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Abstract: The science of Qiraat is the science that deals with the manner of rendering the words of the Qur’an and the disputes 
about them by attributing them to the translators. The science of Qiraat, which emerged with the phenomenon of ‘seven 
letters’ that came to the agenda during the Medina period, completed the process of systematisation by prominent figures 
from the Companions and tabi’in. The science of Qiraat has passed through certain periods in the historical process under the 
influence of certain activities and personalities. In this direction, the scholars of Qiraat after Ibn Mujā�hid (d. 324/936) wrote 
works classifying different numbers of Qiraats for a number of reasons. By subjecting the scripts and texts of the existing 
qiraats to analysis and criticism, they aimed to determine the authentic and acceptable ones and to distinguish them from 
the others. The fact that Ibn Mujā�hid took the seven Qira’ah imams and their two narrators as a basis led to the emergence 
of an understanding that the Qira’ah and narrations other than these were not acceptable, which enabled a number of clas-
sification and compilation studies in the following process, such as eight, ten, eleven, twelve, fourteen. In this context, first of 
all, the place and importance of rather type of studies in the process of the scholarship and classification of Qiraat has been 
mentioned. This article analyses the work of Ibn al-Qā� sī�h (d. 801/1399), one of the eighth-century Qiraat scholars, Mustalah 
al-ishā� rā� t as an example of the aforementioned works. Afterwards, the topics covered in Mustalah al-ishā� rā� t were discussed 
in general terms and the sources and methodology used in the work were analysed. Ibn al-Qā� sih is one of the scholars who 
carried out meticulous studies on the compilation and recording of the qiraat. In particular, he showed his competence by 
mentioning the sources on which the other qiraats other than qiraat al-sab’an were based in his work Mustalah al-ishā� rā� t. In 
the final analysis, it has been determined that Ibn al-Qā� sih’s work in question is an important work in which the acquisitions 
related to qiraat, three of which are sahih and three of which are shā� zī�, which are additions to the classification of seven in 
the historical process, have been edited together. On the other hand, Mustalah al-ishā� rā� t was found to be a significant work 
in order to eliminate the criticism Ibn Mujā�hid was subjected to as a result of his seven needs and the wrong perception of 
‘seven letters, seven qiraat’.
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Giriş

Kıraat ilmi tarihî� sü� reçte birtakım değ� işim ve dö� nü� şü� m diyebileceğ� imiz ö� nemli safahattan 
geçmiştir. Yedi harfle başlayan bu tarihî� serü� vende karşımıza çıkan ilk isim “yedi ihtiyâ� rı”nın 
ö� ncü� sü�  İ�bn Mü� câ�hid’dir. Sahihiyle şâ� zıyla muhtelif kıraatlerin yaygınlaştığ� ı bir dö� nemde meşhur 
beş bö� lgeye nispet edilen ve genelin kabulü� ne mazhar olan yedi kıraat imamını Kitâbü’s-seb‘a 
adını verdiğ� i eserde bir araya getiren İ�bn Mü� câ�hid kıraat ilmi tarihinde bir çığ� ır açmıştır. İ�bn 
Mü� câ�hid sonrasında kıraat ilmi iki ö� nemli aşama geçirmiştir.

İ�lk aşamada Endü� lü� s kıraat ekolü� nü� n ö� nemli rolü�  vardır. Bu noktada ö� zellikle hicrî� dö� rt ve 
beşinci asırda yaşayan kıraat ulemâ� sının gayretleri ö� nemlidir. Endü� lü� s kıraat ekolü� nü� n iki ö� nemli 
ismi Dâ�nî� (ö� l. 444/1053) ve Şâ� tıbî�’nin (ö� l. 590/1194) yedi kıraati ihtiva eden çalışmaları ses 
getirmiş bu usulü� n ö� ncelikle Endü� lü� s’te sistemleşmesi sonrasında ise tü� m İ�slâ�m dü� nyasında 
benimsenip yaygınlaşmasında kayda değ�er katkıları olmuştur. Bu sayede İ�bnü� ’l-Cezerî�’ye kadar 
kıraat tedrisinde “yedi kıraat” yegâ�ne bir program olarak uygulanmıştır.

İ�kinci aşama ise son dö� nem kıraat ilmi halkasına ilave olan tahrî�râ� t’ın[1] ö� ncü�  ismi, banisi 
İ�bnü� ’l-Cezerî�’nin (ö� l. 833/1429) yedi kıraat imamına aynı nitelikte gö� rdü� ğ�ü�  ü� ç imamı da ilave 
etmek suretiyle onlu (aşere) sistemi tespit edip yedili sistemin yerini almasıdır. Kıraat tedrisatın-
da yedili sistemin İ�bnü� ’l-Cezerî�’ye kadar taşındığ� ını ifade etsek de kıraat telifatı için aynı şeyleri 
sö� ylememiz mü� mkü� n gö� zü� kmemektedir. Zira kıraat ulemâ� sı, İ�bn Mü� câ�hid’in yedili tasnifinden 
neşet eden yanlış kanaatleri ortadan kaldırma adına mezkû� r yedi kıraate bazı kıraat tercihlerinin 
ilave edilmesini savunarak daha çok ihtiyarı içeren eserler kaleme almışlardır.

Bu çalışmada mevzubahis kıraat safahatının ö� nemli kırılmalardan birini teşkil eden ziyade 
çalışmalar meselesine bir eser ö� zelinde kıraat alanında bir isim vesilesiyle bakılacaktır. İ�bnü� ’l-Kâ� -
sıh’ın Mustalahu’l-İşârât adlı eserini incelemeye geçmeden ö� nce, kıraat ilminde yetkin ulemâ�nın 
aktardığ� ı bilgilerden faydalanarak, bu alandaki ziyade çalışmaların arkasındaki dü� şü� nceyi sor-
gulamak için temel bilgiler vermenin yararlı olacağ� ı kanaatindeyiz.

1. Kıraat İlminde Ziyade Çalışmalar

Kıraat ilminde ziyade çalışmalara geçmezden evvel, İ�bn Mü� câ�hid ö� ncesi sü� rece bir gö� z atıp 
ardından “yedi ihtiyarı”nın keyfiyetini ve ontolojik olarak ziyade çalışmaların varoluş serü� venini 
mercek altına almak faydalı olacaktır.

İ�bnü� ’l-Cezerî�’nin Müncidu’l-mukriîn adlı eserinde sö� z konusu sü� reci Ebü� ’l-Fazl er-Râ� zî�’den 
nakille şu şekilde resmettiğ� ini gö� rmekteyiz:

“..Sö� z konusu yedi imamın kabul edilmesi, onların dışındakilerin icmâ�  ile reddedildiklerini 
ve bunların dışında tutuldukları anlamına gelmez. Şö� yle ki belli bir dö� nemde kıraatlerin 
ihtiyarı noktasında ne sadece belli sayıda kişi biliniyor ne de muayyen şahıslar muteber 
addediliyordu. İ�lgili beş şehirde beş kıraat imamı ortaya çıkana kadar durum bu minval 
ü� zere devam etti ve kıraat alimleri -bir kısmı tabiî�nden olsa da- tabiî�n neslinin halefleri 
oldular. Onlar kıraatleri derlediler, meşhur nakiller arasından o okuyuşları ihtiyar ettiler; 
bunu yaparken de her bir şehrin imam addettiğ� i kişilerin ihtiyarının dışında kalan hiçbir 
kimseyi şâ� z olarak niteleme yoluna gitmediler. Elbette her bir şehrin dindarlığ� ı, bilgisi ve 
ihtiyarı bakımından beğ�enisini kazanmış kişiler, sair şehirlerin halklarının beğ�enisini kazan-
mışlardı. Ö� yle ki bu beş ihtiyardan hiçbirinin kendi dö� neminde reddedildiğ� i bilinmemektedir. 

[1] Tahrî�râ� tla alakalı bk. Recep Koyuncu, “Yö� ntem ve Mahiyeti İ�tibariyle Kıraat İ�lminde Tahrirâ� t Geleneğ� i: İ�bnü� ’l-Cezerî� 
Ö� zelinde Bir İ�nceleme”, Uluslararası İbnü’l-Cezerî Sempozyumu (2018), 665-690; Recep Koyuncu Kıraat İlminde Tahrîrât 
Mustafa el-İzmîrî ve ‘Umdetü’l-İrfân Adlı Eseri (İ�stanbul: Hikmetevi, 2021), 34-43.
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Zira sö� z konusu beş şehir, şehirlerin ö� nde gelenleri ve bu şehirlerin alimleri de diğ� er ilim 
ehlinin ö� nderiydiler. Yedi kıraat içinden beş kıraatin kabulü�  işte ilk bu şekilde gerçekleşti.”[2]

İ�bn Mü� câ�hid, eserinde Hicaz, Irak ve Şam halkının benimsediğ� i kıraatleri ele alarak, bu bö� lge-
lerdeki ittifak ve ihtilaf noktalarını açıklayacağ� ını belirtmiştir. Ardından, sö� z konusu bö� lgelerde 
halkın tercih ettiğ� i kıraatlerin nesilden nesile aktarıldığ� ını, tâ�biî�n dö� neminden itibaren her bö� l-
gede ilgili rivayeti temsil eden bir imamın ö� ne çıktığ� ını ve bu imamların kıraatlerinin hem halk 
hem de ilim ehli tarafından benimsendiğ� ini ifade etmiştir.[3]

Diğ� er yandan İ�bn Mü� câ�hid’in ihtiyarındaki keyfiyete ilişkin şunları ifade etmek gerekir: İ�bn 
Mü� câ�hid’in, yedi kıraat imamı arasında Hamza b. Zeyyâ� t ile Ali b. Hamza el-Kisâ� î�’ye de yer 
vermesi, bu iki ismin Kur’an ilmi konusundaki birikimleri, takvaları ve rivayetlerinin gü� venilir 
oluşuyla ilişkilendirilmiştir. Ayrıca bu iki imamın kıraatlerinin o dö� nemde yaygın şekilde tilavet 
edilmesi de onları beş kıraat imamına eklemesinde etkili olmuş ve bö� ylece yedi kıraat anlayışını 
oluşturmuştur.

Burada dikkatimizi çeken husus, ziyâ�de çalışmalarda en sık karşılaşılan isim Ya’kû� b el-Had-
ramî�’nin İ�bn Mü� câ�hid’in ihtiyâ� rı sü� recinde de gü� ndeme gelmesidir. Bu bağ� lamda İ�bnü� ’l-Cezerî�, 
kitabı telif sü� recinde Ali b. Hamza Kisâ� î� ile Ya’kû� b b. İ�shâ�k arasında tercihte yaşadığ� ı tereddü� t 
sebebiyle İ�bn Mü� câ�hid’in bir mü� ddet beklediğ� ini ve neticede senedinin â� lî� olması sebebiyle 
Kisâ� î�’nin Ya’kû� b’a tercih edilmesinin daha uygun olduğ�u kararına vardığ� ını nakleder.[4]

Bir taraftan kıraat ilminin sistematikleşmesi diğ� er deyişle tedvin sü� recine dair İ�bnü� ’l-Cezerî�’nin 
sö� ylediklerine kulak verelim:

“Ü� çü� ncü�  yü� zyıla gelindiğ� inde, ilmi alanda zapt iyiden iyiye azalmıştı. Kuralı delme işi 
yaygınlaştı ve neredeyse hak ile batıl birbirine karışır hale geldi. Bu sırada imamlardan 
etkin ve yetkin bir zü� mre ellerinden geldiğ� ince çalışıp çabaladılar nihâ�yetinde sö� z konusu 
mü� ktesebatı zabtu rabt altına almak suretiyle hak olanı ortaya koydular. Kıraatleri toplayıp 
vecih ve rivâ�yetleri de nispet ettiler; tercih ettikleri usû� l ile kıraatlerden sahih ile sakî�m’in 
meşhû� r ile şâ� z’ın arasını ayırmak suretiyle belli kural ve esaslara bağ� ladılar.”[5]

Bu hususta ilk adımı atan, meşhur kıraatleri bir kitapta derleyip toplayan Ebû�  Ubeyd Kâ� sım 
b. Sellâ�m’dır (ö� l. 224/838). Onun bu eseri yedi imamın yanında yaklaşık yirmi beş kıraati ihtiva 
eder. Sonrasında Ahmed b. Cü� beyr el-Kû� fî� el-Antakî� (ö� l. 258/871) her beldeden (Mushaflarla 
uyumlu) toplamda beş kıraati tek bir kitapta toplamıştır. İ�bnü� ’l-Cezerî�, Ebû�  Hâ� tim es-Sicistâ�nî� 
(ö� l. 255/869) ve Muhammed b. Ebî� Cerî�r et-Taberî� (ö� l. 310/923) gibi İ�bn Mü� câ�hid ö� ncesi dö� nem-
de kıraat alanında eser vermiş â� limlere atıfta bulunmaktadır. Bu bağ� lamda kimi â� limlerin yedi 
kıraat imamından bazılarını tercih etmemesi, kimilerinin ise yedi sayısının ö� tesinde çok sayıda 
okuyucuya yer vermesi karşısında, bu iki yaklaşımın aynı mahiyette değ�erlendirilemeyeceğ� ini 
ö� zellikle vurgulaması dikkat çekicidir.[6]

İ�bnü� ’l-Cezerî�’yi Neşr adlı eserini yazmaya sevk eden başlıca etkenlerden birinin ziyade çalışma-
ların fikriyatı ve varlık sebebi olduğ�unu ö� zellikle zikretmek gerekir. Nitekim İ�bnü� ’l-Cezerî�, kıraat 
sistematiğ� inin ö� nemli sacayaklarından birini teşkil eden rivâ�yet ve tariklerin, yalnızca et-Teysîr 
ve eş-Şâtıbiyye’de yer alan yedi kıraat ve on dö� rt rivâ�yetten ibaret sayılması; buna bağ� lı olarak 
bunların dışında kalanların da makbul addedilmemesi ve neticede kıraatlerin zemini açısından 

[2]İ �bnü� ’l-Cezerî�, Müncidu’l-Mukriîn ve Mürşidu’t-Tâlibîn (Mekke, 1419.), 220.
[3] Ebû�  Bekr İ�bn Mü� câ�hid, Kitâbu’s-Seb’a fi’l-kırâât, thk. Şevkî� Dayf (Kahire: Dâ� ru’l-Mearif, 1980), 87.
[4]İ �bnü� ’l-Cezerî�, Müncidu’l-mukriîn, 221.
[5] Ebü� ’l-Hayr Şemsü� ddin Muhammed b Muhammed b Muhammed b Alî� b Yû� suf İ�bnü� ’l-Cezerî�, en-Neşr fi’l-kıraati’l-’aşr, 

thk. Eymen Ruşdi Suveyd (Beyrut: Dâ� rü� ’l-Gavsâ�nî�, 2019), 1/116.
[6]İ �bnü� ’l-Cezerî�, en-Neşr, 1/186-187.
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alan daralmasına eleştirel bakmaktadır. Bu noktada İ�bnü� ’l-Cezerî�’nin muhalled eseri Neşr’in telif 
gerekçesi ve kıraat ilmindeki kıymeti bağ� lamında serdettiğ� i şu sö� zler ö� nemlidir:

“Bü� tü� n bu kıraatleri kaynak olabilecek sağ� lam ve gü� venilir bir kitapta topladım... Bu ki-
tabımız kıraat vecihlerinin tahrî�ri hususunda değ�erli bir kitaptır. Teysîr ve Şatıbiyye’deki 
kıraat vecihleri bu eserin sadece bir bö� lü� mü� dü� r. Zira sö� z konusu iki eserde yedi kıraatten 
on dö� rt tarik yer almaktadır. Bizim kitabımızda ise gö� rü� ldü� ğ�ü�  ü� zere seksen tarik vardır. 
Bunun dışında bu kitapta sayılamayacak nice faydalı malumat vardır. Bu kitap, ö� ncesinde 
zikredilmemiş içerisinde birçok faydalı bilgileri bir araya getirdiğ� im alanında tek kitaptır. 
O, gerçekten “aşrın neşri” on kıraatin yeniden ayağ�a kaldırılışına vesile olan kitaptır. Bu 
ilmin (kıraat) yok olduğ�unu, silinip gittiğ� ini iddia edene (kıraat ilmi) Neşr ile hayat bulur, 
canlanır! diye cevap verilir.”[7]

Kırâ� at ilminde ziyade çalışmalar “yedi harf yedi kıraat ayniliğ� ine” dair vehmi[8] ortadan kal-
dırma adına olumlu bir rol ü� stlenirken diğ� er yandan beraberinde birtakım olumsuz sonuçlar 
da doğ� urmuştur. Zira kıraat meselesinin yedi kurraya hasredilmesi bazı kimselerin “Kur’â� n 
yedi harf ü� zerine indirilmiştir.”[9] hadisinde geçen şeyin sö� z konusu yedi kıraat olduğ� u gibi bir 
yanlış algıya kapılmasına yol açmış, bu yanlış algıyı giderme adına daha fazla kıraat, rivâ�yet ve 
tariki içeren eserlerin kaleme alınması yoluna gidilmiş;[10] bunun gibi rivâ�yet ve tarik derleme 
meselesinin abartılması da zamanla kıraat konusunda farklı uygulamaların ortaya çıkmasına 
yol açmıştır.[11]

Netice olarak; İ�bn Mü� câ� hid’in yedi ihtiyarı neticesinde zuhur eden yanlış algı sebebiyle 
kıraat ulemâ� sı mevzu bahis yanlış telakkiyi izale etme çabası içine girmişlerdir. Bu noktada 
ulemâ� nın tercihi, meşhur ihtiyarların sayısını yedili sisteme nakıs olarak beşe indirmek yerine; 
yedi ihtiyara birkaç daha ilave etmek suretiyle sayıyı yedinin ü� zerine ziyade etme yolunu tercih 
etmişlerdir. Bu sayede hem yedi harfin yedi ihtiyar gibi algılanmasını engelleme hem de yedi 
ihtiyarın dışındakilerin gayri makbul addedilmesini ö� nlemeyi amaçlamışlardır. Hü� lasa sekiz 
ve daha çok sayıda ihtiyarı içeren ziyade niteliğ� indeki eser ve sistemler bu dü� şü� nceye bağ� lı 
olarak neşet etmiştir.[12]

Kıraat â� limleri, İ�bn Mü� cahid’in yedili sisteminden neşet eden yanlış kanaatleri ve hatalı anla-
yışları bertaraf etmek için bu yedi kıraate bazı kıraat tercihlerinin ilave edilmesinden hareketle 
daha çok ihtiyarı içeren eserler kaleme almışlardır. Sö� z konusu hatalı algıyı ortadan kaldırmak 
için İ�bn Mü� câ�hid’in Kitâbü’s-seb‘a’da yer verdiğ� i yedi kıraat tercihine Ya’kû� b’u da eklemek su-
retiyle sekizli sistemi oluşturan mü� ellifler olmuştur. Bu bağ� lamda karşımıza çıkan ilk isim İ�bn 
Galbû� n’dur (ö� l. 399/1009). Sonrasında on, on bir, on iki ve muhtelif sayılarda ziyade çalışmalar 
telif edilmiştir. Mevzubahis ziyade tü� rü�  teliflerden bazıları şunlardır: İ�bn Mihrâ�n en-Nî�sâ�bû� rî� 
(ö� l. 381/992) el-Gâye fi’l-kıraâti’l-‘aşr, İ�bn Galbû� n (ö� l. 399/1009) et-Tezkira fi’l-kıraâti’s-semân, 
Ebü� ’l-Hasan Ali b. Ca‘fer es-Saî�dî� (ö� l. 410/1020) Tebsıratü’l-beyân fi’l-kırââti’s-semân, Ehvâ� zî� el-
Mukrî� (ö� l. 446/1055) el-Vecîz fî şerhi’l-kıraâti’s-semâniye, Ebû�  Ma‘şer et-Taberî� (ö� l. 478/1086) 

[7]İ �bnü� ’l-Cezerî�, en-Neşr, 1/241-242.
[8] “Yedi harf yedi kıraattir.” dü� şü� ncesinin hatalı olduğ�una dair Mekkî� b. Ebî� Tâ� lib’in sö� zleri kayda değ�erdir: “Her kim Nâ� fi‘, 

Â� sım ve Ebû�  Amr gibi sö� z konusu yedi kurradan her birinin kıraatinin, Hz. Peygamber’in beyan ettiğ� i yedi harften biri 
olduğ�unu iddia ederse bilsin ki bü� yü� k bir yanılgı içindendir.” Mekkî� b, Ebî� Tâ� lib el-Kaysî�, Ebû�  Muhammed b. Hammuş, 
el-İbâne ‘an meâni’l-kırâât, thk. Abdulfettah İ�smail Çelebi, (Mısır: Daru Nehda, ts.) 38.

[9]İ �lgili rivâ�yetler için bk. Buhâ� rî�, Fezâ� ilu’l-Kur’â�n 5; Mü� slim, Salatü� ’l-Mü� safirî�n 274.
[10]İ �bnü� ’l-Cezerî�, en-Neşr, 1/207. Konuyla alakalı farklı gö� rü� şler için bk. Şuayip Karataş, “Ulû� mü� ’l-Kur’â�n Kaynaklarında 

Yedi Harf Meselesinin Ele Alınışı: Klasik-Modern Karşılaştırması”, İhya Uluslararası İslam Araştırmaları Dergisi 8/1 
(2022), 261-296.

[11] Mehmet Emin Maşalı, Tarihi ve Temel Meseleleriyle Kıraat İlmi (Ankara: Otto Yayınları, 2016), 86-87.
[12] Maşalı, Tarihi ve Temel Meseleleriyle Kıraat İlmi, 78.
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et-Telhîs fi’l-kıraâti’s-semân,[13] Sıbtu’l-Hayyâ� t (ö� l. 541/1146) el-Mübhic fi’l-kıraâti’s-semân, Ebû�  Ali 
Hasen b. İ�brahim el-Bağ�dâ�dî� (ö� l. 438/1047) er-Ravza fi’l-kıraâti ihdâ aşer, Ebû�  Abdu llah el-Had-
ramî� el-Yemenî� (ö� l. 560/1165) el-Mufîd fî’l-kıraâti’s-semân, İ�bnü� ’l-Cü� ndî� (ö� l. 769/1368) el-Bustân 
fi’l-kıraâti’s-selâse ‘aşer, Ebü� ’l-Fazl Ca’fer el-Huzâ� î� (ö� l. 408/1018) el-Müntehâ fi’l-kıraâti’l-hamse 
‘aşer.[14] Diğ� er yandan kıraatlere ziyade niteliğ� indeki çalışmalara Hü� ccet tü� rü�  eserlerden İ�bn Ebû�  
Meryem’in (ö� l. 565/1170) el-Mûdah adlı eserini de zikredebiliriz.[15]

Çalışmada sö� z konusu ziyade çalışmalardan biri olan İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ın Mustalahu’l-işârât adlı 
eseri tahlil edilecektir. Bu bağ� lamda ö� ncelikle eserin muhtevası ve metodu ele alınacak ardından 
eseri diğ� erlerinden ayıran ö� zellikler ü� zerinde durulacak son tahlilde Mustalahu’l-işârat’ın kıraat 
ilmindeki yeri tespit edilecektir.

2. İbnü’l-Kâsıh ve Mustalahu’l-İşârât Adlı Eseri

2.1. İbnü’l-Kâsıh ve İlmî Kişiliği
Tam ismi Ali b. Osman b. Muhammed b. Ahmed İ�bnü� ’l-Kâ� sıh Ebü� ’l-Bekâ�  el-Uzrî�’dir. Kü� nyesi 

“Ebü� ’l-Bekâ�” olmasına rağ�men İ�bnü� ’l-Kâ� sıh olarak şö� hret kazanmıştır. Doğ�duğ�u yere nispetle 
“el-Bağ�dâ�dî�”, bağ� lı olduğ�u mezhebe nispetle de “eş-Şâ� fi‘î�” şeklinde kaynaklarda yer almıştır.[16] 
Kendisinden 32 yıl sonra vefat eden İ�bnü� ’l-Cezerî� (ö� l. 833/1424) Gâyetü’n-Nihâye adlı eserinde, 
onun tam ismini şö� yle vermektedir: Ali b. Osman b. Muhammed b. Ahmed b. el-Kâ� sıh el-Uzrî� 
el-Mısrî� eş-Şâ� fiî�.[17]

Mü� ellifin İ�bnü� ’l-Kâ� sıh olarak adlandırılmasının nedenine gelince; kaynak eserlerde tafsilâ� tlı 
bir bilgiye rastlanmamaktadır. Sadece onun İ�bnü� ’l-Kâ� sıh olarak bilindiğ� i ve bu şekilde şö� hret ka-
zandığ� ı bilgisi aktarılmaktadır. Sehâ�vî� ve Zirikli (و يُُعْْرف بانب اقََلاصِِح),[18] Ö� mer Rıza Kehhâ� le (اهشلير بانب 
�şeklinde naklederken, diğ [19](اقََلاصِِح er tabakat eserlerinde sadece (اقََلاصِِح انب) olarak zikredilmektedir.

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh ilimlerin teşekkü� l ettiğ� i, ö� nemli isimlerin ö� ne çıktığ� ı ve ö� nemli eserlerin telif 
edildiğ� i bir dö� nem olan hicrî� sekizinci asırda yaşamıştır. Sair ulemâ�da olduğ�u gibi İ�bnü� ’l-Kâ� sıh 
da ilim rihlelerine çıkmış; bu bağ� lamda Bağ�dat’tan Kahire’ye gelmek suretiyle çağ�daş alimlerden 
istifade etmiştir. Kabiliyetli olan İ�bnü� ’l-Kâ� sıh bir sü� re sonra başta kıraat olmak ü� zere Hadis, Fıkıh, 
Nahiv gibi birçok sahada ilim sahibi olmuştur. Kıraat ilmini Kahire’deki ö� ne çıkan isimlerden 
tahsil etmiştir. Bu doğ� rultuda on kıraati, Ebubekir b. Cundî� ve İ�smail el-Kufî�’den; on dö� rt kıraati 
ise Ebu Bekir el-Filfilî�’den okumuş ve “mukrî�” vasfını elde etmiştir.[20]

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ın hocalarından bazıları şunlardır: Ahmed b. Muhammed Ebu’l-Abbas el-Makdisî� 
(ö� l. 728/1327), İ�smail b. Yusuf b. Muhammed el-Mecdü� ’l-Kuftî� (ö� l. 764/1362), Ebu Bekir Sey-
fuddî�n b. Aydoğ�dî� b. Cü� ndî� (ö� l. 769/1368).

[13] Ziyâ�de çalışmaların bir kısmında sö� z konusu çalışmaların muhtasar oluşuna atıfla “el-vecî�z”, “telhis” ve “tezkire” gibi 
kısa ve ö� z anlatımı çağ� rıştıran adlandırmaların yapıldığ� ı dikkat çeker.

[14] Diğ� er eserler için bk. Maşalı, Tarihi ve Temel Meseleleriyle Kıraat İlmi, 80-82; Muhammed Ahmed Mü� flih Kudah - Ahmed 
Halid Şü� kri, Mukaddimât fî ’İlmi’l-Kıraât (Amman: Daru Ammar, 2001), 172-176.

[15] Kastallâ�nî� Şihabuddî�n, Letâifü’l-İşârât li Fünûni’l-Kıraât, (by., ts), 86-88. el-Mûdah fî vücûhi’l-kıraât ve ‘ilelihâ adlı eserde 
İ�bn Ebû�  Meryem yedi kıraate ilave olarak Ya‘kû� b’un kıraatini de ilave etmiştir. Dolayısıyla eserde kıraatlerin hü� ccetinde 
yedi kıraat yerine sekiz kıraat esas alınmıştır. Bunun sebebini mü� ellif, Ya’kû� b’un kıraatinin yaygın oluşu, tercihinin ve 
dirâ�yetinin de gü� zelliğ� i şeklinde zikretmiştir. İ�bn Ebû�  Meryem, el-Mûdah fî vücuhi’l-kıraat ve ileliha, 103.

[16] Ebü� ’l-Bekâ�  Nû� reddin Ali b. Osman b. Muhammed el-Uzri el-Bağ�dâ�di İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalâhü’l-işârât fi’l-kıraâti’z-zevâi-
di’l-merviyye ani’s-sikât, thk. Atıyye b. Muhammed el-Vehbî� (Amman: Daru’l-Fikr, 2006), 13.

[17]İ �bnü� ’l-Cezerî�, Gâyetü’n-nihâye fî tabakâti’l-kurra, 1/492.
[18]	 Sehâ�vî�, Muhammed b. Abdurrahman, ed-Dav’ül-Lâmi’ li ehli’l-Karni’t-tâsi’ (Beyrut: Dâ�rü� ’l-Cî�l, 1992), 5/5; Hayreddin zirikli, 

el-A’lam: kâmûsu terâcimi li-eşheri’r-ricâl ve’n-nisa mine’l-Arabi’l-mübta’ribîn ve’l-müsteşrikîn (Beyrut: by, 1969), 5/127.
[19] Kehhâ� le Ö� mer Rıza, Mu’cemü’l-Müellifîn (Beyrut: Dâ� rü�  İ�hyâ� i’t-Tü� râ� si’l-Arabî�, 1957), 4/148.
[20]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât 14-15.
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İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ın talebelerinden bazıları şunlardır: Burhâ�nuddî�n İ�brahim b. Sadaka el-Makdisî� 
(ö� l. 852/1448), Muhammed b. Ali b. Muhammed ez-Zerâ� tıtî� (ö� l. 825/1421), Rıdvan b. Muhammed 
Ebu’n-Naî�m es-Sahrâ�vî� (ö� l. 852/1448).

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ın ekseriyeti kıraate dair eserlerinden bazıları şunlardır: el-Emâli’l-merzıyye fî 
şerhi’l-kasideti’l-aleviyye,[21] Sirâcü’l-kârii’l-mübtedî ve tizkâri’l-mukrii’l-müntehî,[22] Tuhfetu’l-enâm 
fî vakfi ‘ale’l-hemzi li hamza ve hişâm,[23] Telhîsul-fevâid ve takrîbu’l-mütebâid fî şerhi akileti 
etrâbi’l-kasâid,[24] Kurratü’l-‘ayn fi’l-fethi ve’l-imâle ve beyne’l-lafzeyn, Nüzhetü’l-müşteğilîn fî ah-
kâmi’n-nûni’s-sâkineti ve’t-tenvîn,[25] Risâle fî hatti’l-Mushaf, Ziyâdetü’t-tetimme fî kıraati’s-selâse-
ti’l-eimme ve Mustalahu’l-işârât fi’l-kırâati’z-zevâidi’l-merviyye ‘ani’s-sikât. Bunların dışında bazı 
eserleri vardır: Tuhfetü’t-tullâb fi’l-ameli bi rubi’l-usturlâb,[26] Dürratü’l-efkâr fîma’rifeti evkâti’l-leyli 
ve’n-nehâr,[27] el-menhelü’l-azbü’l-müseyyeb fî şerhi’l-ameli bi rubi’l-müceyyeb,[28] Hidâyetü’l-müb-
tedî fî ma’rifeti’l-evkâf.[29]

2.2. Mustalahu’l-İşârât Adlı Eserin Tahlili

2.2.1. Eserin İsmi ve Yazılış Gerekçesi
Eserin konusuna geçmeden ö� nce eserin ismine bakmakta yarar vardır. Eser isminin uzun 

olması ve bu anlamda isimde geçen ü� ç kilit ifade dikkatimizi çekmektedir: “Mustalah”, “zevâ� id”, 
“sü� ttetü� ’z-zâ� ide” veya “es-sikâ� t”.

Eser isminde “mustalah” ifadesinin yer alması muhtemelen İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ın kendine ö� zgü�  
kullandığ� ı birtakım terimlerden dolayıdır. Eserine “Zevâ� id” veya “es-sittetü� ’z-zâ� ide” isimlerinin 
verilmesi, kıraat-i seb’a içinde yer almayan (zâ� id olan) ve sonrasında dahil edilen ü� çü�  sahih, ü� çü�  
şâ� z olmak ü� zere altı kıraat imamına yer vermesindendir. Bunlar; Ebû�  Ca’fer, Ya‘kû� b el-Hadramî�, 
Halef b. Hişâ�m, İ�bn Muhaysın, Hasan-ı Basrî� ve A’meş’tir. Diğ� er yandan “sikâ� t” ifadesiyle mü� ellifin 
isnada ö� nem verdiğ� ini sö� ylemek mü� mkü� ndü� r; bu durumu eserde yer alan altı kıraat imamının 
kıraatlerinin muttasıl bir şekilde Hz. Peygamber’e dayandığ� ını senetlerle gö� stermesine bağ� lanabilir.

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ın Şâtıbiyye şerhi olan Sirâcü’l-kârii’l-mübtedî adlı eserinde Mustalahu’l-işârât’a şu 
sö� zleriyle atıfta bulunmaktadır: “Pek çok eser mü� talaa ettikten sonra ben muhtasar olarak hoş 
bir eser telif ettim. Hz. Peygamber’den rivâ�yetle gelen kıraatlere uygun olan altı kıraati bir araya 
getirmek suretiyle bu eserde zikrettim. Bunlar; Ebû�  Ca‘fer, İ�bn Muhaysın, Hasan-ı Basrî�, Ya’kû� b 
el-Hadramî�, A‘meş ve Halef kıraatleridir.”[30]

Mustalahu’l-İşârât adlı eserin kaleme alınma sebebi; kıraat ilmiyle meşgul olanların kolay bir 
şekilde bu ilmin ana kaynaklarına ve temel meselelerine ulaşabilmelerine olanak sağ� lamaktır. 
Ö� zellikle de sö� z konusu altı kıraat imamının kaynak olarak kullandıkları eserlerden İ�bn Sivâ� r’ın 

[21] Mü� ellifin yedi kıraate dair usû� l ve ferşî� kıraat farklılıklarını Şâ� tıbî�’nin Hırzü’l-Emânî adlı eserine uygun olarak kaleme 
aldığ� ı eserdir.

[22] Şâ� tıbiyye şerhi olan eser, Mısır kurrasından Neşr’in de muhakkiki olan Muhammed Dabba’ tarafından tek cilt halinde 
neşredilmiştir.

[23] Bu çalışmada kıraat imamlarından Hamza ile İ�bn Â� mir’in ravisi Hişâ�m’ın hemze ü� zerine vakf meselesi ele alınmıştır.
[24] Şâ� tıbî�’nin Mushaf imlası ile alakalı nazmettiğ� i Akiletü etrâbi’l-kasaid adlı manzumesi ü� zerine yapılan bir şerh çalışmasıdır.
[25] Sakin nû� n ve tenvin ile alakalı hü� kü� mleri içeren ö� nemli bir risâ� ledir. İ�bnü� ’l-Kâ� sıh konuyla alakalı Kur’â�n’dan seksen 

tane ö� rnek getirmek suretiyle meseleyi izah etmiştir.
[26] Astronomi ö� lçü� mlerinde Gü� neş, Ay, gezegen ve yıldızların konumunu belirlemek için kullanılan “usturlap” ö� lçü� m aleti 

ü� zerinde çalışma yaparak telif edilen bir eserdir.
[27]Gü � neş ve Ay’ın hareketlerini dü� zenli olarak gö� zlemlemek suretiyle oluşturulan takvime ilişkin yapılan bir çalışmadır.
[28] Mü� ellif, astronomi ile ilgili genel malumatı yetmiş bö� lü� mden oluşan bu eserde toplamıştır.
[29] Mehmet Ali Sarı, “İ�bnü� ’l-Kâ� sıh”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 21/102-103. İ�stanbul: TDV Yayınları, 2000.
[30]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Sirâcü’l-Kârii’l-mübtedî ve tezkâru’l-mukrii’l-müntehî (Kahire: by., 1374/1954), 13-14.
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el-Müstenîr, el-Kalâ�nisi’nin İrşâdü’l-mübtedi ve ve Sıbtü� ’l-Hayyâ� t’ın el-Mübhic gibi eserlerin geniş 
ve kapsamlı olması, buna bağ� lı olarak da kıraat ilminin konularını elde etme hususunda zorluğ�un 
olması, İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ı bu eserlerin ihtisarını yapmak suretiyle Mustalahu’l-işârât adlı sö� z konusu 
eseri yazmaya sevk etmiştir. Bu hususu teyiden İ�bnü� ’l-Kâ� sıh şunları dile getirmiştir: “Ben bu 
kitapların bazı bö� lü� mlerini okurken zamanımı çok alıyordu. Bu ilme gö� nü� l veren talebeler de 
bu kitaplara ulaşma hususunda can atıyorlardı ancak imkâ�n bulamıyorlardı. Ben de Allah’tan bu 
hususta hayırlı bir kapı açması için niyazda bulunarak bu işe koyuldum. Bö� ylece yedi kıraat’in 
dışında kalan meşhur kıraat imamların kıraat ilmine dair mü� ktesebatını kolay mü� talaa edilsin 
diye ö� zet halinde bu eserde derledim.”[31]

2.2.2. Eserde Kullanılan Kaynaklar ve Metot
İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ın Mustalahu’l-işârât adlı eserinde başlıca; Ebü� ’l-Hasan Tâ�hir b. Abdü� lmü� n’im İ�bn 

Galbû� n (ö� l. 399/1008) et-Tezkira fi’l-kıraati’s-semân, Ebû�  Ali Hasan b. Ali b. İ�brahim b. Yezdâ�d 
el-Ehvâ� zî� (ö� l. 446/1055) el-Müfredât, Ebû�  Tâ�hir Ahmed b. Ali b. Ubeydullah b. Ö� mer İ�bn Sivâ� r (ö� l. 
496/1102) el-Müstenîr fi’l-kıraati’l-aşr, Ebü� ’l-İ�z Muhammed b. Hü� seyin b. Bü� ndar el-Kalâ�nisî� (ö� l. 
521/1127) İrşâdü’l-mübtedi ve tezkiretü’l-müntehi fi’l-kıraâti’l-‘aşr, Sıbtü� ’l-Hayyâ� t (ö� l. 541/1146). 
el-Mübhic fi’l-kıraâti’l-ihdâ ‘aşer ve Ebu Muhammed Abdü� lmecî�d b. Şedâ�d et-Temî�mî�’nin el-Müf-
redât adlı kıraat kaynaklarından istifade etmiştir.

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh mezkû� r altı eseri ana kaynak olarak kullanmış ve oradan elde ettiğ� i malumatı 
ekseriyetle manen ve dirâ�yeten nakletmiştir. Bu eserlerin yanı sıra az da olsa Ehvâ� zî�’nin el-İkna’ 
fi’l-kıraâti’ş-şâzze ile yedi kıraate dair el-Vecîz adlı iki eserinden de yararlanmıştır.[32] Yine mevzu 
bahis eserlerin hangi kıraat imamından iktibasta bulunduğ� unu ayrıca zikretmiştir. İ�bnü� ’l-Kâ� sıh 
eserin giriş bö� lü� mü� nde “Ebû�  Ca‘fer kıraati İrşâd, Müstenîr ve Müfredât; İ�bn Muhaysın kıraati 
Mübhic ve Müfredât; Hasan-ı Basrî� kıraati Müfredât’a; Ya‘kû� b el-Hadramî� kıraati İrşâd, Mübhic, 
Müstenîr, Müfredât ve Tezkira’ya; A’meş kıraati Mübhic’e ve Halef b. Hişâ� m kıraati ise İrşâd, 
Mübhic ve Müstenîr’e dayanmaktadır.” diyerek kullandığ� ı kaynaklara ilişkin teknik malumata 
yer vermiştir.[33]

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh Mustalahu’l-işârât fi’l-kırâat isimli eserinde kullanmış olduğ�u metoda gelince, ken-
disinin ö� zgü� n bir ü� slup ve sistematiğ� e sahip olduğ�u mü� şahede edilmektedir. Hatta İ�bnü� ’l-Kâ� sıh bu 
hususa bizzat işaret ederek kitabının farklı yerlerinde bu konuyu dile getirmektedir. Bunlardan 
birisi de kitabında zikri geçen kıraat imamları ve onlara referans yapabilme adına, kendi isimleri 
yerine ayrı birer terminoloji geliştirerek şu şekilde tanıtmaktadır:

“Medenî�” dediğ� imde Ebû�  Ca’fer, “Mekkî�” dediğ� imde İ�bn Muhaysın kastederim. Eğ�er Ebû�  
Ca’fer ve İ�bn Muhaysın bir konuda ittifak ederse “Haramiyyâ�n” derim. Eğ�er Hasan Basri 
ve Ya’kû� b el- Hadramî� bir meselede ittifak ederse “Basriyyâ�n” derim. Eğ�er A’meş ve Halef 
b. Hişam ittifak ederse “Kû� fiyyâ�n” derim. Eğ�er A’meş, Hasan Basri ve Ya’kû� b el-Hadramî� 
gö� rü� ş birliğ� inde olurlarsa bunlara “Irakıyyû� n” derim. Ancak bunlardan biri ihtilaf ederse o 
zaman “illâ�  fulâ�nen” veya “gayru fulâ�nin” derim. Kıraat imamlarının altısı da ittifak halinde 
olduklarında ise “bittifâ�k” derim.”[34] “Şâ�yet el-Muttavviî� veya eş-Şenebû� zî�’yi kıraat imam-
larından herhangi birine isnat etmezsem bilinsin ki onlar A’meş’in râ�vileridir, eğ� er onun 
dışında sair kıraat imamlarından nakil yaparlarsa o zaman kıraat imamlarının isimlerini 

[31]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 32.
[32]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 42-43.
[33]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 34.
[34]İ �bnü� ’l-Kâ� sih, Mustalahu’l-işârât, 34.
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zikrederim. Bunun yanında el-Velî�d, Ebû�  Hâ� tim veya Zeyd dersem, bu ü� ç kişinin nakilleri 
el-Müstenîr fi’l-kıraati’l-‘aşr adlı eserin dışında başka bir esere dayanmadığ� ı anlamına gelir.”[35]

“Şâ�yet Mutavviî� veya Şenebû� zî�’yi kıraat imamlarından herhangi birine nispet etmezsem 
onlar A’meş’in ravileridir. Eğ�er onun dışında diğ� er kıraat imamlarından nakil yaparlarsa o 
zaman da kıraat imamlarının isimlerini zikrederim. Ayrıca “el-Velî�d, Ebû�  Hâ� tim veya Zeyd” 
dersem bu ü� ç kişinin nakillerinin başkasına değ� il yalnızca el-Müstenîr adlı esere dayandığ� ı 
biline.”[36]

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’in ü� zerinde itina ile durduğ�u meselelerden biri de kaynak olarak kullandığ� ı eser-
lerin arasında meydana gelen ziyade veya ihtilaf yerlerini okuyucuya tembih etmesidir. Bö� ylesi 
bir ameliye bir yandan okuyan kişinin sö� z konusu farklılıkları gö� rmesi diğ� er yandan yazarın ilmi 
şahsiyetini izhar etmesi açısından ö� nem arz etmektedir. İ�bnü� ’l-Kâ� sıh bu konuyla alakalı şunları 
sö� ylemektedir: “Şâ�yet kitaplar arasında bir fazlalık sö� z konusu olursa ben uyarıda bulunurum 
ve o fazlalığ� ın nerede olduğ�unu gö� steririm. Bu şekilde ilim talebesi de rahat bir şekilde kitaplar 
arasındaki hilafı (tahrî�râ� t)[37] ve neyin nereye dayandığ� ını gö� rmü� ş olur.”[38]

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh Mustalahu’l-işârât adlı eserinin ö� nemli bir ö� zelliğ� i, eserin gâ�yet açık, kolay ve 
muhtasar bir şekilde hazırlanmış olmasıdır. Ö� zellikle isnatlar hakkında bilgi verilirken hiçbir 
şekilde biyografi kaynaklarına dayanılarak uzun uzadıya hayatlarından bahsedilmeden geçilmiş-
tir. Aynı şekilde bu genel kaideler için de geçerlidir. Eserde yer alan kaidelerden idgâ�m, imale, 
ihtilas, revm, işmam gibi uygulamalarla ilgili olarak sadece kıraat imamlarının bu kurallarla ilgili 
gö� rü� şleri aktarılmıştır.[39] Buradan hareketle Mustalahu’l-işârât adlı eserin mü� btediler için değ� il 
de kırat ilmine vakıf olanlar için daha uygun olduğ�unu anlamaktayız.

2.2.3. Eserin Konusu
Mustalahu’l-işârât muhteva yö� nü� nden kıraat ilminin temel bilgi ve kaidelerini kapsayacak 

şekilde hazırlanmıştır. Eser bir mukaddime ve beş bö� lü� mden meydana gelmektedir. Mukaddime 
bö� lü� mü� nde eserin yazılış gerekçesi ele alınmıştır. Birinci bö� lü� mde İ�slam’ın isnada verdiğ� i değ�eri 
ve altı kıraat imamının senetleri zikredilmiştir. İ�kinci bö� lü� mde kıraat ilminin usul bö� lü� mü� nü�  
oluşturan genel kaidelerden idgam-ı kebir, idgam-ı sagir, tenvin ve sakin nû� n, med ve kasr, bir 
kelimede iki hemzenin bulunması, iki kelimede iki hemzenin bulunması, sekte, kelime sonlarında 
vakf konuları ele alınmıştır. Ü� çü� ncü�  bö� lü� mde istiâ� ze ve besmele ardından kıraat farklılıkları bağ� -
lamında Kur’â�n-ı Kerim’in tamamının ele alındığ� ı beşinci bö� lü� mde ise kırâ� at imamlarının okuyuş 
farklılıkları (ferşu’l-hurû� f) ele alınmış son bö� lü� mde de tekbî�r konusu işlenmiştir.

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh Mustalahu’l-işârât fi’l-kırâat adlı eserinde İ�bn Mü� câ�hid’in belirlemiş olduğ�u yedili 
sistemin dışında kalan diğ� er bir ifadeyle ziyade olan altı kıraat imamını konu edinmiştir. Bura-
da İ�bnü� ’l-Kâ� sıh altı kıraat imamının kıraat ilmine dair gö� rü� şlerini ve onların bu ilme sağ� lamış 
oldukları katkıları aktarmıştır. Ayrıca bu altı kıraat imamının Hz. Peygamber’e ulaşan sened 
zincirini ve onların referans aldıkları kaynakları mü� talaa ettikten sonra bu eserlerin yazarlarıyla 
birlikte isimlerini de kitabında zikretmiştir.[40] Bö� ylece altı kıraat imamın dayandıkları eserler 
Mustalahu’l-işârât adlı eserin ana kaynağ� ı haline gelmiştir. Ebü� ’l-Hasan Tâ�hir b. Abdü� lmü� n’im İ�bn 

[35]İ �bnü� ’l-Kâ� sih, Mustalahu’l-işârât, 76-77.
[36]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 76-77.
[37]	 Tahrî�râ� tın mahiyet ve keyfiyetine dair bk. Koyuncu, “Yö� ntem ve Mahiyeti İ�tibariyle Kıraat İ�lminde Tahrirâ� t Geleneğ� i”; Recep 

Koyuncu, Kıraat İlminde Tahrîrât Mustafa el-İzmîrî ve ’Umdetü’l-İrfân Adlı Eseri (İ�stanbul: Hikmetevi, 2021), 17-50.
[38]İ �bnü� ’l-Kâ� sih, Mustalahu’l-İşârât, 34-35.
[39]İ �bnü� ’l-Kâ� sih, Mustalahu’l-işârât, 39-40.
[40]İ �bnü� ’l-Kâ� sih, Mustalahu’l-işârât, 32.
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Galbû� n’un (ö� l. 399/1008) et-Tezkira fi’l-Kıraati’s-Semân’ı, Ebû�  Ali Hasan b. Ali b. İ�brahim b. Yezdâ�d 
el-Ehvâ� zî�’nin (ö� l. 446/1055) el-Müfredât’ı, Ebû�  Tâ�hir Ahmed b. Ali b. Ubeydullah b. Ö� mer İ�bn 
Sivâ� r’ın (ö� l. 496/1102) el-Müstenîr fi’l-Kıraati’l-Aşr adlı eseri, Ebü� ’l-İ�z Muhammed b. Hü� seyin b. 
Bü� ndar el-Kalâ�nisî�’nin (ö� l. 521/1127) İrşâdü’l-Mübtedi ve Tezkiretü’l-Müntehi fi’l-Kıraati’l-Aşr 
adlı eseri, Sıbtü� ’l-Hayyâ� t’ın (ö� l. 541/1146) el-Mübhic fi’l-kıraati’l-ihdâ aşer adlı eseri ve Ebu 
Muhammed Abdü� lmecî�d b. Şedâ�d et-Temî�mî�’nin el-Müfredât’ı sö� z konusu eserlerin ö� nemlileri-
dir.  İ�bnü� ’l-Kâ� sıh bu eserleri ana kaynak olarak kullanmış ve oradan edindiğ� i malumatı dolaylı 
şekilde nakletmiştir. Ayrıca bu eserlerin yanı sıra Ebû�  Ali el-Ehvâ� zî�’nin el-İkna’ fi’l-kırâati’ş-şâzze 
ile el-Vecîz fî Şerhi kırâati’s-semâniye adlı iki eserinden de yararlanmıştır.[41]

2.2.4. Eserin Kıraat İlmindeki Yeri
Mustalahu’l-işârât adlı eser kıraat ilmi açısından oldukça ö� nemli bir yere sahiptir. Eser, ken-

disine ait olan ö� zel ü� slup ve metot sayesinde kıraat alanında temayü� z eden eserlerden bir tane-
sidir. Eserde İ�bnü� ’l-Cezerî� tarafından sistemleştirilen kıraat-i aşere’deki on kıraat imamından 
ü� ç tanesinin ismi ve kıraate dair sö� ylediklerinin yer alması, kitabın değ�er ve kıymetini daha da 
artırmaktadır.

Mustalahu’l-işârât adlı eseri ö� nemli yapan bir diğ� er husus, sonraki kıraat â� limlerinin mevsuki-
yetine gü� venmek suretiyle bu eseri kaynak olarak gö� stermeleridir. Eser farklı kıraat imamlarının 
okuyuşlarını barındırması sebebiyle sonrasında telif edilen kıraat ve tefsir eserlerine kaynaklık 
etmesi açısından da ö� nemli bir kaynak olmuştur.[42]

Eserin ö� nemini artıran hususlardan biri içinde barındırdığ� ı malumatın bir kısmı, gü� nü� mü� ze 
kadar ulaşamamış eserlerden istifade edilerek kaleme alınmış olmasıdır. Bu bağ� lamda mefkud 
eserlerin kıraat ilmine dair ihtiva ettikleri kıymetli malumatın gü� nü� mü� ze naklinde Mustala-
hu’l-işârât’ın ö� nemli rolü�  olmuştur. Sö� z konusu eserler İ�bn Şeddâ�d et-Temî�mî� ile Ehvâ� zî�’ye ait 
el-Müfredât adlı çalışma ile yine Ehvâ� zî�’nin el-İkna‘ fi’l-kırââti’ş-şâzze adlı eserleridir.[43]

2.2.5. Eserin Tahlili
Mü� ellif eserini altı bö� lü� mde ele almıştır. Birinci kısımda eserin Mukaddimesi, ikinci bö� lü� mde 

senedlerin zikredilmesi “Bâ�bu zikri’l-esâ�nî�d”, ü� çü� ncü�  bö� lü� mde usû� le dair hususlar “Bâ�bu’l-usû� l”, 
dö� rdü� ncü�  bö� lü� mde istiâ� ze, besmele “Bâ�bu’l-istiâ� ze ve’l-besmele”, beşinci bö� lü� mde ferşû� ’l-hurû� f ’a 
dair hususlar ve son bö� lü� mde “Bâ�bu zikri’t-tekbî�r” başlığ� ıyla tekbir konusu ele alınmıştır. Burada 
makale sınırlarını aşmaması adına -kıraat ihtilaflarının ekseriyetini teşkil eden- eserin usû� le 
dair konuları ele alışını inceleyeceğ� iz.

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ın Mustalahu’l-işârât adlı eserinde kendine has bir ü� slupla konuları ele aldığ� ını 
gö� rmekteyiz. Sö� z konusu kıraat ihtilaflarını kıraat imamlarına nispet ederken isim kullanma 
yerine “Haramiyyâ�n”, “Basriyyâ�n”, “Kû� fiyyâ�n” ve “Irâ�kıyyû� n” şeklinde kıraat imamının bağ� lı 
bulunduğ�u ekole nispeti tercih etmiştir.[44]

İdgam-ı Kebîr Bahsi
Sö� zlü� kte “gizlemek, saklamak, bir şeyi bir şeye katmak gibi” anlamlara gelen idgam kelimesi, 

ıstılahta peş peşe gelen iki harften birinin diğ� erine katılması neticesinde şeddeli gibi tek tek 

[41]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 42-43.
[42] Kaynak olarak kullanan isimlere ö� rnek olarak İ�bnü� ’l-Cezerî�, Sü� yû� tî�, Sirâ� cuddî�n en-Neşşâ� r, Sefâ�kusî�, Kastallâ�nî� gibi 

isimleri sayabiliriz.
[43]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 34.
[44]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 34.
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harf olarak okumaya denir. İ�dgam-ı kebî�r ve idgam-ı sağ� î�r diye ikiye ayrılır. Şâ�yet idgam edilen 
(mü� dgam) harf harekeli ise meydana gelen idgam, idgam-ı kebî�r; harekesiz ise idgam-ı sağ� î�r olur. 
İ�dgam misleyn iki kelimeden oluşuyor ise Hasan-ı Basrî� ve A’meş’in Mutavviî� tarikiyle gelen nakilde 
birinciyi ikinciye idgam ederek okumaktadır. Buna gö� re (اََتََعِِدََانِنِ۪۪ي)[45] â�yetindeki ilk nû� n harfi ikinci-
sinde idgam edilmektedir. Mutavviî� idgam misleyn tek kelimede meydana geldiğ� inde idgam-ı kebî�r 
uygulamaktadır. ( اََتُُحََآجُُّٓونََنََا)[46], (اَبعَْْيُُنِِنََا)[47] (ْْجِِبََاهُُهُُم)[48] â�yetlerinde olduğ�u gibi. Ö� rneklerde tek kelime 
olmasına rağ�men birinci nûn harfi ikincisinde; birinci hâ harfi de ikincisinde idgam edilmiştir.[49]

Mekkî�/İ�bn Muhaysın Mü� bhic’e dayanarak idgam misleyndeki ilk harfin harekesi ö� tre oldu-
ğ� unda idgam-ı kebî�r uygulamıştır. (ِِفََمََنْْ اََظْْلََمُُ مِِمََّن)[50] ve (ُُيََشْْفََعُُ عِِنْْدََه)[51] â�yetlerinde olduğ� u gibi. Ayrıca 
mü� tekaribeyn idgamında (ْْبِوََِرِِقِِكُُم)[52] kelimesini Ebû�  Amr’ın (ق) harfini (ك) harfine katmak suretiyle 
idgamlı okuduğ� u gibi (ْْخََلََقََكُُم)[53] (ُُرََزََقََكُُم)[54] (ْْيََخْْلُقُُُكُُم)[55] (ْْيََرْْزُُقُُكُُم)[56] â�yetlerini de idgamlı okumuştur.[57]

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh yine Mü� bhic’i referans gö� stererek İ�bn Muhaysın’ın şu durumlarda da idgam yap-
tığ� ını aktarır; (ض) ve (ط) tek kelimede peş peşe geldiklerinde ilk harfi ikinci harfte (ََّفََمََنِِ اضْْطُُر)[58] (مََا 
.kelimelerinde olduğ�u gibi idgam eder [59](اضْْطُُرِِرْْتُُمْْ

Konuyla alakalı olarak Ya‘kû� b (ِِوََاصََّلاحِِبِِ بِاِلْْجََنْْب)[60] â�yetini idgam ile okumaktadır.[61] Velî�d’in Ya’kû� -
b’tan rivâ�yet ettiğ� i ü� zere sö� z konusu (ب) harfi iki ayrı kelimede yer aldıkları için idgam edilmektedir. 
Ya’kû� b’un ravisi Ruveys rivâ�yetine gö� re (ِِوََلََا نُكََُذِِّبََ بِاِٰيََٰات)[62] â�yetinde ilgili harfler izhar edilirken (ََلََذََهََب 
) [64](وََالْْعََذََابََ بِاِلْْمََغْْفِِرََةِِ) [63](بِسََِمْْعِِهِِمْْ ۜ .â�yetlerinde idgam edilir [67](اَنَْْسََابََ بََيْْنََهُُمْْ) ve [66](الْْكِِتََابََ بِاَِيَْْد۪۪يهِِمْْ) [65](الْْكِِتََابََ بِاِلْْحََقّۜ�

Velid ve Ruveys rivâ�yetinde Nahl sû� resindeki (ْْجََلََع لكُُم) kelimelerindeki ilk (ل) ikinci (ل) harfin-
de idgam edilir. Yine Ruveys rivâ�yetinde Nahl sû� resinin dışındaki şu kelimelerde de idgam sö� z 
konusudur:[68] (ِ۪۪لََا مُُبََدِِّلََ لِكََِلِِمََاتِه)[69] (فََتََمََثَّلَََ لََهََا)[70] (ْْوََاََنْْزََلََ لََكُُم)[71] (ْْوََاََنْْزََلََ لََكُُم)[72]

[45] el-Ahkâ� f, 46/17.
[46] el-Bakara, 2/139.
[47] Hû� d, 11/37.
[48] et-Tevbe 9/35.
[49]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 93.
[50] el-En‘â�m 6/144.
[51] el-Bakara 2/255.
[52] el-Kehf 18/19.
[53] el-Bakara 2/21.
[54] el-Mâ� ide 5/88.
[55] ez-Zü� mer 39/6.
[56] Yû� nus 10/31.
[57]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 94.
[58] el-Bakara 2/173.
[59] el-En‘â�m 6/119.
[60] en-Nisâ�  4/36.
[61] Şuayip Karataş, İmam Ya’kûb Kıraatinin Özellikleri ve Delilleri (Ankara: Sonçağ�  Akademi, 2021).
[62] el-En’â�m 6/27.
[63] el-Bakara 2/20.
[64] el-Bakara 2/175.
[65] el-Bakara 2/176.
[66] el-Bakara 2/79.
[67] el-Mü� minû� n 23/101.
[68]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 96.
[69] el-Kehf 18/27.
[70] Meryem 19/17.
[71] en-Neml 27/60.
[72] ez-Zü� mer 39/6.
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Bu başlık altında en son İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, idgamın mü� mteni olduğ�u dö� rt yerden bahseder:[73] Bunlar 
muhatap tâ� ’sı olan kelimeler (كُُنْْتُُ تُُرََابًًا)[74] (ُُاَفَََاَنَْْتََ تُُكْْرِِه)[75] tenvinli olan kelime (ٌٌلأ�يم), teşdid (ْْاّلّح كلم)[76] 
�ö [78](�وإنْْ يكُُ كابذا) ve meczum olma durumu [77](مسّّ رْْقس) rneğ� indeki gibi.

a) İdgam-ı Sağîr Bahsi
İ�dgam-ı sağ� î�r meselesi dö� rt alt başlıkta ele alınmıştır. Bunlar (إذ�) ifadesindeki ذ harfinin id-

gamı, (دْْق) ifadesindeki د harfinin idgamı, mü� ennes tâ� sının idgamı[79] ve (ْْهََل) ve (ْْبََل)’de yer alan 
.harfinin idgamı şeklindedir ل

ز ص س) harfinin ذ ifadesindeki (�إذ) د   harflerine izhar ve idgamı konusunda kıraat (ت ج 
imamları arasında ihtilaf vardır. Mekkî� (İ�bn Muhaysın) mezkû� r tü� m harflere idgam ederken 
Hasan-ı Basrî� ج harfi hariç diğ� erlerine idgam etmektedir: ( تََبََرََّاََ  اِذِْْ) [82](وََاِذِْْ صََرََفْْنََا) [81](وََاِذِْْ زََيََّنََ) [80](اِذِْْ 
[84](لََوْْلََآٓ اِذِْْ سََمِِعْْتُُمُُوهُُ) [83](دََخََلُوُا

�harfinin idgamı ile ilgili olarak; Yakû د ifadesindeki (دْْق) b ve Medenî� (Ebû�  Ca’fer) د harfini şu 
harflere (س ذ ض ظ ز ج ص ش) izhar ederek okur: (ُُقََدْْ سََمِِعََ الله)[85] (وََلََقََدْْ ذََرََاْْنََا)[86] (ََّفََقََدْْ ضََل)[87] (ََفََقََدْْ ظََلََم)[88] 
�â�yetleri ö [91](اِذِْْ جِِئْْتََهُُمْْ) [90](قََدْْ جََعََلََ الّٰلهُُٰ) [89](وََلََقََدْْ زََيََّنََّا) rnektir.[92]

Mü� ennes tâ� sının idgamına ilişkin kıraat imamları (س ث ص ز ظ ج) harflere idgam edilmesi 
hususunda ihtilaf etmişlerdir. Ebû�  Cafer ve Ya’kû� b mü� enneslik tâ� ’sını mezkû� r altı harfe izhar 
ederek okurlar: (ِسََنََابِل سََبْْعََ  ثََمُُودُُ) [93](اََنْْبََتََتْْ  زِِدْْنََاهُُمْْ) [95](لََهُُدِِّمََتْْ صََوََامِِعُُ) [94](كََذََّبََتْْ  ظََالِمََِةًً) [96](خََبََتْْ   فََاِِذََا) [97](كََانََتْْ 
�gibi. Ebû [98](وََجََبََتْْ جُُنُُوبُُهََا  Hâ� tim mü� enneslik tâ� ’sını (ث ظ) harflerine, Ruveys (س ظ ج) harflerine 
Zeyd ise ظ harfine idgam ederek okur.[99]

[73]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 98-99.
[74] en-Nebe 78/40.
[75] Yunus 10/99.
[76] el-Bakara 2/187.
[77] el-Kamer 54/48.
[78] Mü� min 40/28.
[79] Mü� ennes tâ� ’sının kendisinden sonra gelen harekeli harfteki idgamı ü� ç şekilde meydana gelir: Birincisi idgamında 

ittifak edilenler (ت ط د) harfleri; ikincisi izharında ittifak edilenler on beş harf: (افعلو غمن هقح بكير) ve ü� çü� ncü� sü�  idgam ve 
izharında ihtilaf edilenler şu altı harften mü� teşekkildir: (س ر ث ظ ج ص). Ma’sarâ�vî�, Ahmed ‘İsâ. el-Fütühât fi’l-kırââti’l-aşr 
şerhan ve tevcihan (Kahire: Daru’l-İ�mam Şatıbiyye, 2017), 1/263.

[80] el-Bakara 2/166.
[81] el-Enfâ� l 8/48.
[82] el-Ahkâ� f 46/29.
[83] el-Hicr 15/52.
[84] en-Nû� r 24/12.
[85] el-Mü� câ�dele 59/1.
[86] el-Arâ� f 7/179.
[87] el-Bakara 2/108.
[88] el-Bakara 2/231.
[89] el-Mü� lk 67/5.
[90] et-Talâ�k 65/3.
[91]Â � li İ�mrâ�n 3/152.
[92]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 100.
[93] el-Bakara 2/261.
[94] eş-Şuarâ�  26/141.
[95] el-Hacc 22/40.
[96] el-İ�srâ�  17/97.
[97] el-Enbiyâ�  21/11.
[98] el-Hacc 22/36.
[99]İ �bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 101.
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�harfinin idgamına ilişkin[100] mü ل de yer alan’(بََلْْ) ve (هََلْْ) ellif ö� ncelikle İ�bn Muhaysın’ın Mü-
bhic’e atıfla (ت ث ن) harflerinde idgam ettiğ� ini; Hasan-ı Basrî�’nin ise sadece ت harfinde idgam 
ettiğ� ini ifade eder. Ardından idgam edilen şu yedi harfe (ت ز س ض ط ظ ن) yer verir:[101] (ْْبََلْْ تََاْتْ۪۪يهِِم)[102] 
[108](بََلْْ ضََلُّوُا) [107](بََلْْ طََبََعََ الّٰلهُُٰ) [106](بََلْْ نََتََّبِِعُُ) [105](بََلْْ سََوََّلََتْْ) [104](بََلْْ زُُيِِّنََ) [103](بََلْْ ظََنََنْْتُُمْْ)

b) Med Bahsi
Sö� zlü� kte “çekmek, uzatmak, genişletmek, yü� kseltmek” gibi anlamlara gelen med, ıstılahta 

med harfleri diye bildiğ� imiz (و ي ا) harflerinden birisiyle sesi uzatmayı ifade eden bir kavram-
dır. Mü� ellif sö� ze, harfi med ve harfi lî�nden sonra sebebi med hemzenin bitişik olarak gelmesi 
durumunda aslî� med ü� zerine ziyade edilmesi hususunda ittifak olduğ� unu belirterek sö� ze 
başlar. (ُُوْْلو شاءََ الله)[109] (ِِسُُوءََ اذعلاب)[110] â�yetlerinde olduğ� u ü� zere aslî� med ü� zerine ilave yapılmak 
suretiyle okunur. (ُُٰبِمََِآٓ اََنْْزََلََ الّٰله)[111] (قََالُوُٓٓا اٰمََٰنََّا)[112] â�yetlerinde olduğ� u gibi harfi med ve harfi lî�nden 
sonra hemze ayrı olarak gelirse kıraat imamları aslî� med ü� zerine ilave edilmesi hususunda 
ihtilaf etmişlerdir.[113]

Haramiyyâ�n (Ebû�  Ca’fer ile İ�bn Muhaysın) ve Hasan-ı Basrî� asli med ü� zerine ziyade yap-
maksızın kasr ile okumuşlar; Kû� fiyyâ�n (A’meş ve Halef) aslî� med ü� zerine bir med ilave ederek 
okurlar. Mü� ellif ehli tevessut için de Mübhic adlı eserden nakille kıraat imamlarından Ya’kû� b’un 
Nâ� fi’, Hişam, Hafs, Amr b. Sabbâ�h’ın rivâ�yetine dayanarak asli med ü� zerine tevessut med ile 
okuduğ�unu nakletmiştir. Sonrasında mü� ellif, sû� re başlarında yer alan hecâ�  harfleriyle alakalı 
med konusuna yer vermiştir. Buna gö� re sö� z konusu harflerden telaffuzda ü� ç harften mü� teşekkil 
olanların (ْْلام) (ْْميم) (ْْنون) gibi elif, yâ, vâv harflerinden biriyle med edildiğ� ini ifade eder. Bunlardan 
sonra idgam sö� z konusu olanın idgam olmayana gö� re ziyade med edilerek okunduğ�unu belirtir. 
Ö� rnek olarak da (ٓٓالٓٓمٓٓص) â�yetinde lâ�m harfindeki meddin idgam/şedde dolayısıyla mîm ve sâd 
harfindeki medden daha ziyade olması gerektiğ� ine işaret eder.[114]

c) Tek Kelimede İki Hemze Bahsi
Bu başlık altında bir kelimede peş peşe gelen hemzelerin kıraat keyfiyeti ele alınmıştır. İ�ki 

hemzeden maksat, birinci hemze istifham hemzesi olup harekesi sü� rekli fethadır; ikinci hemze 
ise istifham hemzesinden sonra gelen fiilin ilk harfi olan hemze olması sebebiyle harekesi değ� iş-
kendir. Bu nedenle harekenin değ� işmesine bağ� lı olarak imamların uygulamaları da farklılık arz 

[100] Sö� z konusu lâ�m harfinin idgam edilip edilmemesi meselesi ü� ç maddede ele alınmaktadır: 1. Lâ�m harfinin idgam 
edilmesinde ittifak edilenler; ر harfine idgam edilmesinde kıraat imamları ittifak etmiştir. 2. Lâ�m harfinin izharında 
ittifak edilenler; on bir harften oluşmaktadır: (3 )امق هب عوج فيك. Lâ�m harfinin idgam ve izharı hususunda ihtilaf edilen-
ler sekiz harften meydana gelir. (قتول ملسى ضاع طابلوكا أ�نيت ملظا ّمّث زايلوكا) beyitte yer alan kelimelerin ilk harfidir. Ma’sarâ�vî�, 
el-Fütühât fi’l-kırââti’l-aşr şerhan ve tevcihan, 1/269.

[101]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 102.
[102] el-Enbiyâ�  21/40.
[103] el-Feth 48/12.
[104] er-Ra’d 13/33.
[105] Yusuf 12/18.
[106] el-Bakara 2/170.
[107] en-Nisâ�  4/155.
[108] el-Ahkâ� f 46/28.
[109] el-Bakara 2/20.
[110] el-Bakara 2/49.
[111] el-Bakara 2/90.
[112] el-Bakara 2/14.
[113]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işâ� râ� t, 105.
[114]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 106-107.



İslâmî İlimler Dergisi78

eder. İ�ki hemze bir kelimede bulunduklarında ittifak edilebilmesi hemzelerin harekesi (ْْءََاَنَْْذََرْْتََهُُم)[115] 
�ö [117](ءََاََقْْرََرْْتُُمْْ) [116](ءََاََنْْتُُمْْ) rneklerinde olduğ�u gibi fetha olmalıdır. Yine bir kelimede iki hemzenin 
bir arada olmasının yanında ihtilaf sö� z konusu olması için; birinci hemzenin harekesinin fetha, 
ikincisinin damme[118] veya kesre olması gerekir (ْْنََبِِّئُُكُُم  gibi. Haramiyyâ�n, Ruveys ve Zeyd (اََئِنََِّكُُمْْ) (اََؤُ۬�۬
bu â�yetlerdeki (her ü� ç durumda da) birinci hemzeyi tahkik ikincisini teshî�l ile okurlar. Medeni 
ve Zeyd ise hemzelerin arasına med harfi elif (harfü� ’l-fâ� sıla) getirmek suretiyle ibdâ� l ile okurlar. 
Diğ� er imamlar her iki hemzeyi de tahkik ile okurlar.[119]

d) İki Kelimede İki Hemze Bahsi
Burada iki ayrı kelimede yan yana gelen iki hemzenin kıraat keyfiyeti ele alınmıştır. Hemze-

lerden biri ilk kelimenin sonunda diğ� eri ise ikinci kelimenin başında yer almaktadır. Sö� z konusu 
hemzeler ittifak ve ihtilaf keyfiyetine bağ� lı olarak iki kısma ayrılır. İ�ki hemzenin iki kelimede 
bulunmak suretiyle ittifak halinde olmaları için ü� ç şart gerekir. Birincisi, her iki hemzenin ha-
rekesi fetha olmalı (جََآءََٓ اََمْْرُُنََا)[120] gibi; ikincisi iki hemzenin harekesi kesre olmalı (مِِنََ النِِّسََآءِِٓ اِلََِّا)[121]; 
ü� çü� ncü� sü�  ise iki hemzenin harekesi de damme olmalıdır (ََلٰٓئِِٓك� ۜ اُوُ۬۬  gibi. Medenî�, Ruveys ve [122](اََوْْلِيََِآءُٓۜ�
Zeyd iki hemzenin fetha ve kesreli durumlarında ilk hemzeyi tahkik, ikinci hemzeyi teshî�l ile 
okur. İ�ki hemzenin dammeli olduğ�u durumda ise Haramiyyâ�n, Ruveys ve Zeyd ilk hemzeyi tahkik, 
ikinci hemzeyi teshî�l ile okur. Mekkî�, iki hemzenin fethalı oldukları durumda ilk hemzeyi hazfe-
der ikinci hemzeyi tahkik ile okur; iki hemzenin kesreli geldikleri durumda ise birinci hemzeyi 
teshî�l ikincisini ise tahkik ile okur. Ruveys ve Zeyd hariç Irak kıraat imamları hemzenin her ü� ç 
formunda da iki hemzeyi tahkik ile okurlar.[123]

e) Hemzenin İbdâli
Bu bahiste sakin makablinin harekesi cinsinde bir med harfine çevirmek şeklinde tanımlanan 

ibdâ� le konu olan hemzeler ele alınmıştır. Sö� z konusu hemzelerin bir kısmı sâ�kin bir kısmı da 
harekelidir. Sö� zlerine hemzenin sakin veya harekeli gelebileceğ� ini, sakin geldiğ� inde makablinin 
harekeli olması gerektiğ� ini ve Medenî�’nin (Ebû�  Ca’fer) isimlerde veya fiillerde sakin hemzeyi ibdâ� l 
ettiğ� ini ifade ederek başlayan İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ın hemzenin ibdâ� li meselesini sistematik bir şekilde 
aldığ� ını gö� rmekteyiz. Harekeli hemzelerin ibdâ� l keyfiyetini on maddede ele almıştır.

Birincisi, hemzenin harekesi fetha makablinin harekesi de fetha olması durumu (ًا  .gibi [124](مُُتََّكََ�ـًٔ
Bu tü� r yerlerde Ebû�  Ca‘fer hemzeyi hazfetmek suretiyle “mü� tteken” şeklinde okur. İ�kincisi, hemze 
fetha makablinin harekesi damme olursa (ّامُُلؤةفّل)[125] (لّجّا رُُّخّ) ;gibi isimlerde [126](مُُؤ  [128](يُُؤاذخ) [127](يُُؤ
gibi fiillerde geldiğ� inde Ebû�  Ca’fer bu tü� r yerlerde hemzeyi vâv’a kalbederek okur.[129] Ü� çü� ncü� sü� , 

[115] el-Bakara 2/6.
[116] el-Bakara 2/140.
[117]Â� l-i İ�mrâ�n 3/81.
[118]İ�kincisinin damme olduğ�u yerler dö� rt tanedir. Bunların ü� çü� nde (اُءنُْْلز( )اُءيقل( )اُءّبّنكُُم) ittifak; birinde (اودهشا) ihtilaf vardır.
[119]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 108.
[120] Hû� d 11/40.
[121] en-Nisâ�  4/22.
[122] el-Ahkâ� f 46/32.
[123]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 109-110.
[124] Yû� suf 12/31.
[125] et-Tevbe 9/60.
[126]Â� l-i İ�mrâ�n 3/145.
[127] el-Mü� nâ� fikû� n 63/11.
[128] en-Nahl 16/61.
[129]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 111-112.
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hemze fetha makabli meksû� r olursa[130] (ِِفِِئََتََيْْن)[131] (ِِمِِائََتََيْْن)[132] (ِِبِاِلْْخََاطِِئََة)[133] (ََنََاشِِئََة)[134] gibi isimlerde; 
�gibi fiillerde olursa Ebû [136](لََنُُبََوِِّئََنََّهُُمْْ) [135](لََيُُبََئََّطِّنََّ)  Ca’fer buradaki hemzeleri meftû� h yâ olarak okur.[137]

Dö� rdü� ncü� sü� , hemze fetha makabli sakin olur ve harfi med bulunursa (ًا  olduğ�u gibi [138](هََن۪۪يٓٓ�ـًٔاً مََر۪۪يٓٓ�ـًٔ
Sü� lemî�, Hanbelî� ve Ehvâ� zî� hemzeyi yâ� ’ya kalbederek okur. Beşincisi, hemze dammeli makabli mek-
sû� r olursa (ََن �gibi yerlerde Ebû [140](مُُكّتّؤن) [139](وََاصََّلابِ�ؤُ۫۫  Ca’fer hemzeyi hazfetmek suretiyle “vessâ�bû� n” 
şeklinde okur.[141]

Altıncısı, hemze dammeli makabli meftû� h olursa (ََن يََطََ�ؤُ۫۫ �ö [142](وََلََا  rneğ� inde olduğ�u gibi hemzeyi 
hazfederek sakin bir vâ�v’a ibdâ� l etmek suretiyle “yetavne” okur. Yedincisi, hemze fethalı makab-
lindeki harf sahih sakin olursa (ِِمِِلْْءُُ الْْاَرَْْض)[143] gibi Ebû�  Ca’fer hemzenin harekesini makablindeki 
harfe nakletmek suretiyle okur.[144]

Sekizincisi, hemze ile makablindeki harf meksû� r olursa Ebû�  Ca’fer (ََالْْمُُسْْتََهْْزِِء۪۪ين)[145] (ََين �bö [146](الْْخََاطِِ�ـ۪۪ٔ yle 
yerlerde hemzeyi hazfetmek suretiyle medli şekilde okur. Dokuzuncusu, hemze meksur makablinin 
harekesi meftû� h olursa ( �Ebû [148](اَلَْْيََوْْمََ يََئِِسََ) [147](وََلِتََِطْْمََئِِّنّ  Ca’fer’in tariklerinden Hibetullah (ö� l. 350/961) 
bunları teshî�l ederek okur. Onuncusu, hemze meksû� r makabli de sakin olur ve harfi med olursa 
�kelimesinde Ebû [149](اِسِْْرََآٓء۪۪يلََ)  Ca’fer teshî�l ile okur.[150]

f) Feth-Beyne-İmâle
Lü� gatte “açmak, genişlik” gibi anlamlara gelen feth, ö� ncesinde fetha bulunan elif harfini telaffuz 

ederken okuyucunun ağ�zını normal olarak açmasına denir. Lü� gatte “bir şeye yö� nelme, bir tarafa çekme, 
uzatma” gibi anlamlara gelen imâ� le ise ıstılahta fethayı kesraya, elif harfini de yâ harfine meylettirerek 
okumaya denir. İ�mâ� le-i suğ�râ�  ve imâ� le-i mü� tevassıta da denilen beyne, fetha harekeyi, fetha ile kesra 
arasında (fethaya yakın şekilde) meylettirerek okumaya denir. Beyne’nin bir diğ�er adı da taklî�l’dir.[151]

Mü� ellif, kıraat imamlarından imâ� le yapılan tü� m kelimelerde Mekkî� ve Basriyyâ�n’ın feth yaptığ� ını 
ifade ederek sö� zlerine başlamış ardından Ya’kû� b’un (اَعَْْمٰٰى)[152] (ََكََافِِر۪۪ين)[153] kelimelerinde imâ� le yaptığ� ını 

[130] Mü� ellif bu çeşidin yedisinin isim, beşinin ise fiil kalıbında geldiğ� ini ifade eder.
[131] en-Nisâ�  4/88.
[132] el-Enfâ� l 8/66.
[133] el-Hakka 69/9.
[134] el-Mü� zzemmil 73/6.
[135] en-Nisâ�  4/72.
[136] en-Nahl 16/41.
[137]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 112.
[138] en-Nisâ�  4/4.
[139] el-Mâ� ide 5/69.
[140] Yâ� sî�n 36/56.
[141]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 113.
[142] et-Tevbe 9/120.
[143]Â� l-i İ�mrâ�n 3/91.
[144]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 114.
[145] el-Hıcr 15/95.
[146] Yû� suf 12/29.
[147]Â� l-i imrâ�n 3/126.
[148] el-Mâ� ide 5/3.
[149] el-Bakara 2/40.
[150]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 115.
[151]İ�brahim Muhammed Cermî�, Mu‘cemu ‘Ulûmi’l-Kur’ân (Beyrut: Daru’l-Kalem, 2001), 75; Yavuz Fırat, Tecvid ve Kıraat İlmi 

Terimleri Sözlüğü (İ�stanbul: Hacıveyiszade İ�lim ve Kü� ltü� r Vakfı Yayınevi, 2018), 86; İ�brahim Muhammed Cermî�, Mu‘cemu 
‘Ulûmi’l-Kur’ân (Beyrut: Daru’l-Kalem, 2001), 75; Recep Koyuncu, Kıraat İlmi Takrib Usulü (İ�stanbul: Hacıveyiszade İ�lim 
ve Kü� ltü� r Vakfı Yayınları, 2021), 175, 190..

[152] el-İ�srâ�  17/72.
[153] en-Neml 27/43.
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ifade etmiştir. Diğ� er yandan Hasan-ı Basrî�’nin (ََبََلْْ۔ رََان)[154] (ضََنْْكًًا)[155] kelimelerinde Ya’kû� b’un ise 
�kelimelerinde[156] imâ (الْْقََهََّارِِ) ve (الْْبََوََارِِ) le yaptığ� ını ifade etmiştir.[157]

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Ebû�  Ma’şer ve Ehvâ� zî�’den nakille beyne beyne uygulamasının şu ü� ç formda gel-
diğ� ini ifade eder: Birincisi, lâ�mü� l-fiilde yer alan meksû� r râ’dan ö� nceki elif’te beyne yapılır (ِِاّنّلار) 
�gibi. İ�kincisi, ismi maksû (اّدّلارِِ) r veya fiillerden zevâ� tü� l-yâ�  olanlarda beyne yapılır (الْْهُُدٰٰى)[158] (الْْعََمٰٰى)[159] 
isim ö� rneğ� i (وََسََعٰٰى)[160] (ٰاََعْْطٰى)[161] fiil ö� rneğ� i. Ü� çü� ncü� sü� , sû� re başlarında yer alan heca harflerinde 
beyne yapılır. Meryem sû� resinin başında yer alan harflerden (كٓٓهٰٰيٰٰعٓٓص) hâ ve yâ harfinde; Tâ�hâ�  
sû� resinde (ٰٰٰطٰه) tâ ve hâ harfinde, Yâ� sî�n sû� resinde (ٰٓٓيٰس) yâ harfinde beyne yapılır. Diğ� er yandan 
mü� ellif, Kû� fiyyâ�n’ın (A’meş ve Halef) hecâ�  harflerinden râ harfi,[162] yâ harfi, tâ ve hâ harfinde 
imâ� le yaptığ� ını zikreder. Aynı şekilde (الْْهُُدٰٰى) (انُُّلهٰٰى) gibi aslı yâ olan eliflerde de imâ� le yaptıklarını 
dile getirir.[163]

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Kû� fiyyâ�n’ın (A’meş ve Halef) imâ� le yaptığ� ı kelimeler için şu ö� rnekleri vermiştir: 
يهََا) [167](مََوْْلٰيٰكُُمْْ) [166](مََوْْلٰيٰهُُمُُ) [165](اَوَْْفٰىٰ) [164](اَدَْْنٰىٰ)  [173](الْْقُُصْْوى) [172](ادُُّلنْْيََا) [171](انََّلجْْوٰٰى) [170](الْْمُُنْْتََهٰٰى) [169](مُُزْْجٰٰيةٍٍ) [168](مََجْْ�رٰۭۙ�ۙ
Ayrıca Halef’in (ارُُّلءْْيََا)[174] ve benzeri kelimelerde de imâ� le yaptığ� ını ifade etmiştir.[175]

Bu arada bu konuyu bir ö� nceki konuya gö� re sistematik değ� il de daha dağ� ınık ele alan mü� ellif, 
A’meş için (وََاََحْْيََا)[176] gibi “ihyâ�” babından olan kelimelerde imâ� le yaptığ� ını işaret emiş, keza ay-
nü� ’l-fiilinde elif olan (ecvef) şu on kelimede imâ� le yaptığ� ını aktarmıştır: (زََاد) (زََاغ) (ََٓشََآء) (ََٓجََآء) (حاق) 
[177](رََانََ) (خاف) (خابََ) (طابََ) (ضََاق)

Son olarak mü� ellif, mü� fred ve muzaf olsun isim ve fiillerden içinde râ harfi olan ve ö� ncesinde 
yâ’dan mü� nkalib elif bulunan (الْْقُُرٰٰى)[178] (اُخُْْرٰٰى)[179] (ُُبُُشْْرٰٰيكُُم)[180] (ْْذِِكْْرٰٰيهُُم)[181] (اُسََُارٰٰى)[182] gibi kelimelerde 
A’meş ve Halef’in imâ� le yaptıklarına yer verir.[183]

[154] el-Mutaffifî�n 83/14.
[155] Tâ�hâ�  20/124.
[156]İ�brâ�hî�m, 14/28, 48.
[157]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 118.
[158] el-Bakara 2/16.
[159] Fussilet 41/17.
[160] el-Bakara 2/114.
[161] Tâ�hâ�  20/50.
[162] Bu sû� reler, Yû� nus, Hû� d, Yû� suf, Ra‘d, İ�brahî�m ve Hicr sû� releridir.
[163]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 119-120.
[164] el-Bakara 2/61.
[165] et-Tevbe 9/111.
[166] el-En’â�m 6/62.
[167]Â� l-i İ�mrâ�n 3/150.
[168] Hû� d 11/41.
[169] Yû� suf 12/88.
[170] en-Necm 53/42.
[171] Tâ�hâ�  20/62.
[172] el-Bakara 2/85.
[173] el-Enfâ� l 8/42.
[174] el-İ�srâ�  17/60.
[175]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 120-121.
[176] en-Necm 53/44.
[177]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 124.
[178] el-En’â�m 6/92
[179] en-Nisâ�  4/102.
[180] el-Hadî�d 57/12.
[181] Muhammed 47/18.
[182] el-Bakara 2/85.
[183]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 125.
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g) Kelime Sonlarında Vakf Meselesi
Kıraat ilmi sistematiğ� inde bu başlık altında vakf halinde revm ve işmâ�m uygulamaları ile tâ�ü� ’t-

te’nî�s ve zamir hâ� ’sında vakf keyfiyetine dair hususlar ele alınmaktadır. Vakf sö� z konusu edilince 
karşımıza çıkan kıraat keyfiyetleri şunlardır: Sü� kû� n, revm, işmâ�m, ibdâ� l, nakil, idgâ�m, hazif, isbâ� t 
ve ilhâ�k. Vakfta aslolan sü� kû� ndur.[184]

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, vakfın kelimelerin sonunda yapıldığ� ını ve ü� zerinde vakf yapılan kelimenin son 
harfi harekeli ise sakin hale getirilir bu bağ� lamda kıraat imamları son harfin harekesini belirtmek 
maksadıyla revm ve işmâ�m ile okumuşlardır diyerek sö� zlerine başlar ardından merfu, mecrû� r ve 
meksû� rda Kû� fiyyâ�n’ın revm yaptığ� ını ifade eder. Tariklerden Şatvî� (ö� l.388/1001)[185] de bunlara 
muvafakat etmektedir. Ya’kû� b mü� fred ve mü� zekker (هو) ve (يه) lerde hâ�ü� ’s-sekt ile vakf yapar. 
Aynı şekilde istifhâ�m edatı (ما)’dan evvel harfi cer varsa bunlarda da vakf halinde sekit hâ� ’sı ile 
vakfeder. (ُُلََهِِيََ الْْحََيََوََان) ْْلَيََهه gibi; (ََعََمََّ يََتََسََآءََٓلُوُن) ْْعََمََّه gibi; (فََبِِمََ تُُبََشِِّرُُنََو) ْْفََبِِمََه gibi. Diğ� er yandan Tezkira[186] adlı 
esere atıfla iraba konu olmayan sondaki mü� şedded harflerde de (ََّحََمْْلََهُُن)[187] hâ�ü� ’s-sektin isbâ� t edil-
diğ� i ifade edilmiştir. Keza Müstenîr[188] adlı esere isnaden cemî� sıygada olan fiillerin ve isimlerin 
sonunda yer alan nû� n’ların vakf halinde de sekit hâ� ’sı getirilerek okunmuştur. (ْْيُُنْْفِِقون)= (ينْْفِِقوهْْن) ve 
gibi.[189] (اعََلامليهْْن) =(اعََلاملينْْ)

h) İstiâze-Besmele Bahsi
İ�stiâ� ze (ع و ذ) kö� kü� nden tü� remiş bir kavram olup lü� gatte “Sığ� ınmak, yardım talep etmek, iltica 

etmek” gibi manalara gelir. Istılahta ise Nahl sû� resinde de geçtiğ� i ü� zere “Kur’ân okuyacağın zaman 
hemen kovulmuş şeytandan Allah’a sığın!”[190] emri mucibince Kur’â�n okumaya başlamadan ö� nce 
her tü� rlü�  sıkıntı ve kö� tü� lü� klerden Allah’a sığ� ınıp O’ndan yardım talebinde bulunma anlamında-
dır. İ�stiâ� zenin çeşitli sigaları vardır; bunlardan en meşhur ve yaygın olanı (ِِعأ�وذ بِاِلّٰلهِِٰ مِِنََ اشََّليْْطََانِِ ارََّلجِِيم) 
ifadesidir.

Mü� ellif, A’meş’in okuduğ�u istiâ� ze sigasının (ْْعأ�وذ بِاِلّٰلهِِٰ مِِنََ اشََّليْْطََانِِ ارََّلجِِيمِِ �إّنّ اهََّلّل هُُوََ اسََّلميعُُ اعََلليم) şeklinde 
olduğ�unu, Ameş’in iki ravisi Mutavviî� ve Şenebû� zî�’nin bu sigayı lafız olarak aynen rivâ�yet ettiklerini 
ancak okunuşlarında farklılıklar meydana geldiğ� ini ifade etmiştir. Buna gö� re Şenebû� zî� lafzatullahta 
yer alan hâ harfini peşinden gelen zamirdeki (هو) harfe idgam ederek okurken Mutavviî� izhar 
ederek okur. Hasan-ı Basrî�’nin istiâ� ze sigası da A’meş’inki gibidir. O da lafzatullahtaki hâ harfini 
aynı şekilde peşinden gelen zamirdeki hâ’ya idgam ederek okur.[191]

Besmeleye gelince, “havkale” ve “hamdele” gibi (ْْاحرليم اّرّلحْْنم  اهلل   .ifadesinden masdardır (سْْبم 
Besmele kıraat usulü� nde ö� nemli meselelerden olup uygulamaya ilişkin kıraat imamlarının ihtilafı 
sö� z konusudur. Bu bağ� lamda İ�bnü� ’l-Kâ� sıh kıraat imamlarının iki sû� re arasındaki besmele uygu-
lamasında ihtilaf ettiklerini ifade ederek sö� ze başlar. Haramiyyâ�n ve Mutavviî� iki sû� re arasında 
besmeleyi okumuşlardır. Ya’kû� b ve Şenebû� zî� ise iki sû� re arasında besmele okumamışlardır. İ�b-
nü� ’l-Kâ� sıh el-İrşâd adlı eserden nakille Halefü� ’l-â� şir ve Ya’kû� b’un iki sû� re arasında sekte yaptık-
larını ifade etmiştir. Ö� te yandan Ya’kû� b başında (ويل) ve (لا) bulunan sû� relerin[192] evvelinde; diğ� er 
bir deyişle Mü� ddessir, İ�nfitâ� r, Fecr ve Asr sû� relerinin sonunda vakfedilmesini uygun gö� rmü� ştü� r.[193]

[184] Koyuncu, Kıraat İlmi Takrib Usûlü, 158.
[185]İ�bn Kesî�r’in Kunbû� l rivâ�yetinin tariklerindendir.
[186]İ�bn Galbû� n’un sekiz kıraate dair eseri.
[187] et-Talâ�k 65/4.
[188]İ�bn Sivâ� r’ın on kıraate dair eseri.
[189]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 127.
[190] en-Nahl 16/68.
[191]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 129.
[192] Kıyâ�me, Mutaffifî�n, Beled ve Hü� meze sû� releridir.
[193]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 130.
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i) Tekbir Meselesi
Duhâ�  sû� resi ve daha sonraki sû� relerin sonunda tekbir getirilmesi â�deti Bezzî� ile başlamıştır. 

Bezzî� bö� yle bir uygulamanın mevcut olduğ�unu mü� selsel bir senedle Hz. Peygamber’e dayan-
dırmış ve bu uygulama kurrâ�  arasında bir sü� nnetin yerine getirilmesi anlayışıyla yaygınlaşarak 
gü� nü� mü� ze kadar gelmiştir.[194]

Mübhic sahibi Sıbtu’l-Hayyâ� t tekbiri şö� yle tarif eder: “Seleften halefe kesintisiz olarak gelen 
Mekkelilerin bir sü� nneti/adetidir.” Ehvâ� zî�, Mekkeli olan İ�bn Muhaysın’ın tekbir konusundaki 
uygulamasını şu şekilde aktarır: “İ�bn Muhaysın Duhâ�  sû� resinden itibaren Kur’â�n’ın sonuna kadar 
besmele ile tekbir getirerek okuyordu. Tekbirin sigası ise şu şekilde idi (اهلل ربكأ� مسب اهلل انمحرل احرليم) 
Ayrıca Kur’â�n’ın hatminden sonra Fatiha sû� resini ve Bakara sû� resinin ilk beş â�yetini okurdu.”[195]

Â� limlerin Kur’an’da yer almadığ� ı konusunda gö� rü� ş birliğ� i içinde oldukları tekbir uygulaması-
na dair kıraat kaynaklarında bazı rivayetler aktarılmıştır.[196] Bu rivayetlerden hareketle, başta 
İ�mam Şâ� fiî� olmak ü� zere bazı â� limler, kısa sû� reler arasında tekbir getirmenin sü� nnet olduğ�unu 
ifade etmişlerdir.[197] Ancak tekbirle ilgili rivayetlerin temel hadis kaynaklarında bulunmaması, 
bu uygulamanın Mekke ehline ö� zgü�  bir gelenek olarak değ�erlendirilmesi[198] ve Resmî� Mushaf’ta 
yer almaması gibi nedenler, bu uygulamanın sü� nnetten ziyade mendup olduğ�u gö� rü� şü� nü�  gü� ç-
lendirmiştir. Sonuç olarak, tekbir getirmenin sü� nnet mi yoksa mendup mu olduğ�u konusunda 
farklı gö� rü� şler bulunsa da ö� zellikle hicrî� ü� çü� ncü�  asırdan itibaren Duha Sû� resi’nden sonraki her 
sû� renin ardından tekbir getirilmesi,[199] ü� mmet nezdinde benimsenmiş ve zamanla bir tü� r kıraat 
adabı olarak yaygınlık kazanmıştır.[200]

Sonuç

İ�bn Mü� câ�hid’in yedili sistemine dayalı kıraat tasnifi, zamanla “Kur’an yedi harf ü� zere nazil 
olmuştur.” hadisinin yanlış yorumlanmasına ve yedi kıraatin mutlak kabul gö� ren tek geçerli 
okuyuşlar olduğ�u yö� nü� ndeki hatalı algının yaygınlaşmasına sebep olmuştur. Bu tarihî� ve ilmî� 
arka plan, kıraat ulemâ� sının, yedili sisteme “zevâ� id” mahiyetinde başka kıraatleri eklemeleriyle 
sonuçlanmış; bö� ylece bir yandan yedi harf-yedi kıraat ö� zdeşliğ� i ortadan kaldırılmış bununla 
brilikte yedi dışında ziyade çalışmaların ortaya çıkmasına da kapı aralamıştır. Bu bağ� lamda, 
zevâ� id literatü� rü� , klasik kıraat kaynaklarında yer almayan ancak başka rivâ�yetlerde bulunan 
okumaların tespiti yoluyla hem kıraat geleneğ� inin zenginliğ� ini hem de onun ilmî� metodolojisini 
gö� rü� nü� r kılmaktadır. Dolayısıyla, kıraat literatü� rü� nü� n bü� tü� ncü� l şekilde anlaşılabilmesi için zevâ� id 
çalışmalarının ihmal edilmemesi gerektiğ� i, bu çalışmaların metin tenkidi ve kıraat farklılıklarının 
yeniden ele alınması gibi birçok açıdan ö� nemli bir kaynak işlevi gö� rdü� ğ�ü�  sonucuna ulaşılmıştır.

Bu çalışma, kıraat ilminin tarihsel seyri içerisinde ortaya çıkan ve zamanla farklı okuma bi-
çimlerinin sistematik bir biçimde tespiti ve aktarımıyla şekillenen zevâ� id çalışmalarının anlam 
ve işlevini İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ın Mustalahu’l-İşârât adlı eseri bağ� lamında ele almıştır. Makale boyunca 
ulaşılan temel sonuçlardan biri zevâ� id tü� rü�  kıraat çalışmalarının, sadece yedi kıraat imamına bağ� lı 
kalmayan daha geniş bir kıraat mü� ktesebatını sistemli bir şekilde kayda geçirmeyi amaçlayan 
ilmî� çabalar olduğ�u yö� nü� ndedir.

[194]İ�bnü� ’l-Cezerî�, Gâyetü’n-nihâye, I, 119.
[195]İ�bnü� ’l-Kâ� sıh, Mustalahu’l-işârât, 569.
[196]İ�bnü� ’l-Cezerî�, en-Neşr, 2/405-439.
[197] Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır, Hak Dini Kur’an Dili (İ�stanbul; Azim Dağ� ıtım, 1992), 10/285-286.
[198] Bedreddin Muhammed b. Abdullah ez-Zerkeşî�, el-Burhân fî ulûmi’l-Ķur’ân, thk. Muhammed Ebû� ’l-Fazl İ�brahim (Kahire: 

Mektebetü�  Dâ� ri’t-Tü� râ� s, ts.), 1/472.
[199] Tayyar Altıkulaç, “Hatim İ�ndirme” Diyanet İşleri Başkanlığı Dergisi, 10/108 (Haziran 1971), 173.
[200]İ�rfan Çakıcı, Kur’an Tilâvetinde Dua ve Zikir (Ankara: Eğ� itim Yayınevi, 2020), 122-123.



83Kırâat İlminde Zevâid Türü Çalışmalar: İbnü’l-Kâsıh’ın Mustalahu’l-İşârât Adlı Eseri Özelinde İncelem

İ�bnü� ’l-Kâ� sıh kıraatlerin tedvin ve zabtı noktasında titiz çalışmalar yapan ulemâ�dan birisidir. 
Ö� zellikle kıraat-i seb‘anın dışında kalan diğ� er kıraatlerin dayandıkları kaynakları bizzat Mus-
talâhu’l-işârât adlı eserinde zikrederek bu ciddiyeti gö� stermiştir. Eserine “Zevâ� id” veya “es-sitte-
tü� ’z-zâ� ide” isimlerinin verilmesi, kıraat-i seb’a içinde yer almayan ve sonrasında dahil edilen ü� çü�  
sahih, ü� çü�  şâ� z olmak ü� zere altı kıraat imamına yer vermesindendir. Ayrıca eser isminde “sikâ� t” 
kelimesinin yer almasının nedeni ise sö� z konusu altı kıraat imamının kıraatlerinin muttasıl ola-
rak Hz. Peygamber’e isnad edilmesinden ö� tü� rü� dü� r. İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ı diğ� erlerinden ayıran en ö� nemli 
hususlardan biri, kaynak olarak kullandığ� ı eserlerin arasında meydana gelen (tahrî�râ� ta mesail) 
ziyâ�de ve ihtilafa konu olan yerleri okuyucuya işaret ederek tembih etmesidir.

Bu çerçevede İ�bnü� ’l-Kâ� sıh’ın Mustalahu’l-İşârât adlı eseri, sadece altı farklı kıraat imamına yer 
vermekle kalmamış, aynı zamanda bu imamların rivâ�yetlerini, senetlerini ve kullandıkları temel 
kaynakları da dikkatle zikrederek zevâ� id literatü� rü� nü� n sistemli ve gü� venilir bir temsilcisi olarak 
ö� ne çıkmıştır. Eserin ö� zellikle gü� nü� mü� ze ulaşamamış bazı kaynaklardan aktarımda bulunması 
da onun kıraat ilminin tarihî� hafızasının korunmasındaki kritik rolü� nü�  gö� stermektedir.

Netice olarak, Mustalahu’l-İşârât ve benzeri çalışmalar sadece geçmişin ilmî� birikimini muha-
faza etmekle kalmaz, aynı zamanda sonraki çalışmalara kaynaklık ederek gü� nü� mü� z araştırmaları 
için de sağ� lam bir referans niteliğ� i teşkil eder.



İslâmî İlimler Dergisi84

Kaynakça

Altıkulaç, Tayyar. “Hatim İ�ndirme”. Diyanet İşleri Başkanlığı Dergisi 10/108-109 (Haziran 1971), 168-176.
Cermî�, İ�brahim Muhammed. Mu‘cemu ‘Ulûmi’l-Kur’ân. Beyrut: Dâ�ru’l-Kalem, 2001.
Ebû�  Bekr İ�bn Mü� câ�hid. Kitâbu’s-Seb’a fi’l-kırâât. thk. Şevkî� Dayf. Kahire: Dâ�ru’l-Mearif, 1980.
Fırat, Yavuz. Tecvid ve Kıraat İlmi Terimleri Sözlüğü. İ�stanbul: Hacıveyiszade İ�lim ve Kü� ltü� r Vakfı Ya-

yınevi, 2018.
İ�bn Hallikan, İ�brahim b. Ebubekr. Vefeyâtü ’l-a’yân ve enbâi ebnâî’z-zaman. 7 Cilt. Beyrut: Dâ�ru Sadr, 1900.
İ�bnü� ’l-Cezeri, Ebü� ’l-Hayr Şemsü� ddin Muhammed b Muhammed b Muhammed b Alî� b Yû� suf. Münci-

du’l-Mukriîn ve Mürşidu’t-Tâlibîn. Mekke: by., 1418/1997.
İ�bnü� ’l-Cezeri, Ebü� ’l-Hayr Şemsü� ddin Muhammed b Muhammed b Muhammed b Alî� b Yû� suf. en-Neşr 

fi’l-kıraati’l-’aşr. thk. Eymen Ruşdi Suveyd. 5 cilt. Beyrut: Dâ�ru’l-Gavsâ�nî�, 1440/2019.
İ�bnü� ’l-Cezeri, Ebü� ’l-Hayr Şemsü� ddin Muhammed b Muhammed b Muhammed b Alî� b Yû� suf. Gâye-

tü’n-nihâye fî tabakâti’l-kurra. thk. Gotthelf Bergstraesser. 2 cilt. Beyrut: Dâ�rü� ’l-Kü� tü� bi’l-İ�lmiyye, 
1402/1982.

İ�bnü� ’l-Kâ�sıh, Ebü� ’l-Bekà�  Nû� reddin Ali b. Osman b. Muhammed el-Uzri el-Bağ�dâ�di. Sirâcü’l-Kârii’l-mü-
btedî ve tezkâru’l-mukrii’l-müntehî. Kahire: by., 1373/1954.

İ�bnü� ’l-Kâ�sıh, Ebü� ’l-Bekà�  Nû� reddin Ali b. Osman b. Muhammed el-Uzri el-Bağ�dâ�di. Mustalâhü’l-işârât 
fi’l-kıraâti’z-zevâidi’l-merviyye ani’s-sikât. thk. Atıyye b. Muhammed el-Vehbî�. Amman: Dâ�ru’l-Fikr, 
1427/2006.

Karataş, Şuayip. İmam Ya’kûb Kıraatinin Özellikleri ve Delilleri. Ankara: Sonçağ�  Akademi, 2021.
Karataş, Şuayip. “Ulû� mü� ’l-Kur’â�n Kaynaklarında Yedi Harf Meselesinin Ele Alınışı: Klasik-Modern 

Karşılaştırması”. İhya Uluslararası İslam Araştırmaları Dergisi 8/1 (2022), 261-296.
Kastallâ�nî� Şihabuddî�n. Letâifü’l-İşârât li Fünûni’l-Kıraât, Kahire: by., ts.
Kehhâ� le, Ö� mer Rıza. Mu’cemü’l-Müellifîn. 4 cilt. Beyrut: Dâ�ru İ�hyâ� i’t-Tü� râ� si’l-Arabî�, 1377/1957.
Koyuncu, Recep. Kıraat İlmi Takrib Usûlü. İ�stanbul: Hacıveyiszade İ�lim ve Kü� ltü� r Vakfı Yayınları, 2021.
Koyuncu, Recep. Kıraat İlminde Tahrîrât Mustafa el-İzmîrî ve ’Umdetü’l-İrfân Adlı Eseri. İ�stanbul: Hik-

metevi, 1. Basım, 2021.
Koyuncu, Recep. “Yö� ntem ve Mahiyeti İ�tibariyle Kıraat İ�lminde Tahrirâ� t Geleneğ� i: İ�bnü� ’l-Cezerî� Ö� zelinde 

Bir İ�nceleme”. Uluslararası İbnü’l-Cezeri Sempozyumu, 665-690.
Kudah, Muhammed Ahmed Mü� flih - Ahmed Halid Şü� kri. Mukaddimât fî ’İlmi’l-Kıraât. Amman: Dâ�ru 

Ammar, 2001.
Ma’sarâ�vî�. Ahmed ‘İsâ. el-Fütühât fi’l-kırââti’l-aşr şerhan ve tevcihan. Kahire: Dâ�ru’l-İ�mam Şatıbiyye, 2017.
Maşalı, Mehmet Emin. Tarihi ve Temel Meseleleriyle Kıraat İlmi. Ankara: Otto Yayınları, 2016.
Mekki b. Ebî� Talib el-Kaysî�, Ebû�  Muhammed b. Hammuş. el-İbâne ’an meâni’l-kırâât. thk. Abdulfettah 

İ�smail Çelebi. Kahire: Dâ�ru Nehda, ts.
Meryem, İ�bn Ebû� . el-Mûdah fî vücûhi’l-kıraat ve ileliha. thk. Hamdan el-Kubeysî�. Mekke: by., 1413/1993.
Sarı, Mehmet Ali. “İ�bnü� ’l-Kâ�sıh”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 21/102-103. İ�stanbul: TDV 

Yayınları, 2000.
Sehâ�vî�, Ebü� ’l-Hayr Şemsuddin Muhammed b. Abdurrahman, ed-Dav’ül-Lâmi’ li ehli’l-Karni’t-tâsi’. 

Beyrut: Dâ�ru’l-Cî�l, 1412/1992.
Zirikli, Hayreddin. el-A’lam: kâmûsu terâcimi li-eşheri’r-ricâl ve’n-nisa mine’l-Arabi’l-mübta’ribîn ve’l-müs-

teşrikîn. 8 cilt. Beyrut: Dâ�ru’l-İ�lm li’l-Melâ�yî�n, 1422/2002.


