eti, kolon, prostat, pankreas, rahim, meme ve safra kesesi kanser 

türlerine; sinir sistemi ülserine, kronik bacak ülserine, egzama, beyin ve kalp kasının 

iltihaplanması gibi pek çok hastalıklara neden olmaktadır (Neccâr, 2008: I, 539-542). 

Aynı zamanda domuz eti, akciğer tüberkülozu, tifo gibi bakteriyel 

hastalıklara; beyin, kalp kası ve grip gibi nice virüslü hastalıklara; sıtma, karaciğer ve 

dalak büyümesine; akciğer, kalp kasları ve menenjit iltihabı gibi birçok mikrobik 

hastalıklara yol açtığı bilimsel olarak kanıtlanmıĢtır (Yusuf, 2003: 649-650). 

Bütün bu sebepler, Yüce Rabbimizin domuz etini yasaklamasının bazı 

hikmetlerini ortaya koymakta ve domuz etinin yasaklamasını beyân eden âyetlerin 

içeriği ile çağımızda bilimselliği kesinleĢmiĢ modern tıbbın arasında herhangi bir 

çeliĢkinin olmadığını ortaya koymaktadır. Çağımızda ancak tıbbi cihazlar ve 

biyolojik testlerle ortaya konmuĢ domuz etinin bu zararlarına karĢı, kimsenin bakteri, 

domuz Ģeridi, triĢin ve siroz gibi hastalıklardan haberdar olmadığı bir dönemde, 

Kur‟ân-ı Kerîm bu gerçekleri yüzyıllar önce haber vermekte ve pislik olduğunu 

beyân etmektedir. Bu durum Kur‟ân‟ın, Yüce Allah‟ın eĢsiz kelamı olduğunu, tüm 

insanlara hitap edecek evrensel bir kitap olduğunu ve bilimsel i„câzın Kur‟ân‟ın en 

önemli i„câz yönlerinden biri olduğunu göstermektedir. 

  



 

210 

SONUÇ 

Ġnsan hayatını her açıdan kuĢatan Kur‟ân‟ın anlaĢılması için birçok yöntem ve 

üslup kullanılmaktadır. Bu yöntemlerden biri kevnî âyetleri pozitif bilimlerin 

verileriyle tefsir etmeye çalıĢan bilimsel tefsir yöntemidir. Ġlk dönemlerden çağımıza 

kadar geliĢimini devam ettiren bu yöntemde kevnî âyetler, her dönemde ilmî birikim 

ve kültürel seviye çerçevesinde ele alınmaktadır. Bu yöntem özellikle Yüce Allah‟ın 

varlığına, birliğine, eĢsiz bir tek ilâh olduğuna, kudretinin yüceliğine iĢaret eden, 

astronomi, jeoloji, tıp, biyoloji, fizik, matematik, psikoloji ve sosyoloji gibi 

bilimlerle ilgili âyetlerden örnekler vererek insanları tefekkür etmeye ve akıllarını 

kullanmaya davet etmektedir. Bu anlayıĢla Kur‟ân‟a bilimsel yönden yaklaĢımın önü 

açılmıĢ ve kevnî âyetlerin bilimin verileriyle yorumlanma süreci baĢlanmıĢtır. 

Kur‟ân‟da birçok bilimsel hakikatlerle ilgili bilgi olmakla birlikte bu bilgiler, 

nüzûl döneminde yaĢayan insanların anlayıĢ düzeyine ve kültür seviyelerine göre 

aktarılmaktadır. Ancak bu durum, Kur‟ân‟daki bu bilgilerin her çağa hitap etmediği 

ve her çağda farklı yorumlanamayacağı anlamına gelmemektedir. Zira Kur‟ân‟daki 

bilimsel hakikatler bir kristale benzemekte ve hangi tarafından bakılırsa, o tarafında 

değiĢik mana ya da yeni bir buluĢa iĢaret ettiği görülebilmektedir. Ġnsan veya evrenle 

ilgili her bir bilimsel âyetin, her çağa bakan bir yüzü ve yönü bulunmaktadır. BaĢka 

bir ifâdeyle bu tür âyetlerin nüzûl döneminde yaĢayan insanlara bakan yönü ve yüzü 

olduğu gibi, çağımızda yaĢayan insana bakan yüzü ve yönü de bulunmaktadır. Bu 

üslûbundan dolayıdır ki Kur‟ân‟ın tefsiri, içinde bulunduğu çağın bilimsel 

hareketlerinden etkilenmekte ve asrındaki bilimsel teorileri ve görüĢleri 

yansıtmaktadır. 

Bilimsel tefsire yaklaĢımları yönünden âlimleri üç gruba ayırmak 

mümkündür. Âlimlerin birçoğu kevnî âyetlerin kesinleĢmiĢ bilimsel verilerle tefsir 

edilmesinin gereğine inanmaktadır. Bu genel kabulün yanında bir kısım âlim ise bu 

tefsir anlayıĢını kabul etmemektedir. Diğer bir kısım ise çerçeveyi çok geniĢ tutup bu 

konuda aĢırı gitmektedir; ilgili-ilgisiz âyetlerden bilimsel sonuçlar elde etmeye 

çalıĢmaktadır. Bilimsel tefsiri kabul edenlerin dayandığı temel sebeplerin baĢında 

Kur‟ân‟da bütün ilimlerin veya her Ģeyin mevcut olduğuna iĢaret eden âyetler, Hz. 
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Peygamber‟in hadisleri ve sahâbeden rivâyet edilen bazı sözler ile aklî ve sosyo-

kültürel etkenler gelmektedir. 

Ġnsanlık tarihi boyunca her düĢüncenin taraftarları olduğu gibi, ona karĢı 

çıkanlar da olmuĢtur. Aynı Ģekilde bilimsel tefsir yöntemini savunanlar olduğu gibi 

ona karĢı çıkanlar da olmuĢtur. Bilimsel tefsire karĢı çıkan veya mesafeli duranların 

değiĢik sebep ve gerekçeleri bulunmaktadır. Bu gerekçelerden dolayı bu yöntem 

birçok yönden eleĢtirilmiĢtir. Bu görüĢteki âlimler; Kur‟ân‟ın sadece nüzûl 

dönemindeki insanların bildiği ilimleri içerdiğini, daha sonra ortaya çıkacak ilimleri 

ihtiva etmediğini savunmakta ve kendileri gibi düĢünmeyenleri Kur‟ân‟ı 

anlamamakla itham etmektedir. Bu haksız ithamı kabul etmemiz mümkün değildir. 

Zira Kur‟ân‟ı sadece nüzûl döneminin ilim anlayıĢını aksettiren bir kitap olarak 

görmek, onu anlamamak ve hedefinden uzaklaĢtırmak demektir. Çünkü böyle bir 

anlayıĢı kabul etmek, tefsirde yeniliğe ve zenginliğe karĢı çıkmak, demektir. 

Kur‟ân‟ın ilk muhataplarının ümmî olmaları daha sonra gelecek olanların da mutlaka 

ümmî olacakları anlamına gelmez. Kaldı ki, Kur‟ân‟ın ilk muhatapları olan o ümmî 

toplum bile Kur‟ân‟ın ve Hz. Peygamber‟in eğitim ve öğretimi sayesinde yirmi üç 

yılda ümmî olmaktan kurtulmuĢ, ortaçağın cehaletinde bir ilim ve nur toplumu haline 

gelmiĢtir. 

Bilimsel tefsir ekolünün eleĢtiri noktalarından biri de Kur‟ân‟ın ilk 

muhataplarından bilimsel tefsire dair bir Ģeyin gelmemiĢ olmasıdır. Kur‟ân‟ın ilk 

muhataplarından bilimsel tefsire dair bir Ģeyin gelmemiĢ olması sonraki nesillerin bu 

alanda eser ortaya koymasına engel teĢkil etmez. Bir bilgiyi baĢkasından alan kiĢinin 

sahip olduğu Ģartlar ve imkânlar, aldığı kiĢiden daha iyi durumda ise o bilgiyi daha 

iyi anlayabilir ve bu bilgiyi daha ileriye taĢıyabilir. Nitekim ilimler birer çekirdek 

halinde baĢlamıĢ, telakuku efkâr ile nesilden nesile aktarılmıĢ ve sistematize 

edildikten sonra ancak müstakil birer ilmî disiplin haline gelebilmiĢtir. Zaman 

geçtikçe insanlar öncekilerin hayal dahi edemedikleri pek çok buluĢ gerçekleĢtirmiĢ 

ve birçok yeniliğe imza atarak ilmî seviyeyi yükseltmiĢtir.  

Bilimsel tefsir ekolünün eleĢtiri noktalarından bir diğeri de Kur‟ân‟daki 

hakikatlerin sabit, kesin ve değiĢmez olduğu, bilimsel tespitlerin ise değiĢken ve 

yanlıĢa muhtemel olduğudur. Kur‟ân‟daki gerçeklerin değiĢmez olduğu elbette 
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doğrudur. Fakat bu hakikatler, ilk dönemden günümüze kadar farklı Ģekillerde 

tezahür etmekte ve insanlığa birçok yönden ıĢık tutabilmektedir. Aynı zamanda bu 

gerçekleri te‟vil etmeye çalıĢan insan ve ondan etkilendiği fikir dünyası da değiĢken 

olduğundan, bu durum Kur‟ân‟ın te‟viline de yansıması elbette olacaktır. Kur‟ân‟ın 

yorumundaki bu değiĢim sadece bilimsel tefsirle sınırlı kalmamaktadır. Zira 

Kur‟ân‟ın ictimaî, edebî, psikolojik ve hatta en temel kabul edilen lüğavî 

açıklamalarda bile bu değiĢim görüldüğüne göre bu itirazın tefsir ekollerinin tamamı 

için geçerli olması gerekir.  

Bilimsel tefsir ekolünün eleĢtirilmesinin baĢka bir nedeni ise bu yöntemi 

benimseyenlerin tefsirlerinde ölçüsüz ve tutarsız örneklerin bulunmasıdır. Bu tefsir 

metodunu savunan müfessirlerin eserlerinde ölçüsüz ve tutarsız örneklerin var 

olması, çok sayıda i„câz örneğiyle çağımızdaki insana Kur‟ân‟ın Yüce Allah‟ın 

kelâmı olduğunun delillerini gösteren bu tefsir anlayıĢını böyle basit gerekçeleri ileri 

sürerek tamamını reddetmek ve kabul etmemek doğru bir yaklaĢım değildir. Zayıf ve 

uydurma hadisler vardır diye hadislerin tamamını reddetmek doğru bir yaklaĢım 

olmadığı gibi, bilimsel tefsirin ölçüsüz ve tutarsız örneklerini öne sürerek tamamını 

reddetmek doğru değildir. Doğru olan bilimsel tefsir konusunda ifrat ve tefrit 

yapmadan meseleye mutedil bir Ģekilde yaklaĢmaktır. Nitekim bu meseleye böyle 

yaklaĢan pek çok müfessir bulunmaktadır. Hatta bilimsel tefsir ekolüne Ģiddetle karĢı 

çıkanların bile bazı kevnî âyetleri çağının pozitif bilimlerinden istifâde ederek 

yorumlamak zorunda kaldıkları görülmektedir.  

Kur‟ân; belâgat, beyân, nazm ve fesahatiyle edebiyatın zirvede olduğu nüzûl 

dönemindeki muhataplarını âciz bıraktığı gibi bugün de bilim ve teknolojinin akıl 

almaz bir hızla ilerlediği asrımızın insanlarına bilimsel i„câzını göstermektedir. 

Kur‟ân‟ı daha iyi anlayabilmek ve esrarına nüfuz edebilmek için kesinleĢmiĢ bilimsel 

verilerden yararlanmak, aklın ve tefekkürün gerekli kıldığı bir gerçektir. Bilim ve 

teknolojinin hızlı bir Ģekilde geliĢtiği çağımızda bilimsel geliĢmelerden 

yararlanmamak, kevnî âyetleri sadece önceki âlimlerin yorumları ıĢığında 

değerlendirmek ve onların te‟villeriyle yetinmek kabul edilecek bir davranıĢ değildir. 

Zira bilimin geliĢmesiyle evrenin iĢleyiĢi ile ilgili birçok âyetten neyin kastedildiği 

daha iyi anlaĢılmıĢ ve sır olmaktan çıkmıĢtır.  
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Ayrıca Kur‟ân‟ın i„câzı sadece nazm, belâgat ve fesâhat gibi Arapça 

bilenlerin anlayabileceği i„câz vecihleriyle münhasır olması düĢünülemez. Çünkü 

Kur‟ân bütün insanlara hitap etmektedir. Ancak onun muhataplarının çoğu Arap 

olmayan insanlardır. Kur‟ân‟ın Arapça bilmeyen insanlara yönelik bir i„câz yönü 

bulunması gerekir ki inanmayanların hidayetine, inananların da imanlarının 

güçlenmesine vesile olsun. Bu da Kur‟ân‟ın bilimsel yönden i„câzı anlamına 

gelmektedir. Bilim çağı olan asrımızda Kur‟ân‟daki kevnî âyetleri kesinleĢmiĢ 

bilimsel verilerle ele alıp açıklamaya çalıĢmak, Ġslâm‟a davette önemli kolaylıklar 

sağlamaktadır. Nitekim bu konuya ağırlık veren âlimler, Ġslâm davetinde Kur‟ân‟ın 

bu i„câz yönünü ön plana çıkararak pek çok bilim adamının Müslüman olmasına 

vesile olmuĢlardır. 

Bilimsel tefsir konusunda ifrat ve tefrit eksenli yaklaĢımlar olsa bile meseleyi 

mutedil bir Ģekilde ele almak gerekmektedir. Kur‟ân ve bilimsel hakikatler konusuna 

mutedil bir Ģekilde yaklaĢmak için de Kur‟ân‟daki bilimsel hakikatlere iĢaret eden 

kevnî âyetleri görmezlikten gelerek tefrite düĢmemeli, kevnî âyetlerin tefsirinde 

kesinleĢmiĢ bilimsel verilerinden istifâde edilmeli, Kur‟ân‟ın ruhuna aykırı görüĢler 

hakkında son derece dikkatli olmalı, henüz kesinleĢmemiĢ teorilerle de âyetler te‟vil 

edilmemeli ve Kur‟ân‟ı bir astronomi, fizik, kimya vs. kitabı haline getirmek gibi bir 

ifrattan da uzak olan bir yaklaĢım benimsenmelidir.  

Günümüz Türkiye‟sinde bilimsel tefsir metodunun haksız ve yoğun bir 

eleĢtiriye maruz kalması nedeniyle araĢtırmacıların korktuğu bir alan haline 

gelmiĢtir. Nitekim ülkemizde bu alanda yapılan çalıĢmalar yok denecek kadar azdır 

ve olanlar da teorik düzeyde kalmıĢ pratiğe geçememiĢtir. Arap dünyasında ise bu 

konuda pek çok eser yazılmıĢ ve bu eserlerin sayısı her geçen gün artmaktadır. XIX. 

yüzyılından günümüze kadar bilimsel tefsir hakkında telif edilen çalıĢmaların 

neredeyse tamamı Arap alêminde neĢredilmiĢtir. Özellikle Arap dünyasında bu 

konunun önemine binaen yarım asırdır faaliyetlerini sürdüren “el-Hey‟etu‟l-

ʻÂlemiye li‟l Ġ„câzi‟l-Kur‟ân‟ı ve‟s-Sünneti” ve Ġslâm Konferansı teĢkilatı 

bünyesinde faaliyet gösteren “Kur‟ân ve Hadislerdeki Bilimsel Mucizeler” gibi 

birçok kuruluĢ bilimsel tefsir faaliyetini yürütmektedir. Ülkemizde de Arap alêminde 

olduğu gibi bilimsel tefsir çalıĢma faaliyetleri hem bireysel düzeyde hem de devlet 

kurumları tarafından desteklenmeli, kabul ve ret tartıĢmalarının artık geride 
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bırakılması gerekmektedir. Ġfrat ve tefrite kaçmadan, çağımızın kesinleĢmiĢ bilimsel 

verilerinden yararlanarak kevnî âyetleri anlamaya çalıĢmak gerektiği gibi, Kur‟ân‟ın 

temel ilkelerine aykırı olmayan, onun gönderiliĢ gayesine uygun olan itikat ve ahkâm 

dıĢındaki kevnî âyetleri ifrat ve tefrite kaçmadan kesinleĢmiĢ bilimsel verilerden 

yararlanarak yorumlamayı makbul görmekteyiz. 

Ayrıca zamanda Kur‟ân‟ın, bilimsel hakikatlerin detayına girmediği gerçeğini 

dikkate alan, bilimsel iĢaretlerin sınırlarını iyi belirleyen, kevnî âyetleri ispatlanmıĢ 

bilimsel hakikatlerle yorumlayan, yapılan yorumların hiçbir zaman nihâî bir anlayıĢ 

olduğunu ileri sürmeyen, âyetleri bilimsel teorilere uygun hale getirmek için zorlama 

yorumlardan uzak tutan, söz konusu metoda yönelik eleĢtirileri bir kenara atmayan 

ve bu eleĢtiriler doğrultusunda eksiklikleri gideren bilimsel tefsir anlayıĢının meĢru 

ve zorunlu olduğuna inanmaktayız. Hatalı ve yanlıĢ olan, bilimsel tefsirde ölçüyü 

tanımamak, aĢırı gitmek ve pozitif bilimlerin neticesinin nihâî bir anlayıĢ olduğunu 

ileri sürmektir. Bilimsel tefsire yapılan eleĢtirenlerin de bu konuda değiĢken ve 

henüz kesinliği ispatlanmamıĢ bilimsel teorilerden istifâde eden ve aĢırı gidenlere 

yönelik olduğu kanaatindeyiz.  

Aynı zamanda kevnî âyetlerin delâlet ettiği manayı anlamak için o alanda 

uzman olan bilim adamlarının görüĢlerine baĢvurulmalıdır. Zira Kur‟ân‟daki bilimsel 

hakikatlere iĢaret eden astronomi, jeoloji ve embriyoloji gibi bin üç yüzden fazla 

âyetteki i„câz yönlerini ve bilimsel hakikatleri bir insanın tek baĢına bilmesi mümkün 

değildir. Bundan dolayı kevnî âyetler hangi alana iĢaret ediyorsa o alanın uzmanı ile 

temel Ġslâm kaynaklarını çok iyi anlayabilecek kadar Arap dili ve edebiyatına hâkim 

olan tefsir akademisyenleri ile birlikte değerlendirilmesi gerekmektedir.  
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