Vahye Dair

Levent CAVUS"

On Revelation

Citation/©: Gavus, Levent, (2011). On Revelation, Milel ve Nihal, 8 (1), 7-19.

Abstract: In this essay, the concept of revelation assessed in terms of Islamic
belief. The fact of revelation in Islam has been connected with the belief
in the necessity of knowledge of it. However, so called knowledge is not
something that is arguable but it is clearly a command. It is also pointed
that the significant role and importance of the prophet in transferring this
command including knowledge, which is defined as absolute revelation, to
the believers. The weakness of historicism has been discussed because of
being the revelation beyond the time and space. It has been shown that
the God has an impact on the history and society by revelation; in addition
to this some definitions of revelation were given in the framework of the
verses from the Holy Qur‘an.
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0z : Bu makalede vahiy konusu Islam itikadi acisindan degerlendirilmistir.
islam’daki vahiy olgusu vahyedilen bilgiye iman etme zaruretiyle iliskilen-
dirilmistir. Ancak séz konusu bilginin tartisilabilir bir bilgiden ¢ok bir
emir olduguna dikkat cekilmistir. Mutlak vahiy olarak tanimlanan bu
emir icerikli bilginin inananlara aktariimasinda peygamberlik miiessese-
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sinin dnemine ve peygamberin oldukga belirleyici olan fonksiyonuna isaret
edilmistir. Vahyin zaman ve mekanin dtesine uzanan askinligi nedeniyle
tarihselci yaklagimin zaafi tartigiimistir. Islam diisiincesinde yer alan va-
hiy olgusunun Kur‘an ayetleri cergevesinde kendine has tanimlarinin da
yapildigi makalede, Allah’in vahyetme siireciyle tarihe ve topluma mida-
halesi oldugu 6ne cikariimistir.

Anahtar Kelimeler: Vahiy, gayb bilgisi, peygamberlik.

Vahiy olgusuna dair diisiinmege baslamak, ¢ncelikle bir kabulii,
daha esasl bir ifadeyle, imanu siirekli olarak hatirlayip kullanmay1
ve ona miiracaat etmeyi gerektirecektir. Ciinkii insana vahyin nazil
olusu ve igerdigi konularm bir kismi gaybdir. Ugiincii sahislar
tarafindan duyularla tespit edilemez. El¢inin iddiasi, genel olarak
baslangicta el¢inin emin olusu gibi toplum nezdindeki itibarindan
destek almak durumundadir. Emin olusun yam sira gelen mesajin
essizligi, iceriginin makul, dengeli, evrensel, fitrata uygun, tutarli,
degismez ve benzeri Ozelliklerle el¢inin iddiasini destekler mahi-
yette olmas1; mesajla karsilasan tiglincii sahislar1 kendine baglaya-
bilecek 6zellikleri kapsar olmalidir. Allah tarafindan apacgik muci-
zelerle desteklenmesi de s6z konusudur. Vahye iman ederek vahiy
olgusunu diisiinmeye baslamak ile onu gercek kabul etmeyerek
vahyi diistinmek, dogal olarak ¢ok farkli degerlendirmelere yol
acacaktir. Hemen her konuda olabilecegi gibi vahiy olgusuna dair
kabullerde de hem hangi zaviyeden hem de ne amagla bakildigs,
goriinen seyin algilanisinda kiigiimsenmeyecek farklara yol agma
potansiyelindedir. Konuyla alakali kadim literatiirden gilintimiize
farkli anlayislarin bir sebebi de budur.

Vahiy sozciigiiyle sembolize edilip ifade edilen, Allah'mn me-
saj-emir inzal etmesi olayidir. Zaten Arap dilinde var olan “vahiy”
sOzcligliniin, anlam alani vahiy olayina uyarlanacak sekilde Allah
tarafindan yeniden diizenlenmistir. Vahiy olayini sembolize eden
kavram olarak da Kur’an’da kullanilmistir.! Dolayisiyla Arap-
¢a'nin Ozel bir tiir haber iletmeyi ifade eden “vahiy” sézciigii, s6z
konusu olguyu ifade edebilmesi agisindan yeni bir anlam alanina
sahip kilinmistir. Bu yeni anlam alaniyla vahiy sozctigiiniin o giine
kadar kapsaya geldigi anlamlar zaman icinde az ¢ok degismekle

1 "0 (sdyledikleri), yalnizca vahyolunmakta olan bir vahiydir.” Necm, 53/4.
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beraber Allah’in insanlarin iginden birini segerek insanliga iletmeyi
diledigini, iletis eylemini ve iletilen mesaji ifade eder olmustur. Bu
manada insanliga iletilmek {izere peygamberlere inen vahyi, -diger
anlamlariyla karistirmamak ic¢in- makalede “mutlak vahiy” keli-

mesi ile ifade edecegiz.

Mutlak vahiy Muhammed a.s’in zamanminin Arapgasi’'nda
kendini “vahiy” kelimesi ile tesmiye ettigi gibi; insanlik tarihi bo-
yunca Allah’in insanligin gidisatina miidahalelerinde secilenlerin
lisaninda ayni olay dogal olarak farkli farkli kelimelerle ifade
edilmistir.?Bu arada Allah’in sectigi bir kuluna mutlak vahyi ilet-
mesi diye kabaca tarif ettigimiz olay degisik inanislarda bambaska
niteliklere biiriindiiriilerek karsimiza ¢ikabilmektedir.? Ayrica olay
ve olgu, yani vahyin indirilisi ve vahyin kendisi Kur’an’da ve Mu-
hammed a.s.in hadislerinde farkli kelimelerle de karsilanmistir.
Bu olay1 ve olguyu ifade eden her bir farkli kelime kendi kok an-
lamlartyla hadiseyi ve vahyi daha saghkli anlamaya-anlatmaya
vesile olmaktadirlar. Aym sekilde vahyedileni, yani Kur’an'1 ifade

i¢in kullanilan diger isimler de ayn1 amaca matuftur.

Vahiy kelimesinin liigat manasi ima, “fisildama, isaret, intikal,
telkin ve yaziyla bildirmek”tir. Bu anlamlarda bir temel ortak 6zel-

lik, bildirimin hizli olusudur. Vahiy sozciigii “siiratli bir sekilde

2 1ngilizce’de revelation vahiy, ilham, agiga vurma, esin, agiga ¢ikarma, belli etme;
inspiration ilham, esin, fikir, telkin, vahiy, nefes alma; apocalypse vahiy, Incil’in
son boliimii, agiga vurma, ortaya dokme; oracle kehanet, torpil, kahin, keramet,
ilham, vahiy; festimony taniklik, sahitlik, sahadet, ifade verme, vahiy gibi anla-
malari ifade eden kavramlardir.

3 “Sinoptik Inciller’de vahyi nitelemek igin, vaaz etmek-agiklamak (kérusseirn),
ogretmek (didaskein) ve agmak (apokaluptein) gibi kelimeler kullanilmustir.
Kerussein ve Didaskein, Sinoptik gelenekte vahiy ile ilgili en ¢ok karsilagilan
sozciiklerdir ... Pavlus'un mektuplarinda vahiy ile ilgili olarak en ¢ok zikredi-
len apokaluptein (agiklamak) ve phaneroun (gostermek, goriiniir kilmak) sozciik-
lerinin yani sira, gnorizein (bildirmek), kérussein (vaaz etmek), didaskein (dgret-
mek), katangellein (Incil’i ilan etmek), logos (kelam), musterion (gizem) ve euange-
lion (Incil) kelimeleriyle de karsilasmaktayiz. Bkz. Muhammet Tarakei, “Hiristi-
yanlik'ta Vahiy Anlayis1”, Uludag Universitesi, llahiyat Fakiiltesi Dergisi,12 (2),
2003 s. 171-201

4 Kur'an, Kitab, Zikir, Fiirkan ,Nir, Hiida, Hakim, Beyan, Mev'iza, Belag, Sifa,
Rahmet, Rah, Hak, Adl, Mecid, Aziz, Kerim, Miibarek gibi.
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isaret etmek” demektir.> Cahiliye siirindeki kullanilis sdylenenleri
kapsamasi bakimindan giizel bir 6rnektir.

Goz kirpmam ona onu sevdigimi vahyetti./ Vahyim neticesi
yanaklar1 pembelesti.®

Allah’in vahyedisi genel anlamiyla varliga “ol” emri ve aka-
binde ona yolunu gostermesi, genis anlamiyla vahiy kelimesi ile
ifade edilir.

De ki: “Gergekten siz mi yeri iki giinde yaratani inkar edi-
yor ve O'na birtakim egler kiliyorsunuz? O, alemlerin Rab-
bidir." “Orda (yerde) onun iistiinde sarsilmaz daglar var et-
ti, onda bereketler yaratt1 ve isteyip arayanlar igin esit ol-
mak {izere oradaki riziklar1 dort giinde takdir etti. Sonra,
duman halinde olan goge yoneldi; boylece ona ve yere dedi
ki: "Isteyerek veya istemeyerek gelin." ikisi de: "Isteyerek
(Itaat ederek) geldik" dediler. Boylece onlar iki giin iginde
yedi gok olarak tamamladi ve her bir goge emrini (ve evha)
vahyetti. Biz diinya gogiinii de kandillerle siisleyip donattik
ve bir koruma (altina aldik). Iste bu, iistiin ve giiglii olan, bi-
len (Allah)'in takdiridir.” (Fussulet 41/9-12)

Bu ayetler Kur’an’daki “varlik” telakkisinin genel gercevesini
de ihtiva etmesi bakimindan dikkate sayandir. Burada yaratan ve
yarattig1 arasindaki bag: ilk yaratilisla baslayan ve sonra kesintisiz
devam eden bir siire¢ olarak degerlendirebiliriz. Biitiin varliklar
Allah’in emrine teslim olmuslar ve ne yapmalar1 gerektigini siirek-
li bir sekilde ondan almaktadirlar. Genel olarak Allah’in iradesi
tiim varliklar tizerinde egemen ve devamlidir. Her bir varlik sii-
rekli olarak Allahtan aldiklar1 emir — vahiy — dogrultusunda yer-
yliziinde vazife ifa ederler. Eger Allah’in her olusu siirekli ve yeni-
den yaratiyor oldugu anlayisin tartismali bulsak bile, Allah'in yara-
tan ve yolunu gosteren olusu -yani hayati, var edilenin vazifesini
tayin eden olusu- Allah'in varliga emrini yani vahyini ifade eder.”

5 Ragp el Isfahani, Miifredat Elfazi’l-Kur'an, gev. Y. Tiirker (Istanbul: Pinar, 2007),
s.1544.
6 Ali Unal, Kur’an'da Temel Kavramlar (istanbul: Beyan, 1986), s.27.
7 “Allah, yedi gogii ve aym sekilde yeri(n sayisiz pargasini) yaratandir. O'nun
10 (yaratici) iradesi, biitiin bu (yarattik)lar1 araciligiyla kesintisiz tecelli eder ki Al-
MiLEL vE NiHAL
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Varlik alemi yaraticinin vahyi dogrultusunda, onun belirledi-
gi fitrat ve hedeflerle bu dlemdeki mevcudiyetini devam ettirmek-
tedir. Varlik aleminde her bir varliga gonderilen emirler — vahiy —
varliktan Allah’a seklinde bir iletisim degildir. Hadise, Allah’in
yaratmasi ve yarattigina yolunu gostermesidir. Allah’a tam bir
teslimiyette, onun tarafindan yaratilan olarak varlik dlemi Allah’in
vahyine tabi ve onun gosterdigi hedefe dogru yolculuguna devam
etmektedir. Allah’tan varliga seklinde ifade edisimiz varlik alemi-
nin yaratici karsisinda tam teslimiyeti diisiiniildiigiinde kabaca
emir alan emir eden iliskisine isaret etmek i¢indir. Varligin vahyi
almak, vahye ulasmak, vahyi se¢gmek, vahyi istemek gibi bir du-
rumlar1 s6z konusu degildir. Ayrica varligin vahye tabi olmayip
baska bir yolu tercihi gibi bir secenegi de s6z konusu degildir. Va-
hiy -emirler- iner de iner ve varlik dlemindeki her yaratilan geregi-
ne uygun fonksiyonunu yerine getirirler.8Bu emrediste vahyin dili,
yani inzal olunanin dili, insan olarak bizim kavrayabildigimiz bir
husus degildir; bu anlamda vahiy lafzi, sesi, imlay1 miiteal tiim
bunlarin 6tesinde bir husustur. Varlik alemi diline ve sekline vakif
olamadigimiz bir tarzda veya belki her biri ayr1 tarzlarda vahiy ile

olusmus ve siiriip devam etmektedirler.

Vahyi, varligin yaratan ile iliskisi veya iletisimi seklinde ta-
nimlama hatalidir. Bu tarz yaklasimlar varligin vahiy eden karsi-
sinda etkin bir muhatap seklinde algilanmasina sebep olabilir ki bu
durum sorunlu algilamalara kap1 agar. Zira yaratilan yaratic1 karsi-
sinda etken degildir. Varligin zaman ve mekan kombinasyonlarin-
da ortaya ¢ikan her ne olursa olsun, vahyi yonlendirip belirledigini
kabul etmek sorunlu algilar {iretebilir. Varlik yani yaratilan, yarati-
cyr herhangi bir seye zorlayamaz. Yaratilan, yaratan karsisinda
herhangi bir etki yonlendirme veya belirlemeyi gerceklestirebilme

konumunda diistiniilemez.

lah'in her seye kadir oldugunu ve her seyi bilgisiyle kusattigini goresiniz.”
(Muhammed Esed Meali).

8 “Dogrusu Biz onu (Kur'an1) Kadir gecesinde indirdik. Kadir gecesinin ne
oldugunu ne bildirdi ki sana? Bin aydan hayirlidir o Kadir gecesi. Onda melek-
ler ve Ruh, Rablerinin izniyle (yapilacak) her is i¢in peyderpey inerler. Bir selam
(gtvenlik)tir o gece, ta tan atana kadar.”Kadir, 97/1-5, (Elmalil1 Meali).
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Vahyi salt bilgi olarak tanimlamak da sorunlu ¢agrisimlari ih-
tiva etme potansiyelindedir. Oncelikle bilgi kavramiyla alakal1 var
olan carpik kanaatler vahyin ne oldugunu fark etmede engeller
olusturacaktir. Ayni sekilde “vahiy bilgi kaynagidir” tanimlamasi
da yanlis anlasilabilir. Vahiy, varligin onun karsisinda ihtiyarim
kullanma ihtimali olan bir sey degildir. Vahiy, varlik tarafindan
herhangi bir seye istihdam edilemez. Yani vahyin muhatabi, va-
hiyde olmayan 0zellik ve gorevleri vahye yiikleyemez. Vahiy, var-
lik dlemi s6z konusu oldugunda “emir”dir. Varlik -yaratilmiglar-
onun geregini yerine getirir. Varligin onu yanlis anlamasi veya
“anlama” diye bir husustan bahsedebilme; sonucu etkileme potan-
siyeli bakimindan s6z konusu degildir. Vahyin varlik tarafinda
kavranmasi, tam bir idrak ile idrak edilmesi miimkiin de gerekli de
degildir. Varlik alemi vahyin nasil sonuglar doguracagini hesap da
idrak de edemez; etmesi de gerekmez. Varlik alemi, emri yerine

getirir, yani tespih eder.

Vahyin yukaridan “asagiya indirilen” olarak tanimlanmasi
itibaridir.® Bu burum, yaraticinin muhtesem olusuna vahyin men-
seinin mitkemmelligi ve kutsalligina dairdir. Dolayisiyla Allah’tan
gelen vahiy de miikemmeldir, kutsidir, kutsaldir, yani yaraticiya
aittir. Yaraticidan bagkasi ona sirayet edemez; bir sey karistiramaz.
Onda bos ifadeler, anlamsizlik, amagsizlik ve basitlik gibi olumsuz
hususlar bulunamaz. Varlig1 sagkin birakan, ne yapacagini bilemez
hale getiren bir etki ihtiva etmez. Vahiy alis halinde varligin dal-
gin, uykulu, riiya goriir gibi, belirsiz, netlik ifade etmekten uzak,
algilarin muglak olmas1 diisiiniilemez. Vahyi alan varligin vahyi
unutmast ve karigtirmasi da s6z konusu olamaz. Varlik alemini
yaratan ve vazifesini tayin eden vahyin mahiyeti, indigi varligin
yaratilmasi ve amacina yonelmesi, idrak edemedigimiz birgok
hususlar1 kapsayabilir. Ama kesinlikle indigi varlik agisindan iti-

bari degildir. Varlik alemi agisindan kendilerine inen vahiy bir

9 “Gergek su ki, (ey iman eden,) bu Kur'an’1 sana safha saftha indiren Biziz, gercek
bir armagan (olarak)” insan, 76/23.
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varsayim degildir; bir secenek de degildir. Fazlalik da eksiklik de

ihtiva etmez. Tami, kemali ihtiva eder. Yaraticidan gelen emirdir.1

Allah ve varlik alemi tasavvurumuzda vahyin yerini kavrama
yolundaki ugrasimiz onemlidir. Bu husus mutlak vahiy tasavvu-
rumuzu saglikli insa etmemize ciddi katk: saglayacaktir. Yaratici-
nin varlik dlemini “Ol” emri ile yaratmasi ve yolunu gostermesi
karsisinda varlik alemi farkinda olarak ama itiraz segenegi olmak-
s1zin itaat etmektedir. Bu okunan bir vahiy degildir. Bu vahye mu-
hatap olan varliklar, aklederek geregince hareket etmeyi irade et-
mezler. Onlar emre teslim olmuslardir. Onlarin hali inisiyatif kulla-

niyor olma hali degildir. Ziddina bir hareket segenekleri yoktur.

Mutlak vahye, yani Muhammed a.s’e indirilen vahye gelince,
bu yukarida ele aldigimiz vahiyden farkli bir husustur. Insan bu
vahye muhataptir. Varlik aleminde insan dar bir alg1 kapasitesi ile
diger varliklarin nerdeyse tamamindan ayr1 olarak kismi iradesiy-
le, kismi miistakil inisiyatif sahibi olusuyla icra-i faaliyette bulu-
nur. Alg1 kapasitesi varlik aleminin gesitliligi, derinligi ve karma-
siklig1 karsisinda oldukga sinirlidir. Duyular: belirli bir aralig: fark
edebilir. Bilgi, akledis ve tefekkiirle algi kapasitesini genisletip
olgunlastirabilir. Algisin1 kemale yaklastirdikca olgular1 gercekli-
giyle anlayip gorebilir, irade ve-veya inisiyatif koymas1 gereken
hususlarda diger varliklar gibi yaraticisinin vahyine -emrine-

uyumlu bir siireg insa edebilir.

Varlik aleminde insan kendi ve diger varliklara dair tasavvur
inga eder. Insanin kendisinin ne oldugu, tiim varlik dleminin an-
lami, Allah hakkindaki kabulleri ve hayatla ilgili algilar1 bu saydik-
larimizin hakikatine tamamen zit kanaatleri igermemelidir. Bu
basliklarla ilgili algilarinin gercek olanla (hakk) catisiyor olma hali

varlik aleminde uyumsuzluga —fisk ve fesada- sebep olacaktr.

Insanin diisiince ve se¢iminin hakk ile catistyor olma durumu,
uyumun, biitiin varlik dlemini kapsar sekilde bozulmasi gibi daha

olumsuz sonuglari icerir. insamin varolusunda Adem a.s. ile bagla-

10 “Rabbin bal arisina da sdyle vahyetti: daglardan ve agaglardan ve kuracaklar
kosklerden goz goz evler edin” Nahl, 16/68.
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yan siirecte “mutlak vahiy” yolunu gosterici olarak insanogluna
Adem a.s. araciligiyla ikram edilmeye baslanmistir. Boylece varlik
aleminde bulunan uyum haline —saldh- insanoglunun “mutlak
vahyin” yol gostericiligine bagli, yapip etmeleri olumlu katilimi
saglayan olacaktir. Bu bakis acisindan hareketle “mutlak vahyin”
varlik dlemine inip duran vahyin muadili oldugu sdylenebilir.
Yani Allah, nasil insanin disindaki varliklara yolunu gosterme
mahiyetinde vahyediyor ise aymi sekilde insana da yolunu -
hedefini- gosterme mahiyetinde elgileri araciligiyla okunan vahyi
indirmistir.

“Mutlak vahiy” varlik alemine inip duran vahiyden farkli ola-
rak indigi secilmisin ve toplumunun dili ile nazil olur. Genel bir
ifade ile yol gostericiligini se¢ilmis hemcinslerinin pratiginde insa-
nogluna ornekler. Teorik bir anlamdan ve bilgiden ibaret degildir.
Insanin kendisini nasil algilamasi gerektigine, varolusuna, gorevle-
rine, yasaklara ve serbestlere dair kurallar1 -ahkdm- kapsar. Insa-
nin kendine dair ve kendisi disindaki varlik alemine dair telakkisi-
ni diizenler. Genel anlamda varolusa dair, yani hayata dair algisi-
n1, goriisiinii, telakkisini diizenler. Nihayet yaratictya dair algisin
ve goriisiinii diizlemis olur. Allah, hayat, mahliikat ve kendisi
hakkindaki algi diizenlemeleri, insanlig1 varlik alemiyle beraber
ayni yol gostericinin kilavuzlugunda varligimi ifaya yonlendirir.
Kur’an vahyi bunu bigimsel anlamda hiikiimler dizini olarak yap-
maz. Bir¢ok olay1 ve konuyu giindeme getirir; onlara, tabiri caizse
kameralar tutar. Ayni olay veya konuya bakis sanki onlarca kame-
radan bize aktarilir. Bir agidan fark edemeyecegimiz bir hususu

diger agilardan fark edebilme firsat1 verir.

Peygamberlik miiessesesi bu yol gostericilige ve Orneklige
matuftur. Iste “mutlak vahiy” bu secilmis peygamberlere yaratici
tarafindan indirilir. “Mutlak vahyin” Allah tarafindan inzali, pey-
gamber agisindan ¢ok Ozel bir tecriibedir. Bagkasi bu tecriibeyi
anlayip idrak edemez. Bu ve bagka sebeplerden ve belki de bile-
medigimiz, bize gayb olan daha baska sebeplerden peygamberler
“Mustafa”dir; yani “sec¢ilmis”lerdir. Peygamberlere inen “mutlak
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vahiy” ile Allah insanligin gidisatina miidahale eder. Bu miidaha-
lede yer ve cografya secimi, miidahale zaman araliklari, secilen
elcinin kimligi, mutlak vahyin dili gibi hususlar Allah’in dilemesi-
ne baghdir. Bunlarda ne matematiksel bir dongii ne mantiksal bir
oriintli ne de determinist bir mecburiyet s6z konusu degildir. Bii-
tiin peygamberlere gelen “mutlak vahiy” ahkama dair ¢ok az kis-
mi, sekilsel farkliliklar icerse de amag¢ ve muhteva agisindan ayni-
dir. Tim peygamberlere inen vahiy, varlik dlemine inip duran
vahye paraleldir ve her ikisi de aym yaraticaa tarafindan inzal

olunmaktadir.

Iste Muhammed a.s.’a inzal olunan Kur’an bu zincirin son
halkasidir. Kur'an vahyi Arap diliyle inzal olunmustur Muham-
med a.s. Arap’tir. Kur’an vahyi lafiz ve mana olarak Allah’a aittir;
kelamullahtir. Fakat Kur’an vahyi imla olarak vahiy degildir. Za-
man igerisinde imlasi tekamiil etmis ve giliniimiizdeki bicimini
almistir ve imla yoniiyle tekamiilii bu giin de devam etmektedir.
Giintimiizde tecvitli okunusu hatirlatip kolaylastirmaya dair farklh
renk ve isaretlerle imla edilmesi buna ornektir. Dolayistyla imla-
dan hareketle harfleri ve kelimeleri sayarak matematiksel sistem-
lerle vesaire ¢abalarla Kur’'an’da mesru ya da gayri mesru bir sey-

ler aramak bostur.

Arapga olan ama Allah’in kelami olan Kur’an vahyi, Arap di-
linin imkanlarindan, sdzciik ve gramer yapisindan istifade ile ken-
dine 6zgili, Arapca olusu askin bir kavramsal degerler dizisi —
paradigma- insa etmistir. Allah, Arapca kullanilagelen sozciiklerin
anlam alanlarmi diizenlemis; kimini daraltmis kimini yeni niians
anlamlar ekleyerek zenginlestirmis, yeni bir semantik paradigma
inga etmistir. Kur’an vahyinde vahyedilecek olan her neyse kuru
mez. Farkli perspektiflerden bakislarla anlatilan olaylar iginde
muhtelif kissalarda tarihi bilinen-bilinmeyen veya farkli bilinen
olaylar kullanilarak tekrar tekrar anlatilir. Allah Kur’an vahyinde
Ornekler verir, izah eder, tartisir. Akletmeye, tefekkiir etmeye,

fehmetmeye ¢agirir; tesvik eder tehdit eder. Motivasyon tiretmeye
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matuf ve olumlu hak edis olarak giizellikler vaat eder. Can yakic
cezalarla korkutur. Tiim bunlar, 6ziinde hayati, kendimizi, diger
tiim varliklar1 ve Allah’t dogru algilamamiza matuf bildirim tehdit

ve tesviklerdir; yani tevhittir.

Peygamber as.in Araplig1 Arap olusa bir kutsallik katmadig:
gibi “mutlak vahyin” Arapga olusu da Arap diline bir kutsallik
izafe etmez. Bu Arap dilinin miikemmelliginin delili de degildir.
Nasil ki gegmis peygambere mutlak vahyin farkl: lisanlarla gelmis
olmasi bu dillere kutsallik katmadig1 gibi Arapca’ya da higbir kut-
sallik katmaz. Mutlak vahyin dilinin dikkat ¢ekici 6zelliklerinin bir
yonii de olusturdugu kavramsal paradigmadir. Bu kavramsal yap1
zaman i¢inde dilin belagatini ve gramerini belirleyen kriterler hali-
ne doniismiistiir. Arap dilinde aynen boyle olmustur. Kuran vah-
yinin dili Arap dilini degismez halde tutmak yerine bu dilin kont-
rollii ve diizenli gelisimini desteklemistir. Bu Sehname'nin Fars-
¢a'ya etkisi gibi ve benzer dillerdeki tarihten gelen, yaygin olarak
bilinip yasatilan edebi eserlerin iiretildikleri dili besleyip, {iretip
sekillendirmelerinin {ist bir 6rnegidir. Yeryiiziinde alt1 bin kadar
oldugu iddia edilen her dil (yani insanlar arasi iletisim sistemi)
tekamiil etme potansiyelindedir ve zaten kullanicilarinin ihtiyacla-

r1 dogrultusunda kamildirler.!

Kur’an vahyi Allah’mn kelamidir; alani indigi cografyayla ve
Arap dilini konusan insanlarla sinirli degildir. Kuzeyden giineye
dogudan batiya tiim Allah’'in arzi onun kapsama alanidir. Allah’in
arzinda yasayan insanlara her tiir ulusa yol gosterici ve hidayet
rehberi olarak nazil olmustur. Tarihsel siire¢ kismen bunun ispati-
dir denilebilir. Islam memleketi olarak isimlendirilebilen farkli
farkli cografyalarda bu giin bile farkli farkhi diller konusulmakta-
dir. Kuran vahyinin nazil oldugu zaman diliminde Arap yarima-
dasindaki kiltiirel vasattan ¢ok farkli kiiltiirel vasatlarin var oldu-

1 “Nitekim Imam Safii (6.204/820)nin de belirttigi gibi Allah'm kelami, Arap-
ca’da Kur’an, Siiryanice’de Incil ve fbranice’de Tevrat olmustur. Bu aynen tek
olan O Yiice varligin zat1 igin Arapga’da “Allah”, Fars¢a’da “Hiida” denilmesi
gibidir”. Bkz. Mehmet Erdogan, Akil-Vahiy Dengesi Agisindan Siinnet (Istanbul:
MUIFVY, 1995), 5.18.
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gu asikardir. Kuzey dogu ve kuzey batidaki Sasani ve Bizans bas-
kin kiltiirintin yani sira kadim Misir medeniyeti, kuzey Afri-
ka’daki diger baskalarinin baskisi altindaki kiiltiirler o giinkii
Anadolu’da ve Asya’daki alt kiiltiirler ve benzerleri; Kur’an vahyi
tiim bunlara hitap etmistir. Aslinda bu durum, tiim bunlara hitap
eden Kuran vahyinin bir anlamda tarihi ve kiiltiirii miiteal —askin-
bir hitap oldugunun da kismi bir delilidir. O giinkii Arap hayatini
zaman ¢izgisi lizerinde orta kabul edip bakarsak onlarca farkl
kiiltiir, zamanin ge¢misine drnek sayilirsa; Sasani, Bizans ve Misir
da gelecek zamani 6rneklemeye yetkin sayilabilir. Dolayisiyla nazil
oldugu donemdeki kiiltiirel ve cografi farklilik dikkate alindiginda

Kur’an’in zaman agkin olusu fark edilebilir.

Allah’in s6zii olan “Kur’an vahyi” mekanla mukayyet ve si1-
nirli olmadig1 gibi zamanla da mukayyet degildir. Nitekim Kuran
vahyindeki hiikiim bildiren ayetler indiginde belli bir cografya
veya bolgeyle smirli tutulmadig: gibi; zamanla da smirh tutulma-
mislardir. Yani ahkadm ayetler zamanla simirlandirilmis degildir.
Ancak hiikiimler, belli sartlar ve mecburiyetlerle simirlandirilabilir
ki konumuz bu degildir. Kur’an vahyi yatay anlamda bolge cog-
rafya bakimindan evrensel oldugu gibi dikey manada da nazil
olustan bu yana ve kiyamete kadar tiim zamanlar1 kapsar. Kur'an
vahyi kaybolma degistirilme yok edilme v.b. tahrifattan korun-
mustur; Allah tarafindan korunacag: ifade edilmistir. Muhammed
a.s’dan giiniimiize miitevatiren ulagmigtir. Inzal olunan kelamul-
lah Muhammed a.s. zamaninda yaziya gegcirilmis, ezberlenmis
Kur’an tarihi kitaplarinda detaylar1 bulunabilen cabalarla giinii-
miize ulagmugtir. Bu ellerimizdeki “Mushaf” olarak da adlandirdi-
g1miz kitap kiyamete kadar caridir. Varlik alemine inip duran va-
hiy ile ayni amag¢ dogrultusunda zaman ve mekani agkin —mditeal-
hidayet rehberi olarak ellerimizdedir.

Kuran vahyinin sabit olmasi, yani degismezligi giiniimiizdeki
modern akledis agisindan ¢eldirici bir etki tiretmektedir. Moderni-
tenin varlig: algilama tarzi, siirekli pozitif ve gizgisel bir degisimi,

yani siirekli “yenilenme” ve olumlu “gelisimi” kabul eder. Modern
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akledis bunu (stirekli olumlu gelisimi) varlig1 tanimlama temel bir
kriter olarak kullanmaya ¢abalamaktadir. Karikatiirsel bir ifadeyle
Ozetlersek, bu akledis “eski olan kotii yeni olan iyi” seklinde genel-
lenebilir bir alg1 tarzina sahiptir. Modernitenin 6zelde varlik telak-
kisi, genelde akledis bigimi Islam cografyasinda ve tiim diinyada
kabaca iki yiizyildir devamedegelen ciddi etkiler birakmistir. Miis-
liimanlarin insanligin 6nderligini kaybedislerinin onlarda yasattig:
travmalar ve modernitenin tiim diinyay: yaklasik o kadar yildir
kasip kavurmasi, Islam cografyasinda birgok konuda oldugu gibi
vahiy konusunda da farkli arayislara ve ¢arpikliklara kap: aralamis
ve onlar1 cesaretlendirmistir. Gelenegin hurafelerinden kurtulmak
adina modernitenin akledisini i¢sellestirip kullanarak modern haya-
ta eklemlenmede dinden kaynaklanan sorunlar bertaraf edilmeye
calisilmaktadir. Bugiin modernitenin akledisinin temel karakteristigi
“temel kaynaklara donelim” ¢ighiginda da “Kur’an'in ¢agdas yoru-
mu” sirinliklerinde de bariz bir sekilde kendini gostermektedir.

Dogal olarak vahiy anlayist da bundan nasibini almistir.

Kuran vahyinin nazil oldugu cografyaya veya zamana mec-
buriyetinden; hatta kiiltiire ve tarihe mecburiyetinden bahseden
insanlar, kaynag1 yaratan ve Allah’in kelami olan bir kitaptan bah-
settiklerini hatirlamalar1 gerekmektedir. Kur’an’daki kissalarin
gercekligini tartismak da hatali bir yaklasimdir. Fen bilimlerinden
hareketle Kur’an’in dogrulanmasi fen bilimlerindeki gerceklik
algisinin degiskenligi miinasebetiyle nasil hatali, hatta komik so-
nuglara sebep oluyorsa; bu husus da ayn1 bunun gibidir. Arkeolo-
jik bulgulardan hareketle veya baska gerekgelerle Kur'an't sina-
mak, ardindan Allah kelam1 olan Kur’an'1 tarihsel gergekligi olma-
yan uydurulmus kurgular ihtiva eden bir siradanliga, hatta etik
olmamaya mahk{im etmek Miisliiman idrakinde yer tutabilecek
bir husus degildir. Ayrica Kur’an vahyini, anlasilabilmesi i¢in nazil
oldugu vasata, tarihe, cografyaya, kiiltiire, sebebe mecbur etmek ve
buradan hareketle Kur'an vahyinin tarihselliginden bahsetmek ve

giintimiizdeki gegerliligini de tartismak sorunlu bir yaklasimdir.

Kuran vahyinin yas ve kuru her seyi i¢cinde bulundurdugu
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diisiincesi ve bu diisiinceden hareketle ortaya konan yaklagimlar
ciddi sikintilar igermektedir. Kaybolan devesinin yularini da
Kur’an vahyinde bulacag: iddialar1 arasinda her tiirlii meslegi, her
tiirlt ilmi, her tiirli sirr1, Kur’an vahyinde bulabileceklerini iddia
eden goriis sahipleri gelenek iginde oldugu gibi giin de vardir.
Kur’an vahyinin matematiksel sifreler icerdigi ve bunlarin ¢ozii-
miiyle gaybe dair bilgileri ve sirlar1 ¢dzdiiklerini iddia edenler
ortalikta boy gosterip durmaktadirlar. Oncelikle Kur’an’in icinde
her seyin bulunuyor oldugu diisiincesi yanlis anlasilmis ve gele-
nek icinde farkl farkli amaclara hizmet ettirilmistir. Buradan hare-
ketle kimi Ali’sini kimi kitabin1 kimi vesairesini pekala Kur’an’da
buldugunu ve Kur’an’da ne diliyorsa ona isaret oldugunu iddia
edebilmistir. Gliniimiizde Kur’an’da her seyin bulundugu diisiin-
cesi daha farkli bir amaca hizmet i¢in de iddia edilmektedir. Her
seyi iceriyor olmasi baska hicbir seye ihtiyacin olmamas: yaklasi-
min1 besleyerek peygambersiz bir “din” anlayisina kap1 agmstir.
Tabiri caizse Protestan bir Islam anlayis1 Kur’an vahyinin her seyi
iceriyor olmasi diistincesinden kendine mesruiyet {iretmeye calis-

maktadir. Bu yaklagimlar o6ziirliidiir.

Sonug olarak, Allah her mutlak vahiy inzal edisiyle bireysel ve
toplumsal planda insanligin gidisatina miidahale etmistir. Kur’an
vahyinin, yani mutlak vahyin varlik aleminin yaraticidan alip dur-
dugu vahiyle iligkili algilanmasi 6nemlidir. Mutlak vahiy, yani
Kur’'an, anlagilmaya ¢alisilirken, onun insanligin gidisatina miida-
hale edis amacin1 g6z ardi etmek, hedefi ve niteligi hususunda
carpik anlamalara sebep olacaktir. Vahyin islevinden hareketle
onun ne olabilecegi ve ne olamayacagin diisiinmek, Kur’an vah-
yinin ve Muhammed a.s. tecriibesinin yol gostericiliginde sahih bir
vahiy algis1 olusturmada bizlere yol aldiracaktir.
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