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OZET

Kur’an’da putperest Araplarin soyle dedigi bildirilir: “Hayat ancak bu diinyada
yasadigimizdan ibarettir. Oliiriiz ve yasariz. Bizi ancak zaman helak eder...”
(Casiye 54/24). Araplar bu s6zleriyle muhtemelen sunu ifade etmek istemisler-
di: Kimi zaman bir insan 6liir kimi zaman da yasar; 6lmek ve yasamak sadece
“zaman”a bagldir. Burada s6zii edilen zamandan maksat “dehr”dir. Araplar,
kozmolojik alanda, rizik, ecel, saadet ve sekavet gibi, insan hayatin ilgilendi-
ren birgok hususun dehr veya eyyam diye adlandirilan kagmilmaz bir kuvvet
tarafindan daha baslangigta tayin edildigine inantyorlardi. Bu inang sisteminde
dehr, kendisine ibadet edilecek bir mabud degil mutlaka hesaba katilmasi ge-
reken kozmolojik bir kuvvet idi. Zamanin insan yasamindaki olaylar1 belirledi-
gi diisiincesi, bu olaylarin dnceden belirlendigi inanci ile baglantilidir. Insanin
rizkinin, ecelinin, bahtiyarlik ve bedbahtliginin 6nceden tespit ve tayin edilmis
oldugu inanc1 Islam’da da mevcuttur. Ancak Islam inancinda biitiin bu olaylar:
takdir eden kudret dehr degil Allah’tir.

Anahtar Kelimeler: Dehr, eyyam, rizik, ecel.

1. Dehr ve Ilgili Kavramlar

Dehr (¢ogulu: edhur ve duhiir) kelimesi klasik Arap dili sozliiklerinde
genellikle ‘uzun zaman’ (el-emedii’l-memdiid) seklinde anlamlandirilmistir."
Alemin varolus 4nindan sonuna kadar gegen siireye dehr denildigini belirten
Ragib el-Isfahani (6. 502/1108), kelimenin ‘uzun zaman’ anlaminda kulla-
mlmasmin sonraki devirlere ait olduguna dikkat ¢ekmistir.” Klasik Arap-
¢a’da, bir insanin hayat siiresini ifade etmek (dehrii fiildn) i¢in de kullanilan

Ondokuz May1s Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Tefsir Anabilim Dali
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Garibi’l-Kur’an, Istanbul 1986, s. 249.



252 / Dr. Mustafa OZTURK

dehr, mecaz ve istiare gibi s6z sanatlarina da konu olmustur. Bu baglamda
Araplar, yash insan1 mecazi olarak raciiliin duhriyyiin seklinde nitelemisler-
dir. Ayrica, biitiin bir hayat boyunca devam eden adet ve huylar, istiare yo-
luyla dehr kelimesiyle ifade edilmistir.’

Dehr ve zaman kavramlarinin esanlamli olup olmadig: hususunda farkl
gortisler ileri stiriilmiistiir. Bazi1 dilcilere gore bu iki kavramin anlam igerikle-
ri aynidir. Ancak bu goriis pek kabul géormemistir. Konuyla ilgilenen dilcile-
rin ¢ogunlugu, dehr ile zaman arasinda birtakim anlam farkliliklarindan s6z
etmislerdir. Mesela, Halid b. Yezid’e gore zaman, belli bir sezonu, dehr ise
boliinemeyen bir zaman siirecini ifade eder.* Buna gore denebilir ki, ‘zaman’
uzunluk ve kisalik gibi yonlerden boliinebilir bir 6zellik tagir. Buna karsin
‘dehr’ bu tiir boliimlemelere konu olmayan tiimel (kiillf) bir mahiyet arzeder.

Baz1 kaynaklarda dehr ile miiddet arasinda da anlam farkindan soz
edilmistir. EbG Hilal el-Askeri (6. 400/1009’dan sonra) sinonim kelimeler
arasindaki nianslari inceledigi el-Furik fi’l-Luga adli eserinde bu farki soyle
izah etmistir: “Dehr, birbirinden farkli olsun ya da olmasin, kesintisiz bir
sekilde siiregelen zaman dilimlerinin (evkat-1 miitevaliye) biitiiniinii ifade
eder. Bu ylizden, kis mevsimi i¢in dehr degil miiddet kelimesi kullanilir.
Ciinkii kig, gerek havanin soguk olusu gerekse diger vasiflar itibariyle birbi-
rine benzer zamanlardan miitesekkildir. Seneler i¢in ise dehr kelimesi kulla-
nilir. Ciinkii seneler sicaklik, sogukluk ve sair nitelikler yoniinden farklilik
arzeden zaman dilimlerini ihtiva eder.”

Dehr, zaman ve sermed kavramlarindaki anlam farkliliklar1 felsefl aci-
dan da incelenmistir. Fahreddin er-Razi’nin (8. 606/1210), islam Messai
okulunun en biiyiik sistemcisi Ibn Sind’nin (6. 428/1037) mantik, tabiiyyat
ve metafizikle ilgili iic boliimden olusan Uyiinu’l-Hikme adli eserine serh
olarak yazdig1 el-Metalibii’l-Aliye’sinde dehr, zaman ve sermed kavramlar
sOyle tanimlanmistir: “Zaman, degisim ve degiskenlerin durumlarindaki

> Ragib el-isfahani, el-Miifredat, s. 249; ibn Manzir, Lisanii’l-Arab, II, 1439-
1440.

* ibn Manzir, Lisanii’l-Arab, 11, 1439; III, 1867.

5 Eba Hilal el-Hasen b. Abdillah el-Askeri, el-Furik fi’l-Luga, Beyrut 1980, s.
263. Ebl Hilal el-Askeri zaman, miiddet ve vakit arasindaki farklara da isaret et-
migtir. Ona gore, zaman ve miiddet her tiirli siire i¢in kullanilabilir. Bununla bir-
likte, en kisa miiddet en kisa zamandan daha uzundur (...) Zaman ile vakit arasin-
daki fark da sudur: Zaman, birbirinden farkli olsun olmasin, birbiri ardinca gelen
biitiin siireleri kapsarken vakit bir tek siireyi ifade eder. Dahasi, vaktin dl¢iisi, fe-
legin bir tek hareketidir. Onun genel zaman mefhumu igerisinde isgal ettigi yer,
herhangi bir cismin pargasi mesabesindedir. Bunun delili ise dilde ‘uzun veya ki-
sa zaman’ seklinde bir kullanim olmasina ragmen ‘kisa vakit’ seklinde bir nitele-
menin bulunmamasidir. Ebx Hilal el-Askeri, el-Furik, s. 263-264.
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izafilik (gorelilik); dehr, sabit ve degisken esyanin miisterek durumlarindaki
gorelilik (i ‘tibaru ahvali’l-esya mea’l-esydi’l-miitegayyire); sermed ise, sabit
esyanin durumlarinda s6z konusu olan goreliliktir. Razi, “Dehr kendi zatinda
sermeddir; zamana kiyaslandiginda ise dehrdir” soziinii de soyle agiklamis-
tir: “Dehr, zatinda sabit bir sey olup degismez. Ancak, 6ziinde degisken bir
varlik (mevcut) olan zamana nisbet edildiginde dehr adin alir.”®

Dehr lafzi, der Cabiri, her ne kadar zihinde ‘uzun zaman’ ve ‘tiim diin-
ya hayat1’ anlamini ¢agristirsa da bu anlamin daha vurgulu ve sanatsal bir
sekilde dile getirildigi kelime sermeddir.” Ancak gerek dehr, gerekse sermed
kelimesi Arap dilinde kesinlikle ‘sonsuz zaman’ anlamina gelmez. Zira ‘son-
suzluk’, insan varligmin 6liimle son buldugunu diisiinen Islam 6ncesi Arap
toplumunun zihin diinyasinda yeri olmayan bir methumdur. Nitekim klasik
Arapga’da genellikle “bir giin bir gece boyunca devam eden zaman” seklin-
de anlamlandirilan sermed kelimesi, Kasas 28/72. ayette de, kiyametin ko-
pus vaktine kadar siirecek olan mukayyet bir zaman dilimi anlaminda kulla-
nilmustir.

Biitiin bu semantik tahlillerin 1518inda denebilir ki, geleneksel olarak
sonsuzlugu ifade ettigi dislniilen ebed, ebedii’l-ebed, ebedii’l-dbdd,
ebedii’l-abidin, ebedii’l-ebid ve huliid gibi kelime ve terkipler de dahil ol-
mak iizere arkaik Arapga’da, dolayisiyla islam dncesi Arap muhayyilesinde
baslangici ve sonu olmayan zaman mefthumuna delalet eden hicbir kelime
yoktur. Kaldi ki, ebed kelimesi, azami 6lgekte diinyanin, asgari dlgekte ise
insanin hayat siiresini kapsayan bir zaman dilimini ifade eden dehr kelime-
siyle esanlamlidir.” Nitekim, ebed lafzi, Siirdka b. Malik’in haccla ilgili bir
hadisinde de ‘dehrin (diinyanin) sonuna kadar’ anlamimda kullanilms;'
huliid ise Zemahseri’nin (0. 538/1144) Esasii’l-Beldga’sinda ‘bir yerde uzun
zaman kalmak’ seklinde karsilanmistir."!

 Ebi Abdillah Muhammed b. Omer Fahreddin er-Razi, el-Metalibii’l-Aliye mi-
ne’l-Ilmi’1-11ahi, nsr. Ahmed Hicazi es-Seka, Beyrut 1982, V, 89-91.
Muhammed Abid el-Cabiri, Arap-islam Kiiltiiriiniin Akil Yapisi, ¢ev. Burhan
Koéroglu ve dgr., Istanbul 1999, s. 248.

8 Bkz. Ibn Manzir, Lisanii’l-Arab, III, 2000.

° Bkz. ibn Manzir, Lisanii’l-Arab, I, 4.

1% Hadisin muhtelif varyantlari i¢in bkz. Buhari, “Umre” 6; Miislim, “Hac” 141;
Nesai, “Hacc” 76; Tbn Mace, “Menasik” 41, 84; Darmmi, “Menasik” 34; Ibn
Hanbel, IV, 175.

Ebii’l-Kasim Mahmiid b. Omer ez-Zemahseri, Esasii’l-Beldga, Beyrut trz., s.
171.
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2. Kur’an’da Dehr Kavram

Dehr kelimesi Kur’an’da sadece Casiye 45/24. ve Insan 76/1. ayette ge-
cer. Evrendeki her seyin yaraticist ve gergek sahibi olan yiice-agkin bir varlik
yerine insani hayatin merkezi ve nihai gercekligi olarak gdrmesi hasebiyle
kiifre medar olan insan-merkezci (anthropocentric) diinya tasavvurunu red-
deden Insan (Dehr) Suresi 76/1. ayette mealen, “Insanin iizerinden Syle bir
uzun zaman gegcti ki, [bu zaman zarfinda] o zikre deger bir sey bile degildi”
(hel etd ‘ale’l-insdni hiniin mine’d-dehri lem yekiin sey’en mezkiird) denil-
mistir. Bu ayette gecen ‘insan’ kelimesinden maksat, tercih edilen yoruma
gore -ki bu yorum Ikrime (8. 107/725), Katade (6. 117/735), Siiddi (6.
127/745) ve Sevri (6. 161/778) gibi meshur tabilin miifessirlerine isnat edil-
mistir- Hz. Adem’dir. ibn Abbas’a (6. 68/687-88) atfedilen bir rivayete gore
ayetteki hiniin mine d-dehr tabiri, Hz. Adem’e ruh ifiiriilmesine tekaddiim
eden kirk yillik siireyi kapsar. Yine ibn Abbas’a atfedilen bir bagka rivayete
gore ise bu tabir, Hz. Adem’in yaratihigmin tamamlanma siiresine tekabiil
eden 160 yillik bir zaman dilimini muhtevidir. Ibn Mes’ad (8. 32/652-53) bu
siireye 40 yil daha ilave etmistir."

Kanaatimizce, Ibn Abbas ve Ibn Mes’d’un yorumlarinda zikredilen
sayisal degerleri kesretten/cokluktan kinaye saymak gerekir. Ayrica gokle-
rin, yerin ve bu ikisinde bulunan varliklarin alti1 glinde yaratildigimni bildiren
ayetlerdeki (Furkan 25/59, Secde 32/4, Kaf 50/38) ‘gilin’ kelimesini ‘devir’
veya ‘donem’ seklinde yorumlayan goriisiin tercih edilmesi ve Fahreddin er-
Rézi’nin isaret ettigi gibi, gercek insanin ‘diisiinen nefs’ oldugunun kabul
edilmesi hélinde," bedenin bu nefsi ya da ruhu kabullenecek duruma gelin-
ceye kadar uzun bir gelisme devresi gegirdigini soylemek miimkiindiir."*
Nitekim, ibn Abbas’a atfedilen bir baska rivayette, ayette miiphem birakilan
siirenin tayin edilemeyecegi belirtilmistir.'” Kanaatimizce, mevcut yorumla-
rin tercihe sayan olan1 budur. Zira, ayetteki tabirden Hz. Adem’in yaratilisi-
nin baglangicindan bedensel ve ruhsal yonleriyle tam bir insan haline gelme-
sine kadar uzun bir zaman gectigi manasini ¢ikarmak miimkiin olmakla bir-
likte, bu zamani tam olarak tayin etmek, -en azindan simdilik- imkan dahi-
linde degildir.

Kurtubi’nin ‘denildi ki’ (kile) sigasiyla aktardigi ikinci bir yoruma gore ayette
gecen ‘insan’ kelimesinden maksat, Adem’in ziirriyetidir. Buna gore hiniin mi-
ne’d-dehr tabiri, insanin anne karninda gecirdigi dokuz aylik siireyi ifade eder.
Ebl Abdillah Muhammed b. Ahmed el-Kurtubi, el-Cami‘ li Ahkami’l-Kur’an,
Beyrut 1988, XIX, 78.

" Eba Abdillah Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-Gayb, Beyrut trz., XXX, 235-236.
'*'S. Hayri Bolay, “Adem”, DiA, istanbul 1988, I, 358.

"> Ebii’l-Hasen Ali b. Muhammed el-Maverdi, en-Niiket ve’l-Uyiin, Beyrut trz., VI,
162.
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Dehr kelimesi, insanin evrendeki durum ve konumuna iliskin son dere-
ce pesimist bir zihniyete gondermede bulunan bir kavram olarak Casiye
45/24. ayette de zikredilmistir. Ayette niizul donemindeki miisrik Araplarin
sOyle dedikleri bildirilmistir: “Hayat ancak bu diinyada yasadigimizdan iba-
rettir. Oliiriiz ve yasariz. Bizi ancak zaman helak eder. Onlarin bu hususta
hicbir bilgisi yoktur. Onlar sadece zanna gore hiikiim veriyorlar.” (ve gali
mahiye illd haydtiine 'd-diinyd nemiitii ve nahya vema yiihlikiind ille’d-dehr
vema lehiim bizdlike min ilmin inhiim illd yezunniin).'®

Miisriklerin “Biz oliirliz ve yasariz; bizi ancak zaman helak eder” ifade-
sindeki temel vurgu sudur: insani yok olusa siiriikleyen yegane faktor, za-
manin akip gitmesidir. Tabiatiyla, 6lim de Allah’in emri, izni ve bilgisi da-
hilinde tahakkuk eden bir olgu degil zamanin insan bedenini yipratmasi ve
nihayet biyolojik hayatiyetin nihayete ermesidir. Kisaca, 6liimle birlikte fena
bulup yok olmanin tek sorumlusu zamandir.'” Arap miisriklerin yasam, 6liim
ve Oliim otesine iliskin bu inkarci diisiinceleri En‘am 6/29 ve Mii’miniin
23/37. ayetlerde de sOyle aktarilmistir:

Onlar dediler ki: Hayat ancak bu diinyadaki hayatimizdan ibarettir. Biz
tekrar diriltilecek degiliz (En’am 6/29).

Hayat su diinya hayatimizdan ibarettir. Oliiriiz ve yasariz. Biz bir daha
diriltilecek degiliz (Mi’mindn 23/37).

Miisriklerin zan ve tahmine dayanan bu iddialaria, Casiye 45/26. ayet-
te soyle cevap verilmistir: “Deki: Allah sizi diriltir, sonra 6ldiiriir. Daha son-
ra sizi sliphe gotiirmeyen kiyamet giiniinde bir araya toplar. Ne ki insanlarin
pek ¢ogu [bu gergegi] bilmez.”

Bu ilahi cevaba medar olan iddianin yer aldig1 Casiye 45/24. ayetteki
dehr kavramui farkli sekillerde yorumlanmistir. Kutrub (6. 206/821) dehri
‘0lim’ olarak yorumlamig ve bu yorumunu sair sahabi Ebl Zieyb el-
Hiizeli’nin (6. 28/648) bir beytiyle sahitlendirmistir. Tabiun miifessirlerinden

' Bu ayetteki bazi kelime ve ciimleler, farkli okumalara konu olmustur. Klasik
tefsirlerdeki bir kayda gore ayetteki nehyd (yasariz) kelimesi nuhya (yasatiliriz)
seklinde okunmustur. Ayrica, vemd yuhlikuna ille’d-dehr (Bizi ancak zaman he-
lak eder) ciimlesinin Ibn Mes‘ud tarafindan vemd yuhlikiing ille’d-dehru yemurru
(Bizi ancak gegip giden zaman helak eder) seklinde okundugu da kaydedilmistir.
Yine ibn Mes’ud kiraatinde ayetteki nemiitu ve nahyd (6liiriiz ve yasariz) ciimle-
sinin takdim-tehir yapilarak nahyd ve nemiitu (yasariz ve oliirtiz) formunda kayith
oldugu belirtilmistir. Bkz. Ebl Zekeriyyd Yahya b. Ziyad el-Ferrd, Meani’l-
Kur’an, Beyrut 1980, III, 48; EbG Ca‘fer Muhammed b. Cerir et-Taberd,
Camiu’l-Beyan an Te’vili Ayi’l-Kur’an, Beyrut 1988, XXV, 152; Kurtubi, el-
Cami‘, XVI, 113.

17 Zemahseri, el-Kessaf an Hakaiki’t-Tenzil, Beyrut 1977, 111, 512.



256 / Dr. Mustafa OZTURK

Miicahid (6. 104/722), dehri giinlerin ve yillarin gegmesi olarak; Katade (6.
117/735) ise 6mriin sona ermesi seklinde anlamustir.'® Bir bagka tabi miifes-
sir Ikrime (6. 105/723) dehr kelimesiyle ‘Allah’mn kastedildigini belirtmistir.
Bu goriis ayetteki ifadenin baglamiyla ortiismemektedir. Ciinkii, ayette miis-
riklerin dilinden aktarilan ifadede 6lim sonrasi hayatin agik¢a inkar1 s6z
konusudur. Kanaatimizce, Ikrime’ nin anilan goriisii, ¢alismanmizin ilerleyen
sayfalarinda deginecegimiz, “Dehre sovmeyiniz. Ciinkii Allah dehrdir” an-
lamindaki hadise dayanmaktadir. Bu hadis, Zahirl mezhebinin en biiyiik
temsilcisi olan Ibn Hazm’in (6. 456/1064) “Dehr Allah’in esma-i
hiisndsindan biridir” seklinde 6zetlenebilecek goriisiine de kaynaklik etmis;
' ancak bu goriis, ilahi isimlerin tevkifi oldugu gerekgesiyle pek fazla taraf-
tar bulmamustir.*

Ayetteki, “Oliiriiz ve yasariz” ifadesinden kastedilen mandya gelince;
Kelbi’ye (6. 146/763) gore bu ifade, “Biz 6liiriiz ¢ocuklarimiz yasar” anla-
mindadir. Bu yorumu tercih eden Ferrd (6. 208/822), Araplarin, gergekte
¢ocuklarina ait olan yagama fiilini kendilerine hamlettiklerini ve bu iislubun
Arapga’da ¢ok sayida drneginin meveut oldugunu belirtmistir.”' Taberi’nin
(6. 310/922) kadim Araplar arasinda céri olan bu iislup tarzina iligkin filolo-
jik izahi1 gergekten kayda deger niteliktedir: “Miisriklerin ‘Biz Oliiriiz ve
yasariz’ s0zii, ‘Biz 0Oliiriiz, bizden sonra ¢ocuklarimiz yasar’ anlamina gelir.
Onlar bu sdzleriyle ¢ocuklarmin hayatlarimi kendi hayatlariyla 6zdeslestir-
miglerdir. Ciinkii, babalar ile ¢ocuklar birbirinden ayrilmaz iki par¢a mesa-
besindedir. Bu itibarla, babalar, kendi ¢ocuklarinin yagamasiyla adeta kendi-
leri yasamis gibi olurlar. Nitekim, insanlarin ‘Ogullu baba 6lmez’ (md mdte
men halefe ibnen) sozii de bu kabildendir. Bu ifadenin bir diger muhtemel
anlami1 da sudur: Biz yasariz, sonra oliirliz. Mezkur soziin bu sekilde anlam-
landirilmasinda takdim-tehir s6z konusudur. Bu tipki ‘Oturdum ve kalktim’
anlaminda kumtii ve ka‘adtii demek gibidir. Araplar, 6zellikle olmus bitmis
veya simdi olmakta olan iki eyleme iliskin bildirimde bulunmak ve bu bildi-
rimde iki eylemden birinin digerinden dnce oldugunu ifade etmek gibi bir
kasitlarmin bulunmadigini dile getirmek istediklerinde vav harfini bu sekilde
kullanirlar. Binaenaleyh, bazen s6z diziminde sonra zikredilen bir sey, ger-
¢ekte daha 6nce vuku bulmus olabilir. Ayetteki ‘Biz oliirliz ve yasariz’ so-
ziinde de ayni durum s6z konusudur. Zira, bu sdzde hayatin dliimden 6nce
oldugunu bildirme kast1 yoktur. Bu yiizden, 6liim 6nce hayat sonra zikredil-

'® Muhammed b. Ali b. Muhammed es-Sevkéni, Fethu’l-Kadir, Beyrut trz., V, 9.

1 Ebii’l-Fida ismail ibn Kesir, Tefsiru’l-Kur’ani’l-Azim, Beyrut 1983, IV, 151.

%% Zeyniiddin Ahmed b. Ahmed ez-Zebidi, Sahih-i Buhari Muhtasari: Tecrid-i
Sarih Tercemesi ve Serhi, ¢cev. ve serh. Ahmed Naim-Kamil Miras, Ankara
1991, X1, 180.

2l Ferra, Meani’l-Kur’an, 111, 48. Taberi, Camiu’l-Beyan, XXV, 151-152.
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mistir. Buradaki maksat, onlarin [miisriklerin] birer insan olarak yasayip
dleceklerini beyan etmekten ibarettir.”*

Dehri miigriklerin “Biz 6liiriiz ve yasariz” sozii, ikinci bir yoruma gore,
“Birimiz oliir digerimiz yasar” anlamindadir. Ayetin baglamiyla pek oOrtiis-
meyen bir baska yoruma gore ise, soz konusu ifadede kastedilen anlam,
“Bizler babalarimizin sulplerinde birer nutfe iken 6lii halde bulunur, daha
sonra diinyaya gozlerimizi acar ve yasariz” seklindedir.”

Kurtubi (6. 671/1273), Arap misriklerin bu s6zlerinde tenasiih inancina
isaret bulunduguna iliskin bir yorumdan daha séz etmistir. S6z konusu yo-
ruma gore Araplar, “Biz dliiriiz ve yasariz” sozleriyle, bir anlamda, “insan
oliir daha sonra bir baska varlikta tekrar yasar” demek istemislerdir.** Bu
yorum, Sehristani’nin (6. 548/1153) Araplar arasinda bu tiir bir inancin mev-
cudiyetinden s6z etmis olmasiyla da teyit edilmektedir. Tenasiih inancim
benimseyen Araplara gore bir insan 6ldiigiinde veya oldiiriildiigiinde beyin-
deki kan ve bedenin pargalar1 bir araya toplanir ve bir kus (hame) haline
gelir. Bu kus, her yiizyilda bir kabrin bagina ugrar... Bu inang, bizzat Hz.
Peygamber tarafindan reddedilmistir.”’

3. islam Oncesi Araplarda Dehr Telakkisi

Bahis konusu olan ayetteki, “Onlar, ‘Hayat ancak bu diinyada yasadi-
gimizdan ibarettir. Oliiriiz ve yasariz. Bizi ancak zaman helak eder’ dediler.”
ifadesi, Kur’an’in niizlliine tanik olan Araplar arasinda materyalist bir diinya
goriisiiniin mevcut olduguna isaret etmektedir. Esasen, bu goriisiin temelin-
de, varlik aleminden bagimsiz olarak diisiiniilmeyen dehrin ve zaman i¢inde
olup biten hadiselerin insan ve onun diinyevi yasantisini determine eden son
derece giiglii bir etkiye sahip oldugu inanci mevcuttur.

2 Taberi, CAmiu’l-Beyan, XXV, 151-152.

# Zemahseri, el-Kessaf, 111, 512.

** Kurtubi, el-Cami‘, XVI, 114.

% Ebii’l-Feth Muhammed es-Sehristani, el-Milel ve’n-Nihal, Beyrut 1967, 11, 237.
Cevad Ali’nin verdigi bilgilere gore, “cinayete kurban giden bir kisinin ruhu
‘hame’ adi verilen bir kus haline gelir ve kabrin basinda dolanmaya baslar. Bu
durum 6liiniin intikam1 alinincaya kadar devam eder ve kus siirekli olarak ‘Bana
su verin’ diye cirpmir. Oldiiriilen kisinin intikami alininca kus susar”. Cevad Ali,
Tarihu’l-Arab Kable’l-islim, Bagdat 1955, V. 279-280. Bu inancin reddedildi-
gi hadisin muhtelif varyantlari i¢in bkz. Buhari, “T1b” 19, 25, 43-45, 53-54; Miis-
lim, “Selam” 102-109, 111-114; Eb( David, “Tib” 24; Tirmizi, “Siyer” 46, “Ka-
der” 9; Tbn Mace, “Mukaddime” 10, “Tib” 43; Ibn Hanbel, I, 174, 180, 269, 328,
440; 11, 24, 153, 222, 267, 327, 397, 420, 434, 487, 507; 111, 130, 154, 173,
178,251, 276, 278* 293, 312, 349, 382, 450.
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Sehristani, “Muattilatii’l-Arab” (Allah’in kainattaki tasarruflarini inkar
eden Araplar) baglig1 altinda Araplardan bir kisminin yaraticinin varligini ve
Olim sonrast hayatin gergekligini inkar ettiklerini, diger bir kisminin ise
Allah’in varligint ve ilk yaratilist kabul etmekle birlikte, ahiretteki dirilise
inanmadiklarin1 belirtmistir. Ik grupta yer alanlar, hayat1 tabiata, dliim ve
yok olusu ise dehrin giiciine baglamislardir. Buna gore, varlik dlemine ¢ika-
rip yasatan gii¢ tabiat, yok olusa siiriikleyen gii¢ ise dehrdir. Nitekim, “Biz
oliiriiz, yasariz” soziinde, siifli dlemdeki hissedilebilir tabiatlar ile 6liim ve
dirimi bu tabiatlarin olus ve bozulusuna irca etme iradesi mevcuttur.*

Sehristani’nin verdigi bilgilerin 1s18inda, hayati ve 6liimii dehrin giicii-
ne baglamak ve dliimden sonraki hayatin varligini yadsimak seklinde 6zetle-
nebilecek anlayisin tiim Araplarca benimsenmedigini soylemek miimkiindiir.
Nitekim, islam 6ncesi Araplardaki dehr telakkisini inceleyen Izutsu ve Watt
gibi bazi aragtirmacilar da bu telakkinin daha ziyade ¢dlde yasayan bedevi
Araplar arasinda kabul gordiigiinii belirtmislerdir. Gocebe Araplardaki dehr
telakkisinin temelinde diinya hayatinda olup biten hadiselerin zamanin bite-
viye akip gitmesine bagli oldugu inancinin bulunduguna dikkat ¢eken Watt,
bu inancin miisriklerin dilinden 6zetlendigi Casiye 45/24. ayetle ilgili olarak
su bilgileri aktarmistir: ‘Zaman’ i¢in kullanilan kelime dehrdir ve bu bag-
lamda onu ‘kader’ olarak terciime etmek imkansiz olmayacaktir. Bununla
birlikte, Islam oncesi siirde talihsizlik ya da az siklikla olmakla birlikte talih-
lilik, sadece dehrin getirdigi degil, ayn1 zamanda ez-zamdn, ‘glinler’ ve hatta
‘geceler’in getirdigi sey olarak ifade edilir. Boylelikle, Araplarin hayatlarini
belirlediklerini kabul ettikleri seyler, gercekte olaylar dizisi veya gegici olu-
sumlarin akisidir. Onlar i¢in bu, gayri sahsi bir giictii ve zamani kisiselles-
tirmig goriinmilyorlardi. Diger taraftan, oliimii ve talihsizligi beraberinde
getirer;zamana/kadere taptiklaria dair de herhangi bir ipucu bulunmamak-
tadir.”

Cahili donem Araplarin diisiince sistemlerinde diinya hayatindaki en
temel mesele 6liim oldugu i¢in, bu sistemde yaratilis ve diinyaya gelis iize-
rinde pek durulmamistir. Bu yiizden, insanoglu diinyaya gozlerini agtiktan
sonra kendisini yaratan askin varlikla iligkisini kesmis ve kendi varligini,
Izutsu’nun ifadesiyle, gii¢lii ve diktator bir patronun hizmetine vermistir.
‘Dehr’ denen bu diktator patronun yonetimi, insanin son nefesine kadar sii-
rer. Oliim, insanin hayat1 boyunca zulmii altinda inledigi bu zalim diktatoriin
son darbesidir.”® Bunun igindir ki dehr, cahiliye dénemine ait siirlerde genel-

% Sehristani, el-Milel, II, 235.

*” Montgomery Watt, Hz. Muhammed’in Mekke’si, cev. M. Akif Ersin, Ankara
1995, s. 53.

2 Toshihiko Izutsu, Kur’an’da Allah ve insan, cev. S. Ates, istanbul trz., s. 157.
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likle merhametsiz, sogukkanli, hi¢cbir kahramanin karsisinda duramayacagi
bir diktator, sivri dislerini merhametsizce insana gegiren vahsi bir hayvan
gibi tasvir edilmistir. Mesela, Iyas b. El-Erat’in bir beytinde, “Dehr kanca
gibi diglerini batirmak i¢in bekliyor.” (fe inne’d-dehre a‘selii zii sagb) sek-
linde bir ifadeye yer verilmis; muhadram sair Cureybe b. Esyem ise bir sii-
rinde, “Bir kdtiilik zamaninda dehr seni kotii disleriyle 1sirdiginda, ayni
sekilde sen de onu 1sir.” ([ze’d-dehru ‘addatke enyibuhii ledeyi’s-serri
fe’zim bih md ezem) demistir.*’

Ebi Ubeyd (6. 224/838), Araplarin, herhangi bir bela ve musibetle kar-
silastiklarinda, diinyada olan biten olaylarin arkasindaki miiessir bir kozmik
gii¢ olarak algiladiklar1 dehre sitem ettiklerini ve bu sitemlerini, sair Amr b.
Kamie’nin, “Dehrin musibetleri bana goremedigim bir yerden okunu firlatti.
(Rametni bendtii’d-dehr min haysii l1d erd)™ musraryla baslayan siirinde ol-
dugu gibi, pek ¢ok siirde agikca dile getirdiklerini belirtmistir.’'

Bu ve benzeri icerikteki beyitlerin de isaretledigi iizere islam 6ncesi
donemdeki diinya ve hayat goriisii, merkezinde karanlik ve esrarengiz bir
diisiince tasimaktadir. Bu karanlik ve fatalist diisiince, besikten mezara kadar
bireyin hayatina el atar, onu zulmiiniin pengesinde tutar. Kabaca ‘kader’
diyebilecegimiz bu inang, her seyi mahveden, biitiin bir hayat boyunca insan
her tiirlii ac1, 1stirap, felaket ve sefalete dugar kilan tahripkar bir gii¢ olarak
diislintilmiis ve dehrin tahripkarligi, talihin beklenmedik ters olaylarini ifade
etmek i¢in kullanilan surifu’d-dehr, havadis veya hadesdnu’d-dehr,
raybu’d-dehr, yedii’d-dehr, ‘udevdu’d-dehr ve bendtii’d-dehr gibi muhtelif
kelime ve terkiplerle dile getirilmistir.”> Mesela imriu’l-Kays’in bir siirinde
su ifadelere yer verilmistir: “[Biiyiik babam] kral Haris’in ve konaklar sahibi
iyiliksever [babam] Hucr [un 6limiinden sonra] ben nasil dehrin surtifundan
(kétiiliiklerinden) yumusama beklerim?!”.

Dehrin yikici ve yok edici giicii, 6zellikle insan varliginin sona erme-
sinde kendisini gosterir. Bu noktada dehr ismini degistirir ve tamami 6liim
anlamima gelen meniyye (¢cogulu mendyad), meniin, himme ve himam gibi

» Izutsu, Kur’an’da Allah ve insan, s. 159.

% Kurtubi, el-Cami‘, XVI, 114.

*! Kurtubi, el-Cami‘, XVI, 114.

32 Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, V. 409. Araplarin dehri nitelemek i¢in kullandiklari
terkiplerden biri olan ‘raybu’dehr’ terkibi, “Yoksa onlar, [Muhammed] bir sairdir;
onun zamanin felaketlerine ugramasini beliyoruz mu diyorlar” mealindeki Ttr su-
resi 50/30. ayette de zikredilmistir. Bu terkip erken donem miifessirler tarafindan
‘zamanin felaket ve musibetleri’ veya ‘6liim’ olarak yorumlanmustir. Bkz. Taberd,
Camiuw’l-Beyan, XXVII, 31. Ayrica bkz. Ebli Abdillah b. Miislim Ibn Kuteybe,
Te’vilii Muhtelifi’l-Hadis, Beyrut, 1995, s. 205.

33 Izutsu, Kur’an’da Allah ve insan, s. 160.
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isimlerle anilmaya baglar. Biitiin bu kelimeler ‘6liim’ anlamina gelmekle
birlikte, buradaki 6liim, biyolojik bir olaydan 6te dehrin yikici giiciiniin ifa-
desi olan bir dliimdiir.**

Bu baglamda Izutsu, Casiye 45/24. ayette 6zetlenen dehr telakkisinin,
sadece pesimist ve materyalist degil ayn1 zamanda nihilist bir karaktere sahip
oldugunu belirtir. C6l Araplarini dinsizlige sevk eden bu nihilizmin Mekke-
liler arasindaki tezahiirii, diinyada refah iginde yasama arzusu seklinde ken-
disini gostermistir. Diger bir deyisle, ticaret konusunda oldukca kabiliyetli
olan ve sirf diinyevi emellerin pesinde kosan birer is adami kimligine sahip
Mekkeli inkarcilarin Kur’an’in tekrar dirilme 6gretisini reddetmeleri, kendi-
lerini miistagni gérme tavrina da esas teskil eden diinyaperest bir zihniyete
sahip olmalarindan kaynaklanmistir.*

Gelinen bu noktada, Islam dncesi Arap toplumundaki dehr telakkisi ile
ozellikle Anadolu Tiirk-Islam kiiltiiriindeki felek mefhumu arasinda ilging
bir bag kurmanin imkanindan da soz edilebilir. Soyle ki, ortacag Islam koz-
molojisinde yildizlar1 tasidigmma ve hareket ettirdigine inanilan seffaf
gokkiire veya gezegenlerin yoriingesi olarak tanimlanan felek mefhumunun
mecazi olarak dehr, diinya, devran, talih, baht ve kader gibi anlamlarda kul-
lanildig1 bilinmektedir. Yine bu anlamda Divan edebiyatindaki ‘carh’ keli-
mesiyle karsilanan ‘felek’e sitem etme geleneginin Tiirk-Islam kiiltiiriinde
hayli yaygin oldugu da herkesin malumudur. Nitekim Tiirk¢e’deki kahpe
felek, zalim felek, felege kiismek ve felegin sillesini yemek vb. tabirler, s6z
konusu gelenegin dildeki tezahiirlerinden sadece birkagidir.

4. Ecel-Dehr iliskisi

Dehrin insan yasamindaki olaylar1 belirledigine iliskin cahili Arap dii-
stincesi, aslinda bu olaylarin daha 6nceden belirlendigi inanci ile baglantili-
dir. Bu baglamda, Ebt Hilal el-Askeri’nin, Arap dilinde ‘miiddet’le ¢ok ya-
kin bir anlam iliskisi bulunan ecel kelimesinin, ‘dehr’e tekabiil eden zaman-
sal siiregleri (duhir) kapsayacak sekilde kullanildigini1 sdylemesi son derece
manidardir.*® Araplar, insan hayatim ilgilendiren nizik, ecel, bahtiyarlik ve
bedbahtlik gibi bir¢ok hususun dehr (zaman) ve eyydm (giinler) diye adlan-
dirilan kaginilmaz bir kudret tarafindan ezelde tayin edildigini diisiinmiigler-
dir. Ancak bu diisiince tarzinda dehr, ibadet edilecek bir mabud olarak degil

* Bu terimler hakkinda genis bilgi igin bkz. Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, V. 411-
415.

35 Tzutsu, Kur’an’da Allah ve insan, s. 113.

36 Eba Hilal el-Askerd, el-Furik, s. 263.
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mu;laka hesaba katilmasi gereken kozmik bir gii¢ olarak tasavvur edilmis-
tir.

Bu fatalist (kaderci) tasavvurda dehr, salt zamani ifade etmenin Gtesin-
de insanoglunun varligini kontrol altinda tutan ve daha 6nceden insanlar igin
takdir edilenden, onlardan kagmasinin imkan dis1 olacak bir sekilde icraatta
bulunan bir faktor olarak hem iyi hem de kétii talihin -cogu zaman kétii tali-
hin- miisebbibi olarak somutlastirilir. Teodor Noldeke’nin tespitlerine gore,
“zaman, miicerret olarak umumiyetle diinya saadetinin tiimiiniin ve 6zellikle
diinyaya ait sekavetin tamaminin bir sebebi olarak tahayyiil edilir. Sairler
devamli olarak gilinler veya gecelere bedel olmak iizere zamanin (dehr) kud-
ret ve niifuzuna imada bulunmaktadirlar. Zaman, devamlh degisikligin ve
sanssizligin davetgisi, act ve giderek yok olup bitmek anlaminda yipranma-
nin sebebi olarak, hedefini sasirmayan firlatilmis bir ok, atil bir tas vb. tak-
dim olunur. Bu gibi durumlarda biz c¢ogu kez zamanmi kader olarak
manalandirmak durumunda birakiliriz ki bu tamamen dogru degildir. Ciinkii
zamanin kendisi burada baska bir kudret tarafindan determine edilmis olarak
degil, hadiseleri gergeklestiren fail (factor) olarak anlagilmigtir. Bunlarin
tiimil en azindan suurlu bir fail tarafindan yapilmaktadir. Fakat itiraf edilme-
lidir ki Araplar bizzat zamanin kudretini ¢ogu kere acgik bir sekilde katiksiz
ve halis kaderden ayirt etmiyorlards....”*

Cahili Arap diistincesinde, daha 6nceden belirlenmis hadiseleri yeri ve
zamani geldiginde reel varlik alanina ¢ikaran miiessir bir gii¢ olarak algila-
nan dehrin, ‘simdi’ye tekaddiim eden belirlemeleri, ac1 bir gercek olarak
kabul edilmis ve bu yiizden herhangi bir izaha girisilmemistir. Araplar, 6zel-
likle insanin 6liim vakti ile rizkiin daha dnceden belirlendigine inanmislar-
dir.”’ Bu inanca gore her insanin kagimlmaz olarak yiizlesecegi bir 6liim
vakti vardir. Bu ylizden, dliime ‘akibet’ ya da ‘OGnceden belirlenmis siire’
anlaminda ‘ecel’ denilmistir. S6zgelimi, Islam 6ncesi dénemde yasayan iinlii
haydutlardan biri olan es-Selik’in annesi, oglunun 6liimii karsisinda kendisi-
ni, “Ecelinle karsilagtigin zaman her sey seni oldiiriir” (Kiillii sey’in katiliin
hine telka ecelek)” sozleriyle teselli etmistir. Cahiliye déoneminin {inli Arap
sairlerinden biri olan Nabiga ise bir siirinde sunlar1 dile getirmistir: “Eger
bana [falda] bir 6liim oku ¢ikarsa hi¢ {liziilmem. Zira tayin edilmis siireden
sonra hayatta kalan m1 var?” (Fe in faze sehmiin li’l-meniyyeti lem ekiin
cezilan ve hel an zdke min miiteahhir). Antere’nin bu konuyla ilgili sdyledik-
leri gok daha manidardir: “Savasa daldigin zaman sakin kagma; ¢ilinkii insa-

7 Montgomery Watt, Modern Diinyada islam Vahyi, cev. M. S. Aydimn, Ankara
1982, s. 61.

** Montgomery Watt, islam’m ilk Dénemlerinde Hiir irade ve Kader, cev. Arif
Aytekin, Istanbul 1996, s. 31-32.

39 Watt, Hz. Muhammed’n Mekke’si, s. 53.
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nin kagmasi dmriinii uzatmaz” (Ve ld tefirra ma hudte ma ‘reketen fe ma
yezidii firdru’l-mer’i fi 'l-ecel).*’

Bu baglamda, muallaka sairlerinden Lebid’in kader ve dnceden tayin
edilmis ecel konusundaki beyitleri de anilmaya deger niteliktedir. Lebid bir
siirinde s6yle demistir: “Insan kitabini (alin yazisini) silemez. Nasl silsin ki!
Onun yazgisi1 degistirilemez (Ld yestatiu’'n-nasii mahve kitabih / Ennd ve
leyse kazdauhit bimiibeddel)... Lebid bir bagka beytinde de sunlar1 dile getir-
mistir: “Bana bir felaket isabet ettiginde ‘Kaderin yaptiklarindan vah bana!’
demem;’1 (Veld ekiilii iza md ezmetiin ezemet yd veyha nefsi mimmd ehdase’l-
kader).

Her insanin 6liim vakti (ecel) daha 6nceden belirlendigine gore, dmiir-
den tiikenen her giin, Abid b. El-Ebras’in dedigi gibi, “Ey Haris! Giinesin
her dogus ve batisi, 6nceden belirlenmis yolun sonuna yaklasmaktan/tayin
edilmis ecele dogru atilan bir adimdan baska bir sey degildir” (Yd Haristi ma
tala ‘at semsiin veld Sarabet illd tekarrabe dcdliin i miad).*

5. islam inancinda Ecel

Esasen, insan rizkinin, ecelinin, saadet ve sekavetinin daha Onceden
tesbit ve tayin edilmis oldugu ve ne yaparsa yapsin insanin bunu degistire-
meyecegi fikri islam’da da mevcuttur.”® Buna ragmen, bazi arastirmacilar,
ecel ve Onceden takdir meselesinin, kelamcilar tarafindan ihdas edildigini
ileri stirmiiglerdir. Ancak, yukarida aktardigimiz beyitlerdeki ifadeler dikkat-
li bir sekilde okundugu takdirde, tayin edilmis ecel ve kader fikrinin Islam
oncesi donemlerdeki mevcudiyetinden kusku duymanin yersiz oldugu gorii-
lir. Kald ki, sozliikte gelecege ait olmak iizere “belirlenmis zaman, belirli
bir siirenin sonu” veya “bir sey icin belirlenmis siire” (el-miiddetii’l-
madribetii li’s-sey)** gibi manalara gelen ve Islami terminolojideki yaygin
kullaniminda, Allah tarafindan her canli i¢in 6nceden takdir edilen hayat
siiresi ve bu siirenin sonu olan 6lim vaktini ifade eden ecel kavrami,
Kur’an’da da apagik bir sekilde ortaya konulmustur.

Bu ciimleden olmak {izere bazi ayetlerde Allah’in her insan i¢in bir ya-
sama siiresi belirledigi ifade edilmis (En‘am 6/2), kendilerine uzun dmiir
verilenlerin de dmrii kisaltilanlarin da mutlaka bir kitapta yazili oldugu bildi-
rilmistir (Fatir 35/11). 11ahi buyruklara uyanlarin tayin edilmis 6liim vaktine
kadar giizel bir sekilde yasatilacaklari miijdelenirken (Had 11/3) zalimlerin

Izutsu, Kur’an’da Allah ve insan, s. 162.
Izutsu, Kur’an’da Allah ve insan, s. 167.
Izutsu, Kur’an’da Allah ve insan, s. 163.
4 Watt, Hz. Muhammed’n Mekke’si, s. 54.
# Ragib el-isfahani, el-Miifredat, s. 11.
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de ecelleri gelinceye kadar cezalandirilmayacagi, ancak zamani gelince bir
anlik takdim-tehir yapilmayacagi belirtilmistir (Nahl 16/61; Ankebut 29/53).
Keza, insanlar gibi toplumlarin da ecellerinin bulundugu ve yikilis zamani
geldiginde bunun bir anlik siire i¢in 6ne alinmayacagi gibi geriye birakilma-
yacag1 da haber verilmistir (A ‘raf 7/34; Yinus 10/49; Hicr 15/5).

Bazi hadislerde de “Onceden belirlenmis 6liim vakti” anlaminda kulla-
nilan ecel kelimesi,” sahabe tarafindan da bu sekilde kavramlastirilmstir.
Zira, sahabenin anlayisina gore eceli gelmeyen insanin bir hastaliktan 6lmesi
veya herhangi bir insan tarafindan oldiiriilmesi, buna karsilik eceli gelen
kimsenin 6liimden kurtulup yasamaya devam etmesi miimkiin degildir. Nite-
kim diigmanlariyla korkutulan Hz. Ali, ecelin insan1 6liimden koruyan sag-
lam bir kalkan oldugunu sdylemis ve ecel geldiginde diismani tarafindan
atilan okun hedefinden sapmayip insana isabet edecegini, yaralanmasi halin-
de ise iyilesmeden dlecegini belirtmistir.*®

Islam 6ncesi Arap aklindaki “ecel” telakkisi ile Kur’an’da ana cercevesi
belirlenen ecel mefhumu arasindaki temel fark, daha 6nceden belirlenmig
olan ecelin belirleyicisinin kim oldugu noktasinda ortaya ¢ikmaktadir. Cahili
donem Arap inancinda Allah’in yaratma isi, sadece hayatin basinda ve so-
nunda insanin islerine yaptig1 bir ilahi miidahaleden ibarettir. Allah, insani
yarattiktan sonra artik onun islerine karigsmaz. Artik bundan sonra is dehr
denen bagka bir kuvvetin eline geger. Tabiatiyla, insanoglunun hayatina ilis-
kin tiim belirlemeler de onun tasarrufundadir. Halbuki islam inancinda ya-
ratma (halq ve icad), yarattig1 varlik lizerindeki ildhi denetim ve gdzetimin
baslangi¢c noktasini isaretler. Binaenaleyh, insanin biitiin yapip etmeleri, en
ince ayrintisina kadar hayatin her safhasi Allah’in denetim ve gozetimi altin-
dadir. Kur’an’a gore Allah, adalet tanrisidir. Hi¢ kimseye zulmetmez, hak-
sizlik yapmaz. Evrende olup biten her seyin gercek 6znesi olan Allah’in her
an goriip gozettigi varlik aleminde artik ne dehrin etkin giiciinden ve ne de
gizli komplosundan soz edilebilir. Kisaca, Kur’an’in tevhid 6gretisinde dehr
diye bir otorite taninmaz. Insanoglunun hayat1 sadece ve sadece ilahi irade-
nin kontroliine verilir. Bununla birlikte, tabii 6liim yine vardir. Zira, 6liim
biyolojik bir vakia olarak kaginilmaz bir seydir. Ayrica ecel ya da kaginil-
maz Oliim, insan1 cahiliye devrindeki gibi karamsar bir diisiinceye sevk et-
mez. Ciinkii ecel, Islam inancinda varligin son noktasi ya da yok olus degil-
dir. Bilakis, bagka bir hayatin, ebedi hayatin baglangicidir. Bu inang siste-
minde ecel, insanin 6liimii, hayat ¢izgisinin bir ge¢is donemi, diger bir deyis-
le, diinya ile ahiret hayati arasindaki bir koprii mesabesindedir.”’

4> Bkz. Tirmizi, “Tefsir” 2, ibn Hanbel, V, 197.
% Bkz. Muhammed Risehri, Mizanii’l-Hikme, Kum 1403, I, 27.
4 Izutsu, Kur’an’da Allah ve insan, s. 164-165.
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Halbuki cahili Arap aklinda biitiin bir hayat, tabiatin olus ve bozulus
kanunlariyla idare edilen bir felaketler ve musibetler arenasina doniismiistiir.
Dolayisiyla, kor ve karanlik olan tabiat canavarinin elinden kurtulus yoktur.
Buna karsin Kur’an, insani bu canavarin elinden kurtarip Allah’in engin
rahmet ve merhametine siginmaya davet etmistir. Evrendeki her seyin yara-
ticis1 Allah’tir; dolayisiyla Allah’in mutlak iradesinin disinda higbir varlik
tasarrufta bulunamaz. Evet, insanlarin ecel ve riziklar1 6nceden belirlenmis-
tir; ancak bu igin gercek 6znesi dehr degil bizzat Allah’tir. Dehrin bu konuda
higbir islev ve fonksiyonu yoktur. O da diger mahlukat gibi kendisine tevdi
edilen vazifeyi ifa etmekle mesguldiir. Nitekim kutsi hadis olarak nakledilen
bir rivayette, “Dehre hakaret etmeyin. Ciinkii dehr Allah’tir” denilmistir.*®
Eb(i Hureyre’den nakledilen bir baska kutsi hadiste ise Allah’mn, “Insanoglu
dehre hakaret etmek suretiyle beni {iziiyor. Oysa ben dehrim. Otorite bende-
dir; gece ve giindiizii ben ¢ekip ¢eviririm.” dedigi bildirilmistir. Bu hadisteki
“Dehr benim” ifadesi, “Dehrin sahibi benim” seklinde yorumlanmistir.** Bu
yorum, hadisin bir bagka varyantindaki, “Basiniza birtakim musibetler geldi-
ginde dehre sdvmeyin ve bu musibetleri ona nisbet etmeyin. Ciinkii sizi mu-
sibetlere maruz birakan dehr degil Allah’tir. Siz faile hakaret ettiginizde, bu
hakaret gercekte Allah Teala’ya yapilmis olur.”” ifadesiyle de teyit edilmek-
tedir.

Bu ifade, Ibn Kuteybe (8. 276/889) tarafindan soyle bir 6rnekle izah
edilmistir: “Mesela Zeyd adinda bir kisi emri altinda bulunan Feth adli birine
x isimli birini 6ldiirmesini emretse ve o da bu emrin geregini yerine getirse,
insanlar Feth’e degil Zeyd’e kiifrederler. Ciinkii Oldiirme emrini veren
Zeyd’dir. Dehrin konumu da ayn1 bu sekildedir. Zira, ona nisbet edilen kotii-
liikk ve musibetler Allah’in kudret ve tasarrufuyla gergceklesmektedir. Dolayi-
styla gercek fail dehr degil onun sahibi olan Allah’tir. Bu ylizden Rasilullah,
‘Dehre hakaret etmeyiniz. Ciinkii Allah dehrdir’ demistir.””'

Kisaca 6zetlemek gerekirse, evrende olup biten tiim hadiselerin gergek
faili dehr degil onun haliki ve sahibi olan Allah’tir. Bu ylizden Miisliimanla-
ra, “Ah su dehrin hiisranina/hayal kirikliklarina...” diye yakinmamalar1 tem-
bihlemistir.*> Ebi Ali es-Sekafi, bu nebevi tembihteki temel espriyi bir sii-
rinde sOyle dile getirmistir:

*8 Hadisin muhtelif varyantlar i¢in bkz. Buhari, “Tefsir” 45, “Tevhid” 35; Ebi
David, “Edeb” 169; Ibn Hanbel, 11, 238, 272.

* Bkz. Bedriiddin Eb Muhammed Mahmid b. Ahmed el-Ayni, Umdetii’l-Kari
Serhu Sahihi’l-Buhari, Beyrut trz., XIX, 167.

> ibn Kuteybe, Te’vilii Muhtelifi’l-Hadis, s. 205.

> ibn Kuteybe, Te’vilii Muhtelifi’l-Hadis, s. 205-206.

52 Zebidi, Tecrid-i Sarih, s. XII, 159.
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Ey basi dara diistiiglinde dehre sitem eden! / Vefasizlik etti diye dehri
kinama / Dehr, baginda amiri bulunan bir memurdur / O, memur oldugu isi
sonlandirmakla mesguldiir/Kald1 ki yiginla mali olan nice kafir vardir / Kiif-
riine ragmen mal1 kat kat artar / Tek kurusu olmayan nice mii’min de vardir /
Ki bunca fakirligine ragmen iman1 artar (Y& atibe’d-dehri iza nabeh / La
teliimi’d-dehra ‘ald gadrih / ed-Dehru me’mirun lehti &mir / Ve yentehi’d-
dehru il emrih / Kem kéfirin emvaliihii cemmetiin / Tezdadii ed‘afen ‘ala
kiifrih / Ve mii’minin leyse lehd dirhemiin / Yezdadii imanen ‘ala fakrih.”

Islam oncesi Araplarin kolektif bilincindeki dehr ve ecel telakkisi ile
Kur’an’da ortaya konan ecel methumu arasinda, eceli tayin eden kudret di-
sinda hemen higbir fark bulunmamasina ragmen oOzellikle Mu’tezile’nin
Bagdat ekoliine mensup Islam alimleri daha 6nceden belirlenmis ecel anlay1-
sina itiraz etmislerdir. Boylece ecel meselesi, ilk defa Mu’tezili alimler tara-
findan tartigmaya acilmistir. Genellikle kader problemine bagli olarak tartigi-
lan ecel konusunda Mu’tezile’nin Bagdat ekolii, En‘am 6/2. ayeti de dikkate
alarak insanin ‘ecel-i kaza’ (ecel-i ihtirami) ve ‘ecel-i miisemma’ (ecel-i
tabii) olmak iizere iki eceli bulundugunu ileri siirmiistiir.”* Bu ayirim sunu
ongdrmektedir: Insan herhangi bir dis miidahale olmadan 6liirse ecel-i mii-
semmaya, kaza ve katil sebebiyle &liirse ecel-i kazaya gore 6lmiis olur. ikin-
ci durumda &len kisi ise, kazaya ugramasaydi veya oldiiriilmeseydi ecel-i
miisemmasina kadar yasayacakt:.”

Bu 6ngorii Kur’an’daki ecel kavraminin mana ve mefhumuyla kesinlik-
le bagdagsmamaktadir. Zira, Kur’an’daki kullanimiyla ecel; Selefiye,
Matiiridiyye ve Es’ariyye’den olugan Ehl-i Siinnet alimlerinin de ifade ettik-
leri gibi, Allah’in zaman ve mekani kusatan ilmiyle canlilarin 6lecegini be-
lirledigi zamani ifade eder. Bu sebeple, canlilarin her birinin yasayacagi ecel
tek olup kesinlikle degismez. Higbir canli kendisi i¢in takdir edilen zaman-
dan 6nce hayat bulamayacagi gibi, hakkinda belirlenen 6liim vakti gelmeden
de d6lmez. Ilgili ayetteki ‘ecel-i miisemma’ kiyametin kopmasina dair olup
bununla insanin degil kainatin eceline igaret edilmistir. Her seyden once,

> Kurtubi, el-Cami¢, XVI, 114.

% Ebii’l-Hasen Kadi Abdiilcebbar, Serhu’l-Usiili’l-Hamse, nsr. Abdiilkerim Os-
man, Kahire 1988, s. 783. Tabii ecel, insan metabolizmasinin biyolojik islev ve
fonksiyonlariin sona ermesinden kaynaklanan o6liim; ihtirami ecel ise hastalik,
kaza ve benzeri felaket ve musibetlerin sebep oldugu 6liim seklinde tarif edilmis-
tir. Bkz. Sadeddin Mes‘td b. Omer et-Teftazani, KelAm ilmi ve islaim Akaidi
(Serhw’l-Akaid), Haz.: Siileyman Uludag, Istanbul 1980, s. 224.

Bu goriisiin aktiiel bir savunusu i¢in ayrica bkz. Ilhami Giiler, Allah’in Ahlakili-
gi Sorunu, Ankara 1998, s. 115-126.
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“maktul oldiiriilmeseydi yasardi” demek, vakiaya aykiridir. Ciinkii ecel
vakianmn ifadesidir.”®

Merhum Elmalili M. Hamdi Yazir ikili ecel tezini soyle ¢iiriitmiistiir:
“Binaenaleyh, insanin diinyada eceli demek, mevtine kadar miiddet-i dmrii
veya onun nihayeti An1 mevti demektir. Oldiigii lahzada bu ecel gelmis ve
yetmis olur. Herhangi mana tasavvur edilirse edilsin bu émiir, bu ecel birdir.
Bir kere tahakkuk eder. Bir insan i¢in bir mevte kadar iki ecel tasavvuruna
imkan yoktur. Ve 6liim her ne sebeple olursa olsun ecel yetmis, dmiir bitmis
olur. Ve artik ona ecelsiz 6ldii demek tenakuzdan baska bir sey degildir. O
giin anlagilir ki ezelde mukadder ve miisemma olan bu, bugiin tahakkuk edip
fiilen kaza edilen de budur (...) [Su halde] “bir insanin biri tabii, biri ihtirami
olmak fizere iki eceli yoktur. Ya tabii veya ihtirami olmak iizere iki eceli
vardir. Zira fiilen olacak olan ecel, bunlarin ancak biridir. Digeri bir imkan-
dan ibarettir. Viich-i imkan miiteaddit ve hatta nadmiitenahi olabilir. Fakat
vaki birdir. Hakikaten omiir [de], ecel de o vakiden ibarettir. Allah’in takdir-
i kaza ettigi de odur. Allah’in bildigi sasmaz; O miimkini miimkin, vaki‘i
vaki olarak bilir. Binaenaleyh, ecel-i tabii ve ihtirami taksimi, ecel-i
miimkin, eceli vaki diye bir taksim yapmak gibidir. Esbab-1 hariciyye
ihtiramu ile 6lenin tabii olarak 6lmesi miimkiin oldugu gibi, tabii olarak ole-
nin de esbab-1 hériciyye ile 6lmesi melhuzdur. Fakat o her halde bunlarin
yalniz biriyle 6lecektir. Halbuki ecel denildigi zaman miimkiinii degil vaki‘i
anlamak lazim gelir. Vaki vukuundan evvel heniiz imkan sahasindadir. Bi-
naenaleyh, heniiz 6lmeyen bir kimsenin esbab-1 tahaffuza riayeti mesru ve
hatta vazifedir. Fakat vaki‘in vuk@uyla saha-i imkan kapanmus, ecel tahak-
kuk etmistir. Binaenaleyh o zaman da vazife vakie teslim olmaktir. Sonra
omr-i tabii s6zii de miicerret bir nazariyedir. Oliim her ne olsa bir ihtiram ve
tahrip olmaktan ¢ikmaz. Herem esasen bir ihtiram eseridir, yoksa tabiatin
tabiat olmak iizere muktezasi ittiraddan baska bir sey degildir. Tesir-i harici
ile ihtiram mevzi-i bahs olmaymca 0mr-i tabii namiitenahi olmak iktiza
ederdi. Demek ki hiikiim, tabiatta degil, halik-i tabiattadir. Ve o halde tabiat
sozii bir taglit ve teskiktir.”’

* Bu konuda genis bilgi i¢in bkz. Muhammed b. Tayyib el-Bakillani, et-Temhid
fi’r-Red ale’l-Miilhideti’l-Muattila ve’r-Réfiza ve’l-Haviric ve’l-Mu‘tezile,
nsr. Mahmid M. Hudayri, M. Abdiilhadi Ebli Ride, Kahire 1947, s. 374-376; Ebt
Mansir Abdiilkahir el-Bagdadi, Usiilii’d-Din, istanbul, 1346, s. 142-143; Ebii’l-
Meali Abdiilmelik b. Abdillah el-Ciiveyni, el-irsad ila Kavatii’l-Edille fi
Usiili’l-i‘tikad, nsr. Muhammed Ydsuf Musa - A. Abdiilmiin‘im Abdiilhamid,
Misir 1950, s. 361-364; Cihad Tung, “Ecel”, DiA, istanbul 1994, X, 381.

*7 Elmalili M. Hamdi Yazir, Hak Dini Kur’an Dili, Istanbul 1979, TII, 1874-75,
1877-78.
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Soziin 6zii, tabii yolla da olsa kaza ve katil yoluyla da olsa herkes kendi
eceliyle oliir. Nitekim Kur’an’mn sarih beyanlarindan da Allah’in izni olma-
dikca higbir nefsin 6lmeyecegi ve dliimiin vaktinin tayin edilmis bir yaziya
gore vuku buldugu bildirilmis;*® ayrica eceli gelen higbir nefsin yasatilmaya-
cagsg kesin bir sekilde anlatilarak herkesin eceliyle 6ldiigiine isaret edilmis-
tir.

58 Al-i imran, 3/145.
5 Miinafikan, 63/11.
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The Concept of Dahr (Time) in The Qur’an and Arabic Thought in
Pre-1slamic Period

ABSTRACT

In a verse of the Qur’an (45/24) the pagans are represented as saying: “There is
nothing beyond our life in this world. We die as we come to life, and nothing
but time destroys us...” By this they probably meant that sometimes a person
dies and sometimes he lives, and the difference is due to Time. The word for
“Time” is dahr. In cosmology they believed that many aspects of a man’s life -
such as his sustenance, the date of his death, and whether his life as a whole
was happy or unhappy- were determined or predetermined by an ineluctable
power which they usually referred to as “time” (zaman, dahr) or “the days”
(eyyam). This was not a divinity to be worshipped, but a cosmological power
to be reckoned with. Connected with the belief that Time determines the events
of human life is the belief that these events are predetermined. The
cosmological idea that man’s sustenance, death-date and degree of happiness
are fixed and determined and that nothing he can do will alter them was taken
over by Islam, but these matters were said to be determined by God and not by
Time.

Key Words: Time, the days, sustenance, death-date.



