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ÖNSÖZ

Kur’an, Müslümanların temel kaynağıdır. Bu kaynağın tarihe girişi sürecinde Hz.Muhammed’e inananların onunla iletişimi biricikti. Bu iletişim biçimini sonraki kuşakların aynıyla yaşadığından söz edilemez. Vahyediliş sürecinde Kur’an’la ilk muhataplar arasında Hz.Muhammed’in rehberliğinde doğrudan bir ilişki vardı. Bu ilişki karşılıklıydı. 

Sahabiler, içinde bulundukları şartları da dikkate alan Allah’ın kelamıyla buluşuyorlardı. Onlar elde mevcut iki kapak arasında bir kitapla değil, Hz.Muhammed’in ağzından dökülen Allah’ın sözünü/kelamını duyuyorlardı. Tam ihtiyaç duydukları bir anda ilahî bir bildirime muhatap oluyorlar ve kendi sosyo-kültürel, sosyo-ekonomik ve sosyo-politik şartları çerçevesinde Allah’ın sözüyle dolaysız bir biçimde bütünleşiyorlardı. Bu bakımdan onların Kur’an’la iletişimlerinde yoruma duyulan ihtiyaç fazla değildi. Çünkü içinde bulundukları bağlamla birebir örtüşen sözler vahyediliyordu. Sözlerin yorumu büyük ölçüde  bağlamın içindeydi. 

Sonraki kuşakların iletişime geçtikleri ise Allah kelamının kitaplaşmış haliydi. Bu bakımdan onlar Kur’an’ın indiriliş tarihindeki bütün somut yaşanmışlıklara ve durumlara ilişkin bilgileri sahabilerden edindiler. Bu aşamadan itibaren Kur’an’la iletişimde önemli bir konumda olan sahabe dönemindeki somut yaşam tecrübelerinin yerini aktarılan bilgiler aldı. 

Bu aşamadan sonra Allahın sözüyle iletişimde “bilgi” vazgeçilmez bir konuma yükseldi. Bu bilgiler, kendi bağlamlarındaki Kur’an’la iletişimlerinde onlara katkı sağlıyordu. Kuşkusuz bağlamlar değişmişti. Değişen bağlamlar çerçevesinde Kur’an’la iletişimin kurulması Müslüman olmanın gereği idi. Değişen şartlarda muhatapların Kur’an’la iletişimlerini iniş sürecinde olduğu gibi doğrudan kurmaları söz konusu değildi. Bu bakımdan onlar, sahabeden aktarılan bilgi ve yeni bağlamların doğurduğu ihtiyaçlar çerçevesinde anlama ve yorumlama faaliyetini yaşadılar. Çağdaş adlandırmayla söylersek Kur’an’la iletişim bilimsel ve düşünsel nitelikli çalışmalarla kurulmaya başlandı. 

Hem mütekellimler hem de fakihlerin Kur’an’la iletişimlerindeki yöntemsel tercihleri ve ürettikleri sonuçlar bilimsel ve düşünseldi. Demek ki Müslümanların tarihi tecrübesinde Kur’an’la iletişimin temel araçları bilim ve düşünce olmuştur. Bu iki araç iletişimde ihtiyaç duyulan ictihadın ve te’vilin yapılabilmesinin ön şartı olmuştur. Sözünü ettiğimiz bilimsel ve düşünsel çabaların yöneldiği bilgi alanları, Kur’an, sünnet, sahabeden aktarılan bilgiler, önceki bilim ve düşünce insanlarının ürettikleri ve iletişime geçildiği dönemin ve coğrafyanın şartları ve insanlığın başarılarıdır. Sayılan bilgi alanlarından son iki alan sürekli değişen alanlardır. Yani her iletişime geçişte yeni dönemin şartları ve insanlığın bilim ve düşünce serüveninin uzandığı ufuklar mütekellim ve fakihin göz önüne alacağı bilgi alanlarıdır. 

Kur’an’la iletişimin bu bilimsel ve düşünsel karakterinin ilk asırlarda yoğun kelamî ve fıkhî yorumlarla kendini hissettirdiği söylenmelidir. İlk birkaç asırdan sonra yeni bağlamlar ve ilgiler çerçevesinde Kur’an’la yeniden iletişime geçme tecrübelerinin önceki asırlardakine kıyasla canlılığını ve özgünlüğünü sürdürdüğünden söz etmek kolay değildir. İlk asırlardaki İslam Düşüncesinin ve biliminin öncü ve kurucu simalarının oluşturdukları paradigmalar üzerinden Kur’an’la iletişim yine de bir biçimde bilimsel ve düşünsel niteliğini korumuştur. 

Modern dönemde bilgi akışı hızlandığı için bilim ve düşünce insanlarının yanında uzmanlık niteliği olmayan Müslüman bireyler de çevirileri üzerinden Kur’an’la iletişime geçme imkanını elde etmiştir. Bu durum tarihte varolan uzmanlığa dayalı otorite fikrini de zayıflatmış, bu durum Kur’an’la iletişimin bilimsel ve düşünsel niteliğinde ciddi zaaflar ortaya çıkarmıştır. Bu aşamada lafızcı ve radikal Kur’an okumaları da kaçınılmaz olarak çağdaş dünyada yerini almıştır. 

Elinizdeki çalışma bu kabil okumaların Müslümanların klasik dönemlerinde temellerini kolaylıkla bulabilecek bir okuma biçimi olmadığına dair değerlendirmeleri içermektedir. Müslüman dünyanın tarihte tecrübe ettiği bilime ve düşünceye dayalı Kur’an’la iletişim tecrübesine dikkat çekmektedir. Bu bağlamda günümüz müslümanının bireysel Kur’an okumalarına ilişkin uzman görüş ve düşüncelerini içermektedir. Bunun yanında Kur’an’la gerçekleştirilecek uzmanlığa dayalı bilimsel ve düşünsel iletişim tecrübelerinin ihtiyaç duyduğu yöntemsel kaygılara da yer vermektedir. Bir bakıma son iki asırdır tartışılan yöntemsel arayışlardan ve klasik dönem Müslüman bilginlerinin Kur’an’la iletişim tecrübelerinden süzülmüş sonuçları da okuyucuyla paylaşmayı hedeflemiştir. Bu yapılırken önce iletişime geçilecek kaynak olan Kur’an’ın mahiyetine ve temel niteliklerine dair değerlendirmelere yer verilmiştir. Sonra çağdaş dönemde Kur’an’la iletişimdeki bazı sorun alanlarına dair Kur’an ayetleri öngörülen yöntem çerçevesinde incelenmiştir. Bunlar siyaset, hukuk, cihad, savaş, kadın vb. konulardır. Kur’an doğal olarak bu konulara ilişkin ayetleri de içermektedir. Kitapta bu ayetlerle iletişimin nasıl kurulabileceğine dair yaklaşım ve düşüncelerle buluşacaksınız. Çalışmanın konusu, sosyalbilim perspektifine de ihtiyaç duyar niteliktedir. Bu durum üç farklı alan uzmanının koyuya kendi uzmanlık alanlarının kazandırdığı perspektifle bakmasıyla bir biçimde aşılabilir diye düşünülmüş. Dolayısıyla İslam tarihi, tefsir, ve din eğitimi alanlarından üç bilim insanının birikimlerinin harmanlandığı bir çalışma ortaya çıkmıştır. Bu mütevazi çalışmanın Kur’an’la iletişim tecrübelerine katkı olacağı ümidiyle… 

A.Kur’an Nasıl Bir Kitaptır?

Kur’an’ın nasıl bir kitap olduğuna geçmeden önce onun tarihe girişine ilişkin bilgileri hatırlamak yerinde olacaktır. Bilindiği gibi Kur’an, miladi 610 yılından başlayarak yaklaşık 23 yıl boyunca Hz.Muhammed’e indirilen son kutsal kitaptır. Kur’an başlangıçtan beri ezberlenerek ve yazılarak korunmuş ve günümüze kadar güvenilir bir biçimde gelmiştir. Kur’an Müslümanların en başta gelen kaynağı ve rehberidir. Bu konuda bütün Müslümanlar görüş birliği içindedir. 

İlk muhataplarını yönlendirmek, eğitmek ve bilgilendirmek için Kur’an’ın parça parça indirildiğini biliyoruz. Kur’an, onların öncelikle şirk inançlarını eleştirmiş ve Allahın önceki kitaplarında da öğrettiği iman ilkelerini ortaya koymuştur. Bunların başında Allah’a ve ahirete iman gelmektedir. 

İman, insanın evrendeki temel konumunu belirlemede en hakim olgudur. İnsanların dünya görüşlerinin temelinde onların inançları bulunur. 

Kur’an ilk dönemlerde tevhid(Allahı birleme)’i ve ahirete imanı muhataplarının bilinçlerine iyice yerleştirmiştir. Sonra Allah’a yakın olma ve kişisel gelişime katkısı yönüyle onlara ibadetler emredilmiş ve salih amel’in müslümanın hayatındaki önemi vurgulanmıştır. Özellikle Medine döneminde Hz.Muhammed’in siyasal erke de sahip olması bakımından hukukî düzenlemeler yer almış, düşman gruplarla mücadelede cihad ve savaş da ilk Müslümanların hayatında yerini bulmuştur. Sonuçta Kur’an, indiği dönemde karşılaştıkları yaşam tecrübeleri çerçevesinde ilk muhataplarını eğitmiş ve geliştirmiştir. 

Kur’an’ın  nasıl bir kitap olduğunu, onun işlevselliğini, hedeflerini önce  Kur’an’ın açıklamalarına dayanarak açıklamaya çalışacağız. Kur’an’da Kur’an’ı tanımlayan yaklaşık 55 Kur’an ismi vardır. Bu sayıyı 90’a kadar çıkaranlar da bulunmaktadır. Burada Kur’an’ın kendisi hakkındaki bakış açısını, kendi adlandırma ve nitelendirmeleri ışığında ortaya koyacağız.

Şüphe yok ki insanlık tarihinde çok önemli bir yer işgal etmiş olan Kur’an’ın bizatihi kendisi hakkında söylediği sözler dikkate alınmadan Kur’an tanımlamasına gitmek mümkün değildir.

Özellikle ona inanan insanlar için vazgeçilmez bir kaynak olan Kur’an’ın kendisi hakkında söyledikleri çok daha önem taşımaktadır. Biz, konumuz çerçevesinde Kur’an’ın sık sık kullanılan isim ve sıfatlara ilişkin açıklamalar getireceğiz.

Kitab
Kur’an’da el-Kitab kelimesi genel anlamda bütün peygamberlere gelen vahiylerin toplamı anlamında kullanılır. Kur’an önceki vahiy ürünü verilere kitab adını verirken kendisini de kitab olarak adlandırır (Yusuf 12/1; Şuara 26/2; Kasas 28/2; Neml 27/1).

O, açık ve hikmetli bir kitaptır. Onun ilahi kaynaklı oluşunda hiç bir şüphe yoktur. Hiç bir yabancı unsur ona yaklaşamaz ( Fussilet 41/42).

Kur’an henüz indirilmekte iken kendisine kitap demiştir. Bu adlandırma o dönem için düşünürsek vahyin devam edeceğini ve ayetlerin sonunda bir kitap haline geleceğini işaret ediyordu. Kitaplar bildiğimiz gibi okunmak için vardır. Onlar anlaşılmalıdır, onlar öğrenilip öğretilmelidir ( Al-i İmran 3/79). Onlar çoğaltılarak başka insanlara ulaştırılmalıdır ve açıklanmalıdır. (Al-i İmran 3/187). Kitaplar muhataplarına bir şeyler anlatırlar ve anlatılanların muhatapların zihin ve duygu dünyalarında yer bulmasını isterler. Kitapların konuları vardır, konuların önem derecesi vardır. Kitapların bütünlükleri, ana fikirleri ve hedefleri vardır. İşte Kur’an da bir kitap olarak en azından bütün bu saydığımız ve sayamadığımız kitap vasıflarına sahiptir. Her şeyin ötesinde o, Allah’ın Kelamı’dır.

Kur’an ayrıca insanı ve kainatı da bir bakıma kitap olarak görür. Kainat ve insan kitabıyla birlikte okunması gereken bir kitaptır Kur’an.  Ne kainat ve insan, Kur’an’sız gerektiği gibi anlaşılabilir, ne de Kur’an, tabiat ve insanla ilgili bilgiler olmadan anlaşılabilir.

Furkan

Furkan kelimesinin kök anlamı  ayırt etmektir. Kur’an, varlıkta bir arada veya karışık olan şeyleri ayırt edip olması gereken yere ve kategoriye koyar. Bu bakımdan ona el-Furkan denmiştir.

Furkan suresinin birinci ayetinde şöyle denmektedir:

 “ El-furkan’ı, alemlere uyarıcı olsun diye kuluna indiren Allah’ın şanı ne yücedir.” 
Şu halde Kur’an’ın bir özelliği de netleştirmektir. Bilindiği gibi Kur’an furkan olma özelliği ile iyiyi kötüden, güzeli çirkinden, salih olanı salih olmayandan, hakkı batıldan, nizamı kaostan, helali haramdan, günahı sevaptan, doğruyu yanlıştan, sahte tanrıları Allah’tan ve aydınlığı karanlıktan ayırt edecek bir içeriğe sahiptir.

Kur’an’ın Furkan oluşunu insanın Allah’la, evrenle ve insanlarla girdiği ahlaki ilişkide görebiliriz. Kur’an olgun kişilikler yetiştirmeyi amaçladığı için, o, varlık içinde ilişkide olduğu bütün durumlar, şahıslar, oluşlar karşısında tutumunu belirlemede insana yardım eder. İçinde bulunduğu karmaşık yapı içerisinde insanın doğru tercihler yapmasına katkıda bulunur. Kur’an’ı kainat kitabıyla birlikte anlamaya çalışan insanların elinde çok sağlam ölçütler  bulunur. Nitekim, Allah Enfal suresinin 29.ayetinde inananlar eğer Allah’ın bildirdikleri konusunda uyanık, dikkatli ve titiz bir ruh hali içinde bulunur ve ölçülü davranırlarsa Allah’ın onlara iyiyi kötüden ayırt eden bir meleke ve güç vereceğini belirtiyor.      

 Şu halde Kur’an, karmaşık ilişkiler yumağı içindeki insanın zihninde, gönlünde ve ruhundaki bulanıklığı ortadan kaldırmakta ve ona berrak bir anlayış ve kavrayış kazandırmayı amaçlamaktadır. 

Nûr

Kur’an, Tevrat’a ve İncil’e nur dediği gibi kendini de nur olarak niteler. Bazı ayetlerde Kur’an’ın insanları, karanlıklardan aydınlığa çıkardığından söz edilir ( İbrahim 14/1; Hadîd 57/9; Talak 65/11). Kur’an’da el-Kitabu’l-Munir (Al-i İmran3/184; Fatır 35/25) diye bir tabir vardır ki o da, yine Kur’an’ın aydınlatan, ışık saçan özelliğinden söz etmektedir. Kur’an bütün bir varlığa ışık tutar. İnsan, kainat kitabını ve kendini okurken, Kur’an onun yetilerinin önünü aydınlatır. İnsan, varlıkta nerede olduğunu, o ışıkla daha rahat görür. O, varlığın ötesini, görünen ile görünmeyenin arasındaki perdeyi aralar ve alemdeki birliği fark ettirir. Kur’an bu manada hakikati görmeye çalışan insanın gönül gözünü açar. Varlıktaki birliği, bütünlüğü farkeden insan, tarihe, topluma, insanlığa, olaylara, tabiata ve kendine daha farklı ve daha anlamlı bir açıdan bakmaya başlar. 

Huda

Kur’an doğru yolu gösterir, doğru olana taşır, ulaştırır ve rehberlik eder. Bu anlamda o, bütün insanlara hakkı ve hakikati gösterir (Bakara 2/185). Gösterdiği yolda yürüme azim ve kararlığında olan insanları da hakikate ulaştırır (Bakara 2/2).

Kur’an’ın rehber kitap oluşu, onun, insanlığın tek başına mutluluğunu kazanmasında yeterli olacağı anlamına gelmez. İnsan, kendini ve kainat kitabını okurken Kur’an onun elinde bir kılavuzdur. Bu kılavuz, insanın ihtiyacı olan temel konularda yeterli, özlü malumata sahiptir. İnsanlar, bu direktifler ve tavsiyeler istikametinde yürüyüşlerine, tarihin güçlerini kullanarak devam edeceklerdir. 

Beyan

Kur’an’ın beyan ismi, onun huda ismiyle yakından ilgilidir. Allah, beyan nitelendirmesi ile, açıklanması gereken konuları, Kelam’ında açıkladığına işaret etmektedir. Kur’an Yüce Makam’dan bir açıklamadır, bir bildiridir. 

Nahl suresinin 89.ayetinde Kur’an’ın her şeye açıklama getirdiği bildirilmektedir. Ancak Kur’an’ın her şeyi bütün ayrıntılarıyla açıklayan bir kitap olduğunu düşünmemiz doğru olmaz.Kur’an özellikle insanın dini ve ahlaki konulardaki temel ihtiyaçlarına cevap teşkil edecek bir açıklamadır. Kur’an, insanın dünya ve ahirette mutlu olabilmesi için gerekli olan temel bilgileri vermiştir. Eğer Kur’an her şeyi bütün ayrıntılarıyla açıklamış olsaydı, o zaman insanlığın gelişiminin, gelecekle ilgili ideal hedeflere ilerlemesinin önü kapanmış olurdu. Bu takdirde Allah’ın insana verdiği çok çeşitli yetiler ve güçler, varlık içinde kullanılma imkanından mahrum olurdu. Bu ise Allah yanında varlığın en şereflisi olan insanın kıymetini düşürür. Oysa Kur’ an insanın kendini daha yücelere doğru yükseltmesini istemektedir. Şu halde Kur’an’ın beyan vasfını değerlendirirken, onun, insan için sadece çok önemli ve hayati konularda açıklama yaptığını    kabul etmek durumundayız.

Kelam

Arapçada anlamlı kelimelerden oluşan bütüne kelam denir. Kelam kelimesi, Kur’an’da Allah’a izafe edilerek Kelamullah (Bakara 2/75; Tevbe 9/6; Fetih 48/15)  tarzında kullanılmaktadır. 

Kelam, muhatapla ilişki kurmanın sembolik yolu olan dilin kullanılması demektir. Allah’ın insanla sözlü ilişkisinin sonuncusu miladi yedinci yüzyılda Arap dili ile tecelli etmiştir. Aslında Allah’ın nasıl konuştuğunu insanlar bilemez. O’nun dünyada konuşulan herhangi bir dille konuştuğunu da söyleyemeyiz.   Çünkü yeryüzünde konuşulan diller, tarih içinde insan toplumlarının birbirleriyle anlaşabilmek için icat edip geliştirdikleri simgesel yapılardır. Yani dil, insanî ve tarihî bir olgudur. Dolayısıyla Allah’ın dilinden söz edilmez. O’nun Kelam’ından söz edilebilir. Bilindiği gibi söz ve kelam muhataba bir şeyler söyleme iradesinin bir sonucudur. Şu halde Allah’ın sözü de muhataplara bir şeyler iletmek üzere gelmiştir. 

Sözler, muhatabın üzerinde etki eder, onun ruh ve zihin dünyasında izler bırakır. Özellikle sözler yerinde söylenmişse muhataptaki etkisi daha yüksek olur. Kur’an indirilirken böyle bir durum söz konusu idi. Şartların gereğine göre ayetler geliyordu. Nitekim pek çok ayetin iniş sebebi vardır. Bunlara Esbabu’n-Nuzûl (iniş sebepleri) denir.

Sonuç olarak, yukarıda belirtilen Kur’an’ın kendisi hakkındaki nitelemelerini bir bütün olarak değerlendirdiğimizde şunları söyleyebiliriz. 

Kur’an özünde, insanlık için rehber kitaptır. İnsanın önünü aydınlatır, ona yol gösterir, ona sağlam ölçütler verir. Bütün bu özellikleriyle Kur’an, tarih içindeki yürüyüşünde insanın yardımcısı ve destekçisi durumundadır. Kur’an yaratılış özelliklerini maddî ve manevî imkanlarını kullanması için insanı hür kabul etmiştir. İnsanın gelişimini, tarih, toplum ve tabiat içinde ürettiği değerlerle sağlaması konusunda ona yol göstericilik yapmıştır. 

Kur’an bu özellikleriyle ne değişmez bir siyasî sistem ne de değişmez bir ekonomik  ve sosyal sistem sunmuştur. Bütün bu işler, tarih içinde insanların işidir. Ama Kur’an’ın müminlerden istediği tarih içinde hangi siyasi, sosyal, ekonomik ve ahlakî değerleri üretirlerse üretsinler bu işleri yaparken onların, Kur’an’ın ışığından ve yol göstericiliğinden yararlanmalarıdır.

Kur’an’ın isim ve sıfatlarına baktığımızda o kendini ne bir ansiklopedi ne de bir anayasa ve kanunlar manzumesi olarak sunar. O, Allah’ın, insanlar ve müminler için bir rahmeti ve ihsanıdır. Bu imkandan yerinde yararlanmasını bilmek onu doğru anlamak ve yorumlamaktan geçer.

Buraya kadar Kur’an’ı kendi içinden konumuz çerçevesinde kısaca tanıtmaya yetebileceğini düşündüğümüz bilgileri paylaştık. Bundan sonra Müslümanlar arasında Kur’an’ın nasıl bir kitap olduğuna dair yaygın algıları gözden geçireceğiz. Burada sözünü edeceğimiz her bir algı aslında Kuran’ın mahiyetine ilişkin önemli fikirler içermektedir. 
Örneğin Kur’an’ın evrensel bir mesaj olduğu temel bir kabuldür. Bu kabulün Kur’an’dan dayanaklarını görmek mümkündür. Kur’an’da Hz.Muhammed’in alemlere rahmet olarak gönderildiği belirtilir. Yine onun, Allahın elçisi olarak bütün insanlara gönderildiği ifade edilir. Kur’an’ın, Allah kelamı oluşu zaten başlı başına onun evrensel olduğunu ortaya koyar. Allah’ın 23 yıl boyunca insanların ihtiyaç duyduğu pek çok bilgiyi Hz.Muhammed’e indirmesinin sadece Arap toplumunu aydınlatmakla sınırlı kalması düşünülemez. Çünkü Allahın konuşmasının etki alanını Arap yarımadasıyla sınırlı tutmak onun paylaştığı mesajı bir coğrafyaya hapsetmek demektir. Nitekim Hz.Peygamber’in çevredeki devletlerin liderlerine mektuplar yazarak onları Allah’ın mesajına çağırması da bunun en açık göstergesidir. Şu halde Kur’an’ın bütün insanlığa ışık tutacak bir kitap olduğu gerçeği, tartışılacak bir husus değildir. Dinlerin zaten evrensel hedefler gözetmemesi düşünülemez. 

Kur’an’ın evrenselliğinin nasıl gerçekleşebileceğinin ve onun evrenselliğinin ne anlama geldiğinin biraz açılması gerekir. Kur’an’ın evrensel hedefler gözettiğini konuşmaya gerek yoktur. Ancak Kur’an’ın evrensel bir kitap olduğu hususunun değerlendirilmeye ihtiyacı vardır. Çünkü bu konuda Kur’an’dan bazı örnekler verilerek karşıt argümanlar öne sürenler bulunabilir. 

Örneğin düşmanların korkutulması ve savaştan caydırılması için atlar beslenmesinden söz eden ifadenin bulunması(Enfal 8/60), 

Kur’an’ın, Mekke ve civarındakileri uyarmak için indirildiğinden söz eden ayetlerin bulunması (Şura 42/7), 
Ayrıca Kur’an’da kölelerden söz edilmesi (Nisa 4/3; Nur 24/33),
gibi iddialar bunlardan birkaçıdır. 

Bunların dışında farklı örnekler de verilebilir. Bu örnekler ileride ilgili bölümlerde analiz edilecektir. Bu tür içerikleri olan ayetlerin Kur’an’da bulunuyor oluşu, onun evrensel bir kitap olduğu fikriyle çelişir görünmektedir. Belki de Kur’an’ın evrensel bir kitap olduğu önermesi, onun bütün ayetlerinin tek tek lafzî anlamda evrensel bir içeriğe sahip olduğu düşüncesini doğurmaktadır. Peki bütün ayetlerin tek tek lafzî anlamda evrensel olduğu söylenebilir mi? Bu soru üzerinden konuyu irdelemek yerinde olacaktır. 

Belli bir tarihsel zaman diliminde ve belli bir coğrafyada inmesi doğal olarak Kur’an’ın o zamanın ve mekanın ihtiyaç ve ilgilerini de gözetmiş olduğunu gösterir. Ayrıca Kur’an’ın Allah kelamı olarak beşerin konuştuğu bir dille indirilmiş olması da onun indiği toplumun şartlarını gözettiğine işaret eder. Örneğin Bakara Suresinin 189.ayetinde evlere arkalarından girmenin iyilik sayılmayacağından söz edilir. Burada Arapların Kur’an’ın indirildiği dönemdeki batıl bir kabulüne işaret edilmiştir. O dönemde Araplar hac esnasında ihramlı iken evlere girmenin doğru olmadığını düşünürlerdi. Ancak evlerine girme ihtiyacı da duyarlardı. Bunun için evlerinin arkalarından delik açarak girerlerdi. Evlerine kapılarından girmeyerek geleneklerini yaşattıklarını varsayarlardı. Kur’an bu konuda onları uyarmış ve bu davranışlarının iyi bir şey olmadığını söylemiştir.

Mücadele Suresi’nin 12 ve 13.ayetlerinde Hz.Peygamber’e özel soru sormak isteyenlerin sadaka vermeleri öngörülmüş, sonra bu şart kaldırılmıştır. Bu iki örneğin dışında pek çok örnek verilebilir. Bu ayetlerin tarihi bir duruma ilişkin oldukları ve ilk muhatapları ilgilendirdikleri açıktır. O zaman ‘Kur’an evrenseldir’ hüküm cümlesinin Kur’an’ın bütün ifadelerinin lafız olarak evrensel bir içeriğe sahip olduğu anlamında kullanılmadığı anlaşılır. 

İlk olarak tarihin belli bir döneminde ve belli bir coğrafyadaki insanlara mesajını ileten Yüce Allah, onların öncelikli konularına ve sorunlarına ilgi duymuştur. Yani Allahın “rahmet” olarak nitelediği kelamı rahmet olmaklığının gereği olarak insanın tarihine onun anlayacağı bir içerik ve üslupla inmiştir. Bu bakımdan Kur’an’da, tarihi varlık olan insanla ilişkiye girmenin sonucu olarak, tarihi ve durumsal unsurlar doğal olarak bulunmaktadır. Bu durum Kur’an’ın evrensel hedefler gözetmediği sonucunu doğurmaz. Kur’an, temel ahlaki değerleri, imana ilişkin ilkeleri, ibadetlere dair açıklamaları ve insanın ihtiyaç duyduğu diğer alanlara ilişkin yönlendirme ve öğütleriyle evrensel hedefler gözetmektedir. 

Sonuç olarak; Kur’an’ın evrenselliğinden söz ettiğimizde onun evrensel hedefler gözeten bir kitap olduğunu söylemiş oluyoruz. Bunun farkında olduğumuzda, onun aynı zamanda tarihsel bazı unsurlar da içerdiği ileri sürülerek, getirilen eleştirilere karşı tutarlı bir cevap da geliştirmiş oluruz. Önemli olan Müslüman bilgin, fakih ve düşünürlerin Kur’an’ın bu evrensel hedefler gözeten özünü, tutarlı yorumlarıyla her dönemde ortaya koymalarıdır. Çünkü bu hedeflere ulaşılması Müslüman bilim ve düşünce insanlarının katkılarıyla mümkün olmuştur ve yine onların çabalarıyla mümkün olacaktır.

Müslümanlar arasında özellikle modern dönemlerde “Kur’an’ın Müslümanların anayasası” olduğu yönünde bir nitelendirmeden söz edebiliriz. Bu yargı cümlesi de aslında Müslüman bilincin Kur’an’a bağlılığının ve onu baş tacı etmesinin bir göstergesidir. Müslüman birey doğal olarak Allah’ın kelamını her şeyin önünde görmek ister. Onu, içinde bulunduğu dünyanın bilindik kavramlarıyla tanımlar ve nitelendirir. Bu tanımlama iyi niyetinden kuşku duyulamayacak bir müslümanın gönülden terennümüdür. Bu, hayatın, Kur’an’ın ilkeleri doğrultusunda kurgulanmasını arzulayan bir bilincin, kendi kelime dağarcığıyla ortaya koyduğu bir nitelemedir. Bu algılamayı bilimsel ve düşünsel açıdan değerlendirmek yerinde olacaktır. 
Anayasa, kavram olarak devletin temel işlevini yerine getirecek organları betimleyen ve görev dağılımını yapan, devlet-birey ve birey-birey arasındaki ilişkileri düzenleyen temel hak ve özgürlükleri koruyan ve aynı zamanda sınırlama getiren normlar normudur. Sonuçta anayasalar, bireyle devlet arasındaki temel hak ve ödevleri düzenleyen mutabakat metinleridir. Dolayısıyla siyasi ve sosyal niteliklidir. Doğal olarak da dinî değildir. 

İslam bir dindir. Kur’an da bu dinin temel kitabı ve birincil kaynağıdır. Kur’an’ın birincil amacı, Allah’ı tanıyan, yapıp ettiklerinden hesaba çekileceğini bilen, ahlakî duyarlılığı yüksek bireylerin oluşturulabilmesidir. Kur’an’ı sosyo-politik bir belge olarak görmek onun Allah kelamı olarak değerini ve işlevini sınırlandırır. İnsanların rehberi, ışığı, ruhu ve şifası olan bir kitabı salt sosyo-politik nitelikli bir metin gibi görmek onu eksik görmektir. Onu bir coğrafyaya ve bir topluma hapsetmektir. Çünkü sonuçta anayasalar devletlerin yönetimine ilişkin temel ilkeleri içeren metinlerdir. Kur’an’ı herhangi bir devletle sınırlandırmanın imkanı her halde olmasa gerektir. Üstelik Müslüman fıkıh geleneğinde hukukî normlar sadece Kur’an’a dayalı olarak üretilmemiştir. Fıkıh usulüne baktığımızda insanların nasıl yaşamaları gerektiğine dair hukuki sonuçlar, Kur’an’ın yanında sünnet, icma ve ictihatlar gibi kaynaklardan üretilmişlerdir. Bunun yanında tarih içinde halkı Müslüman devletler de kendi ihtiyaçlarına göre yönetim anlayışlarını geliştirmişler, hukukî ve adlî kurumlarını oluşturmuşlar ve birbirlerinden farklı uygulamalar geliştirmişlerdir. Bu bakımdan ‘Kur’an Müslümanların anayasasıdır’ yargısının gerçekte tekabül ettiği bir karşılığının bulunduğunu söyleyemeyiz. Bu yargının bilimsel ve düşünsel çabalarla üretilen bir yargı olmaktan ziyade duygusal nitelikli bir algılama olduğunu söyleyebiliriz.
Kur’an’ın ‘hayat nizamı’ olduğuna dair algılamadan da söz etmek yerinde olacaktır. Bu algıyı, Müslümanların özellikle son iki yüzyıldır Batı karşısında belli alanlarda geri kalmasının ve bir ölçüde de sömürülmesinin sonucu içine düştüğü psikolojik durumun bir yansıması olarak görmek mümkündür. Bu halet-i ruhiye Müslümanları, kendi güçsüzlük ve başarısızlıklarını Kur’an gibi yüce bir değerle aşma girişimine benzemektedir. Böylece Müslümanlar, Kur’an’a sarılarak onu her şeyi içeren bir kaynak ve insanlar için uygulanması gereken bir hayat nizamı olarak görme fikrini benimsemişlerdir. Onlar bu yolla hayatın pek çok alanındaki başarısızlıklarını Kur’an’ın manevi şahsiyetiyle aşmayı düşünmüşlerdir. Bu bakımdan bu tür söylemler modern dönem söylemleridir. 

Müslümanlar, tarihte düşüncede, bilimde, sanatta, mimaride, yönetimde pek çok başarıların sahipleri olmuşlardır. Ve aslında yetkinliklerini ve tarihteki etkinliklerini Kur’an’dan ilham alarak sürdürdükleri bu çabalarla ortaya koymuşlardır. Onlar, Kur’an’ı hazır bir formül, bir reçete veya bir sosyo-politik sistem gibi görmemişlerdir. Onu Müslümanlığın birincil kaynağı olarak telakki etmişler ve tarihsel şartların gereklerini de göz önüne alarak tarihi onun kaynaklığında yapmışlardır. Yani Kur’an onların nazarında bir ölçüttür, kaynaktır, nurdur ve rehberdir. Kaynaktan yararlanacak olan da donanımlı düşünür ve alimlerdir. Nitekim kelamda, ahlakta, felsefede, fıkıhta ve tasavvufta ortaya konan değerler, hep Kur’an gibi bir kaynağı hayata ve insana yararlı bir değer olarak aktarma  çabalarıdır. Bu bakımdan Müslüman fakihler, Kur’an’ı İslam’ın kaynaklarından biri olarak görmüşlerdir. Görüşlerini ve çağlarına uygun çözümlemelerini Kur’an’ın dışında, sünnet, icma, kıyas, istihsan, mesalih-i mursele, örf ve öncekilerin şeriatları gibi kaynak ve ilkeleri kullanarak oluşturmuşlardır. Yani onlar Kur’an’ı yönlendirici bir kaynak olarak görmüşler, sosyal, siyasal ve ekonomik sistemleri yukarıda sıralanan kaynaklar çerçevesinde oluşturmuşlardır. Bu tutumun Kur’an’ın gerçek değerini ve işlevini anlamada başarılı olduğuna Müslümanların tarihi şahit olmuştur. Ama Kur’an’ı kaynak olmaktan çıkarıp onu bir nizammış gibi algılayan yaklaşımların tarihteki başarılarına henüz şahit olunduğu söylenemez. Burada Kur’an’ın hayatın çeşitli alanlarına yönlendirici ilke ve belirlemeleriyle ışık tutmadığını söylemek istemiyoruz. Bu ilke ve belirlemeleri çağın şartlarında ve insanlığın birikimlerinden de yararlanarak onu yorumlamak gerektiğini ifade ediyoruz.

 Kur’an’ı anlama, yorumlama görevinin ve yetkisinin, alanında iyi yetişmiş uzmanlara bırakılmasının doğru olacağını düşünüyoruz. Çünkü konuyla ilgili Kur’an’dan hazır uygulama kalıpları bulmak her zaman kabil değildir. 

Sonuç olarak Kur’an, İslamın birincil kaynağıdır. Tarihin belli bir döneminde Arapça olarak indirilmiştir. Önceki kutsal kitapları onaylayan Allahın insanlara gönderdiği son kitaptır. O, Allah’ın miladî 610-632 yılları arasında kelamıyla tarihi şereflendirmesinin ve aydınlatmasının ürünüdür. Tarihin belli bir diliminde indirildiği için o dönemin tarihi bazı unsurlarını taşımakla birlikte bütün insanlığı aydınlatmayı amaçlayan bir kitaptır. İsimleri çerçevesinde incelediğimizde o, insanlık için göksel bir açıklama, bir kılavuz, bir nur ve hayat veren bir ruhtur. O, bir ansiklopedi, anayasa ve sosyo-politik bir sistem değildir. Ama insanlığın dünya ve ahiret mutluluğu için pek çok hayati bilgiyi içeren, Müslüman bireylerin hayatlarının rehberi ve ışığıdır.

O, her şeyden önce bir sözler manzumesidir. Dolayısıyla sözler, muhataplarca anlaşılır ve yorumlanır. Allah kelamı olan Kur’an da, insanlar tarafından anlaşılmış, açıklanmış ve yorumlanmıştır. Yani başlangıçtan bu yana İslam düşünce ve bilim tarihinde onunla ilgili çalışmalar saymakla bitmez. Bundan sonra da Kur’an’a ilişkin anlama ve yorumlamalar zengin bir çeşitlilikle devam edecektir. 

İslam düşünce tarihinde Kur’an’ın tek bir anlaşılma ve yorumlanma biçiminden söz etmek mümkün değildir. Çünkü her bir anlama ve yorumlama insanların kendi özgün ve tarihsel yapılarının ürünüdür. Kur’an Allah kelamıdır. Ancak onu anlayan, yorumlayan ve hayatla ve tarihle onun arasında köprüler kuranlar insanlardır. Müslümanlar başlangıçtan bu yana bu faaliyeti aralıksız sürdürmüşlerdir. Bilinmelidir ki Kur’an Müslümanlar, yani insanlar eliyle, onların ufuklarınca insanlarla buluşmaktadır. Kur’an tek başına canlı bir aktör gibi insanları yönetecek ve yönlendirecek bir mahiyette değildir. O, İslam’ın temel kitabıdır. Bu bakımdan birilerinin Kur’an’ı anlama ve yorumlama biçimlerini başkalarına dayatmaları Kur’an’ın özüne aykırıdır. 

Müslümanlara düşen, onunla iletişime girecek ve onu yorumlayacak elit insanların yetiştirilmesini başarabilmektir. İnsanların algı düzeyleri ne ise Kur’an’ın onlarla buluşması da odur. Müslüman alimler bilgi düzeylerini yükselterek ondan üst düzeyde yararlanma imkanını elde ederler. Ondan en çok ve en etkin yararlananlar kendi bilimsel ve düşünsel çabalarını üst düzeylere çıkaranlardır. 

Sonuç olarak onun rehberliğinin gerçek manada tahakkuku muhataplarının düzeyleriyle doğru orantılıdır. Bu da Kur’an’ın Müslümanlar için hazır formüller içeren bir kitap olmaktan ziyade onların zihinsel ve bilimsel çabalarını isteyen bir kitap olduğunu gösterir. Kur’an’ın bilgiye, bilime ve düşünceye çağıran yüzlerce ayeti de bunun en önemli göstergesidir. 
Kur’an’la İletişimde Yöntem Sorunu

Kur’an’la iletişimden maksat, Müslüman bireylerin onunla ilişkisidir. Bu ilişki, Kur’an’ın Allah kelamı olması bakımından her Müslüman için zorunlu bir ilişkidir. Yani her Müslüman bir biçimde onunla ilişkisinde kendi konumuna dair belirlemelerde bulunur. Bu durum, müslümanın, Kur’an’ın ona bir şeyler buyurduğu, bir şeylerle yükümlü kıldığı, bir şeyleri öğütlediği kabulüyle ilgilidir. O, ona inanmış olmakla kendisini ona bağlı ve bağımlı hisseder. Kur’an’ın buyrukları Müslüman için bağlayıcı nitelik taşır. Demek oluyor ki Müslüman birey şu veya bu şekilde onun içeriğinin kendini ne ölçüde ilgilendirdiğine ilgi duyar. Onunla ya Arapça asıl metni üzerinden veya meallerinden, yahut bir tefsirden, veya bir ilmihal kitabının sayfaları üzerinden, bir vaizin nasihatlerinden, hutbelerden, eğitim kurumlarındaki öğreticilerin ağzından, bir ilahiyat bilim insanının yayınlarından, internette bulabildiği bilgi demetlerinden, anne ve babasından, aile büyüklerinden bir biçimde onunla iletişime geçer ve Kur’an’dan kendisine aktarılanlarla karşılaşır ve onunla ilişki içinde olur bir biçimde. 
Dikkat edilirse bunların hemen hepsi bireyseldir. Tasvir edilen bu ilişki türlerinde bireylerin asıl uzmanlık alanlarının İslam bilimleri olmadığını düşünebiliriz. Bu çerçevede insanların Kur’an’la iletişimleri uzmanlık desteklerinden ve uzmanlık için gerekli yeterliklerden yoksundur. Bu tür ilişkilerde Müslüman bireyler Kur’an hakkında bir ölçüde bilgilenirler ve o bilgileri onları çeşitli tutum ve davranışlara sevkeder. Özellikle mealler üzerinden Kur’an okumalarının son on yıllarda alabildiğine arttığını söylemek mümkündür. 

Sadece meal okuyarak İslam hakkında disiplinli ve düzenli bilgi sahibi olunabileceği düşüncesi tartışmaya açıktır. Her bir okuyucu kendi ilgileri, bilgi birikimi  ve uzmanlık alanı çerçevesinde mealden yararlanır ve kendine özgü anlamalar gerçekleştirir. Bu anlamalar Müslüman bireyin kendini yapılandırmasında etkin de olur. Ancak Kur’an’ın nasıl bir kitap olduğuna ilişkin ciddi ve düzenli bir bilgilenme sürecini yaşamayan bireyler için meal okumanın getireceği sıkıntıları da göz ardı edemeyiz. Mealden herkesin bir İslam üretme çabası içinde olmasının Kur’an’ın mahiyetiyle ve Müslümanların düşünce gelenekleriyle bağdaşır bir yanının olduğu söylenemez.

 Yukarıdan beri vurguladığımız gibi Kur’an, tarihin belli bir dönemindeki insanların algı düzeylerini, onların kültür kodlarını ve alışkanlıklarını göz önüne alan bir niteliğe de sahiptir. Dolayısıyla her ifadesi itibariyle çağdaş okuyucunun zihin ve bilgi dünyasıyla örtüşmeyebilir. Çünkü daha önce de belirttiğimiz gibi Kur’an, tarihi unsurları da içerir. Kur’an’ın tarihi yönünden sonuçlar üretme ve ders çıkarma yöntemiyle, onun bütün insanlığı kucaklayan evrensel yönünden doğrudan yararlanabilmenin aynı şeyler olduğu söylenemez. İslam’ın tarih içinde bir din olarak insanlığa etkin ve olumlu katkısını sürdürebilmesi hep donanımlı uzman insanların katkılarıyla olmuştur. Bu bakımdan denebilir ki Kur’an’ı geleneğin vazgeçilmez yöntemsel arayışları olmadan meal üzerinden okumak tamamiyle bireyseldir. Bireysel okumalar da, düşünce ve bilimin denetime açık alanında gerçek değerlerini bulabilirler. 

Kur’an’ın bir kaynak olarak sürekli etkin ve hayati katkılarını insanlara sunabilmesi insanların yani uzmanların desteğiyle olacaktır. Burada bireysel okumaların değersizliğini değil, yöntemsel açıdan yetersizliğini vurgulamak istiyoruz. Yani Kur’an’ı bir kaynak olarak görüp onunla sağlıklı iletişime geçmenin ilmi ve düşünsel çabalar gerektirdiğini söylemek istiyoruz. Belki bu çalışmanın yapmak istediği de bu noktanın fark edilmesine katkı sağlamak olacaktır. 
Yukarıdan beri söylenenler yöntemin önemi ve değeri hakkında herhalde yeterince fikir vermiştir. Bu bakımdan şimdi Kur’an’ın, İslam’ın birincil kaynağı olarak gerçek manada işlevsel kılınabilmesi adına yapılan Kur’an okumalarının nasıl gerçekleştirildiğine bakalım. Konuya girmeden önce Kur’an’ın indiği dönemde ilk muhatapların onunla ilişkisini görmek yerinde olacaktır. 

İndirilmeye başladığı andan itibaren muhataplarının ilgi ve ihtiyaçlarını gözeten, onların yaşadığı dünyanın somut unsurlarından söz eden ve onlara kendi dünyalarından örnekler veren bir mesajdı Kur’an. Kur’an, onların içinde bulunduğu insan durumları üzerinden söyleyeceklerini söylüyordu.

 Örneğin, onlar Allaha ortak koşuyorlardı. Kur’an ağırlıklı olarak Allaha ortak koşmanın olumsuzluğundan söz ediyordu. Onlardan kızlarını diri diri toprağa gömenler vardı. Allah onlara ahirette bunun hesabının verileceğini söylüyordu. Peygambere birileri eziyet ediyordu. Kuran onları lanetliyordu. Hıristiyan Bizansın mağlubiyetine seviniyorlardı. Kuran Rumların yakın bir tarihte İranlıları mağlup edeceğini söylüyordu. Onlar Hz.Aişe’nin zina ettiğine dair zanna dayalı bir bilgiyi yayıyorlardı. Allah onları azarlıyordu. Peygamber bir görme engelliye gereken ilgiyi göstermiyordu. Allah onun dikkatini çekiyordu. Savaş zamanı savaşa teşvik ediyordu Kur’an. Bir kadın eşiyle sorun yaşıyordu. Kur’an onun derdine çare oluyordu. Peygamberle yüksek sesle konuşuyorlardı. Allah onların yaptıklarını eleştiriyordu. Cennet tasvirlerini bile onların haz dünyalarından örneklerle veriyordu Kur’an. Onlar Yahudi ve Hıristiyanlarla komşu idiler. Bu yüzden onların bu gruplarla ilişkileri üzerine ayetler iniyordu. Örneğin Budizm veya Hinduizm hakkında bir şey söylemiyordu Kur’an. Bu örnekler alabildiğine çoğaltılabilir. Dolayısıyla ilk muhataplar onunla birebir canlı bir ilişki içinde idiler. Anlama konusunda dil, kültür, zaman ve mekan engeli yoktu. Yani metinle metnin konusu iç içeydi. Bağlamla metin yan yanaydı. Bu bakımdan onlar, Allahın neyi kastettiğini anlamada zorluk çekmiyorlardı. Onlar hangi ayetin hangi ortamda ve hangi ilgiyle ve sebeple indiğinin farkındaydılar. Sahabiler, Peygambere sorular soruyorlardı. Bu sorulara cevaplar geliyordu. Sordukları sorular onların ilgilerini çeken ve ihtiyaç duydukları şeylerdi. Hayızdan sordular, kadınların durumlarına ilişkin sordular, yetimlerden sordular, ganimetlerin nasıl dağıtılacağını sordular, hatta ayın hareketlerini sordular. Bunların hepsine cevap aldılar.

İlk muhataplar vahiy kesilip Hz.Peygamber vefat ettikten sonra otoritesi tartışılmaz önderden de mahrum kaldılar. Dolayısıyla onlar, o zamana kadar inen ayetler ve peygamberin rehberliğine dair hafızalardaki taze bilgilerle ve inen ayetlerin bağlamlarına dair bilgileriyle Müslümanlıklarını yaşamaya devam ettiler. Allahın da peygamberin de doğrudan rehberliğinden mahrum kaldılar. Bununla birlikte Kur’an’ın indiği ortamı iyi bildikleri ve Hz.Peygamberin kişiliğini yakından tanıdıkları için bir süre bu mirasla yaşamlarını sürdürdüler. Ancak zamanla Kur’an ayetlerinin bağlamlarını, dolayısıyla indiriliş amaçlarını bilmeyen nesiller ortaya çıktı. Dolayısıyla onların Kur’an algıları ve onu anlama imkanlarıyla sahabilerinki aynı değildi. Bu çerçevede ikinci ve üçüncü nesiller Kur’an’ın bağlamları hakkında konuyu iyi bilen sahabilerden yararlandılar. Yani metinle bağlam arasındaki ilişkiyi bilememekten doğan boşlukları sahabilerden edindikleri bilgilerle doldurmaya çalıştılar. 

Bu arada ilk Müslümanlar kısa sürede diğer kültürlerle yakın bir alışverişe girdiler. Bu da Arapçayı da bilmeyen insanların topluma katılmaları anlamına geliyordu. Bu şartlar çerçevesinde bilginin ve tecrübenin transferi kendi tarihsel şartları içinde sürüyordu. 

Kur’an’ın sağlıklı bir biçimde ve indiriliş amaçlarına uygun bir şekilde anlaşılması için gerekli bilgi ve gözlemlerin aktarılması zorunluydu. Yani ortada zorunlu ön bilgiler ve bazen tamamlayıcı nitelikli bilgiler bilgin sahabilerce sonraki kuşaklarla paylaşılıyordu. Demek ki ortada bir bilgi ve tecrübe birikimi vardı. Bu en azından şu sonuca varmamızı kolaylaştırmaktadır ki sonraki nesiller Kur’an ve peygamberin mirasıyla sağlıklı bir iletişime girmek için bir bilgilenme sürecine girmek zorunda idiler. Artık bilginin aktarılması giderek bir bilgi alanının oluşmasını doğuruyordu. Daha ilk nesiller Kur’an’la iletişimlerinde doğru noktalara ulaşabilmek için sahabilerden bilgi edinme ihtiyacı duydularsa sonraki nesillerin bu konudaki bilgi ihtiyacının doğallığını anlamak kolaydır. 

Toplumun çok kültürlü yapısıyla birlikte yeni kurumsal oluşumlar giderek daha yoğun ve zengin çağrışımlı bir bağlam oluşturuyordu. Kur’an’ın indirildiği dönemin bağlamıyla yeni bağlamlar nitelik itibariyle farklılaşıyordu. Yerleşik dinsel geleneklerin unsurlarıyla buluşuluyor. Diğer kültürlerin çeşitli bilgi alanlarıyla karşılaşılıyordu. Hayatın pek çok alanında Müslümanlar yeni yapılarla ve medeniyet unsurlarıyla karşılaşıyordu. Müslümanlar bilim, sanat, felsefe, mistisizm, teknik, mimarlık, askeri, idari vb. alanlarda yeni karşılaşmalar ve alışverişler yaşıyorlardı. Bütün bu yeni durumlarla, yani yeni bağlamlarla Kur’an ve sünnet ışığında bütünleşiyorlardı. 

İslam dünyasında ilim, düşünce ve sanat faaliyetlerindeki filizlenmenin ve gelişmenin temel saiklerinden biri bu karşılaşmalardı. İman esaslarına ilişkin formülasyonların diğer dinlerin teolojilerindeki sistematik yapılarla baş edebilmesi için kelamî faaliyetler başladı ve gelişti. Karşılaşılan her durumda süzülmüş formlar halinde hayata aktarılabilecek çözümlemeler yapılıyordu. Kur’an ve sünnetin rehberliğinde insanlığın başarılarının katkılarıyla Müslümanlık hayatın çeşitli alanlarında bireyler tarafından yaşanabilir kılınıyordu. Bunu da fakihler yapıyordu. Bu üretimleri ortaya koyarken onlar sağlam yöntemlere başvuruyorlardı. Yöntemlerini bilimsel ve düşünsel çabalarla üretiyorlardı. Kendi çağlarının ve coğrafyalarının sorunlarına çözümler buluyorlardı. 

Onlar dinsel geleneklerin tarihinde müstesna bir yeri olan  “fıkıh usulü” diye özgün bir yöntembilim ortaya koymuşlardı. Öte yandan müfessirler, Kur’an’ın indiği dönemdeki anlamlarını sahabilerden aldıkları bilgilerle, tarihi ve dilbilimsel yöntemlerle ortaya koyuyorlardı. 

Muhaddisler, titiz ve itinalı ilmi çalışmalarıyla Hz.Peygamberin sözlerinin tasnifi ve tenkidiyle uğraşıyorlardı. Hadislerin güvenilir olanlarını zayıflarından ayırmak için ince bilimsel ölçütler geliştiriyorlardı. 

Filozoflar özellikle Yunan filozoflarının varlık, bilgi, ahlak ve estetik alanlarında geliştirdikleri fikirleri Kur’an’ın ışığında değerlendiriyorlar ve Müslüman dünyayı felsefeyle buluşturuyorlardı. 

Demek oluyor ki ilk çağlardaki Müslümanların Kur’an’la ilişkileri düzeyli, bilimsel ve düşünsel nitelikli uğraşlar halinde gerçekleşiyordu. Bu ilişki, gelişigüzelliğe, bilimsizliğe ve fikirsizliğe bırakılmıyordu. Bu noktanın altını çizmek gerekir. 

Yöntem sorunlarından söz ederken aslında daha işin başında mevcut durumu algılamaya ilişkin sorunlardan başlamak gerektiği anlaşılmaktadır. Kur’an’la ilişkide olmanın, onunla iletişime geçmenin nasıl bir iş olduğu, yani mahiyetinin ne olduğu konusunda zihinler kaygısız ve ilgisiz gibi görünüyor. 

Şu halde Kur’an nasıl bir kitaptır sorusuna cevabın düşünsel ve bilimsel çabalara ihtiyacı olduğu gibi onunla nasıl bir ilişki kurulabileceği sorusu da aynı türden çabalara ihtiyaç duymaktadır. Belli ki Müslüman bireylerin konuyla ilgili önce algılarını gözden geçirmeleri gerekir. Yani Kur’an’la insan arasındaki ilişkinin ahenkli bir biçimde kurulabilmesinin aslında İslam dünyasının entellektüel gücüyle ilgili olduğunun fark edilmesi gerekir. Bu ilişkide sadece klasik dini ilimler çerçevesinden bakmakla, yetinmek de yeterli değildir. İnsanlığın bilgi ve tecrübe adına ortaya koyduğu mirası da harekete geçirmek gereklidir. İlk çağların Müslümanları bunu başarmış ve insanlığın ortak mirasından yararlanmışlardı. Bugün de Müslümanların uzmanlık alanlarına saygı duyarak  çağdaş şartların Müslümanları olarak Kur’an’la bilimin ve düşüncenin ışığında buluşmaları zorunluluktur.

Yukarıdan beri Kur’an’la ilişkide yöntem sorunlarının temelinde aslında Kur’an’ın nasıl bir kitap/kaynak olduğuna ilişkin algıların bilimsel ve düşünsel temelli olmayışının yattığı vurgulandı. Çağdaş Müslümanların bilgiye hızlı ve kolay ulaşmanın da etkisiyle bu alanın çok ciddi ve yoğun düşünsel ve bilimsel çalışmalara ihtiyaç duyduğunu fark edemedikleri söylenebilir. Oysa Kur’an gibi bir kitabın insanlığın bütün faaliyet alanlarına ilişkin, medeniyetler ölçeğinde yorumlanması bilimsel ve düşünsel çabalarla olabilir. Çünkü geçmişte de öyle olmuştu. Onunla medeniyetler ölçeğinde ilişkiye girmenin üst düzeyde alan uzmanlığını ve entelektüelliği gerektirdiğini telaffuz etmek bile aslında gereksizdir. Onunla bu anlamda ilişkiye girmenin bilimsellikten ve düşünsellikten yoksun bir biçimde kurulmasının onun hedeflerinden sapmayı işaret ettiğini bile söyleyebiliriz. 

Demek ki ortada yöntem sorununun önemli bir kısmının Kur’an’ı tanımanın, anlamanın, onu yorumlamanın ve her şeyden önemlisi onunla Müslüman olarak ilişki kurmanın bilimi ve düşünceyi gerektirdiği gerçeğinin farkında olmamaktan kaynaklandığını söylemek mümkündür. Belki uzmanların dışındaki Müslümanların Kur’an’la iletişimlerinde yöntem sorunundan daha çok yöntemin gereği hakkında yeterli  fikre sahip olmayıştan söz edilebilir. 

Yukarıda da belirttiğimiz gibi her bir Müslümanın Kur’an’ı anlama çabası içinde oluşunu iyi niyetli bir tutum olarak takdirle karşılamak gerekir. Ancak bu çabalarının bilimsel ve düşünselliğin gereklerini yerine getirerek yapmak için ayrı bir derinleşme ve uzmanlaşma sürecine ihtiyaç duyduklarının farkında olmaları da onlardan beklenmelidir. Böyle bir beklenti Allah’ın Yusuf Suresi 76.ayetteki “her bilenin üstünde bir bilen vardır” ifadesine değer vermenin bir gereğidir. Bunun ilk Müslümanlardan bu yana bir bilgi ve düşünce işi olduğunu tarihsel süreci özetlerken görmüştük.

Uzmanlar arasındaki yöntem sorunlarına ilişkin olarak da şunları söyleyebiliriz. Kur’an, başlangıçtan bu yana bilim ve düşünce insanlarının açıklamaya, anlamaya, yorumlamaya ve kaynak olarak yararlanmaya çalıştıkları bir kitaptır. Onunla ilişkiye girenlerin içinde aslında İslam tarihinde yönetici kadroların da ciddi paylarının olduğunu da görmek mümkündür. Ancak yine de asıl uzmanların bilim ve düşünce insanları olduğu açıktır. Kur’an’la girilen uzmanca ilişkilerde de yöntem farklılıklarının olduğunu görebiliriz. Farklı yöntemler alimleri bazı konularda farklı yorumlara götürmüştür. Müslümanların tarihi bunun örnekleriyle doludur. Ancak bu durumun olumsuzlanmak yerine düşüncede zenginlik olarak algılanması daha doğru bir tercihtir. Yeter ki her bir düşünce sistemi kendi gerekçelendirmelerini tutarlı ve sistematik bir biçimde ortaya koyabilsin. Ve yeter ki farklılaşmalar bilim ve düşünce insanları arasında olsun. 

Müslümanların tarihinde fakihlerin, müfessirlerin, kelamcıların, sufi düşünürlerin ve filozofların farklı görüşler ortaya koymaları aslında İslamda tek bir algının ve tek bir yorumun dayatılmasının fiilen ve tarihen mümkün olmadığının göstergesidir. 

Bugünün bilim insanları olarak tarihte ortaya konulan yorumları değerlendirip bazı sonuçlar üretebiliriz. Tarihteki bilim ve düşünce insanlarının tutarsız yanlarını görebiliriz. Ama bunlar, o insanların çabalarının değerini tartışmaya açmaz. Çünkü her biri kendi ufkuyla bilimin ve düşüncenin desteğiyle bilgiler üretmişler, bilgiyi dönüştürmüşler ve değerler üretmişlerdir. Onların ürettikleriyle insani yapılar, kurumlar oluşturulmuş. Onların üretimleriyle hayat tarzları yaratılmış. Onların üretimleriyle şehirler kurulmuş, medeniyetler oluşturulmuştur. Dolayısıyla tarihte yapılan bu katkılardan yararlanmak ve yeni bilimsel ve düşünsel çabalar ortaya koymak gerekir.

Çağdaş İslam bilimcileri ve Müslüman düşünürler de öncekilerin koyduğu yöntemleri kopya etmek yerine onları da bilerek kendi anlama ve yorumlama çabalarını ortaya koyarken yöntemler oluşturmakla yükümlüdürler. Çünkü kıyamete kadar rehberliğini sürdürecek Kur’an’la durağan olmayan ve sürekli değişim içinde olan insanlık arasındaki gerçekçi, uyumlu ve akılcı köprüleri kurmak için ciddi bilimsel ve düşünsel çabalara ihtiyaç vardır. Bu görevi görmezden gelmek mümkün görünmemektedir. 

Kur’an’la ilişkideki çağdaş yöntem sorunlarına el atmak çağdaş bilim ve düşünce insanlarının sorumluluğudur. Bu sorumluluğu yerine getirme çabası içinde olup yöntem önerilerinde bulunan düşünürlerin varolduğu bilinmektedir. Ancak bu yöntem arayışlarının İslam Dünyasında kültürü dönüştürecek etkinliğe ulaştığından henüz söz etmek mümkün görünmemektedir.
C.Radikal Söylemin Analizi

Radikal, radikallik radikalcilik kelimeleri Türkçe’de temel bir çağrışıma sahiptir. O da köklere özlem, kökten karşı oluş, kökten değişimi öngörme, statükoya karşı oluş gibi temel anlamlardır. Bu türden tutumlar, tarih boyunca şu veya bu şekilde varolagelmiştir ve varolacaktır. Dinsel geleneklerin içinde bu nitelikte tutumlar ve akımlar olagelmiştir. Köktencilik gibi bir akımdan ilk önce Batı dünyasında onsekizinci asrın sonlarında söz edilmiştir. Köktenciliğin, Protestanlık içinde oluşan ve kutsal kitabı harfi harfine anlamayı esas alan ve hayatı bu anlamaya dayalı kurgulamak isteyen bir hareket olduğu söylenir. İslam dünyasında da özellikle Batıyla karşılaşmalardan sonra köklere ve temel kaynaklara dönüş hareketleri olmuştur. Özellikle Batılı güçlerin İslam toplumlarıyla ilişkilerindeki sömürgeci ve hegemonyacı tutumlar, Müslüman dünyada tepkiler doğurmuştur. Müslümanlar güçsüzlüklerini derinden hissetmişler ve kurtuluşun Kur’an ve Sünnete dönmekle gerçekleşeceğini düşünmüşlerdir. Kur’an ve Sünnete dönüş fikri köklere dönme niyetini içermesi bakımından köklü bir tercihtir, yani radikal bir tutumdur. Çünkü bu yaklaşımda Müslüman alimlerin yorumlarına dayanmak yerine kaynağa ulaşma niyeti vardır. Ancak bilindiği gibi radikal tutumları bir yelpaze içinde değerlendirmek gerekir. Müslümanların tarihinde harici hareketten selefiliğe ve yeni selefiliğe kadar çeşitli hareketlerin radikal motifler içerdiklerini söylemek mümkündür. Ancak bunların ötesinde kendilerini daha köktenci kabul edip cihad ve savaş olgularını öne çıkaran ve bu yönde eylemliliği de yeğleyen grupların da olduğunu belirtmeliyiz. Radikal söylemin niteliklerini değerlendirirken ağırlıklı olarak uç fikirleri ve tutumları ve onların söylemlerini tahlil etmeye çalışacağız. Ancak geniş bir yelpaze içinde de değinilmesi gereken konulara ve bakış açılarına göz atılacaktır. 

Radikal söylemin temel özelliklerini çalışmanın bütünlüğünü de göz önüne alarak değerlendirmek istiyoruz. 

Tek hakikatçidir

Radikal söylem yaklaşımını, iman-küfür, Allah-tağut/şeytan, hak-batıl, tevhid-şirk gibi temel zıtlıklar üzerine bina eder. Bu söylem yanlıları, kendilerini bu zıtlıkların olumlu tarafında, diğerlerini ise olumsuz tarafında görürler. Hakikatin ve hakkın yegane sahibi Allah’tır. Dolayısıyla hakikat Kur’an’dır ve Kur’an’dadır. İkinci olarak Hz.Muhammed de bir peygamber olarak onu açıkladığı için sünnet de ikincil kaynak olarak hakikati içerir. 

Radikal söylem insanların hükümran olduğu prensipleri kökünden yıkmayı hedeflemekte ve bütün beşerî sistemlere karşı inkılabı öngörmektedir. Bu yolla hakimiyeti Allah’a vermeyi sağlamış olacaklarına inanırlar. Çünkü bu yaklaşıma göre İslam, aynı zamanda sosyo-politik ve sosyo-ekonomik bir sistemdir. Devletsiz bir İslamın yaşanabileceği ve olabileceği düşünülmez. Dolayısıyla İslama bu nitelikleri çerçevesinde inanmayanları gerçek mümin sayılmaz. Çünkü o insanlar Allahın egemenliğini kabul etmedikleri için kafir hükmündedirler. Hakikat, akli yorumlarla ve beşeri çabalarla elde edilemez. Dolayısıyla önceki Müslüman bilgin ve düşünürlerin akli çıkarımlarına da mesafeli durulmaktadır. 

Bu bakımdan radikal söylem taraftarları kendileri gibi düşünmeyenlerin aslında Müslüman olmadıklarını düşünürler. Kendilerinin Allahın dininin temsilcisi ve koruyucusu olduklarını kabul ederler. Bu düşünceleriyle onlar kucaklayıcı değil dışlayıcıdır ve hakikati sadece kendilerinin temsil ettiklerini düşünürler. 

Radikal söylem, yukarıda özetlemeye çalıştığımız yaklaşımını Kur’an ve sünnetle temellendirmektedir. Aslında onların bu dışlayıcı ve tek hakikatçi tutum, temelde bu tutuma sahip olanların kendi Kur’an yorumlarına dayanır. Yani bu bir anlama biçimidir. Kur’an’dan bazı insanların Allah adına sonuçlar üretip ürettiklerinin dışındaki anlama ve yorumlamalara dışlayıcı bakmaları Kur’an’ın kucaklayıcı mantığına aykırıdır. Bu yaklaşım aslında aklı ölçüt olarak görmediğini söyleyen insanların kendi akıllarının ürünü olan sonuçları, tartışılmaz yegane doğru ve hakikat olarak görmeleri anlamına gelir. Bu bir çelişki olsa gerektir. Bu söylem sahipleri, başkalarının anlamalarının ve yorumlamalarının batıl, kendi yorumlarının hak olduğunu iddia ederken bu iddialarını Allah’a onaylatmadıkları açıktır. Kur’an’a onaylattıklarını söylüyorlarsa, bu iddia radikaller gibi düşünmeyenlerin de başvurduğu bir iddiadır. Bu durumda hangisinin doğru bir anlama gerçekleştirdiğine kim hakem olacaktır? 

Kur’an’ı konuşturan ve onunla insan arasında ilişkiyi kuran ve onun ilkelerini hayata geçiren insandır. Kur’an ayetleri doğrudan bir sistem oluşturuyorsa radikal söylemin literatüre bahşettiği bunca kitaplar, bunca yayınlara gerek olmamalıdır. Çünkü radikal söylem taraftarları da insanları bir biçimde kendi Kur’an algılarına yönlendirme çabası içindeler. Yani onlar da Kur’an’la insanlar arasına insan aracılar koymaktalar aslında. Ama kendilerinin aracı olduklarının ya farkında değiller yahut Allah’ın kelamıyla kendi kelamlarını özdeş görmekteler. Evet Kur’an, Hak’dan gelen bir hakdır ve hakikattir. Ama bu hakikatin nasıl bir hakikat olduğunu anlamaya çalışan insandır. Aslında radikal tutum sahibi olanlar da bunun için çalışıyorlar. Bir farkla ki, onlar Kur’an’ın hakikatiyle kendilerini özdeş kabul ediyorlar. Bunun bir yanılgı olmadığını söylemek mümkün değildir.

Lafızcıdır
Lafızcı tutum Müslümanların tarihinde yeni bir tutum değildir. Müslümanların bilim ve düşünce tarihinde bu yönüyle radikal söylemin bu tutumun temellerini bulabiliriz. Selef alimlerinin tutumu ile Haricîleri ve Zahirileri bu çerçevede örnek olarak görebiliriz. Onların da lafızcı bir yaklaşımı temelde benimsedikleri söylenebilir. 

Diğer İslam mezheplerinin temelde te’vilci bir yaklaşımı benimsedikleri söylenebilir. Onların kurucuları ve takipçileri re’ye ve akla önem vermişlerdir. Müslümanların Müslüman olarak hayatlarını sürdürmelerinde önemli katkıları olan kelamcılar ve fakihler Kur’an’ı yorumlamışlardır. Bu yaklaşım elbette onların Kur’an lafzına önem vermediklerini ve onu temel almadıklarını göstermez. 

Lafızcı yaklaşımda lafzın iniş sebebi, maksadı ve iniş zamanına ilişkin boyutlara ilgi duyulmaz. Dolayısıyla sözün tarihsel bağlamına önem verilmez. Lafzın muhataba söyledikleri bütün bu bağlardan bağımsız olarak algılandığı için lafzın uygulamaya yönelik içeriğinin karşılığı olan reel durumu tespit etmek güçleşir. Kur’an’ın parça parça indiriliş hikmeti gözetilmez. Uygulamanın hangi şartlarda ve hangi tarihi aktörler veya güçlere yönelik olduğuna karar verecek okuyucu, Kur’an’ın bu indiriliş biçiminden yararlanamaz. Bu bakımdan metnin içindeki unsurların tarihteki karşılıklarını okuyucunun kendi şartları içinde bulması gerekir. Bu durum okuyucunun ufkuna, ilgilerine ve entellektüel düzeyine göre şekillenir. Allah’ın maksadını tespit güçleşir. Kulların maksatları öne çıkar. Bu ise Kur’an’ın hayatla buluşmasında yöntemsel ve hayati sorunlar yaratır. Onun için Kur’an’da hangi ayetin hangi sebeple indiğini bilmeyenlerin, nasih ve mensuh bilgisi olmayanların Kur’an’ı açıklamaya ve yorumlamaya ehil olmadığı sahabi müfessirlerce belirlenmiştir. 

Şu halde lafızcı yaklaşım, indirildiğinde değişken şartlara yönelik olarak inen hareketli bir ilahi söylemin, sonraki dönemlerdeki değişken insan durumlarıyla ilişkisini kurmakta zorlanır. Radikal söylemde savaşla ilgili Kur’an ifadelerinin genel ve sürekli emirler olduğu yolundaki algılarının temel sebebi ayetleri lafızcı yaklaşımla hayatla buluşturmalarına yol açmıştır. 

Örneğin, onlar, savaş anında “nerede yakalarsanız müşrikleri öldürün…” ifadesini Müslümanların hayat boyu yapmaları gereken bir eylem olarak görmüşlerdir. Oysa insanların zorla imana çağrılamayacağını söyleyen de Kur’an’dır. Ama onlar parçacı  bir yaklaşımla silahlı mücadeleye zorunlu egemenlik çatışmalarının ötesinde dinsel bir gereklilik atfetmişlerdir.
Öte yandan bu tutum sahipleri, yoruma başvurmadan açıklamakta zorluk çektikleri ayetlere de yorumlar getirerek aslında kendi ilkeleriyle çelişmektedirler. Örneğin  ayette Allah düşmanlarının ve Müslümanların kendi düşmanlarının korkutulması için atlar beslenmesi öngörülmüştür. Radikal söylemde burada lafızcı yaklaşım terkedilmiş ve yoruma başvurulmuştur. Kur’an’ın indiği dönemde atlar savaş aracı olduğu için onların ayette zikredildiğini, dolayısıyla şartlar değiştiği için şimdi başka savaş araç ve gereçlerine ihtiyaç duyulacağını söylemektedirler. Bu tutum bir çelişki olsa gerektir.
Tepkiseldir.

Radikal söylemin temelde tepkisel olduğunu söylemek mümkündür. Modern dönemde radikal tutumları besleyen en önemli faktörlerden biri yukarıda da kısmen değinildiği gibi Batının siyasi, askeri, bilgisel, kültürel ve teknolojik üstünlüğüdür. Bu üstünlüğün Müslüman milletlerin üzerindeki fiili etkileridir. Bu etkilerin ve sonuçların İslam dünyasında tepkisel bir zihniyeti beslediğini söyleyebiliriz. Bu tepkiselliğin dini bir muhteva ve biçimle ortaya çıkması da doğal bir durum olsa gerektir. Çünkü Batının hakim kültürü Yahudi-Hıristiyan karakterlidir. 

Bir başka gelenek olan İslamın müntesiplerinin tepkilerini ortaya koyarken kültürün hakim öğelerinden biri olan dini öne çıkarmaları yadırganamaz. 

Dinî bir söylemle ortaya çıkan radikal hareketin acelesi olduğu için o, bilimsel, düşünsel ve sanatsal uğraşlara yönelememiştir. Daha kestirme yol olan ve tartışılmaz değer olan Kur’an’ı çağa doğrudan, yorumsuz söyletmeyi tercih etmiştir. Bilimsel, düşünsel, sosyal, ekonomik ve teknolojik açıdan yetersizliğini Kur’an ve sünnetle bir ölçüde aşmak istemiştir. Bu şartlarda mücadelenin doğrudan, sert, kavgacı ve düşmanca olmasının gereğine inanılmıştır. Bu da temelde siyasi ve silahlı güçle ancak mümkün olabilir. Kur’an’da da cihada yapılan vurgular ortadadır. Şu halde Allah’ın da emirlerinden biri Müslüman olmayanlarla savaşmak olduğuna göre aralıksız silahlı ve fiili bir cihada başvurmak gereklidir. 

Dikkat edilirse radikal söylem temelde Batı’dan geldiğini düşündüğü şer ve kafir rüzgarlara karşı kestirme bir fiili mücadeleyle karşı çıkılmasının gereğine inanmaktadır. Dışlayıcı tutumla da içinde yaşadığı toplumu topyekun tağutî yapıdan kurtarmak gerektiğine inanmaktadır. Dolayısıyla kendisinin çizdiği çerçevede inanıp eylemde bulunmayanlarla hep kavgalıdır. Birinci hedef siyasi anlamda egemenliği ele geçirmektir. Bu yolla İslam bütün yönleriyle toplumda egemen olacak ve yaşanabilecektir. Bu tepkisel tutumla yola çıkıldığında onların Kur’an’ı anlamlandırma yöntemleri de farklılaşmıştır. Örneğin onlar Kur’an’ın Mekke döneminde inen binlerce ayetini, genel olarak cihadın ve savaşın dışındaki ayetlerini söylemlerinde pek kullanmazlar. Çünkü bu tür ayetler onları kestirmeden ulaşmak istedikleri hedeflere ulaştırmaz. Radikal söylem, Müslümanları etkilemek ve onları bütün beşeri sistemlerle mücadeleye özendirebilmek için Kur’an’daki cihada ve savaşa ilişkin ayetleri öne çıkarır. Dolayısıyla bu tepkisellikleri, onları tutarsız ve parçacı bir Kur’an ve sünnet algılamasına sevketmiştir. Söylemlerindeki tepkiselliklerini öncelikle Kur’an’ın savaş anında inen ayetleriyle ortaya koymuşlardır. Tepkiselliklerini Kur’an’dan tutarsız ve parçacı bir yolla beslemişlerdir. Oysa savaş ve cihada ilişkin ayetler fiilen savaşın yaşandığı anlarda indirilmişti. Radikaller ise bu ayetleri yaşamlarını yönlendiren yegane ayetler olarak algılamışlardır.

Siyasi niteliklidir.

Radikal tutumun temel özelliklerinden biri de onun siyasi olmasıdır. Radikal duruş, varolan bütün beşerî sosyo-politik sistemleri ortadan kaldırıp İslamî bir devlet kurmayı hedefler. İslamın, siyasal egemenliğe sahip olmaksızın, yani devlet olmaksızın yaşanabileceğini düşünmezler. Din anlayışlarında siyaset ve egemenlik merkezî bir yer işgal eder. Dolayısıyla hukuk da siyaset de dinîdir ve dindir. Bu bakımdan Müslümanların öncelikli hedefleri dünya üzerinde siyasi egemenlik kurmaktır. Bunun yolu da cihaddan ve savaştan geçer. Şu halde onlar, dinle siyaset, dinle devlet arasında ayrım yapmazlar. Bu görüşlerini de Kur’an ve sünnete dayandırırlar. 

Onların başvurduğu parçacı, lafızcı yaklaşım onlara bu sonuçları Kur’an’dan çıkarma imkanını sunar. Onlar, ayetlerin indiği şartlardaki tarihsel bağlamlarını göz önüne almazlar. Kur’an’ın yalnızca siyasî ve hukukî içerikli ayetlerine dayanırlar. Diğer binlerce ayeti görmezden gelirler. Bunun tutarlı bir yaklaşım olduğunu söylemek mümkün değildir. 

Sonuç olarak onların söylemlerinde siyasi hedefler aynı zamanda dinî hedeflerdir. Bireylerin siyasî erk peşinde koşmaksızın tek tek nitelikli Müslüman olabilmeleri mümkün değildir. Siyasî hedefleri olmayan ve herhangi bir siyasi yapı içinde insanca yaşayabileceğini düşünerek Müslümanlığını yaşayabileceğine inanan insanların yanlış yolda olduklarını düşünürler. Onları beşerî ve tağutî sistemlerin işbirlikçisi ve yardakçısı gibi görürler.

Hz.Muhammed’in yaklaşık 13 yıl boyunca Mekke’de hangi dini anlattığı konusunda kendilerine bir soru sormazlar. Onlara göre Mekke döneminde İslam yaşanmamış mıdır? Hz.Muhammed’e inananlar hangi dine mensup idiler? İslam ve İslamın temel kaynağı Kur’an Medine’de inmeye başlamadığına göre İslamın sadece Medine döneminde yaşandığını söylemenin tarihi gerçeklerle bağdaştığını söylemek mümkün değildir. Konuyu fazla uzatmamak adına konuyla ilgili dayandıkları ayetlerin tahlilini sonraki bölümlere bırakmak istiyoruz. 

Parçacıdır 

Radikal söylemin parçacılığından kastımız, onların kaynaklardan yararlanma yöntemlerinin parçacılığıdır. Yöntemlerinin bütünlükten yoksun olduğunun en açık göstergesi onların, Kur’an ayetlerinin önemli bir kısmını söylemlerinde kullanmıyor oluşlarıdır. Kur’an’ı lafızcı bir yaklaşımla anlama yolunu seçtiklerini belirten radikal tutumlu insanlar Kur’an’ın pek çok lafzını gündeme getirmemekle parçacı bir yaklaşımı sergilerler. Bu yöntemsel zafiyetleriyle aslında lafızcı olduklarına dair koydukları ilke ile de çelişmiş olurlar. Yukarıda da belirttiğimiz gibi Kur’an’ın savaşa ve fiili mücadeleye çağıran ayetlerini söylemlerine temel alırlar. Bu da Kur’an’ın tabiriyle Kur’an’ı parçalamak anlamına gelir. Onlar diğer Müslüman düşünce biçimlerinin Kur’an’ın bir kısmını kabul edip bir kısmını görmezden geldiklerini söylerken kendilerinin aslında bunu yaptıklarını söylemek durumundayız. Buna ek olarak onlar bazı ayetleri metinsel bağlamlarından kopararak kullanmaktadırlar. Buna örnek olarak Muhammed Suresinin 4.ayetini kullanma biçimlerini verebiliriz. Onlar bu ayetteki “kafirlerle karşılaştığınızda boyunlarını vurun…” ifadesini metinsel bağlam bütünlüğü içinde almayıp sadece anılan kısmı mesajlarına yazarak her halükarda savaş hali olsun olmasın kafirlerin öldürülmesinin emredildiği fikrini oluşturmak istiyorlar. Bu gerçekten bir saptırmadır ve parçacı yaklaşıma çarpıcı bir örnektir. Bunun Kur’an temelli bir yaklaşımla alakasını kurmak mümkün değildir. Oysa ayetin devamında “…onlara karşı ezici bir üstünlük sağladığınızda onları esir alın. Sonunda da onları ister bir lütuf olmak üzere karşılıksız, isterseniz fidye karşılığı serbest bırakırsınız. Ta ki savaş ağırlıklarını atarak sona erinceye kadar. Bu böyledir. Eğer Allah dileseydi , savaşsız da onları cezalandırırdı. Fakat savaşmayı emretmesi, sizi birbirinizle imtihan etmek içindir. Bilin ki Allah kendi yolunda öldürülenlerin, savaşanların amellerini asla boşa çıkarmaz .” (Muhammed 47/4)

Tamamen savaş halini tasvir eden bir ayetin bir parçasını alarak hükmü genelleştirmek aslında beşeri bir saptırmadır. İlahî sistem olarak gördükleri Kur’an’dan sapmadır ve parçacı bir yaklaşımın ürünüdür.

           D.Radikal Söylemin Kullandığı Ayetlerin Konularına Göre Sınıflandırılması

           1.Hz. Muhammed’in Siyasi Misyonuyla İlgili Olanlar

Hz.Muhammed bir peygamberdir. O, peygamber olarak muhataplarını başta Allah’a ve ahiret gününe inanmaya çağırmış, Allah’tan vahiy yoluyla aldığı mesajı eksiksiz bir biçimde muhataplarıyla paylaşmıştır. Kur’an’a göre onun iki temel niteliği vardır. Bunlar müjdelemek ve uyarmaktır. Bakara Suresi’nin 119.ayetinde şöyle buyurulur: “Doğrusu biz seni Hak (Kur'an) ile müjdeleyici ve uyarıcı olarak gönderdik. Sen cehenmemliklerden sorumlu değilsin.”  Medine’nin ilk yıllarlında da onun peygamberlik yönü vurgulanıyor.  Kur’an’da Hz.Peygamberin bir elçi olarak tanıtımına bakılınca onun müjdeleyen, uyaran, aydınlatan, açıklayan, Allah yoluna çağıran ve rahmet olan bir kişilik olduğunu görüyoruz. Onun insanlar üzerinde bir zorba olmadığı, onların koruyucusu ve vekili olmadığı anlatılıyor. Kur’an’daki bu nitelendirmelerin bulunduğu ayetlerin bir kısmı şunlardır: 

“Ey Peygamber! Biz seni hakikaten bir şahit, bir müjdeleyici ve bir uyarıcı olarak gönderdik.” (Ahzab33/45) “Allah'ın izniyle, bir davetçi ve nûr saçan bir kandil olarak (gönderdik).”
(Ahzab33/46)

“Biz seni bütün insanlara ancak müjdeleyici ve uyarıcı olarak gönderdik; fakat insanların çoğu bunu bilmezler.” (Sebe 34/28)

“Biz seni müjdeleyici ve uyarıcı olarak hak ile gönderdik. Her millet için mutlaka bir uyarıcı (peygamber) bulunmuştur.” (Fatır 35/24)

“(Resûlüm!) Biz seni ancak müjdeleyici ve uyarıcı olarak gönderdik.” (Furkan 25/56)

“Kâfirler diyorlar ki: Ona Rabbinden bir mucize indirilseydi ya! (Halbuki) sen ancak bir uyarıcısın ve her toplumun bir rehberi vardır.” (Ra’d 13/7) 

“(Resûlüm!) De ki: Ben sadece bir uyarıcıyım. Tek ve kahhâr olan Allah'tan başka bir tanrı yoktur.” (Sad 38/65)

“Bil ki sen ancak kıyametin dehşetinden korkanları uyarmakla görevlisin.” (Naziat 79/45)

Kur’an’da Hz.Muhammed’in misyonuyla ilgili vurgulanan önemli bir nitelik de onun sadece tebliğ edici oluşudur. O, Allah’ın, insanların yararı için gönderdiği mesajı onlara ulaştırır. Konuyla ilgili birkaç ayet şöyledir:

“Eğer seninle tartışmaya girerlerse de ki: "Bana uyanlarla birlikte ben kendimi Allah'a teslim ettim." Ehl-i kitaba ve ümmîlere de: "Siz de Allah'a teslim oldunuz mu?" de. Eğer teslim oldularsa doğru yolu buldular demektir. Yok eğer yüz çevirdilerse sana düşen, yalnızca duyurmaktır. Allah kullarını çok iyi görmektedir.” (Al-i İmran 3/20)

“Allah'a itaat edin, Resûle de itaat edin ve (kötülüklerden) sakının. Eğer (itaatten) yüz çevirirseniz bilin ki Resûlümüzün vazifesi apaçık duyurmak ve bildirmektir.” (Maide 5/92)

“Resûle düşen (vazife), ancak duyurmadır. Allah açıkladığınızı da gizlediğinizi de bilir.”(Maide 5/99)

“Eğer yüz çevirirlerse, bilesin ki biz seni onların üzerine bekçi göndermedik. Sana düşen sadece duyurmaktır.”(Şura 42/48)



Mekke döneminde Hz.Muhammed peygamber olarak kendisine iletilen vahyî bilgiler(ayetler)’i toplumuna duyurmuş ve iletmiştir. Bu dönemde onun temel görevleri, Kur’an ayetlerini tebliğ etme, insanları uyarma, onlara müjdeler verme, Allah’a ortak koşmamaya, kendisinin Allah’ın elçisi olduğuna, ahiret gününe inanmaya çağırma, ahlakî konularda gereken uyarılarda bulunma vb. olgulardır. Bir kelimeyle belirtirsek bu dönem, Hz.Muhammed için ‘çağrı’ dönemidir.

Mekke döneminde çağrıya olumlu karşılık vermeyenlere veya Kur’an’ın öngördüğü ahlakî değerleri benimsemeyenlere yönelik dünyevî bir yaptırımda bulunulmuyordu. Bu dönemde toplumuyla ilişkilerinde yaşadığı olumsuzluklar karşısında Hz.Muhammed’e sabretmesi, bağışlaması ve üzülmemesi öneriliyordu. Bu durumu yansıtan bazı ayetleri şöyle sıralayabiliriz:

“Seni onlara vekil olarak göndermedik.” (İsra 17/54)

“Onlar yüz çevirirlerse seni onlara koruyucu olarak göndermedik.” (Şura 42/48)

“Sen ancak bir uyarıcısın.” (Fatır 35/23)

“Eğer sana karşı gelirlerse ‘ben sizin yaptıklarınızdan uzağım’ de ve çok güçlü ve çok merhametli olan Allah’a güven.” (Şuara 26 /216-217)

“Şüphesiz senden önceki peygamberler de yalanlandılar. Ama yalanlanmalarına karşı hep sabrettiler.” (En’am 6 /34)

“İnsanlara emrolunduğunu açıkça tebliğ et, Müşriklere itibar etme, alay edenlere karşı biz yeteriz.” (Hicr 15/94-95)

Bütün bu ve benzeri ifadelerden anlaşılacağı gibi Hz.Muhammed’in Mekke dönemindeki görevi, çağrının ötesine geçmemektedir. Mekke döneminde Allah ve Resulü’ne itaate çağrıyı içeren herhangi bir ayetin inmemiş olması oldukça dikkat çekicidir. 

Mekke dönemine ilişkin tarihî veriler, Hz.Muhammed’in bu dönemde mesajını toplumda etkin biçimde yayacağı bir zeminin olmadığını bizlere anlatmaktadır. O ve ona inananlar ambargoya maruz kalmış ve bazı Müslümanlar şiddetli baskılar sonucunda Habeşistan’a göç etmişlerdir.

 Aslında Hz.Muhammed’in Mekke’de yalnızca çağrı görevini yerine getiriyor olması, onun, tarihin etkin güçlerini yeterince elinde bulundurmadığı göz önüne alındığında kolay anlaşılabilir bir durumdur. Bu durum, Allah’ın, içinde bulunduğu şartlar çerçevesinde ona ek bir görev vermemiş olmasının tarihsel nedenlerine ilişkin bir fikir edinmemize de imkân verir. 

Bilindiği gibi Hz.Muhammed 622 yılında Medine’ye hicret eder ve orada Allah’ın mesajını daha geniş kitlelere yaymak için elverişli bir ortama kavuşur. Onun Medine’deki peygamberlik görevi çağrıyla sınırlı değildir. Bu dönemde onun peygamberliği, yöneticiliği, yani siyasî bir kimliği de içine alan bir genişleme yaşamıştır. Onun siyasî kimliği ve peygamber olarak manevî/ruhanî kimliği iç içe geçmiş ve birbirinden ayrılmaz bir bütün oluşturmuştur. O, bu dönemde yalnızca ahiret hayatında kavuşulacak ödülleri ve karşılaşılacak cezaları içeren ayetlerle muhatap olmakla kalmıyor; aynı zamanda toplumsal düzenin sağlanmasına yönelik hukukî yaptırımları içeren ayetleri de alıyordu. Onun peygamber kimliğindeki içerik zenginleşmesini sağlayan kuşkusuz Allah’tı.

Medine döneminde, Mekke döneminde olduğu gibi bir yandan tevhid(Allah’ı birleme)’in, ahiret ve nübüvvet inancının pekiştirilmesini amaçlayan ayetler inerken öte yandan siyasî ve hukukî kararları içeren ayetler de iniyordu. Bu bakımdan bu dönemde bir çok ayette Allah ve Resulü’ne itaatin öngörülmesiyle Hz.Muhammed’in peygamber olarak misyon alanının genişlemesi arasında bir ilişki kurmak zor görünmemektedir. 

Hz.Muhammed’e Allah tarafından yüklenen yeni görevlerin yerine getirilmesinde karşılaşılacak veya karşılaşılmakta olan direnmeleri kırmak ve onun siyasal anlamda da otoritesini güçlendirmek için ‘resule itaat’, ‘Allah’a itaat’la bir tutulmuştur. Bu yolla yalnızca toplumun önderi ve yöneticisi olduğu için değil; aslında Allah’ın peygamberi olduğu için ona itaat etmeleri gerektiği muhataplara anlatılmış olmaktadır. Bu tür bir anlatımla onun dinî/ruhanî bir otorite olarak Allah’tan aldığı mesaja inanmanın yetmeyeceği; aynı zamanda toplumun yöneticisi olarak ona fiilen itaat etmenin de tartışılmaz bir gereklilik olduğu vurgulanmış olmaktadır. Dolayısıyla bu fiilî itaat, muhataplardan yapmaları istenen dinî bir vecibe olarak görülmüş olmaktadır. 

Bu çerçevede öncelikle Nisâ Suresi’nin 59. ve 83. ayetlerinin ilgili bölümlerinin meallerini verelim:

“Ey inananlar, Allah’a, Resulü’ne ve içinizden ‘ululemr’’e itaat edin…”

“Onlara güven ve korkuya ilişkin bir haber geldiğinde onu ifşa ederler. Oysa onu Peygamber’e ve ululemr’e götürselerdi içlerinden işin içyüzünü araştırıp bulacak kimseler, haberin ne tür bir değer taşıdığını anlarlardı…”

İlk ayette Allah ve Resulü’ne itaatten söz edilirken bunun yanında “ululemr” denen bir gruba itaat da emredilir. İkinci ayette ise güvenliği ilgilendiren konularda Allah Resulü’ ve ‘ululemr’ karar ve uygulama mercii olarak belirtilir. Her iki ayetin iniş sebeplerine bakıldığında konunun güvenliğe ilişkin olduğu anlaşılmaktadır. Dolayısıyla her iki ayetteki ‘ululemr’ adlandırmasıyla belirtilen kimselerin, Allah Resulü’nün yetkili kıldığı yöneticiler, kumandanlar ve güvenlik amirleri olduğu söylenebilir. Ayetlerde onlara kesin itaatten ve güvenliğe ilişkin konularda onların yetki alanına karışmamaktan söz edilmektedir. 

İtaatin olduğu yerde yetki, sorumluluk ve yaptırım gibi hususlar ön plana çıkar. Bu bakımdan ayetteki ‘ululemr’ adlandırmasıyla kast edilen kimselerin, Hz.Muhammed’in adına yönetme gücünü elinde bulunduranlar olduğunu söylemek mümkündür. 

Burada konunun bizi ilgilendiren yanı, Allah ve Resulü’ne itaatin yanında ‘ululemr’’e itaatin de öngörülmüş olmasıdır. ‘Ululemr’/yöneticiler, Hz.Muhammed gibi vahiy alan, peygamber kimliğine sahip manevî ve karizmatik insanlar olmadıklarına göre onlara itaatin emredilmiş olmasının arkasında toplum düzeninin sağlanması için örgütlü bir idari yapılanmanın zorunluluğu fikri olsa gerektir. Böyle bir fikir olmasa o toplumda dinsel/manevî kimliği olmayan insanların toplumsal düzenin sağlanmasında yönetsel yetkiyle donatılmasına ihtiyaç duyulmazdı. Burada peygamberlerin asli görevi olan ahlakî ve dinî değerleri toplumlarıyla paylaşma ve onlar için rol modeli olma görevinin ötesinde Hz.Muhammed’e siyasal erke dayalı bir toplumu oluşturma görevi verildiğini anlamak zor değildir. Denebilir ki, Allah ve Resulü’nün yanında ‘ululemr’’e itaatin de emredilmiş olması, Allah ve Resulü’ne itaatin siyasal atıflarının olabileceğini düşünmemize imkan vermektedir.

Allah ve Resulü’ne itaatin öngörülmesinin siyasal atıflarını gösteren en önemli verilerden biri de itaatin emredildiği ayetlerin, aşağıda sıralanacak konuların işlendiği metinsel bağlamda yer almış olmalarıdır:

Güvenlik

Savaş (Allah yolunda cihad, ganimetlerin dağıtımında çıkan sorunlar, savaşa katılmama konusunda direnmeler)

Hukukî düzenlemeler (Mirasla ilgili)

Münafıkların toplumsal yapıya zarar verecek tutumları

Toplumda yerleşik alışkanlıkların değiştirilmesi (şarap içmenin ve kumar oynamanın yasaklanması)

Ekonomik faaliyetlere ilişkin düzenlemeler (ribânın yasaklanması)

Dikkat edilirse yukarıda sıralanan konular, toplumda yeni kuralların uygulamaya konulması, belli uygulamalar sırasında çıkan sorunların çözülmesi, iç ve dış güvenliğin sağlanması, yeni hukukî düzenlemelerin yapılması, toplumsal yapıya zarar verecek tutumların önüne geçilmesi ve haksız kazanç sağlama yollarının engellenmesi gibi örgütlü bir siyasal yapı(devlet)’nın vazgeçilmez öncelikleri gibi görünmektedir. Günümüz iktidar fonksiyonları çerçevesinde baktığımızda bu konuların yasama, yürütme ve yargı erklerinin içinde mütalaa olunabileceğini söyleyebiliriz. Dolayısıyla ilgili konular dinî/manevî otorite olan Allah ve Resulü’ne itaat eksenli dile getirilse de özünde siyasal atıfları barındırmaktadır. Belki de Allah, elçisi Hz.Muhammed önderliğinde hakka dayalı toplumsal bir düzen örneği ortaya koymayı dilemiş olabilir. 

Dinde zorlamanın olmadığını, insanların kendi özgür iradeleriyle dinsel eylemliliklerini yaşayacaklarını ve başka bir dünyada da özgürce yapıp ettiklerinden sorguya çekileceklerini de belirten Allah olduğuna göre sözünü ettiğimiz Kur’an ifadelerinin siyasî atıflarının olabileceğini söyleyebiliriz. Yani bu ifadeler dinin insanlarca rahat bir ortamda yaşanması için katkısı olan değerlerdi. 

Hiçbir toplum hukuksuz ve siyasetsiz yaşayamaz. Müslüman toplumun da tarihin o döneminde yaşayabilmesi ve düzenin, disiplinin ve normun egemen olduğu bir toplum haline gelebilmesi için Allah ve Resulü hukuk ve siyasetle de ilgilenmişti. Allah resulü vefat ettikten sonra siyasi alanda bir boşluk doğdu. Ama siyasi birliğin devamı adına insanlar çaba sarfettiler ve Kur’an ve Hz.Muhammed’in söz ve uygulamalarının aydınlığında tarihsel  şartlar içerisinde hukuku ve siyaseti yaşattılar. 

Hz.Muhammed hayatta iken pek çok siyasi, toplumsal ve hukuki sorun ya ayetlerle veya kendisinin karar ve yorumlarıyla çözümleniyordu. Ya da bazı durumlarda Hz.Muhammed’in arkadaşlarıyla istişaresi sonucunda uygulamalar gerçekleştiriliyordu. Yani toplumun kendi hukukçusunu ve siyasetçisini yetiştirmek gibi bir ihtiyacı yoktu. Allah Resulü herkesi kabiliyeti oranında işlere memur kılıyordu. Toplumun sosyal, hukuksal ve siyasal organizasyonu ağırlıklı olarak vahiyle sağlanıyordu. Hatta neshin varlığını kabul eden alimlerin gözüyle bakılırsa toplumdaki yeni gelişmelere uygun olarak yeni ve farklı düzenlemeler getiriliyordu. Yani Allah, önce bir durum için uygun gördüğü bir çözümü veya bir formu daha sonra değiştiriyordu. Bu bakımdan ilk muhataplar, içinde bulundukları durumlara göre inen ayetleri doğrudan anlıyor ve uygulamaya taşıyorlardı. Ayetlerle hukukun üretilmesi ve toplumda formlara dönüştürülmesi için ek süreçlere ihtiyaç yoktu. Aynı zamanda bu anlamda yorumculara da ihtiyaç duyulmuyordu. Ancak vahiy sona erdikten ve Hz.Muhammed vefat ettikten sonra vahiysiz ve elçisiz hayata intibak süreci yaşandı. Bu süreçlerde artık Allah ve elçisi doğrudan herhangi bir duruma yönelik sözler söylemiyor ve belirlemelerde bulunmuyordu. Bu bakımdan Kur’an ve sünnet mirasıyla baş başa kalan alimler ve yöneticiler hukuku ve siyaseti kendi şartlarında üretmek durumundaydılar. 

Fakihler nasihiyle mensuhuyla, muhkemiyle müteşabihiyle, tekanlamlısıyla, çokanlamlısıyla, açığıyla kapalı anlamlısıyla Allah kelamı ve Resulün sünnetinden hayatın somut durumlarına uygulanabilir ve yaşanabilir formlar üretiyorlardı. Yani yoruma ihtiyaç vardı. Artık kelamıyla tarihe konuşan Allah yerine onun kelamı Müslümanların elindeydi. Tarihe bütün varlığıyla katılan Hz.Muhammed bıraktığı öğretisiyle, yani sünnetiyle vardı. Bu iki olgu da anlaşılmaya ve yorumlanmaya açık bir mirastı. Bu mirası akılcı, gerçekçi ve ilmî bir biçimde işleyenler başta alimler oldu. 

Yöneticiler de Hz.Muhammed’in siyasi misyonunu üstlendi. Onun siyasi misyonuyla dini misyonunun aslında ayrılabilir olabileceğini fiili olarak halifeler ve sonraki yöneticiler göstermiştir. Çünkü onlar, peygamberin peygamberliğinin varisi değillerdi. Yalnızca onun yönetici niteliğinin varisleriydi. “alimler peygamberin varisleridir.” özdeyişinden de aslında peygamberin Kur’an ve sünnet olarak bıraktığı mirası hayatın somut ihtiyaçları karşısında yorumlayan ve onlarla hayat arasında uyumlu, işleyen ve makul ilişkiler kuran nitelikli insanların kastedildiğini anlamak gerekir. 

Alimler, düşünürler ve yönetici kadrolar Kur’an ve sünnetteki lafızları bir anlama ve yorumlama süzgecinden geçirerek onları hayatın hukuk, toplum ve siyaset diline döktüler. Yani Kur’an ayetlerinin fıkıh diline ve kelam diline dökülüşü değişken insan ve toplum durumlarının gerek duyduğu bir faaliyetti. Yukarıda da belirtildiği üzere Peygamber hayatta iken bu kabil süreçlere ihtiyaç duyulmuyordu. 

Kur’an’dan ve Resulün uygulamalarından doğrudan siyaset üretmek yerine bunu günün şartları içinde inceden inceye etüd eden uzman kadroların yorumlarıyla yapılmalıdır. Radikal tutumun iddia ettiği gibi doğrudan Kur’an ayetlerini harfi harfine alıp onu siyasete egemen kılmak ve onları siyaset olarak görmek aslında İslam dünyasının yabancı olduğu köksüz ve temelsiz bir algılayıştır. Demek oluyor ki Allah Resulünün siyasi misyonu Müslüman toplumların entelektüel ve yönetsel güçlerine bırakılmıştır.

Allah ve Resulü’ne itaat’in siyasal atıflara sahip olabileceğinin en önemli delillerinden biri de itaati emreden ayetlerin hepsinin Medine’de indirildiği gerçeğidir. Bunun yanında Allah’a ve Resulü’ne karşı gelmenin doğuracağı sonuçlardan söz eden ayetlerin de yalnızca biri hariç Medine’de indirilmiş olması da dikkat çekicidir.

Kur’an’da önceki peygamberlerden söz eden ayetlere baktığımızda Hz.İsa dahil birçok peygamber(Nuh, Hud, Salih, Lut, Şuayb ve Harun)’in de muhataplarını kendilerine itaat etmeye çağırdıklarını görürüz (Şuara 26/110,126,131,144,150,163,179). Öte yandan münafıklarla ilgili ifadelerin yer aldığı ayet grubunda bütün peygamberlerin, Allah’ın izniyle kendilerine itaat edilmek üzere gönderildiği belirtilir(Nisa 4/64). Bu tür veriler de tarihin eski dönemlerinden beri peygamberlerin, ilahi gücün desteğini alarak değişimi hedefleyen bir anlayışla içinde bulundukları toplumlarda önder konumunda olduklarını gösterir. Onlar, muhatapları için sadece rol modeli değil, aynı zamanda birey ve toplum inşasında fiilî bir otorite olmuşlardır. Dolayısıyla Kur’an’daki peygamberlere itaat olgusu, diğer peygamberlerin de yönetici konumlarına işaret ettiği için siyasal atıfların yalnızca Hz.Muahammed’e itaat olgusuyla sınırlı olmadığını gösterir.

Kur’an’ın indirildiği dönemde din kurallarıyla toplumdaki hukuk kurallarının işlevleri iç içe geçmişti. Adam öldürmek veya hırsızlık yapmak dinî açıdan yasaklanırken, bu suçlara verilecek cezalar öbür dünyaya bırakılmayıp bu dünyada uygulanıyordu. Uygulanan cezalar hukukla ilgili görünse de dinî cezalar olarak telakki ediliyordu. Çünkü toplum düzeninin  sağlanmasında bir etkin güç vardı o da dindi. Üstelik toplum düzeninin sağlanmasına ilişkin hukukî kararlar, Allah-insan ilişkisinin bir sonucu olduğu için dinî bir üslup ve vurgu ile dile getiriliyordu.

Hz.Muhammed’in yöneticisi olduğu Medine merkezli devletin de özellikle siyasi ve hukuki içerikli ayetlerin inmesinden sonra din temelli devlet tanımına uyduğunu söyleyebiliriz. Çünkü son tahlilde toplumsal düzenin sağlanmasındaki –günümüz terimleriyle ifade edersek- yasama, yürütme ve yargı erki gibi yönetim fonksiyonlarını Allah’ın ve Hz.Muhammed’in yerine getirdiğini görüyoruz. O dönemde uygulamaya dair her konu Allah’a ve Onun Peygamberine itaate dayandırılıyordu. Dolayısıyla siyasal erk tümüyle ilahî kaynaklıydı; ancak adı siyasal erk değildi. Her konuda Allah ve Resulü yetkili olduğu için siyasal erk, dinden ayrı bir alan oluşturmuyordu. Çünkü din, bütün alanları içine alıyordu. Her uygulamanın dinî bir anlamı ve önemi vardı. 

Tarihin belli bir döneminde varlığa çıkmış bir Kutsal Kitap olan Kur’an’a yalnızca kendi zaman dilimini ilgilendiren bir kaynak olarak bakıldığında Hz.Muhammed’in siyasî misyonundan söz etmeye gerek kalmayabilir. Ancak Kur’an, Müslümanların kendilerini bağlı olarak gördüğü ve hiç vazgeçemeyeceği bir kaynak olduğuna göre bu tür değerlendirmelere kuşkusuz ihtiyaç duyulacaktır. Çünkü Müslümanlar onu, kendilerini yönlendiren en önemli kaynak olarak kabul ediyorlar. Dolayısıyla bugünün Müslüman bireyleri onun ilkeleri, buyrukları ve öğütleriyle ilişkilerini varoluşsal bir biçimde sürdürmeye çalışıyorlar. Onların bu ilişkide günümüz itibariyle en çok zorluğa düştükleri alanlardan biri kuşkusuz din-siyaset/din-devlet ilişkisidir. 

İslam eğer bir din olarak algılanacaksa veya algılanmalıysa nihaî dinsel ödül ve cezanın bir başka dünyaya bırakılması gerekir. Ödülü ve cezayı hak etmenin, özgürlüğü zorunlu olarak talep ettiğini kabul etmeliyiz. Yani dinsel emir ve yasakların insanları bu dünyada özgür bırakması bizce teolojik bir zorunluluk gibi durmaktadır. Aksi halde ödülün ve cezanın bir anlamı kalmaz. Din, gönülden ve gerçekten isteyerek yapılan davranışları ve eylemleri anlamlı kabul eder. Zorla yapılan davranışların bir değeri olamaz. Siyasetin doğasında ise toplumsal düzene ilişkin hayatî kaygı vardır. Bu kaygı siyasal erki, örgütlü yapının(devletin) tarihsel şartlardaki ihtiyaçlarına paralel olarak gerekli teşriî, hukukî ve kazaî tedbirler almaya ve zaman zaman bunları yenilemeye ihtiyaç duyar. 

Hz.Muhammed de Medine döneminde siyasal kimliğe sahip olduğu için Allah, onu bu konuda da vahiyle desteklemiştir. Onun bu anlamda desteklenmesinin sonucu olarak  toplumsal düzenin sağlanmasına ilişkin hükümler Kur’anda yer almıştır. Kur’an’daki siyasi ve hukukî içerikli ifadelerin mevcudiyeti de dinle siyasetin birbirinden ayrılmasına imkan vermemiştir. Çünkü Kur’an’daki her ilke ve hüküm dinden sayılmıştır. Kur’an, insan hayatının her bir karesine ilişkin verilecek kararların kaynağı olarak benimsenmiş ve öylece de tanımlanmıştır. Ancak Müslümanların bugün itibariyle içinde bulundukları şartlar, din-siyaset ayrımı konusunda onları bir yol ayrımına getirmiş bulunmaktadır. Bu bakımdan Hz.Muhammed’in peygamberlik kimliğinin içinde saklanmış olan siyasal kimliğinin farkında olmak ve onu, Peygamber’in dinî kimliğinden ayırmak din-siyaset ilişkisi sorunsalının bir çözüme kavuşturulması için atılacak adımlardan biri  gibi görünmektedir. 

Yukarıda da belirtildiği gibi diğer sosyal ve siyasal gruplarla ilişkilerde karşılaşılan durumlarda inen ayetler, toplumun sosyal, siyasal ve hukuksal anlamda yapılandırılmasına ilişkin özellikle hukuki içerikli ayetler aslında Hz.Muhammed’in, peygamberliğinin yanında siyasi yönünün de olduğunun göstergesidir. Bu ayetler siyasi ve hukuki içerikli ayetlerin değerlendirileceği bölümde ayrıntılı olarak ele alınacaktır.

Hz.Muhammed’in Hudeybiye antlaşmasını imzalarken tarafların adları metne yazılırken “Allah’ın elçisi” ibaresi yer almamış, sadece ismi yer almıştır. Bu da onun, Fetih Suresinin de inişine sebep oluşturan Hudeybiye antlaşmasını Müslümanların ve Medine’nin siyasi lideri olarak imzaladığını gösterir. Askeri birlikleri çeşitli bölgelere gönderirken komutanlara söyledikleri de aslında onun siyasi ilişkilerde dini motiflerin ve değerlerin kullanılmasını doğru bulmadığına işaret eder. 

Resulullah sefere gönderdiği kumandanlarına şöyle talimat veriyordu: “…bir kaleyi kuşatıp da oranın ahalisi senden Allah ve Resulü adına antlaşma yapmanı isterse bunu kabul etme, kendin ve arkadaşların adına antlaşma yap: zira kendinin veya arkadaşlarının taahhüdünü ihlal etmen Allah ve resulünün taahhüdünü ihlal edilmiş hale düşürmekten iyidir. Yine bir kaleyi kuşatıp da oranın ahalisi senden kendileri hakkında Allahın hükmünü vermeni isterlerse, bunu kabul etme, kendi hükmünü ver; çünkü onlar hakkında Allahın hükmünü isabet ettirip ettiremeyeceğini bilemezsin.”(Muslim, Cihad, 3)
Öte yandan Allah, ona işlerin görülmesinde arkadaşlarıyla istişare etmesini emretmiştir: “O vakit Allah'tan bir rahmet ile onlara yumuşak davrandın! Şayet sen kaba, katı yürekli olsaydın, hiç şüphesiz, etrafından dağılıp giderlerdi. Şu halde onları affet; bağışlanmaları için dua et; yapacağın işlerde onlara danış. Kararını verdiğin zaman da artık Allah'a dayanıp güven. Çünkü Allah, kendisine dayanıp güvenenleri sever.” (Ali İmran 3/159)

2.Siyaset İçerikli Ayetler

Kur’an, insanın ilgi alanına giren pek çok konuya değinmiştir. Çünkü onun hem muhatabı hem de konusu insandır. Kur’an, insanların hem iç dünyalarını beslemeyi ve arındırmayı hedefler hem de onların yaşamlarında karşılaştıkları somut sorunlarla ilgilenir. 

Kur’an’ın asıl amacı, ruhen ve manen arınmış, yapıcı, iyiliksever, Yaradanı ve yaratılanları seven, kendisiyle, diğer insanlarla ve Allah’la iletişiminde duyarlı ve barışçıl insanların oluşturulmasıdır. Bu amacın her şartta gerçekleştirilebileceğini Kur’an’ın pek çok ayetinden çıkarabiliriz. 

“Hayır!Durum hiç de öyle değil! Asıl cennete gidecek olanlar, kalbi iyi niyet ve güzelliklerle dolu olan ve bütün benliği ile kendini Allah’a teslim edenlerdir ki, onlar işlediklerinin karşılığını Allah’ın huzuruna vardıklarında tam bulacaklardır. Böyle kimseler için bir korku da yoktur ve onlar asla üzülmeyeceklerdir.” (Bakara 2/112) 

“Rabbimiz Allahtır deyip dosdoğru olanlara gelince; onlara melekler gelir ve şöyle derler: ‘Korkmayın, üzülmeyin, size vadolunan cennetler sevinin, mutlu olun.’”(Fussilet 41/30)

“Erkek veya kadın, mümin olarak kim iyi amel işlerse, onu mutlaka güzel bir hayat ile yaşatırız. Ve mükâfatlarını, elbette yapmakta olduklarının en güzeli ile veririz.” (Nahl 16/97) 

“Allah katında en üstün olanınız, O’nun emir ve yasakları konusunda en sorumlu, en duyarlı, en bilinçli olanınızdır. Şüphesiz Allah, kullarını ve onların yapıp ettiklerini çok iyi bilir ve onların niyet ve düşüncelerinden haberdardır.” (Hucurat 49/13) 

“İyilikte bulunun, işlerinizi güzel yapın. Allah iyilikte bulunanları, işlerini sağlam yapanları sever.”(Bakara 2/195)

“Hayır, gerçek öyle değil! Kim verdiği sözü yerine getirir ve emanete hıyanet etmekten sakınırsa bilsin ki, Allah böyle sorumlu, duyarlı, bilinçli kimseleri sever.”(Al-i İmran 3/76)

“…Nefsini tamahkarlık ve cimrilikten arındıran bu kimseler gerçekten kurtuluşa ermişlerdir.”(Haşr 59/9)

“Benliğini arındıran kimse kurtuluşa ermiştir.”(Şems 91/9) 

Mekke’de zorluklar ve baskılar altında da Allah’ın sevgili kulları vardı. Medine’de Müslümanların güçlü oldukları dönemlerde de içini arındırmış ve salih ameller yapan müminler vardı. Bu insanların adı Mekke’de de Medine’de de mümin ve Müslümandı. Bir örnek vermek gerekirse İslamın beş şartından ikisini(zekat vermek ve hacca gitmek) ömründe hiç yerine getirmeyen insan da Müslümandır. Çünkü o da içinde bulunduğu şartlar çerçevesinde müslümandır. Savaşa katılabilen de katılma şartlarını taşımayanlar da müslümandır. Yani İslam, her zaman, her mekan ve her şartta yaşanabilir bir dindir. 

Muhataplarının bütün insan durumlarına yönelik sözler söyleyen Allah, siyasî erklerini koruma ve kollama süreçlerinde de ilk muhataplarına kelamıyla somut destekler vermiştir. Dolayısıyla Müslümanların siyasî sorunları üzerine de Kur’an ayetleri gelmiştir. Çünkü Medine döneminde siyasî kimliği olan bir toplum ve o toplumun başında da peygamber vardı. Bu konuda inen ayetler onu yönlendirmiş ve desteklemiştir. 

Ayetlerin inişine sebep teşkil eden siyasi gelişmeler vuku buldukça ayetler de iniyordu. Dolayısıyla bu kabil ayetler çoğunlukla genel ifadeler değildi. Onların somut bir durumla doğrudan ilgili olduğu çok açıktı. Bu açıklık hem ayetin metninden hem de tarihî verilerden anlaşılmaktadır. Burada bir örnek vermek yerinde olacaktır. Tevbe Suresinin ilk ayetlerinde şunlar söylenmektedir:
“Allah ve Resulünden, antlaşma yapmış olduğunuz müşriklere karşı fesih bildirimidir!

“Yeryüzünde dört ay daha serbestçe dolaşın;fakat bilin ki asla Allah’ı âciz bırakamazsınız ve Allah inkarcıları ergeç rezil rüsvâ edecektir.”

“Hacc-ı ekber (en büyük hac) gününde Allah ve Resûlünden insanlara bir bildiridir: Allah ve Resûlü müşriklerden uzaktır. Eğer tevbe ederseniz, bu sizin için daha hayırlıdır. Ve eğer yüz çevirirseniz bilin ki, siz Allah'ı âciz bırakacak değilsiniz. (Ey Muhammed)! o kâfirlere elem verici bir azabı müjdele!” 

“Ancak kendileriyle antlaşma yaptığınız müşriklerden (antlaşma şartlarına uyan) hiçbir şeyi size eksik bırakmayan ve sizin aleyhinize herhangi bir kimseye arka çıkmayanlar (bu hükmün) dışındadır. Onların antlaşmalarını, süreleri bitinceye kadar tamamlayınız. Allah (haksızlıktan) sakınanları sever.”
“Haram aylar çıkınca müşrikleri bulduğunuz yerde öldürün; onları yakalayın, onları hapsedin ve onları her gözetleme yerinde oturup bekleyin. Eğer tevbe eder, namazı dosdoğru kılar, zekâtı da verirlerse artık yollarını serbest bırakın. Allah yarlığayan, esirgeyendir.”

“Ve eğer müşriklerden biri senden aman dilerse, Allah'ın kelâmını işitip dinleyinceye kadar ona aman ver, sonra (müslüman olmazsa) onu güven içinde bulunacağı bir yere ulaştır. İşte bu (müsamaha), onların, bilmeyen bir kavim olmalarından dolayıdır.”(Tevbe 9/1-6) 



Bu ayetleri dış siyasetle ilgili bir örnek olarak görebiliriz. Allah, müşriklerin Müslümanlara karşı somut yıkıcı faaliyetlerine karşı savaş açmıştır. Yukarıdaki ifadelerde “dört ay” gibi bir sürenin verilmiş olması, “hacc-ı ekber günü” gibi belirli zaman dilimlerinin kullanılmış olması ayetlerin tarihi bir durumla ilgili olduğunu ortaya koymaktadır.

Bir başka örnek de yine Tevbe Suresi’nin 107 ve 108.ayetleridir:

“(Münafıklar arasında) bir de (müminlere) zarar vermek, (hakkı) inkâr etmek, müminlerin arasına ayrılık sokmak ve daha önce Allah ve Resûlüne karşı savaşmış olan adamı beklemek için bir mescid kuranlar ve: (Bununla) iyilikten başka birşey istemedik, diye mutlaka yemin edecek olanlar da vardır. Halbuki Allah onların kesinlikle yalancı olduklarına şahitlik eder.”

“Onun içinde asla namaz kılma! İlk günden takvâ üzerine kurulan mescit (Kuba Mescidi) içinde namaz kılman elbette daha doğrudur. Onda temizlenmeyi seven adamlar vardır. Allah da çok temizlenenleri sever.” (Tevbe 9/107-108)
Bu ayetler de Tebuk Gazvesi dönüşünde indirilmiştir. Ebu Âmir adında bir papaz münafıklarla işbirliği içine girmişti. Bu işbirliği çerçevesinde münafıklar gerçekte kötü niyetle, Kuba mescidi ve Mescid-i Nebevîye uzakta oturan yaşlıların cemaate yetişemediklerini, diğer insanların da soğuk ve yağmurlu gecelerde anılan mescitlere ulaşmalarındaki zorlukları bahane ederek Salim b.Avf kabilesinin bulunduğu yerde bir mescit inşa ettiler. Resulullah’ın onayını alıp bu yapıya meşruiyet kazandırmak üzere kendisinden mescidi ibadete açmasını ve dua etmesini istediler. Hz.Peygamber o sırada Tebuk seferinin hazırlıklarıyla meşgul olduğunu belirtti ve “inşallah döndüğümüzde orada namaz kılarız” buyurdu. Tebuk seferi dönüşünde münafıklar tekrar aynı taleple müracaatta bulundular. Resulullah gerçekte fesat ve nifak yuvası olarak inşa edilen bu mescitte namaz kılmak üzere oraya gitmeye hazırlanırken bu ayetler nazil oldu. Bu ayetlerin hem içeriği hem de tarihi veriler ayette somut yıkıcı bir gelişmeye karşı Allah elçisinin Müslümanların siyasi lideri olarak bilgilendirildiğini anlatmaktadır. Bu bilgi normalde istihbari niteliklidir ve Allah bu bilgiyi elçisine lütfetmiştir. Dolayısıyla Hz.Muhammed de oraya gitmeme kararı vermiş ve orayı yıktırmıştır.

Siyaset içerikli denince modern zamanlarda siyasi erkin sorumluluğu altındaki konuları kastediyoruz. Siyasi karar ve uygulamalar toplumun iç düzeniyle ilgili olduğu gibi diğer sosyal ve siyasal gruplarla ilişkilerle de ilgili  olabilir. Yukarıda da belirttiğimiz gibi Allah, her konuda Hz.Muhammed’i ve Müslümanları desteklediği için siyasi konularda da desteklemiştir. Ancak bu destekler Hz.Muhammed’e vahiy yoluyla geldiği için siyasi konularla ilgili ayetler de dinî bir içerikle indiriliyordu. Toplumun liderinin peygamber oluşu da, Kur’an ifadelerinde dinî olanla siyasî olanı birbirinden ayırmayı doğal olarak güçleştirmiştir. 

İslam Dünyasında siyasetle dini, devletle dini birbirinden ayırma konusundaki zorluk bu noktadan kaynaklanmaktadır. Burada konuyu, yani siyaseti veya devleti dinî nitelikli kılan kelamın ilahî oluşudur. Hakkında ayet inmedikçe siyasî olan bir durumun siyasî olarak algılanmasında bir zorluk yoktur. Örneğin Nabuko Projesini Müslüman bilinçte dinî bir proje olarak adlandırma eğilimi oluşmaz. Ama müşriklerin nerede yakalanırsa öldürülmelerinden söz eden ayet, ilahi kelam olduğu için zihinler bu direktifi dinî bir emir olarak algılamaya eğilimlidir. Çünkü bu söz Kur’an’da geçmektedir ve Allah’ın sözüdür. Allah’ın zaman ve mekanla ilişkisinde eşyanın mahiyetini belirleyenin Allah olduğu düşünülür. Oysa ilgili ayet, siyasî nitelikli olup savaş durumunda indirilmiştir.
Klasik dönem İslam bilginlerine göre Allah’ın insanla ilişkisinde ortaya çıkan ve bir eylemliliği içeren ifadede insanî bir boyuta yer kalmaz. İsterse o alan insanın da söz sahibi olduğu ve yetkisinin bulunduğu bir alan olsun. Siyaset alanı bu alanlardan biridir. Hz.Muhammed ve onun yetkilendirdiği insanlar tarihte kendi inisiyatifleriyle kararlar almışlardır. Ancak siyasî bir konuya dair bir ayet indiğinde onun uygulamaya dair içeriğinde insana görüş hakkının olabileceği düşünülmemiştir. Bu durumda Allah’ın tarihteki şartlara ilişkin aldığı siyasî karar şartlardan bağımsızlaşarak genel bir dinî hüküm niteliği kazanmış olmaktadır. Özünde siyasî olup, şartlara göre uygulama alanı bulacak bir ifade fakihlerin yorumlarıyla genelleşerek siyaseti değişken niteliğinden değişmez niteliğe büründürmüş ve ona dinî bir mahiyet kazandırmıştır. 

Müfessirler, ayetlerin indiriliş sebeplerini ve dönemin tarihsel şartlarını eserlerinde kaydederek Müslümanların bu ayetlerle ilişkilerinde insanî ve tarihsel boyuta işaretlerde bulunmuşlardır. Bu konu Müslüman entelektüellerin Kur’an’la ilişkide yöntemsel arayışlar çerçevesinde cevabını bulacak bir sorun olarak durmaktadır. Bu çalışma bu alandaki yöntem arayışlarının gerekliliğine dikkat çekmektedir.

Şimdi siyasî olgu ve olaylarla ilgili olduğu düşünülen ayetleri tek tek ele almak istiyoruz.

Ali İmran 3/118: “Ey iman edenler! Sizden olmayanları sırdaş edinmeyin, onlar size kötülük yapmaktan geri durmazlar, sıkıntıya düşmenizi isterler. Onların ağızlarından nefret taşmaktadır; kalplerinin gizlediği ise daha büyüktür. Gerçekten size delilleri açıklamışızdır, eğer düşünüyorsanız!”

Ali İmran 3/119: “Size gelince işte siz onları seviyorsunuz, ama onlar sizi sevmiyorlar. Siz kitabın tamamına inanıyorsunuz; onlar sizinle karşılaştıkları zaman ‘inandık’ diyorlar; yalnız kaldıklarında ise size karşı öfkelerinden parmaklarını ısırıyorlar. De ki: ‘öfkenizden çatlayın!’ Şüphesiz Allah kalplerde olanı bilmektedir.”

Ali İmran 3/120: “Size bir iyilik gelirse bu onları üzer, ama başınıza bir kötülük gelse buna sevinirler. Eğer sabreder ve sakınırsanız onların tuzağı size hiçbir zarar vermez. Allah onların yaptıklarını çepeçevre kuşatmıştır.”

Ayetler, bireysel ilişkilerin doğurduğu toplumsal sakıncalar ve zararlara işaret ettiği için siyasî bir yöne sahiptirler. Düşman toplumdan birileriyle çok gizli, duyarlılık gerektiren ve özel bilgileri paylaşacak düzeyde bir ilişkiden kaçınılması isteniyor. Çünkü paylaşılan sırlar, düşman taraf için Müslümanların aleyhine sonuçlar yaratmak adına kullanılabilecek bilgilerdir. Günümüzde de düşman devletler birbirlerinden gizli bilgiler toplamak için güçlü istihbarat teşkilatları kurmaktalar. Ayetin indiği tarihteki duruma baktığımızda şöyle bir tablo ile karşılaşırız:

İslam’dan önce Medine’de Araplar’la Yahudiler arasında dostluk anlaşmaları vardı. Müslümanlar bu dostluğu sürdürüyorlardı. Fakat Yahudiler ve münafıklar görünüşte dost gibi davransalar da her fırsatta Müslümanların kötülüğü için çalışıyorlardı. Bu insanlar Hz.Muhammed’in müslümanlardan  askerî planlarına ilişkin edindikleri bilgileri düşman müşrik gruplara ulaştırıyorlardı. Bu yüzden Allah bu ayette bir bakıma istihbarî nitelikli bir bilgiyi de paylaşarak Medine’de Yahudilerin ve münafıkların gerçekte dost olmadıklarını onlara anlatarak, onlarla sırdaş olmamalarını Müslümanlardan istemiştir. 

Allah’ın bu üç ayette paylaştığı bilgiler, Müslümanların kolayca elde edeceği türden değildir. Bu ayetlerde o dönemde diğer sosyal gruplardan olan insanların  içlerinde sakladıkları düşmanca duygular ifşa edilmiştir. Onların gerçekte Müslümanları sevmediklerinden söz edilmiştir. Müslümanlardan ayrılıp yalnız kaldıklarında onlara yönelik öfkeleri dile getirilmiştir. Müslümanların sevinçlerine üzüldükleri ve üzüntülerine de sevindikleri anlatılmıştır. Allah, bu bilgileri gerekçe kılarak onların sırdaş edinilmemesini istemiştir. 

Bu bilgiler Allah’ın o dönemde yaşayan Müslümanlara ve onların önderi Hz.Muhammed’e ilettiği istihbarî bilgilerdir. Bu bilgiler çerçevesinde müminler, sosyopolitik varlıklarını sürdürmeleri için önemli bir tutuma sevkediliyor. 

O dönemde toplumsal organizasyonlar ve kurumlar karmaşık olmadığı için her bir Müslüman toplumda meydana gelen siyasi ve askeri gelişmeler hakkında bir ölçüde bilgi sahibiydi. Dolayısıyla bütün inananlara genel bir yasak getirilerek bu konuda çok dikkatli olunması emredilmiştir. Bu türden tedbirler siyasî erkin egemenliğini tehlikeye atmaması adına başvurulan tedbirlerdendir. 

Maide Suresi’nin 57.ayetinde de müminlerin, Kitap Ehli’nden dinlerini alaya alanları dost edinmemeleri isteniyor: 

“Ey iman edenler! Sizden önce kendilerine Kitap verilenlerden dininizi alay ve oyun konusu edinenleri ve kâfirleri dost edinmeyin. Allah'tan korkun; eğer müminler iseniz.” 

Maide 5/43: “İçinde Allah'ın hükmü bulunan Tevrat yanlarında olduğu halde nasıl seni hakem kılıyorlar da sonra, bunun arkasından yüz çevirip gidiyorlar? Onlar inanmış kimseler değildir.”



Maide 5/44: Biz, içinde doğruya rehberlik ve nur olduğu halde Tevrat'ı indirdik. Kendilerini (Allah'a) vermiş peygamberler onunla Yahudilere hükmederlerdi. Allah'ın Kitab'ını korumaları kendilerinden istendiği için Rablerine teslim olmuş zâhidler ve bilginler de (onunla hükmederlerdi). Hepsi ona (hak olduğuna) şahitlerdi. Şu halde (Ey Yahudiler ve hakimler!) İnsanlardan korkmayın, benden korkun. Ayetlerimi az bir bedel karşılığında satmayın. Kim Allah'ın indirdiği (hükümler) ile hükmetmezse işte onlar kâfirlerin ta kendileridir. 



Maide 5/45: “Tevrat'ta onlara şöyle yazdık: Cana can, göze göz, buruna burun, kulağa kulak, dişe diş (karşılık ve cezadır). Yaralar da kısastır (Her yaralama misli ile cezalandırılır). Kim bunu (kısası) bağışlarsa kendisi için o keffâret olur. Kim Allah'ın indirdiği ile hükmetmezse işte onlar zalimlerdir.”
Maide 5/46:”Kendinden önce gelen Tevrat'ı doğrulayıcı olarak peygamberlerin izleri üzerine, Meryem oğlu İsa'yı arkalarından gönderdik. Ve ona, içinde doğruya rehberlik ve nûr bulunmak, önündeki Tevrat'ı tasdik etmek, sakınanlara bir hidayet ve öğüt olmak üzere İncil'i verdik.”



Maide 5/47: “İncil'e inananlar, Allah'ın onda indirdiği (hükümler) ile hükmetsinler. Kim Allah'ın indirdiği ile hükmetmezse işte onlar fâsıklardır.


Bu ayet grubunda Yahudî ve Hıristiyanlardan söz edilmektedir. Yahudiler aralarındaki anlaşmazlıkların çözümü için Hz.Muhammed’e başvurarak onu hakem kılıyorlardı. Ancak onun verdiği hükme de razı olmuyorlardı. Allah Rasulü, onlar arasında hüküm verirken Tevrat’ı esas alıyordu. Tevrat’taki hükümler ağır olduğu için Yahudiler verilen hükme uymuyorlardı. Bunun üzerine onların, Tevrat’ta Allah’ın hükmü var iken Allah Rasulünü hakem kılmaları eleştiriliyor ve “…Kim Allah'ın indirdiği (hükümler) ile hükmetmezse işte onlar kâfirlerin ta kendileridir.”

“…Kim Allah'ın indirdiği ile hükmetmezse işte onlar zalimlerdir.” gibi ifadelerle sert bir biçimde eleştiriliyorlar. Burada onların samimiyetsizlikleri ve kendi kitaplarına karşı ilgisizlikleri açığa çıkarılmış oluyor. Bu ifadelerin –tabir yerindeyse- polemiksel nitelikli olduğu söylenebilir. 

Öte yandan 47.ayette de Hıristiyanlara yönelik olarak, onların da Allah’ın kendilerine indirdiğiyle hükmetmeleri istenmiş ve “…Kim Allah'ın indirdiği ile hükmetmezse işte onlar fasıklardır.” denmiştir. 

Radikal tutumu benimseyenler bu ifadelere içinde yaşadıkları sosyopolitik yapıya başkaldırmayı meşru kılan ifadeler olarak bakmaktadırlar. Onlara göre Kur’an’ın hükümlerine göre yönetilmeyen bir ülkede yönetime baş kaldırılmalıdır. Bu onlara göre cihaddır. Bu durumda yönetimi alt edip egemenliği ele geçirmek radikallerin yegane hedefidir. 

Burada radikal okuma hem tarihsel hem de metinsel bağlamı göz önüne almamıştır. Polemik yanı ağır basan bu ifadeleri doğrudan Müslümanlara söylenmiş sözler olarak almışlardır. 

O dönemde Müslümanların böyle bir sorunu yoktu. Onlar Kur’an ayetlerinin uygulamaya yönelik hüküm içeren ayetlerini uygulamaktan kaçmıyorlardı. Çünkü o ayetler zaten onların somut ihtiyaçlarını çözüyordu. Dolayısıyla ayetleri günümüz dünyasına taşıyıp, Müslümanların yaşadıkları ülkelerdeki yönetimlere baş kaldırmanın gerekçesini oluşturmak bir yorum işidir. Onlar da kendi açılarından böyle bir yorumu gerçekleştirmişlerdir. Bu yorum parçacıdır. 

Kur’an’ın hükümlerinin nasıl ve hangi şartlarda uygulanacağı konusu yukarıda da belirtildiği gibi Müslümanların uzman kadrolarının işidir. Bu konuda Kur’an’ı tamamen lafızcı bir yaklaşımla ele alıp bazı ayetlerin içeriklerinin hayatta yerini bulmaması halinde yetkilileri kafirlikle, zalimlikle ve fasıklıkla nitelemek kolaycı ve kalıpçı bir yaklaşımdır. Bu tarz bir bakış açısıyla radikaller dahil aslında herkesi kafir ilan etmek kolaylaşır. Konuyla ilgili pek çok örnek verilebilir. 

Kur’an’ın indiği dönemlerde kölelik diye bir kurum vardı. Bu bakımdan Kur’an, kölelikle ilgili birçok konuda belirlemelerde bulundu. Bunlar Allah’ın indirdiği hükümler olduğuna göre bunları hayata geçirmemenin de küfür, zulüm ve fısk olması gerekir. Oysa bildiğimiz kadarıyla Müslüman ülkelerde kölelikle ilgili Kur’an’da yer alan hükümler uygulanmamaktadır. Bu takdirde radikallerin de kendi argümanlarıyla kafir addedilmesi pekala mümkündür. 

Bakara Suresi’nin 178.ayetinde şöyle denmektedir:

“Ey iman edenler! Öldürülenler hakkında size kısas farz kılındı. Hüre hür, köleye köle, kadına kadın (öldürülür). Ancak her kimin cezası, kardeşi (öldürülenin velisi) tarafından bir miktar bağışlanırsa artık (taraflar) hakkaniyete uymalı ve (öldüren) ona (gereken diyeti) güzellikle ödemelidir. Bu söylenenler, Rabbinizden bir hafifletme ve rahmettir. Her kim bundan sonra haddi aşarsa muhakkak onun için elem verici bir azap vardır.”

Bu ayetin lafzından çıkarılacak doğrudan sonuçlara bakmak istiyoruz. Burada belli ki cinayet hadisesi vuku bulduğunda cinayeti işleyene kısas uygulaması Müslümanlara farz kılınmış. Devamında kısas uygulanırken hüre karşı hüre, köleye karşı köleye ve kadına karşı da kadına kısas yapılması öngörülmüş. Dolayısıyla ayetin zahirinden ve lafzından yola çıkarak bu hükmün uygulanması gerekir. Çünkü ayet Allah tarafından indirilmiştir. Allah tarafından indirilenlerle hükmetmemek küfrü gerektirdiğine göre bu ayetin de uygulamaya konulması gerekir. 

Günümüz şartlarında bu ayeti acaba radikaller uygulamaya koyabilirler mi? Koyamazlarsa o zaman kendi gerekçelerine göre kafir addedilmeleri mi gerekir?! Demek ki “Allah’ın indirdikleriyle hükmetmeyenler kafirlerdir/zalimlerdir/fasıklardır.” ifadesini doğru anlamak gerekir. Tarihi ve sosyopolitik şartları iyi okumak ve Kur’an’dan hüküm çıkarmanın ayrı bilimsel ve düşünsel süreçlere ihtiyaç duyduğunu kabul etmek gerekir. 

Radikal söylemin kullandığı en önemli ayetlerden biri Tevbe 9/5.ayetidir:  “Haram aylar çıkınca müşrikleri bulduğunuz yerde öldürün; onları yakalayın, onları hapsedin ve onları her gözetleme yerinde oturup bekleyin. Eğer tevbe eder, namazı dosdoğru kılar, zekâtı da verirlerse artık yollarını serbest bırakın. Allah yarlığayan, esirgeyendir.”



 Bu ayette o dönemde antlaşmalarına fiilen uymayan müşrik gruplara verilen dört aylık süreden sonra hala Müslümanların siyasi güçlerine itaat etmemeye devam etmeleri karşısında onlarla savaşılması emrediliyor. Dört ayın sonunda teslim olmalarının göstergesi olarak onların zahiren de olsa tövbe edip namaz kılıp zekat vermeleri öngörülmüştür. Bu şartı yerine getirmeyip Müslümanların Mekke’deki siyasi egemenliklerine karşı gelmeyi sürdürenlerin öldürülmeleri gerekmiştir. Ama tövbe etmese bile yine de Müslümanlardan sığınma talep edenlerin de bu taleplerinin karşılanması öngörülmüştür ki bu da siyasal anlamda bağlılık anlamı taşır. Son tahlilde siyasal anlamda bağlılık bildirimi öldürülmemek için bir gerekçe oluşturmuştur. 

Ayetin dönemin şartları içerisinde söylem olarak üslubuna baktığımızda, müşriklere verilen sürenin bitiminde onlarla savaşılması öngörülmüştür. Dolayısıyla savaş bir şarta bağlıdır. Müşrikler o dönem için antlaşmalarına sadık kalmamışlar, kendilerine dört aylık bir düşünme süresi verilmiş, bundan sonra eğer hala egemenlik iddialarını sürdürüyorlarsa onlarla savaşılması öngörülmüştür. Kur’an’da şarta bağlı bir hükmün yine o şarta bağlı olarak ancak işlerlik kazanabileceğini ilkesi fıkhın temel bir kuralıdır. Bu ilkeden hareketle bu ayetin kayıtsız ve şartsız bütün müşriklerin öldürülmelerinin gereğini ortaya koyan bir hüküm içerdiğinin düşünülmesi yöntemsel açıdan tutarlı görülemez. Yine şarta bağlı ve belli bir siyasi konjonktürde söz konusu olan bir emirle Kur’an’ın bütün barış ayetlerini neshettiğini kabul etmek de yöntemsel açıdan sorunludru. Çünkü ayetteki savaş emri bir şarta bağlıdır. Genel bir hüküm taşımamaktadır.

Tevbe suresinin baş tarafındaki ayetlerde sözü edilen “müşrikler” o dönemde belli bir mücadeleyi sürdüren ve Müslümanların siyasi egemenliklerini kabul etmeyip her fırsatta onları zaafa uğratmaya çalışan, güvenilmez ve kötü tabiatlı oldukları ayette zikredilen (Tevbe 9/8-10) tarihsel bir gruptur veya gruplardır. Dolayısıyla onlar sırf inanç bağlamında Allah’a ortak koşan bir inanç grubu oldukları için onlarla savaşmak emredilmiş değildir. Çünkü onların içinden antlaşmalara uyan, siyasi egemenliğe rakip bir siyasi güç olarak hareket etmeyen, Müslümanların egemenliğini kabul eden veya Müslümanlardan siyasi sığınma hakkı isteyen müşriklerle savaşılması emredilmiyor. Bu durumda Tevbe suresinin ayetlerindeki müşriklerle savaş emri bir inanç savaşı değil bir egemenlik savaşıdır. Bu bakımdan siyasi ve konjonktüreldir. Kuranın diğer pek çok ayetinde müşriklerin öldürüleceğine dair genel ifadeler bulunmamaktadır. Onların doğru bir imana sahip olmadıkları anlatılmakta ve onlar Allaha ortak koşma tutumlarından vazgeçirilmeye çalışılmaktadır. Yani onlar hep kazanılmaya çalışılan insanlardır. 

Tevbe 9/12.ayette (Eğer antlaşmalarından sonra yeminlerini bozarlar, ve dininize saldırırlarsa, küfrün önderlerine karşı savaşın. Çünkü onlar yeminleri olmayan adamlardır. (Onlara karşı savaşırsanız) umulur ki küfre son verirler.)  yine antlaşmadan sonra yeminlerini bozup İslama dil uzatanların ileri gelenleriyle savaş öngörülmektedir ki burada da yine antlaşmayı bozmak savaşın gerçek sebebidir, onların dine saldırıları zaten siyasi egemenliğe başkaldırı sürecindeki tutumlarıdır. Dolayısıyla yine savaşın gerçek sebebi antlaşmayı bozmaktır.

Öte yandan Yusuf 12/40. ayette (Allah'ı bırakıp da taptıklarınız, sizin ve atalarınızın taktığı birtakım isimlerden başka bir şey değildir. Allah onlar hakkında herhangi bir delil indirmemiştir. Hüküm sadece Allah'a aittir. O size kendisinden başkasına ibadet etmemenizi emretmiştir. İşte dosdoğru din budur. Fakat insanların çoğu bilmezler.) “Hüküm sadece Allah'a aittir.” ifadesi bağlamından koparılarak siyasi egemenliğin Allaha ait olduğuna delil olarak kullanılmaktadır. Oysa buradaki bağlam tamamen imanla ilgilidir. Yukarıdaki ayette  Allahtan başka tanrı olmadığına vurgu yapılıyor ve doğru yolun yalnızca Allaha kulluk olduğu anlatılıyor. Dolayısıyla bu ifadenin siyasi bir içeriğe sahip olmadığı açıktır.

Yusuf 12/67.ayette de (Sonra şöyle dedi: Oğullarım! (Şehre) hepiniz bir kapıdan girmeyin, ayrı ayrı kapılardan girin. Ama Allah'tan (gelecek) hiçbir şeyi sizden savamam. Hüküm Allah'tan başkasının değildir. (Onun için) ben yalnız O'na dayandım. Tevekkül edenler yalnız O'na dayansınlar.) "Hüküm Allah'tan başkasının değildir.” ifadesi kullanılıyor ve orada da kozmik anlamda Allahın gücünden ve belirleyiciliğinden söz ediliyor. Çünkü Yakub Peygamber,  oğullarına şehre ayrı kapılardan girmelerini söylüyor. Bu öneri onların bazı tehlikelerle karşılaşmamaları içindir. Ama bir peygamber olarak Yakub yine de onların başına ne geleceğini ancak Allahın belirleyeceğini bilmekte ve yalnızca Ona dayanıp güvenilebileceğini dile getirmektedir. Bu konuyla ilgili gücün ve tayinin yalnızca Allaha ait olduğu vurgusunu da “hüküm yalnızca Allahındır.” diyerek ifade etmektedir.

Yine Yusuf 12/80.ayette de (Ondan ümitlerini kesince, (meseleyi) gizli görüşmek üzere ayrılıp (bir kenara) çekildiler. Büyükleri dedi ki: "Babanızın sizden Allah adına söz aldığını, daha önce de Yusuf hakkında işlediğiniz kusuru bilmiyor musunuz? Babam bana izin verinceye veya benim için Allah hükmedinceye kadar bu yerden asla ayrılmayacağım. O hükmedenlerin en hayırlısıdır.) Yusufun kardeşlerinden biri alıkonulan kardeşlerinin durumuna Allahın hüküm vereceği dolayısıyla o hükmü beklemeleri gerektiğini söylemektedir.

Enam suresi 57.ayette de (De ki: Şüphesiz ben Rabbimden gelen apaçık bir delile dayanıyorum. Siz ise onu yalanladınız. Çabucak gelmesini istediğiniz (azap) benim yanımda değildir. Hüküm ancak Allah'ındır. O hakkı anlatır ve O, doğru hüküm verenlerin en hayırlısıdır.) “Hüküm ancak Allah'ındır.” ifadesi yer alır. Orada da bu ifade müşriklerin azap isteklerine Hz.Muhammedin cevabı olarak söylenmektedir. Dolayısıyla buradaki ifadenin de siyasi alanla ilgisi yoktur. Bütün kevnî(kozmik) alan Allah’ın hükümranlığındadır. Oysa tarihi ve sosyal alan insanların etkin olduğu alanlardır. O alanda Allah’ın insanlarla, sevgi, rahmet, gazap, destek, yardım ve koruma ilişkisi olsa da bu alanda halife olarak egemenliği insana vermiştir. 

Siyaset alanı da insanların tarihin güçlerini kullanarak tecrübe ettikleri bir alandır. Bu alanda egemenliğin Allah’a ait olduğunu söylemek ve o şekilde siyaset yapmak Allah’a ve onun dinine yapılacak haksızlıktır. Allah o konuda görevi halife olarak yarattığı insana devrettiği halde, Müslümanların hala görevi Allah’a geri verme tercihleri Allah’ın tarihsel varlık alanına ilişkin tasarımına terstir. Bu varlık alanında insanı özgür bırakması, dinin temelidir. Özgürlüğün olmadığı yerde dinden söz edilemez. Bu alanda insanlar kendi irade ve tercihleriyle eylemliliklerini yaşamalılar ki bu sayede ceza ve ödül anlamlı olabilsin. 

Öte yandan siyasi alanda da Allah’ın egemen olduğunu söylemenin realitedeki karşılığını irdelemekte yarar olacaktır. Eğer siyasi alanda Allah egemen ise o zaman insanların siyaset üretmesi ve yönetim erkini eline geçirmesinin anlamı olmamalıdır. Çünkü bu Allah’ın egemenlik alanına tecavüz demektir. Allah adına yönetimi ele geçiren insanlar aslında bir bakıma kendi anlayışlarıyla çelişmiş olurlar. Çünkü bu durumda onlar iddialarının tersine bir eylemde bulunmuşlardır. Allah’ın egemenlik alanını gasp etmişlerdir. Bu açık bir çelişkidir. 

Egemen olan aynı zamanda sorumlu da olur. Sadece Allah egemen ise siyasi alanda o zaman sorumluluk da onun olmalıdır. Peki Allah insanların yönetim yanlışlarını, beceriksizliklerini, başarısızlıklarını, haksızlıklarını mı üstlenecektir bu durumda. Radikallerin siyasi alandaki yaklaşımlarına göre sonuç bu biçimde tecelli etmelidir. Yani bütün sorumluluğu Allah’a yüklemek gerekir. Onların bunu akıllarına bile getirmediklerini söylemeliyiz. Galiba söylediklerinin gerçekte karşılığının ne olabileceği konusunu yeterince düşünmemişlerdir. Demek ki bu alan Allah’ın tayiniyle insanın egemenliğindedir. Dolayısıyla siyasi eylem ve faaliyetleri yürüten insanlar da kendi adlarına sorumludurlar. 

Burada radikallerin bu hakkı sadece kendilerinde görmeleri kendilerini Allah’ın egemenlik alanında kusursuz varlıklar olarak görmeleri anlamına gelir. Demek ki onlara göre başkaları bu kutsî egemenlik alanına layık olamazlar. Dolayısıyla onlar bu alanda Allah’ı temsil edebilecek nitelikte ve yetkinliktedirler. Böyle bir mantığın tutarlılığından söz etmek mantık ilmine aykırı olsa gerektir. 

Şu halde Müslümanlar siyasi işlerini bir şekilde kendileri yapmalı ve Allah’ın temsilciliğine soyunmamalılar. Nitekim Kur’an’da yönetimin şekli, yönetime gelmenin süreçleri ve yönetimsel/siyasi kurumlara ilişkin bir belirlemede bulunulmamıştır. Hz.Peygamber de kendisinden sonra kimin yönetici olacağını belirlememiştir. Belli ki bu alan Müslümanların öz işleridir ve onlar siyaset alanının belirleyicileridir. Allah adına yönetime talip olmanın Kur’an’la da sünnetle de temellendirilmesi mümkün değildir. Bu bakımdan yöneticilere mutlak itaat da söz konusu değildir. Peygamberler bile ahirette sorguya çekileceklerine göre (“Elbette kendilerine peygamber gönderilen kimseleri de, gönderilen peygamberleri de mutlaka sorguya çekeceğiz!”)(Araf 7/6) ve peygamberler de verdikleri hükümlerde yanılacaklarına göre diğer insanların Allah adına bir yönetimle alanı sorumsuzluğa terk etmeleri olacak iş değildir. Kur’an’da anlatıldığına göre Davud Peygamber’in iki kardeşin başvurusuna ilişkin tutumu ve verdiği karar eleştirilmiş ve Allahın onu affettiği belirtilmiştir. Bu da peygamberlerin de yönetimsel hatalar yapabileceğini gösterir. Buradan herhangi bir yöneticiye ve siyasi lidere kayıtsız itaatin doğru bir yaklaşım olmadığı kolayca anlaşılır. 

Sad 38/22-26 Sebe 34/50.ayette “De ki: Eğer (haktan) saparsam, kendi aleyhime sapmış olurum. Eğer doğru yolu bulursam, bu da Rabbimin bana vahyettiği (Kur'an) sayesindedir. Şüphesiz O, işitendir, yakındır.” buyurulur. Bu ayetten de anlaşıldığına göre Peygamberler de vahiy dışındaki konularda yanılabilirler. Nitekim Hz.Muhammed’in de bazı tercihleri Kur’an’da eleştirilmiştir. 

Sonuç olarak radikal söylemin kullandığı siyasi içerikli ayetler kendi tarihsel ve metinsel bağlamlarında okunduğunda onların ortaya koyduğu tablodan tamamen farklı bir tabloyla karşılaşıyoruz. Bu tablonun özeti, Kur’an’da siyasi egemenlik Allah’a ve Allah adına yönetime talip olanlara ait değildir. Bu alan tamamiyle Müslümanların, yani insanların inisiyatifine bırakılmıştır.

3.Hukuk İçerikli Olanlar

Peygamberler, müstesna kişilikleriyle hem Kelamullah’ın tarihe girişinde aracı konumdadırlar hem de kelamın içeriğinin bireyler tarafından benimsenip içselleştirilmesinde somut yönlendirici ve yetiştirici katkılar verirler. Peygamberler örnek kişilikleriyle, toplum için model olurlar. Onlar model olmalarının yanında tarihsel şartların elverdiği ölçüde toplumlarının rehberi ve önderi konumundadırlar. Onların bu yönünü Kur’an’ın şu şekilde vurguladığını görürüz. “Biz her bir elçiyi Allah’ın izniyle onlara itaat edilsin diye gönderdik.” (Nisa 4/64) 

Peygamberler manevi önderliklerinin yanında toplumda somut bir liderlik vasfını da taşırlar. Onlar bu yönleriyle yerine göre başta iman ve ahlak olmak üzere toplumlarının hukuki, ekonomik ve sosyal sorunlarıyla da ilgilenmişlerdir. Bu konuda Hz.Muhammed önemli bir simadır. Tarihen bilindiği gibi o, hem bir peygamber hem bir sosyo-politik yapının lideri olarak devletin başkanıdır. Kuranın Medine’deki ayetlerinin bir kısmı; onun bu misyonunu yerine getirmede somut katkılarda bulunmuş ve toplumun yapılandırılmasında belirleyici bir rol oynamıştır. Onun üstlendiği tarihsel rol ve Arap toplumunun ihtiyaçları Kur’an’ın geniş bir konu yelpazesine sahip olmasını doğurmuştur. Bu bakımdan Kur’an, iman , ibadet, ahlak, görgü kuralları, hukuk, siyaset, savunma, ekonomi uluslararası ilişkiler vb. konuları içerir. 

Kur’an, müminlerin yapıp ettiklerinin hesabını son tahlilde uhrevi hayatta Allah’a vereceklerini öngörür. İnanıp, güzel ve yerinde işler yapanlar cennetle ödüllendirilirken, inanmayan  günahkar insanlar ise yaptıklarına karşılık olarak cehennem azabıyla cezalandırılırlar. 

Bilindiği gibi Hz.Muhammed ve ona inananlar henüz siyasal erke sahip olmadıklarından Mekke döneminde hukuki düzenlemelere ilişkin ayetler indirilmiştir. Hukukun işlerlik kazanması için örgütlü bir siyasal yapıya, yani devlete ihtiyaç duyulduğu için bu anlaşılabilir bir şeydir. 

Ahlakla hukuk arasında çok yakın bir bağın olduğu açıktır. Her ikisinin temelinde de adalet, hakkaniyet, hak gibi fikirler vardır. Sınırsız soyutluğu ve saflığı içinde hukuk, yani ide olarak hukuk, mantıkla ahlakın birleştiği külli bir idedir. Yani hukukun iç alemiyle ahlaki ideler birleşir, örtüşür. Hukuk belli bir tarihte ve toplumda dış alemiyle kanunlar olarak ortaya çıktığında özünde ahlaktan ayrılmasa da dışsal bir karakter kazandığı için ahlaktan ayrı bir kategori oluşturur.

Kur’an’da ahlaki kurallar formunda inen bazı ifadelerin Medine dönemine gelindiğinde hukuki formlara da büründüğünü görmekteyiz. Bu duruma birkaç örnek verebiliriz. 

Kur’an’da nüzul sırasına  göre 42.sure olarak Mekkede inen Furkan Suresinin 68-71. ayetlerinde (“Yine onlar ki, Allah ile beraber (tuttukları) başka bir tanrıya yalvarmazlar, Allah'ın haram kıldığı cana haksız yere kıymazlar ve zina etmezler. Bunları yapan, günahı (nın cezasını) bulur;



Kıyamet günü azabı kat kat arttırılır ve onda (azapta) alçaltılmış olarak devamlı kalır. 



Ancak tevbe ve iman edip iyi davranışta bulunanlar başkadır; Allahı onların kötülüklerini iyiliklere çevirir. Allah çok bağışlayıcıdır, engin merhamet sahibidir. 



Kim tevbe edip iyi davranış gösterirse, şüphesiz o, tevbesi kabul edilmiş olarak Allah'a döner.”) 



Ayetlerde zina yapmayanlar övülmekte, yapanların ahirette azaba çarptırılacaklarından söz edilmekte, ancak tövbe edenlerin bağışlanacakları belirtilmektedir.

Yine iniş sırasına göre 50.sure olan İsra suresinin 26-39. ayetlerinde (“Bir de akrabaya, yoksula, yolcuya hakkını ver. Gereksiz yere de saçıp savurma.


Zira böylesine saçıp savuranlar şeytanların dostlarıdırlar. Şeytan ise Rabbine karşı çok nankördür. 



Eğer Rabbinden umduğun (beklemek durumunda olduğun) bir rahmet için onların yüzlerine bakamıyorsan, hiç olmazsa kendilerine gönül alıcı bir söz söyle. 



Eli sıkı olma; büsbütün eli açık da olma. Sonra kınanır, (kaybettiklerinin) hasretini çeker durursun.



Rabbin rızkı dilediğine bol verir, dilediğine daraltır. Şüphesiz ki O, kullarından haberdardır, (onları) çok iyi görür. 



Geçim endişesi ile çocuklarınızın canına kıymayın. Biz, onların da sizin de rızkınızı veririz. Onları öldürmek gerçekten büyük bir suçtur.



Zinaya yaklaşmayın. Zira o, bir hayâsızlıktır ve çok kötü bir yoldur. 


Haklı bir sebep olmadıkça Allah'ın muhterem kıldığı cana kıymayın. Bir kimse zulmen öldürülürse, onun velîsine (hakkını alması için) yetki verdik. Ancak bu velî de kısasta ileri gitmesin. Zaten (kendisine bu yetki verilmekle) o, alacağını almıştır.



Yetimin malına, rüşdüne erinceye kadar, ancak en güzel bir niyetle yaklaşın. Verdiğiniz sözü de yerine getirin. Çünkü verilen söz, sorumluluğu gerektirir.



Ölçtüğünüz zaman tastamam ölçün ve doğru terazi ile tartın. Bu, hem daha iyidir hem de neticesi bakımından daha güzeldir. 



Hakkında bilgin bulunmayan şeyin ardına düşme. Çünkü kulak, göz ve gönül, bunların hepsi ondan sorumludur. 



Yeryüzünde böbürlenerek dolaşma. Çünkü sen (ağırlık ve azametinle) ne yeri yarabilir ne de dağlarla ululuk yarışına girebilirsin. 



Bütün bu sayılanların kötü olanları, Rabbinin nezdinde sevimsizdir.


İşte bunlar, Rabbinin sana vahyettiği hikmetlerdir. Allah ile birlikte başka ilâh edinme; sonra kınanmış ve (Allah'ın rahmetinden) uzaklaştırılmış olarak cehenneme atılırsın.”) birçok ahlaki kural yer almakta, bunların arasında zinaya yaklaşmamak da bir ilke olarak belirtilmektedir. Burada zinanın kötü bir fiil olduğundan söz edilmektedir.

İniş sırasına göre 75.sure olan Mü’minun Suresinin 5-7. ayetlerinde de “Ve onlar ki, iffetlerini korurlar;



Ancak eşleri ve ellerinin sahip olduğu (câriyeleri) hariç. (Bunlarla ilişkilerden dolayı) kınanmış değillerdir. 



Şu halde, kim bunun ötesine gitmek isterse, işte bunlar, haddi aşan kimselerdir.”) yine eşler ve cariyelerin dışındakilerle cinsel ilişkiye girmeyenler övülmekte ve onlara cennet vaadedilmektedir. Bu ilkeyi hiçe sayanlar da sınırı aşanlar olarak görülmektedir.

102.Sure olarak Medine’de indirilen Nur Suresinin 2. ayetinde (“Zina eden kadın ve zina eden erkekten her birine yüz sopa vurun; Allah'a ve ahiret gününe inanıyorsanız, Allah'ın dininde (hükümlerini uygularken) onlara acıyacağınız tutmasın. Müminlerden bir grup da onlara uygulanan cezaya şahit olsun.”) ise zina yapan erkekle kadına 100’er değnek ceza uygulanması öngörülüyor. 

Dikkat edilirse uzunca bir süre yalnızca ahlaki formlarla yer alan zina konusu Kur’anda Medine’de hukuki bir formla da ifadesini buluyor. Ahlakî  eylemlerin ödül ve cezası Kur’an söyleminde ahiret hayatında söz konusu iken burada zina yalnızca bir ahlaki konu olarak görülmeyip aynı zamanda hukukun konusu olarak görülmüş; dolayısıyla dünyevi bir ceza da öngörülmüştür.

Bu tür bir durumu adam öldürme konusunda da görebiliriz. Yine Mekkî Surelerden Furkan ve İsra Surelerinde adam öldürme ahlaki bir konu olarak işlenmiş ve Müslümanların kaçınmaları önerilmişken (“Yine onlar ki, Allah ile beraber (tuttukları) başka bir tanrıya yalvarmazlar, Allah'ın haram kıldığı cana haksız yere kıymazlar ve zina etmezler. Bunları yapan, günahı (nın cezasını) bulur.”)(Furkan 25/68) (“Haklı bir sebep olmadıkça Allah'ın muhterem kıldığı cana kıymayın. Bir kimse zulmen öldürülürse, onun velîsine (hakkını alması için) yetki verdik. Ancak bu velî de kısasta ileri gitmesin. Zaten (kendisine bu yetki verilmekle) o, alacağını almıştır.”)(İsra 17/33)



Medeni bir sure olan Bakara Suresinin 178-179.ayetlerinde (“Ey iman edenler! Öldürülenler hakkında size kısas farz kılındı. Hüre hür, köleye köle, kadına kadın (öldürülür). Ancak her kimin cezası, kardeşi (öldürülenin velisi) tarafından bir miktar bağışlanırsa artık (taraflar) hakkaniyete uymalı ve (öldüren) ona (gereken diyeti) güzellikle ödemelidir. Bu söylenenler, Rabbinizden bir hafifletme ve rahmettir. Her kim bundan sonra haddi aşarsa muhakkak onun için elem verici bir azap vardır. 



Ey akıl sahipleri! Kısasta sizin için hayat vardır. Umulur ki suç işlemekten sakınırsınız.”) haksız yere adam öldürmenin cezası kısas veya diyet olarak öngörülmüştür.

Öte yandan faizin yasaklanmasında da yine benzeri bir tarihsel süreci görebiliriz. Mekki Surelerden Rum Suresinin 39. ayetinde (“İnsanların mallarında artış olsun diye verdiğiniz herhangi bir faiz, Allah katında artmaz. Allah'ın rızasını isteyerek verdiğiniz zekâta gelince, işte zekât veren o kimseler, evet onlar (sevaplarını ve mallarını) kat kat arttıranlardır.”) faizle zekat karşılaştırılıyor ve faizin Allah katında bir artış sağlamayacağı anlatılıyor; ancak açık bir yasaklama getirilmiyor.

 Medinenin ilk yıllarında indirilen Bakara Suresinde faizin haram kılındığı ve artık faiz işlemlerini devam ettirmenin Allah ve Resulüyle savaşmak anlamına geldiği açıklanmaktadır. (“Faiz yiyenler (kabirlerinden), şeytan çarpmış kimselerin cinnet nöbetinden kalktığı gibi kalkarlar. Bu hal onların "Alım-satım tıpkı faiz gibidir" demeleri yüzündendir. Halbuki Allah, alım-satımı helâl, faizi haram kılmıştır. Bundan sonra kime Rabbinden bir öğüt gelir de faizden vazgeçerse, geçmişte olan kendisinindir ve artık onun işi Allah'a kalmıştır. Kim tekrar faize dönerse, işte onlar cehennemliktir, orada devamlı kalırlar.”) (Bakara 2/275)

Sonuç olarak hukuku Kur’an’daki açık hükümler çerçevesinde dinden ayırma çabasının temel gerekçelerinden biri, Allah’ın tarihsel şartlara göre konuşmasıdır. Tarihsel zeminin Kur’an metnine yansıması, yeni durumlarda  değişimin zorunlu olduğu hukuk alanında Müslümana da yeni şartlara göre durum belirleme hakkı verir.

Hukuk’un dinden ayrı bir alan olması gerektiği fikrini destekleyecek en önemli düşüncelerden biri, hukukun doğasında dünyevi müeyyidelerin ve cezaların öngörülmesidir. Üstelik hukukun siyasal erki elinde tutan insanlar tarafından uygulanmaya konulmasıdır. Oysa Kur’anın vahyin ilk dönemlerinden itibaren vurguladığı temel fikir, insanların yapıp ettiklerinin hesabını Allah’a verecek olmalarıdır. Kur’an söyleminde bu hesabın görüleceği, ödül ve cezanın tahakkuk edeceği yer ahirettir, yani başka bir dünyadır. Hukuk ise tamamen dünyevi bir olgudur. Hukukla dinde otoriteler farklılaşır. Dinde otorite Allah iken hukukta devlettir. Birisi ilahi diğeri beşeridir. Devlete karşı sorumlulukla Allaha karşı sorumluluğu özdeşleştirmek dinin bireye bu dünyada Tanrı tarafından bahşedilen özgürlük alanının da ciddi anlamda kısıtlanmasına yol açar. Bu gerekçelerle Kur’anda toplumsal düzenin sağlanmasına yönelik belirlemelerin Hz.Muhammed’in siyasi kimliğiyle ilgili olup onun manevi ve dini kimliğiyle ilgili olmadığını söylemek mümkündür.


4.Cihad ve Savaş İçerikli Olanlar

İslamiyette önemli eylemlerden biri de cihaddır. Cihadın kök anlamı çaba ve gayret göstermek, çalışmak, güç harcamaktır. Buna göre cihad herhangi bir konuda olanca gayreti sarf etmek demektir. İnsanın vargücüyle bir konuya, bir duruma ve bir faaliyete kendini vermesini cihad olarak anlayabiliriz.

 Müslümanların varolma, kendilerini koruma, benliklerini arındırma, değerlerini paylaşma, yeni değerler üretme, kollama, geliştirme ve yüceltme adına çaba sarfetmeleri cihaddır. Allah yolunda cihadın anlamı da budur. Bu çabalar hayatın hemen her alanıyla ilgilidir. Cihad, Müslümanın kendi iç dünyasını arındırmasından kutsal değerler uğruna savaşa kadar uzanan geniş bir yelpazedeki ciddi çabalardır. 

Cihad çerçevesi içinde çaba gösterilecek alanlardan bir kısmını burada kaydedebiliriz. Eğitim, sağlık, güvenlik, vatan savunması, bilim, düşünce, sanat, felsefe, üretim, ekonomi, ahlak gibi alanlarda Müslümanın göstereceği üst düzey çabalar cihadın çerçevesi içindedir. Allah yolunda cihadın açılımını bu biçimde algılamak hem cihad kavramının semantiğine hem de Kur’an’daki kullanılış biçimine daha uygundur. Onu yalnızca Allah yolunda müşriklere ve kafirlere karşı silahlı savaş olarak algılamak çok eksik bir algılama biçimidir. Yeri ve zamanı geldiğinde Allah yolunda savaş da cihadın kuşkusuz önemli bir parçasıdır. Özellikle Müslümanların ölüm kalım mücadelesine giriştiği anlarda, değerlerinin tahrip edilmesi karşısında gerektiğinde savaşması onun aynı zamanda dini bir vecibesidir. Ama artık dünya üzerinde kültürel, siyasi, bilgisel, teknolojik ve ekonomik savaşlar daha somut kazanımlar sağladığı için Müslümanların cihadlarını bilgiye, bilime, teknolojiye, düşünceye, üretime ve ekonomiye yönelik gerçekleştirmeleri daha doğru bir tercih olmalıdır. Kuşkusuz Müslümanlar silahlı savaş da gerekliyse cihadlarını fiilen savaşarak da gerçekleştirecektir. 

Hz.Muhammed ve arkadaşlarının mücadeleleri tarihsel şartlar çerçevesinde silahlı cihada, yani savaşa başvurmayı gerektirdiği için Kur’an ayetleri de silahlı mücadeleye de işaret eden içeriklerle indirilmişti. Çünkü o dönemde İslam’ın tarihteki yerini alması ve Müslümanların belli bir güce sahip olması için silahlı mücadeleye başvurmak özellikle Medine döneminde kaçınılmaz olmuştur. 

Şimdi sırasıyla cihada ilişkin ayetleri sıralayalım.

Kronolojik olarak Kur’an’da ilk kez Furkan Suresi(25)’nin 52. ayetinde Hz.Muhammed’e cihadla ilgili bir emir gelmiştir. Furkan suresi iniş sırasına göre 42. suredir. Ayette şöyle denilmektedir:

“(Mademki sana böyle bir şeref bahşettik) O halde bu kafirlere sakın boyun eğme ve elindeki Kur’an ile (gerçeği anlatmak için) onlara karşı bütün gücünle uğraş ver.” Bu ayette Hz.Muhammed’in kafirlere boyun eğmeyip onlarla Kur’an’daki gerçeklerle bütün gücüyle mücadele etmesi öngörülüyor. Belli ki burada söz konusu olan cihad Kur’an ayetlerini tanıtma, duyurma ve kafirlere de bir şekilde ulaştırma çabasıdır. Burada cihad, Kur’an’ın Allah kelamı olarak taşıdığı üstün üslup özellikleri, söylem gücü ve içeriğiyle inanmayanlar karşısında dimdik ayakta durup mücadele etmektir. Bu cihadın bilgi ve fikir cihadı olduğu ve eğitimsel bir boyut da taşıdığı açıktır. Çünkü cihadın Kur’an’la yapılması öngörülmüştür. Zaten Mekke döneminde Hz.Muhammed’in insanları Allah’ın dinine çağırdığı ve mesajı duyurmaya çalıştığı bir dönemdir. Bu ayet cihada ilişkin ilk ayet olması bakımından, ayetin, asıl cihadın insanların zihinlerine, gönüllerine ve manevi dünyalarına ulaşmak olduğu fikrine işaret ettiği söylenebilir. Silahlı mücadele ve cihad belli şartlara bağlı olarak müslümana sorumluluk yüklerken fikir ve bilgiye dayalı cihadın sürekliliğinden söz etmek mümkündür. Bilginin gücü savaşta da barışta da etkin ve süreklidir.

Mekke’de inen ayetlerden birinin meali de şöyledir:

“Cihad eden, ancak kendisi için cihad etmiş olur. Şüphesiz Allah, âlemlerden müstağnîdir. (O'nun hiçbir şeye ihtiyacı yoktur).”(Ankebut 29/6) Bu ayette de “Allah yolunda” ifadesi kullanılmaksızın genel bir anlatım vardır. İnsanların iyiliğe, güzelliğe ve başarıya ulaşmak için ortaya koydukları çabaların kendi yararlarına olduğu anlatılıyor. Çeşitli alanlarda ne kadar çaba sarfedilirse bütün bunların sonuçları yine o çabaları sürdürenlerin yararınadır. Burada Allah’a bir yarar söz konusu değildir. Bu ayetin de cihadın genel anlamda her alanda  gösterilen çaba olarak algılanmasını doğuracak bir içeriğe sahip olduğunu görüyoruz. Yine aynı surenin 69.ayetinde de cihada ilişkin şu ifadeleri görüyoruz: 

“Ama bizim uğrumuzda cihad edenleri elbette kendi yollarımıza eriştireceğiz. Hiç şüphe yok ki Allah iyi davrananlarla beraberdir.” Bu ayette de savaşa çağrı yerine Allah’ın Kur’an’da o ana kadar gösterdiği hedefler doğrultusunda çabalarını sürdüren müminleri başarılı kılacağı anlatılıyor. Müminler O’nun aydınlattığı yolda çabalarını sürdürdüklerinde Allah onların yanında olarak onlara yeni yeni yollar açıyor. Bu ayette de cihadın genel anlamda nitelikli ve etkili bütün iyi çalışmaları içine aldığı anlaşılmaktadır.

Cihada çağrı ayetleri:

Kur’an’da yalnızca üç ayette doğrudan Hz.Muhammed’e cihad çağrısı yapılmıştır. Bu üç ayet yukarıda Mekke’de indirilen cihad ayetleri çerçevesinde değerlendirilmiştir. Ayetlerin birinde (Furkan 25/52) Hz.Muhammed’in Kur’an’la kafirlere karşı cihad etmesi emredilmiş, diğer ikisinde (Tevbe 9/73 ve Tahrim 66/9) silahlı olmayan bir mücadele öngörülmüştür. Konuyla ilgili Müslümanlara genel anlamda cihad çağrısını içeren ayetler yalnızca dört tanedir. Şimdi bunları değerlendireceğiz.  

Hac 22/78: “Allah uğrunda, hakkını vererek cihad edin. O, sizi seçti; din hususunda üzerinize hiçbir zorluk yüklemedi; babanız İbrahim'in dininde (de böyleydi). Peygamberin size şahit olması, sizin de insanlara şahit olmanız için, O, gerek daha önce (gelmiş kitaplarda), gerekse bunda (Kur'an'da) size "müslümanlar" adını verdi. Öyle ise namazı kılın; zekâtı verin ve Allah'a sımsıkı sarılın. O, sizin mevlânızdır. Ne güzel mevlâdır, ne güzel yardımcıdır!” 

Yukarıdaki ayet Mekkî olup olmadığı konusunda tartışma olan Hac Suresi’nin ayetidir. Büyük bir ihtimalle ya hicretten hemen önce veya hicretten çok az bir süre sonra indirilmiş olabilir. Bu ayette de Allah için çaba göstermekten söz edilirken savaşa atıfta bulunulmadığı kolayca anlaşılır. Ayetin metinsel bağlamı da bunun delilidir. Önceki ayette rükudan, secdeden, Allah’a kulluktan ve iyi işler yapmaktan bahsedilir. Cihad çağrısı yapılan ayette de yine namaz, zekat, din ve tevekkül gibi olgulardan söz edilmekte ve silahlı mücadeleyi çağrıştıracak bir unsur yer almamaktadır.

Maide 5/35: “Ey iman edenler! Allah'tan korkun. O'na yaklaşmaya yol arayın ve yolunda çaba harcayın ki kurtuluşa eresiniz.” Bu ayette takva ve Allah’a yaklaşmaya vesile arama gibi insanın iç dünyasının geliştirilmesiyle ilgili emirlerin hemen sonrasında Allah yolunda cihaddan söz ediliyor. Bu bakımdan buradaki cihadı da genel anlamıyla almak daha isabetli olacaktır. Yani takva üzere bulunmak ve Allah’a yaklaşma gayretleri de dahil her türlü güzel ve yerinde çabayı ve mücadeleyi içeren bir cihad çağrısı burada söz konusudur.

Tevbe 9/41: “(Ey müminler!) Gerek hafif, gerek ağır (kolay-zor, silahlı-silahsız, genç-yaşlı, sağlıklı-hasta, zengin-fakir) olarak savaşa çıkın, mallarınızla ve canlarınızla Allah yolunda cihad edin. Eğer bilirseniz, bu sizin için daha hayırlıdır.”

Bu ayet Tebuk Seferi hakkında indirilmiştir. Bu surenin nazil olduğu dönemde Müslümanlarla Suriye bölgesinde ve Medine-Şam yolu üzerinde bulunan Bizans hakimiyetindeki Hıristiyan Araplar arasında gergin bir durum vardı. Siyer, Tarih ve Tefsir kaynaklarındaki yaygın bilgilere göre 630 yılının sonbaharında Bizans’ın, bazı Hıristiyan arap kabilelerini de yanına alarak Medineyi kuzeyden istila edeceği haberi Allah Resulüne ulaşmıştı. Bu haber tacirler arasında öylesine yaygınlık kazanmıştı ki Medine’de bir gürültü kopsa Müslümanlar birbirlerine “yoksa Gassaniler mi saldırdı?” diye sorar hale gelmişti. Bunun üzerine Hz.Peygamber sefer hazırlığına başladı. Mevsim sıcaktı, kıtlık ve kuraklık yaşanmaktaydı. Şartların güçlüğü nedeniyle Hz.Peygamber hedefi açıkladı ve Bizans’la savaşın kaçınılmaz olacağını bildirdi. İşte tam da şartların alabildiğine zor olduğu böyle bir dönemde inen bu ayet bir bakıma seferberlik çağrısı gibidir. Şartlar gerektirdiğinde vatanı ve kutsal değerleri korumak adına gerekirse topluca cihada çıkılmasının gerekli olduğu anlaşılmaktadır. Ama savaş şartlarının oluşmadığı durumlarda ise cihadı insan faaliyetlerinin diğer alanlarında gerçekleştirmek gerekir.

Tevbe 9/86: "Allah'a inanın, Resûlü ile beraber cihad edin" diye bir sûre indirildiği zaman, onlardan servet sahibi olanlar, senden izin istediler ve: Bizi bırak (evlerinde) oturanlarla beraber olalım, dediler.”

Bu ayetin içinde bulunduğu ayet grubu savaşa katılmamak için çeşitli bahaneler üreten münafıkların samimiyetsiz tutumlarıyla ilgilidir. Dolayısıyla bu ayette savaş şartlarında savaştan kaçan münafıklardan söz edilmektedir. Savaştan kaçmak büyük günahlardan sayılmıştır. Bu bakımdan vatanı ve toplumun değerlerini korumak adına görevden kaçmak Müslüman içtenliğiyle bağdaşmaz. Ancak şu da unutulmamalıdır ki o dönemde savaş kararı veren Allah ve elçisidir. Günümüzde özellikle Müslüman ülkelerde bazı grupların yönetime isyan ederek savaş kararı almaları durumunda bu karara uymayanları kafirlikle ve münafıklıkla niteleme çabaları kesinlikle yanlıştır. Kur’an’ın indiği dönemde Allah ve Resulü bu kararı veriyordu ve onların kararına karşı herhangi bir güvensizlik söz konusu olamazdı ve olmuyordu. 

Münafıklar gerçekte inanmamış gizli inkarcılardı. Bu bakımdan onların savaşa yanaşmama tutumu onların gerçekte Müslüman olmamalarından kaynaklanıyordu. Şimdi birilerinin ortaya çıkıp cihad çağrısında, savaş çağrısında bulunmalarına karşılık gerçekçi ve akılcı tutumlarla karşı çıkmak aslında Müslümana yakışan bir tutumdur. Çünkü anlamsız yere bir insanın ölmesi bütün insanların ölmesi gibidir. Bu cihad çağrısını yapanlar hangi yetkiyle bunu yapmaktadırlar? Onların Allah ve Resulünden aldıkları gizli bir onay mı vardır?  Elbette bu kararı alıp uygulayacak ne bilimsel, ne düşünsel, ne askeri ve ne de siyasi güçleri vardır. O zaman gerçekten somut güç ve dayanaklardan yoksun bir karara bütün Müslümanların uyması ve kendisi gibi Müslümanlarla savaşması kuşkusuz söz konusu olamaz.

Cihada Katılanları Öven Ayetler:

Nahl 16/110: “Sonra şüphesiz Rabbin, eziyet edildikten sonra hicret edip, ardından da sabrederek cihad edenlerin yardımcısıdır. Bütün bunlardan sonra Rabbin elbette çok bağışlayan, pek esirgeyendir.”

Mekkî bir ayet olan bu ayette baskılar karşısında inançlarından vazgeçmeyerek sabreden ve sebat gösteren Müslümanlardan ve onların Habeşistan’a hicretlerinden bahsedilmektedir. Buradaki cihadın da savaş anlamı içermediği açıktır. Burada Müslümanların, içinde bulundukları zor şartlarda hayatta kalma mücadeleleri cihad olarak adlandırılmıştır. Şu halde cihad, aslında Müslümanların, hayatın içindeki bütün mücadele alanlarını içine alan bir kavramdır.

Bakara 2/218: “İman edenler ve hicret edip Allah yolunda cihad edenler var ya, işte bunlar, Allah'ın rahmetini umabilirler. Allah, gafûr ve rahîmdir.”

Enfal 8/72: “İman edip de hicret edenler, Allah yolunda mallarıyla, canlarıyla cihad edenler ve (muhacirleri) barındırıp yardım edenler var ya, işte onların bir kısmı diğer bir kısmının dostlarıdır. İman edip de hicret etmeyenlere gelince, onlar hicret edinceye kadar size onların mirasından hiçbir pay yoktur. Eğer onlar din hususunda sizden yardım isterlerse, sizinle aralarında sözleşme bulunan bir kavim aleyhine olmaksızın (o müslümanlara) yardım etmek üzerinize borçtur. Allah yapacaklarınızı hakkıyla görmektedir.”


Enfal 8/74: “İman edip de Allah yolunda hicret ve cihad edenler, (muhacirleri) barındıran ve yardım edenler var ya, işte gerçek müminler onlardır. Onlar için mağfiret ve bol rızık vardır.”

Enfal 8/75: “Sonradan iman eden ve hicret edip de sizinle beraber cihad edenler de sizdendir. Allah'ın kitabına göre yakın akrabalar birbirlerine (vâris olmağa) daha uygundur. Şüphesiz ki Allah her şeyi bilendir.”

Ali İmran 3/142: “Yoksa Allah içinizden cihad edenleri belli etmeden, sabredenleri ortaya çıkarmadan cennete gireceğinizi mi sandınız?”

Mumtehine 60/1: “Ey iman edenler! Eğer benim yolumda cihad etmek ve rızamı kazanmak için çıkmışsanız, benim de düşmanım, sizin de düşmanınız olanlara sevgi göstererek, gizli muhabbet besleyerek onları dost edinmeyin. Oysa onlar, size gelen gerçeği inkâr etmişlerdir. Rabbiniz Allah'a inandığınızdan dolayı Peygamber'i de sizi de yurdunuzdan çıkarıyorlar. Ben, sizin saklı tuttuğunuzu da, açığa vurduğunuzu da en iyi bilenim. Sizden kim bunu yaparsa (onları dost edinirse) doğru yoldan sapmış olur.”

Hucurat 49/15: “Müminler ancak Allah'a ve Resûlüne iman eden, ondan sonra asla şüpheye düşmeyen, Allah yolunda mallarıyla ve canlarıyla cihad edenlerdir. İşte doğrular ancak onlardır.”


Saff 61/11: “Allah'a ve Resûlüne inanır, mallarınızla ve canlarınızla Allah yolunda cihad edersiniz. Eğer bilirseniz, bu sizin için daha hayırlıdır.”

Maide 5/54: “Ey iman edenler! Sizden kim dininden dönerse (bilsin ki) Allah, sevdiği ve kendisini seven müminlere karşı alçak gönüllü (şefkatli), kâfirlere karşı onurlu ve zorlu bir toplum getirecektir. (Bunlar) Allah yolunda cihad ederler ve hiçbir kınayanın kınamasından korkmazlar (hiçbir kimsenin kınamasına aldırmazlar). Bu, Allah'ın, dilediğine verdiği lütfudur. Allah'ın lütfu ve ilmi geniştir.”

Tevbe 9/16: “Yoksa, Allah, sizden, cihad edip Allah, peygamber ve müminlerden başkasını kendilerine sırdaş edinmeyenleri ortaya çıkarmadan bırakılacağınızı mı sandınız? Allah yaptıklarınızdan haberdardır.”

Tevbe 9/20: “İman edip de hicret edenler ve Allah yolunda mallarıyla, canlarıyla cihad edenler, rütbe bakımından Allah katında daha üstündürler. Kurtuluşa erenler de işte onlardır.”

Tevbe 9/79: “De ki: Eğer babalarınız, oğullarınız, kardeşleriniz, eşleriniz, hısım akrabanız kazandığınız mallar, kesada uğramasından korktuğunuz ticaret, hoşlandığınız meskenler size Allah'tan, Resûlünden ve Allah yolunda cihad etmekten daha sevgili ise, artık Allah emrini getirinceye kadar bekleyin. Allah fâsıklar topluluğunu hidayete erdirmez.” 

Tevbe 9/88: “Fakat Peygamber ve onunla beraber inananlar, mallarıyla, canlarıyla cihad ettiler. İşte bütün hayırlar onlarındır ve onlar kurtuluşa erenlerin kendileridir.”

Yukarıdaki ayetler Müslüman toplumun hayatta kalmak ve kendini güçlendirip geliştirmek için sürekli mücadele içinde olduğu dönemlerde indirilmiştir. Bu mücadelenin içinde silahlı savaş da vardır. Müslümanların içinde bulundukları her şartta imanlarını, vatanlarını ve değerlerini korumak ve yaşatmak adına her türlü mücadeleyi göstermesi, yani Allah yolunda cihad etmesi son derece önemlidir. Cihad edenleri öven yukarıdaki ayetler bunun açık delilidir. 

Cihad kavramının semantik açıdan savaştan daha geniş bir anlam içeriğinin olduğunu belirtmiştik. Kur’an savaşı özellikle K.T.L.kökünden türeyen kelimelerle anlatmaktadır. Kur’an’da savaşa ilişkin konuların ayrı bir kökten gelen kelimelerle ifade edilmesi cihad kavramının doğrudan savaş anlamına gelmediğini açıkça ortaya koyar. Aksine Mekke döneminde henüz Müslümanların müşriklerle silahlı bir savaşa girişmediği dönemlerde indirilen ayetlerde cihada ilişkin kelimeler kullanılmıştır. Bu da cihadın genel bir içeriğe sahip olmadığını gösterir. Dolayısıyla özellikle Batı’lı kaynaklarda ‘kutsal savaş’ çevirisiyle yansıtılan cihad kavramı yanlış bir algının sonucudur. Çünkü cihad, her türlü çabanın ve özverinin adıdır. Bunun içinde şartlar gerektiğinde savaşmak da cihad eyleminin bir parçasıdır.

Büyük müfessir Zemahşeri’nin açıklamasına göre “Allah yolunda savaşmak” deyimi, “Allah’ın adını yüceltmek ve O’nun dinini güçlendirmek için cihad etmek” (Zemahşerî, el-Keşşaf, Beyrut 1971, I, 233) anlamına gelir. Hicretten önce Müslümanların müşriklerle savaşmaları öngörülmemiş, onlarla barış içinde yaşamaları emredilmişti. Bu dönemde Hz.Muhammed, kendisine indirilen ayetleri Arap toplumuna duyuruyordu. Bu esnada hem kendisi hem de arkadaşları işkenceye ve baskıya maruz kalıyordu. Ama hiçbir şekilde müşriklerle fiilî bir mücadeleye girişilmiyordu. Müslümanların sabretmesi ve affetmesi öngörülüyordu. Baskıların şiddetini artırdığı dönemlerde önemli seçeneklerden biri olan hicrete başvurulmuştu. Müslümanlar ilk olarak Habeşistan’a hicret ettiler ve oraya sığındılar. Hiç bir zaman savaş yolunu seçmediler. Zaten bu yönde ayet de inmiyordu. Ayetlerde Hz.Muhammed’in Allah’ın elçisi olduğu vurgulanıyor, onun yalnızca bir müjdeci ve uyarıcı olduğu anlatılıyordu. Onun insanlar üzerinde bir zorba olmadığı anlatılıyordu. Ayetler barışçı mesajlar içeriyordu. Nahl Suresi’nin 125.ayetinde şöyle söyleniyordu: “(Resûlüm!) Sen, Rabbinin yoluna hikmet ve güzel öğütle çağır ve onlarla en güzel şekilde mücadele et! Rabbin, kendi yolundan sapanları en iyi bilendir ve O, hidayete erenleri de çok iyi bilir.”


Mekki surelerden olan Nahl Suresi’nin 126-178.ayetlerinde de şu ifadeler yer alıyordu: 

“Eğer zora başvurmanız gerekirse ancak onların sizi zora koştukları kadar zora başvurun. Ama sabrederseniz, elbette o, sabredenler için daha hayırlıdır.” 



“ Sabret! Senin sabrın da ancak Allah'ın yardımı iledir. Onlardan dolayı kederlenme; kurmakta oldukları tuzaktan kaygı duyma!” 



“Çünkü Allah, (kötülükten) sakınanlar ve güzel amel edenlerle beraberdir.”

126.ayette Müslümanlara saldırıldığında onların aslında misliyle karşılık verebilecekleri söylenirken sabretmelerinin daha tercih edilecek bir yol olduğuna da işaret ediliyor. Sonraki iki ayette ise tamamen sabır tavsiye edilmekte ve onların yaptıklarından ve kurdukları tuzaklardan dolayı üzülmemesi söylenmektedir. Burada Mekke döneminde ciddi anlamda savaşa dair bir emrin verilmediği kolayca anlaşılmaktadır.

Hicretten sonra Müslümanlar siyasi bir güce sahip olunca kendilerine yapılan saldırılar karşısında savaşmalarına izin verilmiş veya emredilmiştir. İlkesel olarak savaş izni Mekke döneminin sonlarına doğru inen Hac Suresi’nin 39.ayeti (“Kendileriyle savaşılanlara (müminlere), zulme uğramış olmaları sebebiyle, (savaş konusunda) izin verildi. Şüphe yok ki Allah, onlara yardıma mutlak surette kadirdir.”)ile verilmiştir. 

İniş sırasına göre Medine döneminde yine savunma ve karşılık verme nitelikli savaş emrinin verildiğini düşündüğümüz ilk ayetlerden biri Bakara Suresi’nin 190.ayetidir. Bu ayette şöyle söylenmektedir:

“Size karşı savaş açanlara, siz de Allah yolunda savaş açın. Sakın aşırı gitmeyin, çünkü Allah aşırıları sevmez.”

Bu ayette savunma amaçlı bir savaşın öngörüldüğü açıkça anlaşılmaktadır. Dolayısıyla İslam’da kaçınılmaz olduğu ve düşmanın saldırısına maruz kalındığı durumlarda savaşın gündeme geleceği yolundaki görüşün Kur’anî temellerinin olduğunu rahatlıkla söyleyebiliriz. Ayetin devamındaki “Sakın aşırı gitmeyin, çünkü Allah aşırıları sevmez.” ifadesi haksız saldırıyı, savaşın kurallarına uymamayı, gereksiz kan dökmeyi ve çevreye zarar vermeyi yasaklamaktadır. 

Büyük müfessir Zemahşerîye göre bu ayet, savaş çıkarmayı yasakladığı gibi savaşta kadınların, yaşlıların, çocukların öldürülmesini, anlaşmalı bir topluluğa saldırılmasını ve baskın saldırılar düzenlenmesini de yasaklamaktadır(Zemahşerî, el-Keşşaf, Beyrut 1971, I, 233). Ayrıca bu ayete göre savaşta din adamlarının ve ateş kesip barış önerisinde bulunanların öldürülmemesi gerekir. 

Bu ayet aslında savaşın da ahlakının ve kurallarının olduğunu göstermektedir. Savaşın temel kurallarından biri yalnızca savaşanların öldürülebileceğidir. Dolayısıyla sivillerin öldürülmesi savaşın kurallarına aykırıdır ve bu ayette ifade edildiği gibi aşırıya gitmektir. 

Kur’an, zulmü, haksız yere adam öldürmeyi, tecavüzü, taşkınlığı ve azgınlığı yasaklamıştır. Kur’an, yukarıda da belirtildiği gibi haksız yere adam öldürmeyi bütün insanların öldürülmesi olarak tanımlamıştır. Bu bakımdan Kur’an’a göre insanları terörist eylemlerle öldürmek ve onlara şiddet uygulamak en büyük günahlardandır. Çünkü haksız yere adam öldürmek yasak olduğu gibi savaşta aşırı gitmek de yasaktır. 

Masum insanların, savaşa fiilen katılmamış insanların intihar bombalarıyla öldürülmesinin İslam’la hiçbir ilgisi bulunmaz. Kur’an’da sadece savaş ortamında insanların öldürülebileceğine dair bilgiler vardır. Bir devletin hukukuna göre yargılama sonucu insanlar için idam hükmü verilebilir. Bu iki durumun dışında Kur’an’ın adam öldürmeye sıcak bakmadığı son derece açıktır.

Şiddetle terörü İslam’la yan yana getirmek ancak İslam düşmanlarının işi olabilir. Terörü ve şiddeti caiz gören zihniyetin Kur’an’dan kendini temellendireceği hiçbir ayet söz konusu değildir. Eğer bazı Müslümanlar terör ve şiddeti caiz görüp masum insanların mal ve canlarına kast ediyorlarsa bu sadece o Müslümanların Kur’an temelli olmayan yargıları olabilir. 

Kur’an bütün insanlığı İslam’a çağırmaktadır. Her bir insanın Müslüman olma ihtimali her zaman vardır. Terörle onların ölümüne sebep olmak aslında Kur’an’ın bütün insanlığı kucaklayan evrensel çağrısını hiçe saymaktır(Mumtehine 60/7). Hiçbir müslümanın böyle bir hakkı olmasa gerektir. Öte yandan kendi dindaşlarına bile terörü reva gören bir zihniyetin de aslında Allah’ın Kur’an’da koyduğu tövbe hakkını onların elinden aldığını söylemek mümkündür.

Şimdi savaşla ilgili ayetleri değerlendireceğiz. 

Savaş insanlık tarihinin en yalın gerçeklerinden biridir. Toplumlar birbirleriyle savaşmaktan kendilerini alamamışlardır. Milletlerin, devletlerin kendi çıkarlarını ve değerlerini korumaları için savaş yoluna başvurmaları kaçınılmaz olabilir. Haksızlık, zulüm ve adaletsizliği ortadan kaldırmak amacıyla da savaşlar söz konusu olabilir. İnsanlığın bir parçası olan Müslüman toplumlar da savaşabilir. Nitekim Hz.Muhammed de zorunlu durumlarda savaşa başvurmuştur. Kur’an’da bu savaşlara ilişkin bilgiler olduğu gibi tarih kaynaklarında da konuya dair veriler mevcuttur. 

Allah, Kur’an’da savaşın bazı durumlarda yeryüzünün fesada uğramasını engelleyecek bir faktör olduğundan söz eder. Bu tespit, yeryüzünde ceberut, zalim ve zorba güçlere karşı dengeleyici güçlerin olmasının fesadın, karmaşa ve kaosun ortadan kaldırılmasında önemli bir rolünün olduğuna işaret eder. Bakara Suresi’nin 251.ayetinde şöyle buyurulur: “Sonunda Allah'ın izniyle onları yendiler. Davud da Câlût'u öldürdü. Allah ona (Davud'a) hükümdarlık ve hikmet verdi, dilediği ilimlerden ona öğretti. Eğer Allah'ın insanlardan bir kısmının kötülüğünü diğerleriyle savması olmasaydı elbette yeryüzü altüst olurdu. Lâkin Allah bütün insanlığa karşı lütuf ve kerem sahibidir.” Aynı zamanda bir peygamber olan Hz.Davud’un ordusuyla Calût komutasındaki düşman orduya galip gelişinin hikaye edildiği bu ayette yapıcı ve olumlu güçlerin yıkıcı güçler karşısında savaşmasının dengenin ve barışın sağlanması için önemli olduğu vurgulanmaktadır. Hatta bunun insanlık için bir lütuf olduğundan bahsedilir. Kur’an’ın, savaşın kaçınılmaz bir olgu olduğuna işaret ettiği söylenebilir. 

Öte yandan yine aynı surenin 253.ayetinde de insanın doğasına atıfta bulunularak insanların savaşmaktan kendilerini alamamalarının Allah’ın dilemesi dahilinde olduğu anlatılır. İlgili ayette şunlar söylenmektedir: “O peygamberlerin bir kısmını diğerlerinden üstün kıldık. Allah onlardan bir kısmı ile konuşmuş, bazılarını da derece derece yükseltmiştir. Meryem oğlu İsa'ya açık mucizeler verdik ve onu Rûhu'l-Kudüs ile güçlendirdik. Allah dileseydi o peygamberlerden sonra gelen milletler, kendilerine açık deliller geldikten sonra birbirleriyle savaşmazlardı. Fakat onlar ihtilafa düştüler de içlerinden kimi iman etti, kimi de inkâr etti. Allah dileseydi onlar savaşmazlardı; lâkin Allah dilediğini yapar.”  Bu ayette insanların bir şekilde ihtilafa ve anlaşmazlığa düşecekleri, bu yüzden de birbirleriyle savaşacakları anlatılır. İnsanların yaradılış açısından taşıdıkları farklılıklar ve kültür farklılıkları insanların anlaşmazlığa düşmelerini de doğurabiliyor. Allah bu ayette toplumların, insanın varlıksal ve çevresel şartlarına bağlı olarak çatışabileceklerini ve savaşabileceklerini belirtmektedir. Kur’an, bu durumun insanın doğası ve çevresel koşulların doğurduğu bir sonuç olduğundan söz etmiştir. Ancak Kur’an’da Kur’an’ın temel hedefinin barış olduğuna dair verilerin bolca yer aldığını bilmekteyiz. 

Kur’an, insanın doğasıyla ahlakiliği ve dindarlığı arasında doğru ve insanı geliştiren bir ilişkinin olması gerektiği üzerinde önemle durur. İnsanın doğuştan getirdiği duyguların eğitilmesi Kur’an’ın temel hedefidir. Doğuştan şiddete de eğilimi olan insanın duygularını eğitmesi ona bir sorumluluk olarak yüklenmiştir. Örneğin Kur’an, insanın özünde nankörlük duygusunun baskın olduğunu söyler(İbrahim 14/34). Ancak onun kendini eğiterek teşekkür eden bir varlık olmasını ister. Başta Yaradanına sonra da diğer insanlara teşekkür etmesinin gereği üzerinde durur(İbrahim 14/7). 

Öte yandan insanların farklı etnik ve kültürel kökenlerden geliyor oluşlarının bir zenginlik olduğunu belirtir. Hiçbir ırkın veya milletin diğerlerinden üstün olmadığını ve Allah katında değerliliğin üst düzeyde kulluk bilinciyle sağlandığını vurgulamaktadır. Hucurat Suresi’nin 13.ayetinde şöyle söylenir: “Ey insanlar! Doğrusu biz sizi bir erkekle bir dişiden yarattık. Ve birbirinizle tanışmanız için sizi kavimlere ve kabilelere ayırdık. Muhakkak ki Allah yanında en değerli olanınız, O'ndan en çok korkanınızdır. Şüphesiz Allah bilendir, her şeyden haberdardır.” Ama aynı surenin 9.ayetinde iki mümin topluluğun birbirleriyle savaşa tutuşabileceklerinden de bahsedilerek onların aralarının bulunması için çaba gösterilmesi gerektiği vurgulanır. 

İslam’ın kelime anlamında Allah’a teslimiyet anlamının yanında barış ve esenlik anlamları da vardır. Hz.Peygamber de Müslümanı tanımlarken onun hiç kimseye zarar vermeyecek ve güven duyulacak bir insan olduğundan söz eder. Kötülüklerin olmayacağı Cennet’in bir adı da ‘selam/barış ve esenlik yurdu’’dur.

Şimdi savaşla ilgili ayetleri değerlendirebiliriz.

Savaş emrini içeren ayetler:

Hac 22/39: “Kendileriyle savaşılanlara (müminlere), zulme uğramış olmaları sebebiyle, (savaş konusunda) izin verildi. Şüphe yok ki Allah, onlara yardıma mutlak surette kadirdir.” 

Hac Suresi Mekke döneminin sonlarında veya Medine döneminin başlarında indirilmiş bir suredir. Dikkat edilirse o zaman diliminde zulme, işkenceye ve haksızlığa uğrayan Müslümanlara genel anlamda bir izin verilmiştir. Bu izin onların zorunlu olarak savaşa girişmelerine yönelik olmayıp o ana kadar bütün saldırıları sabır ve tahammülle karşılayan saldırganlar karşısında Müslümanların kendilerini savunabileceklerine dair bir ruhsattır. Burada doğrudan ‘savaşınız’ emri verilmemiştir. Taberi’nin Tefsiri’nde yer alan bir rivayete göre bu iznin, Mekke’den Medine’ye hicret etmek için yola çıkan Müslümanlardan engellenmelerle karşılaşanlar içindir. Belli ki burada nefsi müdafaa nitelikli bir çatışmaya girilebileceğine dair bir izin söz konusudur.

Bakara 2/190: “Size karşı savaş açanlara, siz de Allah yolunda savaş açın. Sakın aşırı gitmeyin, çünkü Allah aşırıları sevmez.” 



Bakara 2/191: “Onları (size karşı savaşanları) yakaladığınız yerde öldürün. Sizi çıkardıkları yerden siz de onları çıkarın. Fitne, adam öldürmekten daha kötüdür. Mescid-i Haram'da onlar sizinle savaşmadıkça, siz de onlarla savaşmayın. Eğer onlar size karşı savaş açarlarsa siz de onları öldürün. İşte kâfirlerin cezası böyledir.” 

Bakara 2/192: “Eğer onlar (savaştan) vazgeçerlerse, (şunu iyi bilin ki) Allah gafûr ve rahîmdir.”



Bakara 2/193: “Fitne tamamen yok edilinceye ve din (kulluk) de yalnız Allah için oluncaya kadar onlarla savaşın. Şayet vazgeçerlerse zalimlerden başkasına düşmanlık ve saldırı yoktur.”

Bakara 190.ayette inananlara savaş açanlara karşı Allah yolunda savaşılması ve asla sınırların aşılmaması isteniyor. Savaş halinde savaşın gereği ne ise o yapılır. Dolayısıyla savaşmak zorunda kalındığında düşmanla savaşılır. Ayetin ikinci bölümünde Müslümanların savaşta aşırı gitmeleri yasaklanıyor. Allah’ın aşırı gidenleri sevmediği anlatılıyor. Dolayısıyla savaşırken savaşın kurallarına ve etiğine riayet etmek gerekir. Savaşta sivillerin öldürülmemesi gerekir. Çevreye ve canlılara da zarar vermemek gerekir. 

Bakara 191.ayette müslümanları yok etmeyi hedeflemiş düşmanla sıkı bir savaşa tutuşmak emrediliyor. Çünkü sosyo-politik yapının sarsılması olarak anlaşılacak fitne durumu daha yok edicidir. Belli bir sosyal ve siyasal grubun yok oluşunu hazırlayacak karışıklıkların daha riskli sonuçlar doğuracağından söz ediliyor. Birbirlerine güvenmiş, inanmış ve belli bir sosyo-politik yapı oluşturmuş bir topluluğun kendini karmaşaya ve yok oluşa mahkum etmesi doğru bir tercih değildir. Dolayısıyla bir topluluk için ölüm kalım meselesi niteliğinde bir durumla karşılaşıldığında savaş kaçınılmaz bir hal alacaktır. Dolayısıyla sosyal ve siyasal karışıklık ve kaos ortamının oluşmaması için fiilen savaş durumu sürdürülecektir. 

Burada Allahın dininin bağlıları olduğu iddiasında olan Müslümanların peygamber önderliğinde yeniden özünü tarih içinde yaşama imkanı bulmuş dinin zarar görmemesi de insanların ve ona inananların çabasıyla olacaktır kuşkusuz. Henüz yeni yeni güçlenen Müslümanların dinlerini yaşatmaları da kaos ortamının yok edilmesiyle mümkün olabilecektir. Bu da onlara saldıranların güçlerinin kırılmasıyla yani savaşla olacaktır. Bu ayette de savaşın savunma maksadıyla yapılacağına ilişkin olarak “Mescid-i Haram'da onlar sizinle savaşmadıkça, siz de onlarla savaşmayın. Eğer onlar size karşı savaş açarlarsa siz de onları öldürün…” ifadesi yer almaktadır. Özellikle Mescid-i Haram gibi kutsal bir mekanda savaşmaya ancak nefs-i müdafaa anlamında başvurulabileceği anlaşılmaktadır. 

Bakara 192.ayette düşmanlar saldırmazlık içinde olurlarsa artık onlarla savaşılmayacağı söylenmektedir. Onlar savaşmaktan vazgeçerlerse Allahın onları bağışlayacağından söz ediliyor. 

Bakara 193.ayette de yine “fitne” yani sosyal ve siyasal kaostan kaçınılması gerektiği ve bu konuda herkesin sorumluluğunu bilmesi gerektiği vurgulanır. Savaş bu konuda ilk akla gelen durumdur. Müşriklerin Müslümanları dinlerinden, inançlarından ve değerlerinden uzaklaştırma gayretlerinin ve kutsal mekanlardan uzaklaştırma eylemlerinin aslında bir “fitne”, yani tam bir kargaşa ortamı yaratmaya yönelik olduğu anlatılıyor ve Müslümanların bu durumda savaşmaları gerektiği belirtiliyor. Çünkü bir toplum için en olumsuz hususlardan biri onların değerlerinin yok edilmesinin hedeflenmesidir. Çünkü bu durumda toplumda huzursuzluk ve karmaşa ortamı oluşur. 

Ayrıca Allahın dininden vazgeçirmeğe çalışan düşman bir toplulukla kuşkusuz gerekirse silahlı mücadele de tercih edilecektir. İlk Müslümanlar eğer bu savaşları yapmamış olsalardı Allah’ın dininin o dönemde tamamlanması mümkün olmayabilirdi. Müslümanların siyasi erklerini kaybetme tehlikesiyle karşılaşmaları savaşı zorunlu kıldığı gibi dinin henüz yeni güç bulmuş bir insan topluluğu eliyle tarihte var olması uğruna savaş o dönem için fevkalade zorunluydu. Bunu bir milletin var olma mücadelesiyle karşılaştırmak mümkündür. Türklerin Kurtuluş Savaşı’nı verirken başvurdukları savaş da aslında böyle bir ölüm kalım mücadelesiydi.

Savaş insanlar için zor bir iştir. Ama savaşmak gerektiğinde insanların savaştan geri durması da milletlerin ve halkların kendi sonlarını hazırlamaları anlamına geleceği için burada inananların dikkati çekiliyor. Savaşın toplumun var olma serüveninde olmazsa olmaz bir olgu olduğu, dolayısıyla savaş kaçınılmaz olunca inananların bundan geri durmamaları gerektiği etkili bir üslupla anlatılıyor. “sizin kötü gördüğünüz bir şey sizin için belki daha iyidir…”(Bakara 2/216) denilerek inananların ihtiyaç duyulduğunda savaşmaları gerektiği anlatılmıştır.

Bakara 2/244 “Allah yolunda savaşın ve bilin ki Allah, her şeyi işitir ve bilir.”

Bu ayetde Allah yolunda savaşmak emredilmiştir. Ayet bir kıssanın anlatıldığı ayet grubundan sonra yer alır. Bu kıssada vatanlarını ve değerlerini savunmak yerine korkarak kaçanlar anlatılıyor. Dolayısıyla bu ayetle o dönem muhataplarının dikkati çekiliyor. Onların da önceki nesillerde kötü örneklerden söz edilerek Müslümanların savaş kaçınılmaz bir hal aldığında savaştan kaçmamaları isteniyor. Dolayısıyla bu ayetteki ifadeyi genel bir emir gibi alıp her an Allah yolunda savaşın emredildiği sonucunu çıkarmak ayeti hem metinsel hem de tarihsel bağlamından koparmak demektir. Burada sırası geldiğinde savaştan kaçmak yerine Allah yolunda savaşa koşmanın gereğinden söz ediliyor.

Enfal 8/39: “Fitne ortadan kalkıncaya ve din tamamen Allah'ın oluncaya kadar onlarla savaşın! (İnkâra) son verirlerse şüphesiz ki Allah onların yaptıklarını çok iyi görür.”

Yukarıda Bakara Suresi’nin 193.ayetinde de benzer bir ifade vardı. Orada gerekli açıklamalar yapıldığı için burada ayetin mealini kaydetmekle yetiniyoruz.

Tevbe 9/5: “Haram aylar çıkınca müşrikleri bulduğunuz yerde öldürün; onları yakalayın, onları hapsedin ve onları her gözetleme yerinde oturup bekleyin. Eğer tevbe eder, namazı dosdoğru kılar, zekâtı da verirlerse artık yollarını serbest bırakın. Allah yarlığayan, esirgeyendir.”

Bu ayet, müşriklere ultimatumun verildiği Tevbe Suresi’nin ilk ayetleri arasındadır. Bu ultimatumda Müslümanlarla yaptıkları antlaşmaya sadık kalmayarak fırsat buldukça Müslümanların aleyhine mücadelelerini sürdüren müşriklere dört aylık bir süre tanınmıştır. Bu dört aylık sürenin sonunda hala Müslümanların egemenliğini kabul etmeyip Mekke ve civarında egemenlik haklarını sürdürürlerse onlarla savaşılacağı belirtilmiştir. Bu ayette de sürenin bitişinden sonra onların nerede yakalanırlarsa öldürülmeleri, esir alınmaları, hapsedilmeleri ve her yerde takip edilmeleri emredilmiştir. Eğer tuttukları yoldan dönüp, tövbe edip, namaz kılıp zekat verirlerse onlara dokunulmaması gerektiği vurgulanmıştır. Ayetin bu ikinci kısmında onlara koşulan şartların bir bakıma Müslümanların egemenliğini kabul şartları gibi alınması doğru olacaktır. Yani ayette onların fiilen antlaşmalarını bozmuş olmalarından ötürü Müslümanlar da kağıt üzerindeki antlaşmayı feshetmiş olmaktadır. Bundan sonra savaş hali devam ettiği için savaş neyi gerektiriyorsa onun yapılması emredilmiştir. Savaşın gereklerinden biri elbette düşmanların öldürülmeleridir. Ancak ayette başka seçenekler de yer almaktadır. Bunlar da yakalamak ve esir almak, hatta egemenliğin kabulü halinde onlara saldırmamaktır. Şu halde müşriklerin kökünü kesin tarzında bir emrin verildiğinden söz edilemez. Burada savaş durumunun yaşandığı bir ortamda verilen bir savaş emri söz konusudur. Kaldı ki 6.ayette müşriklerden sığınma hakkı isteyenlere bu hakkın verilmesi gerektiği söylenmiştir. Surenin 4.ayetinden anlaşıldığına göre Müslümanlarla antlaşmalı olup Müslümanlar aleyhine başkalarıyla işbirliği yapmayanlar bu sert uyarıya muhatap kılınmamışlardır. Bu da aslında 5.ayetteki savaş emrinin, antlaşmalarını bozanlarla sınırlı olduğu, daha önce hiç antlaşma yapılmamış müşriklerle ilgili olmadığı anlaşılmaktadır.

Tevbe Suresinin 5.ayeti literatürde seyf ayeti olarak bilinmekte ve daha önce barışçı ilişkilerin kurulmasını öngören onlarca ayetin hükmünü ortadan kaldırdığı söylenmektedir. Dolayısıyla müşriklerle ilişkilerin sadece savaş ilişkisi olduğu sonucu çıkarılır.  Oysa bu ayet de savaşla ve cihadla ilgili diğer ayetler gibi içinde bulunulan savaş haline atıfta bulunan bir ayettir. Yani o dönemde müşriklerle siyasi bir egemenlik mücadelesi verilirken onlarla sıkı bir savaş öngörülmüştür. 

Egemenlik mücadelelerinde tarihin her döneminde bu tür savaşlar olmuştur ve olacaktır. Bu ayetle, diğer inanç gruplarıyla kurulması istenen barışçı ilişkileri yansıtan pek çok ayetin hükmünü kaldırıldığını söylemek Müslümanların ellerinde silah her an müşrik avına çıkmalarını gerektirir. Böyle bir durumun olabilmesi zaten imkan dahilinde de değildir. Dolayısıyla bu ayet de diğer savaş ayetleri gibi savaşan ve egemenlik mücadelesi içinde bulunan toplumların birbirleriyle savaşlarına atıfta bulunan bir ayettir. Müslümanlar elbette düşman güçlerle savaş halinde iken onlara teslim olacak değillerdir. Kendi varlıklarını devam ettirebilmek için savaşacaklardır. Burada da Müslümanlara zorunlu olduğunda savaşmaları emredilmiştir.


Tevbe 9/36: “Gökleri ve yeri yarattığı günde Allah'ın yazısına göre Allah katında ayların sayısı on iki olup, bunlardan dördü haram aylarıdır. İşte bu doğru hesaptır. O aylar içinde (Allah'ın koyduğu yasağı çiğneyerek) kendinize zulmetmeyin ve müşrikler nasıl sizinle topyekün savaşıyorlarsa siz de onlara karşı topyekün savaşın ve bilin ki Allah (kötülükten) sakınanlarla beraberdir.”

Bu ayetten anlaşıldığına göre müşrikler Müslümanlarla savaştığı müddetçe onlarla savaşılması gerekir. Yine burada da savaşın bir inanç savaşı olmadığı o dönemde egemenlik peşinde olan sosyal ve siyasi bir topluluk olan müşriklerle girişilen egemenlik mücadelesi olduğu anlaşılmaktadır. 

Kur’an’da dinlerin ve dindarların savaşından söz edilmez. Belli inançlara sahip grupların, sosyo-politik yapıların savaşlarından söz edilir. Yani savaş, fiili siyasi güçlerle yapılır. Onların inançlarından dolayı onlarla savaşılmaz. Savaşın sebebi ileride de ele alınacağı üzere siyasi bir varlık olarak var olma mücadelesi içinde olanların karşılaştıkları tehlikelerdir.

Tevbe 9/123: “Ey iman edenler! Kâfirlerden yakınınızda olanlara karşı savaşın ve onlar (savaş anında) sizde bir sertlik bulsunlar. Bilin ki, Allah sakınanlarla beraberdir.”

Arap Yarımadası’nın önemli bir bölümünde egemenliği olan Müslümanların komşu toplumlarla herhangi bir tehdit karşısında savaşmaları öngörülmüştür. Buradaki savaş emri de komşu ülkelerle sürekli savaşmayı amaçlamaz. Onlarla herhangi bir anlaşmazlık durumunda savaş bir seçenek olduğunda savaşılması söz konusudur. 



Tevbe 9/12: “Eğer antlaşmalarından sonra yeminlerini bozarlar, ve dininize saldırırlarsa, küfrün önderlerine karşı savaşın. Çünkü onlar yeminleri olmayan adamlardır. (Onlara karşı savaşırsanız) umulur ki küfre son verirler.” 

Tevbe 9/13: “(Ey müminler!) verdikleri sözü bozan, Peygamber'i (yurdundan) çıkarmaya kalkışan ve ilk önce size karşı savaşa başlamış olan bir kavme karşı savaşmayacak mısınız; yoksa onlardan korkuyor musunuz? Eğer (gerçek) müminler iseniz, bilin ki, Allah, kendisinden korkmanıza daha lâyıktır.” 

Tevbe 9/14: “Onlarla savaşın ki, Allah sizin ellerinizle onları cezalandırsın; onları rezil etsin; sizi onlara galip kılsın ve mümin toplumun kalplerini ferahlatsın.” 



Nisa 4/74: “O halde, dünya hayatını ahiret karşılığında satanlar, Allah yolunda savaşsınlar. Kim Allah yolunda savaşır da öldürülür veya galip gelirse biz ona yakında büyük bir mükâfat vereceğiz.”

Savaşa teşvik eden ve savaşanları öven ayetler

Savaşın zorunlu olduğu hallerde Müslümanları savaşa teşvik eden ve savaşa katılanları öven ayetler indirilmiştir. Bunları iniş sırasına göre kaydedeceğiz.

Muzzemmil 73/20: “(Resûlüm!) Senin, gecenin üçte ikisine yakın kısmını, (bazen) yarısını, (bazen de) üçte birini yatmadan (ibadetle) geçirdiğini ve beraberinde bulunanlardan bir topluluğun da (böyle yaptığını) Rabbin elbette biliyor. Gece ve gündüzü (içinde olup bitenleri iyiden iyiye) ölçüp biçen ancak Allah'tır. O sizin, bunu sayamayacağınızı bildiği için, sizi bağışladı. Artık, Kur'an'dan kolayınıza geleni okuyun. Allah bilmektedir ki, içinizde hastalar bulunacak, bir kısmınız Allah'ın lütfundan (rızık) aramak üzere yeryüzünde yol tepecekler, diğer bir kısmınız da Allah yolunda çarpışacaklardır. O halde Kur'an'dan kolayınıza geleni okuyun. Namazı kılın, zekâtı verin, Allah'a gönül hoşluğuyla ödünç verin. Kendiniz için önden (dünyada iken) ne iyilik hazırlarsanız Allah katında onu bulursunuz; hem de daha üstün ve mükâfatça daha büyük olmak üzere. Allah'tan mağfiret dileyin, şüphesiz Allah çok bağışlayıcı, çok esirgeyicidir.” 



Bu ayette Allah yolunda savaşanlar istenen ve takdir edilen davranışları sergileyenlerle birlikte zikredilmiştir. Bu ayetin Medenî bir ayet olduğu da söylenmektedir. Savaşmanın da yeri geldiğinde yerine getirilmesi gerektiği anlaşılmaktadır.

Hac 22/58: “Allah yolunda hicret edip sonra öldürülen yahut ölenleri hiç şüphesiz Allah güzel bir rızıkla rızıklandıracaktır. Şüphesiz Allah, evet O, rızık verenlerin en hayırlısıdır.”

Bu ayette Allah yolunda öldürülenlerin ahirette çok güzel bir biçimde ödüllendirileceklerinden söz ediliyor. Onlar şehitlik derecesini kazandıkları için Allah’ın onlara ayrıcalıklı davranacağı anlatılırken Allah yolunda savaşmanın her türlü sonucunun bir kazanç olduğuna vurgu yapılıyor. Dolayısıyla bu ayet Allah yolunda savaşanlara övgüyü içermektedir.

Bakara 2/154: “Allah yolunda öldürülenlere "ölüler"" demeyin. Bilakis onlar diridirler, lâkin siz anlayamazsınız.”

Ali İmran 3/169-171: “Allah yolunda öldürülenleri sakın ölü sanmayın. Bilakis onlar diridirler; Rableri yanında rızıklara mazhar olmaktadırlar.”


“Allah'ın, lütuf ve kereminden kendilerine verdikleri ile sevinçli bir halde arkalarından gelecek ve henüz kendilerine katılmamış olan şehit kardeşlerine de hiçbir keder ve korku bulunmadığı müjdesinin sevincini duymaktadırlar.” 


“Onlar, Allah'tan gelen nimet ve keremin; Allah'ın, müminlerin ecrini zayi etmeyeceği müjdesinin sevinci içindedirler.”

Yukarıdaki ayetlerde Allah yolunda öldürülenler yani şehit olanların başka bir alemde diri olarak ödüllendirildiklerinden söz ediliyor. Bu durumun yaşayanlar tarafından bilinemeyeceği anlatılıyor. Kur’an’da ölümlerinden sonraki dönemleri hakkında bu kadar övgüyle anlatılan insan grubu bulunmamaktadır. Şehitler bütünüyle ayrıcalıklı bir kesim olarak anlatılmıştır. Bu da savaşın zorunlu olduğu dönemlerde Müslümanlar için çok etkili bir teşvik unsurudur. Çünkü vatanı ve değerleri uğruna savaşa katılacak Müslüman ölse de hayatta kalsa da ayrıcalıklı bir konuma ulaşacak. 

Kur’an’ın indirildiği dönemde savaşa karar veren Allah ve Resulü idi. Dolayısıyla Allah yolunda savaşın ne zaman yapılacağı konusunda sorun yoktu. Ancak sonraki dönemler için Allah yolunda savaşı ilan etme işi Müslümanların siyasi, askeri ve idari fonksiyonlarının işi olmuştur. Bu bakımdan birilerinin kendiliklerinden Allah yolunda savaş başlatıp insanları bu yönde ölüme sürüklemesinin kabul edilebilir bir yanı yoktur. 

Ülkenin, çevre ülkelerin ve dünyanın şartlarını hesaba katmadan savaş başlatılamaz. Hele günümüzde savaşa kalkışmanın pek çok ayrıntıyı ve uzmanlık alanlarını ilgilendiren bir yönü olduğu çok açıktır. Bazı Müslümanların Kur’an’daki savaşa teşvik ayetlerini kullanarak diğer Müslümanlara veya başka güçlere karşı cihad ve savaş ilan etmesi yıkımdan başka bir sonuç doğurmaz. Bunun örneklerini günümüzde de yaşamaktayız. Binlerce ve milyonlarca insan bu uğurda heba edilmektedir. Dolayısıyla insanların masum sivilleri öldürmek için canlı bombalığı tercih etmelerinin şehitlikle bir ilgisi yoktur. Makul ve gerekli karar alma süreçleri yaşanmadan, salt duygusal bir saikle Allah yolunda savaş başlatmanın Allah’ın ve resulünün gerçekçi yaklaşımına aykırı olduğunu söyleyebiliriz.

Enfal 8/65: “Ey Peygamber! Müminleri savaşa teşvik et. Eğer sizden sabırlı yirmi kişi bulunursa, iki yüze (kâfire) galip gelirler. Eğer sizden yüz kişi olursa, kâfir olanlardan bin kişiye galip gelirler. Çünkü onlar anlamayan bir topluluktur.”

Bu ayette Hz.Peygamber’in müminleri savaşa teşvik etmesi istenmiştir. Devamında da onları yüreklendiren ifadeler yer almıştır. Bu ayet de savaşın zorunlu olduğu dönemlerde indirilmiş bir ayettir. Bu bakımdan savaşa teşvik içeriği taşıyor olması doğaldır.

Al-i İmran 3/157: “Eğer Allah yolunda öldürülür ya da ölürseniz, şunu bilin ki, Allah'ın mağfireti ve rahmeti onların topladıkları bütün şeylerden daha hayırlıdır.”

Bu ayet şehitliği teşvik eden ayetlerdendir ve savaşın gerekli olduğu dönemlerde indirilmiştir. 

Al-i İmran 3/195: “Bunun üzerine Rableri, onların dualarını kabul etti. (Dedi ki:) Ben, erkek olsun kadın olsun -ki hep birbirinizdensiniz- içinizden, çalışan hiçbir kimsenin yaptığını boşa çıkarmayacağım. Onlar ki, hicret ettiler, yurtlarından çıkarıldılar, benim yolumda eziyete uğradılar, çarpıştılar ve öldürüldüler; andolsun, ben de onların kötülüklerini örteceğim ve onları altlarından ırmaklar akan cennetlere koyacağım. Bu mükâfat, Allah tarafındandır. Allah; karşılığın güzeli O'nun katındadır.”

Ayette Allah yolunda öldürülenlerin günahlarının affedileceği ve cennetle ödüllendirilecekleri anlatılıyor.

Nisa 4/74-76: “O halde, dünya hayatını ahiret karşılığında satanlar, Allah yolunda savaşsınlar. Kim Allah yolunda savaşır da öldürülür veya galip gelirse biz ona yakında büyük bir mükâfat vereceğiz.”



“Size ne oldu da Allah yolunda ve "Rabbimiz! Bizi, halkı zalim olan bu şehirden çıkar, bize tarafından bir sahip gönder, bize katından bir yardımcı yolla!" diyen zavallı erkekler, kadınlar ve çocuklar uğrunda savaşmıyorsunuz!” 

“İman edenler Allah yolunda savaşırlar, inanmayanlar ise tâğut (bâtıl davalar ve şeytan) yolunda savaşırlar. O halde şeytanın dostlarına karşı savaşın; şüphe yok ki şeytanın kurduğu düzen zayıftır.”

Nisa 74.ayette Allah yolunda savaşıp öldürülen, yani şehit olan veya hayatta kalıp gazi olanlara büyük ödül verileceği söyleniyor.

Nisa 75.ayet savaşa gerekçe oluşturacak durumlara işaret ederek Müslümanlar savaşa teşvik ediliyorlar. Zulüm altında baskı altında yaşayan güçsüz erkek, kadın ve çocukları korumak adına savaşmanın gerekli olduğu anlatılıyor. Ama bu ayetlerin indirildiği dönemlerde Müslümanların savaşabilme imkanları ve güçleri vardı. Oysa Mekke döneminde yaşanan pek çok baskıya rağmen savaş değil sabır öneriliyordu ayetlerde. Yani bazen savaşın gerekçesi oluşabilir; ancak savaşın şartları oluşmamış olabilir. Bu durumda yine savaşı yeğlememek Allah’ın yöntemine uygun bir davranış geliştirmek demektir.

Nisa 76.ayet genel olarak bir tespiti içerir. Buna göre inananlar Allah yolunda inanmayanlar ise tağut, yani şeytanın yolunda savaşırlar. Ayette Müslümanların Allah yolunda savaşanlar olarak değerli olduklarına işaret edilmektedir. Bu ve benzerî ayetlerden hareketle radikal tutum sergileyen bazı Müslümanlar, içinde yaşadıkları Müslüman ülkenin yöneticilerine ve Müslüman olmayan ülkelere tağut rejimiyle yönetildikleri için savaş açılması gerektiğini ileri sürerler. Bu durumda onlar savaş şartlarının oluşup oluşmadığıyla ilgilenmez. Kur’an’daki bu tür ayetlere dayanarak her halü karda kafirlerle savaşmak gerektiğini düşünürler. Yukarıdan beri altını çizdiğimiz gibi bu tür bir yaklaşım, Kur’an’ı bağlamsız, tarihsiz, ortamsız yaşamayı amaçlamaktır. Bunun Allah’ın ayetleri indirirken izlediği gerçekçi hikmete uymadığı açıktır. Çünkü ayetler belli tarihi olay ve olgular çerçevesinde indiriliyordu ve söylenen sözlerin realitede bir karşılığı vardı. Sözler boşluğa söylenmiyordu. Onlar somut şartlara çözümler olarak indiriliyordu.

Nisa 4/84: “Artık Allah yolunda savaş. Sen, kendinden başkası (sebebiyle) sorumlu tutulmazsın. Müminleri de teşvik et. Umulur ki Allah kâfirlerin gücünü kırar (güçleriyle size zarar vermelerini önler). Allah'ın gücü daha çetin ve cezası daha şiddetlidir.” 
 
   
Bu ayette Hz.Peygamber’e Allah yolunda savaşması ve müminleri de savaşa teşvik etmesi isteniyor. Belli ki düşmanların gücünün kırılması bir amaç olarak burada zikredilmektedir.

Muhammed 47/4: “(Savaşta) inkâr edenlerle karşılaştığınız zaman boyunlarını vurun. Nihayet onlara iyice vurup sindirince bağı sıkıca bağlayın (esir alın). Savaş sona erince de artık ya karşılıksız veya fidye karşılığı salıverin. Durum şu ki, Allah dileseydi, onlardan intikam alırdı. Fakat sizi birbirinizle denemek ister. Allah yolunda öldürülenlere gelince, Allah onların yaptıklarını boşa çıkarmaz.”

Ayette savaşta iken savaşın gerektirdiği sertliği göstermek gerektiği üzerinde duruluyor. Bu arada düşman taraftan esir de alınabileceğinden söz ediliyor. Ayette dikkat çekilen en önemli şey de esirlere nasıl davranılacağı ve onların statüleridir. Bu ayete göre esirler ya karşılıksız yahut da fidye karşılığı serbest bırakılırlar. Her durumda esirlerin serbest bırakılması ve onların köleleştirilmemesidir. 

Bu ayete göre Kur’an aslında köleliğin kaynağını kurutmuştur. 

Ayetin son kısmında yine savaşa katılıp Allah yolunda öldürülenlerin de emeklerinin boşa çıkarılmayacağı belirtilmektedir.

Hadid 57/10: “Ne oluyor size ki, Allah yolunda harcamıyorsunuz? Halbuki göklerin ve yerin mirası Allah'ındır. Elbette içinizden, fetihten önce harcayan ve savaşanlar, daha sonra harcayıp savaşanlara eşit değildir. Onların derecesi, sonradan infak eden ve savaşanlardan daha yüksektir. Bununla beraber Allah hepsine de en güzel olanı vâdetmiştir. Allah'ın yaptıklarınızdan haberi vardır.” 

Burada da Mekke’nin fethinden önce malıyla canıyla Allah yolunda mücadele etmiş olanlara ayrıcalıklı bir konum veriliyor. Çünkü onlar büyük fedakarlıklarda bulunan Müslümanlardır. Fetihten sonra Müslüman olanların emekleri henüz onların seviyesine ulaşmamıştır.

Saff 61/4: “Allah, kendi yolunda kenetlenmiş bir yapı gibi saf bağlayarak savaşanları sever.”

Allah, kendi yolunda dayanışma içinde ve kararlılıkla savaşanları sevdiğinden söz etmektedir. Burada da yine savaşma zamanı geldiğinde insanların savaşmalarına yönelik etkili bir teşvik vardır. Çünkü Allah’ın sevgisine mazhar olmak söz konusudur. Demek ki Allah, dönemin tarihsel akışı içinde savaşı dönemin şartları içinde hayatta kalmanın bir yolu olarak öngörmüş ve dininin tamamlanıp sonraki kuşakların da yollarının aydınlatılmasını amaçlamıştır.

Tevbe 9/111: “Allah müminlerden, mallarını ve canlarını, kendilerine (verilecek) cennet karşılığında satın almıştır. Çünkü onlar Allah yolunda savaşırlar, öldürürler, ölürler. (Bu), Tevrat'ta, İncil'de ve Kur'an'da Allah üzerine hak bir vaaddir. Allah'tan daha çok sözünü yerine getiren kim vardır! O halde O'nunla yapmış olduğunuz bu alış verişinizden dolayı sevinin. İşte bu, (gerçekten) büyük kazançtır.”

Ayetin Tebuk seferinden önce indirilmiş olması kuvvetle muhtemeldir. O esnada sefere katılma konusunda özellikle münafıkların isteksizliği söz konusudur. Bu durumda savaşa katılmanın bir fedakarlık gerektirdiği açıktır. Savaş malî ve askerî yönü olan bir iştir. Dolayısıyla ayette işin iki tarafına da yer verilmiştir. Müslümanlar savaşa mallarıyla ve canlarıyla katıldıklarında bunun öteki dünyadaki karşılığı cennettir. Bunun bütün kutsal kitaplarda vurgulanan bir durum olduğu da ayette dile getirilmektedir. Onları ödüllendirmenin Allah’ın değişmez va’di olduğu anlatılmaktadır. Bu ayet, savaşın zorunlu olduğu dönemlerde Müslümanları etkileyecek bir ayettir. Barış zamanlarında Kur’an’ın diğer pek çok ayeti yönlendiriciliğini sürdürür. Çünkü savaş toplumların hayatında arızî ve geçicidir. Barış ise aslolandır ve kalıcıdır. 

Kur’an ayetlerini indirildiği bağlamdan ilham alarak müslümanın hayatında yerini alması doğru, gerçekçi bir tercihtir. Kur’an’daki her bir ayeti her an hayatımızda yaşatma çabası içinde olmamız Kur’an’ı indiren Allah’ın maksadına tamamiyle terstir. Her bir ayet somut insanî, toplumsal, siyasal, tarihsel vb. durumlarda yerini bulur ve insana katkısını verir. Onların hepsini birden uygulamaya kalkışmak aslında hiçbirini doğru dürüst yerine getirememeye yol açar. Örnek vermek gerekirse oruç tutmak farzdır. Ama Ramazan ayında farzdır. Onbir ay boyunca oruç tutmamak orucun farz kılındığı ayeti inkar anlamına gelmez. Yine hac ibadeti de farzdır. Ama ömür boyu bir kere farzdır. Yıllar yılı hacca gitmeden yaşamak ilgili ayetleri göz önüne almamak anlamına gelmez. Örnekler çoğaltılabilir. Dolayısıyla bu ayeti de savaşın kaçınılmaz bir görev olduğu anlarda Müslümanları yönlendiren ve onları yüreklendiren bir ayet olarak görmemiz gerekir.

Savaşın Gerekçeleri

Bakara 2/191: “Onları (size karşı savaşanları) yakaladığınız yerde öldürün. Sizi çıkardıkları yerden siz de onları çıkarın. Fitne, adam öldürmekten daha kötüdür. Mescid-i Haram'da onlar sizinle savaşmadıkça, siz de onlarla savaşmayın. Eğer onlar size karşı savaş açarlarsa siz de onları öldürün. İşte kâfirlerin cezası böyledir.”

Ayette savaşın iki temel gerekçesinden söz edilmektedir. Birincisi fitnedir. Ayette fitnenin öldürmekten kötü olduğu söylenmektedir. Dolayısıyla toplumun fitne ile karşı karşıya kalması bir savaş nedenidir. Fitne toplumun temellerini sarsacak, onu kaosa sürükleyecek, değerleri altüst edecek
ve giderek sosyal ve siyasal bütünlüğün kaybına yol açacak şartlar demektir. Hiçbir toplum kendisini böyle bir yıkıma açmayacağı için bu tür fitne durumlarında savaş kaçınılmaz olur. Savaş, kaosu sona erdirecek, toplumun kendi değerleri üstünde yücelmesini doğuracak bir araç olarak görülmüştür. Müslüman toplumun hayatta kalma mücadelesinin bir parçasıdır savaş.

Ayetteki ikinci gerekçe ise düşmanın saldırgan tutumudur. Düşmanın müslüman topluma yönelik savaş girişiminde bulunması da savaşın gerekçesidir. Bu takdirde savunma amaçlı bir savaş zorunlu hale gelir. Dikkat edilirse her iki sebep de toplumların sosyal ve siyasal gerçekliklerinin bir parçası niteliğindedir. Yani bütün toplumlar ve milletler ayette işaret edilen gerekçeleri savaş gerekçesi olarak görürler.

Bakara 2/217: “Sana haram ayı, yani onda savaşmayı soruyorlar. De ki: O ayda savaşmak büyük bir günahtır. (İnsanları) Allah yolundan çevirmek, Allah'ı inkâr etmek, Mes-cid-i Haram'ın ziyaretine mâni olmak ve halkını oradan çıkarmak ise Allah katında daha büyük günahtır. Fitne de adam öldürmekten daha büyük bir günahtır. Onlar eğer güçleri yeterse, sizi dininizden döndürünceye kadar size karşı savaşa devam ederler. Sizden kim, dininden döner ve kâfir olarak ölürse, onların yaptıkları işler dünyada da ahirette de boşa gider. Onlar cehennemliktirler ve orada devamlı kalırlar.”

Ayette fitnenin yanında bir toplumun değerlerine saldırmak, onları inançlarından saptırmak için savaşmak da savaşın bir gerekçesidir. Bu durumda Kur’an’ın, herhangi bir sebep olmaksızın insanların öldürülmesini emretmesi söz konusu değildir. 

Nisa 4/90: “Ancak kendileriyle aranızda antlaşma bulunan bir topluma sığınanlar yahut ne sizinle ne de kendi toplumlarıyla savaşmak (istemediklerin) den yürekleri sıkılarak size gelenler müstesna. Allah dileseydi onları başınıza belâ ederdi de sizinle savaşırlardı. Artık onlar sizi bırakıp bir tarafa çekilir de sizinle savaşmazlar ve size barış teklif ederlerse bu durumda Allah size, onların aleyhinde bir yola girme hakkı vermemiştir.”

Bu ayette Müslümanlarla antlaşması olan bir topluma sığınan düşmana dokunulmayacağı, barış teklif edildiğinde de yine savaşa girişilmemesi gerektiği anlatılmaktadır. Buradan da anlaşıldığına göre Müslümanlar kendilerine doğrudan saldırmayan toplumlarla savaşmamalıdır.

Hucurat 49/9: “Eğer müminlerden iki gurup birbirleriyle vuruşurlarsa aralarını düzeltin. Şayet biri ötekine saldırırsa, Allah'ın buyruğuna dönünceye kadar saldıran tarafla savaşın. Eğer dönerse artık aralarını adaletle düzeltin ve (her işte) adaletli davranın. Şüphesiz ki Allah, âdil davrananları sever.”

Bu ayette mümin grupların da birbirleriyle savaşma ihtimalinden söz edilir. Bu durumda öncelikle iki toplumun arasını bulmak üçüncü bir gruba emredilmiştir. Eğer bu gruplardan biri diğerine saldırırsa saldıran tarafla savaşmak öngörülmüştür. Saldırgan grup savaşı durdurursa yine barışı tesis etmek adına üçüncü grubun bir rol üstlenmesi ve adil bir barış ortamının yaratılması için çaba sarf etmesi öngörülmüştür. Buna göre yeri geldiğinde müslüman gruplar arasındaki savaşı önlemek savaşın gerekçesi olarak görülmüştür. 

Tevbe 9/12-14: “Eğer antlaşmalarından sonra yeminlerini bozarlar, ve dininize saldırırlarsa, küfrün önderlerine karşı savaşın. Çünkü onlar yeminleri olmayan adamlardır. (Onlara karşı savaşırsanız) umulur ki küfre son verirler.
“(Ey müminler!) verdikleri sözü bozan, Peygamber'i (yurdundan) çıkarmaya kalkışan ve ilk önce size karşı savaşa başlamış olan bir kavme karşı savaşmayacak mısınız; yoksa onlardan korkuyor musunuz? Eğer (gerçek) müminler iseniz, bilin ki, Allah, kendisinden korkmanıza daha lâyıktır.” 


“Onlarla savaşın ki, Allah sizin ellerinizle onları cezalandırsın; onları rezil etsin; sizi onlara galip kılsın ve mümin toplumun kalplerini ferahlatsın.”

Bu ayet grubunda da yaptıkları antlaşmaları bozarak Müslümanlara savaş açanlarla savaşılması öngörülüyor. Demek ki yukarıdan beri değerlendirdiğimiz ayetlerde herhangi bir sebep yok iken savaş emri verilmemektedir. Kur’an’daki savaşa dair emir ve teşvikler hep düşman grupların savaş sebebi olacak girişimlerine yönelik bir savunma tedbiri olarak yer almaktadır. Bu gerekçeler genellikle müşriklerin ve Yahudilerin Müslümanlarla yaptıkları antlaşmaları bozmaları veya fiilen savaş başlatmalarıdır. Bu durumda Müslümanlara varlıklarını devam ettirmelerinin bir yolu olarak savaş emredilmiştir.

Savaşın Kuralları

Kur’an’da savaşırken asla aşırılığa gidilmemesi vurgulanmaktadır. Bakara Suresi’nin 190.ayetinde şöyle söylenmektedir:

“Size karşı savaş açanlara, siz de Allah yolunda savaş açın. Sakın aşırı gitmeyin, çünkü Allah aşırıları sevmez.”

Yukarıda da değinildiği gibi savaşın da kendine özgü kuralları ve etiği vardır. Burada aşırı gitmenin yasaklanması savaşta da göz önüne alınması gerekli kuralların varlığına işaret etmektedir. Savaşta sivillere, kadınlara ve çocuklara dokunulmaz. Hayvanlara ve çevreye zarar verilmez. İşkence yapılmaz. Teslim olan birine silah kalkmaz. 

Muhammed Suresinin 4.ayeti (“(Savaşta) inkâr edenlerle karşılaştığınız zaman boyunlarını vurun. Nihayet onlara iyice vurup sindirince bağı sıkıca bağlayın (esir alın). Savaş sona erince de artık ya karşılıksız veya fidye karşılığı salıverin. Durum şu ki, Allah dileseydi, onlardan intikam alırdı. Fakat sizi birbirinizle denemek ister. Allah yolunda öldürülenlere gelince, Allah onların yaptıklarını boşa çıkarmaz.” nde de savaşta alınan esirlerin köleleştirilmemesi, onların ya belli bir bedel karşılığında veya karşılıksız salıverilmeleri öngörülmüştür. Bu da savaş esirlerine herhangi bir olumsuz davranışta bulunulmayacağı anlamına gelir.  

Savaştan Kaçış

Savaştan kaçmak Kur’an’da şiddetle eleştirilmiştir. Çünkü savaş yerine göre varolmanın zorunlu şartı haline gelmektedir. Bunu anlamak için ilgili ayetlere bakmak yerinde olacaktır.

Enfal 8/16: “Tekrar savaşmak için bir tarafa çekilme veya diğer bölüğe ulaşıp mevzi tutma durumu dışında, kim öyle bir günde onlara arka çevirirse muhakkak ki o, Allah'ın gazabını hak etmiş olarak döner. Onun yeri de cehennemdir. Orası, varılacak ne kötü yerdir!”

Al-i İmran 3/167: “İki birliğin karşılaştığı gün sizin başınıza gelenler, ancak Allah'ın dilemesiyle olmuştur ki, bu da, müminleri ayırdetmesi ve münafıkları ortaya çıkarması için idi. Bunlara: "Gelin, Allah yolunda çarpışın; ya da savunma yapın" denildiği zaman, "Harbetmeyi bilseydik, elbette sizin peşinizden gelirdik" dediler. Onlar o gün, imandan çok, kâfirliğe yakın idiler. Ağızlarıyla, kalplerinde olmayanı söylüyorlardı. Halbuki Allah, onların içlerinde gizlediklerini daha iyi bilir.” 



Nisa 4/77: “Kendilerine, ellerinizi savaştan çekin, namazı kılın ve zekâtı verin, denilen kimseleri görmedin mi? Sonra onlara savaş farz kılınınca, içlerinden bir gurup hemen Allah'tan korkar gibi, hatta daha fazla bir korku ile insanlardan korkmaya başladılar da "Rabbimiz! Savaşı bize niçin yazdın! Bizi yakın bir süreye kadar ertelesen (daha bir müddet savaşı farz kılmasan) olmaz mıydı?" dediler. Onlara de ki: "Dünya menfaati önemsizdir, Allah'tan korkanlar için ahiret daha hayırlıdır ve size kıl payı kadar haksızlık edilmez."


Ahzab 33/16: “(Resûlüm!) De ki: Eğer ölümden veya öldürülmekten kaçıyorsanız, kaçmanın size asla faydası olmaz! (Eceliniz gelmemiş ise) o takdirde de, yaşatılacağınız süre çok değildir.”

Muhammed 47/20: “İman etmiş olanlar: Keşke cihad hakkında bir sûre indirilmiş olsaydı! derler. Ama hükmü açık bir sûre indirilip de onda savaştan söz edilince, kalplerinde hastalık olanların, ölüm baygınlığı geçiren kimsenin bakışı gibi sana baktıklarını görürsün. Onlara yakışan da budur!”   
 


Yukarıdaki ayetlerde savaştan kaçmanın cehennem azabıyla cezalandırılacağından söz edilmektedir. Bu da savaştan kaçmanın çok büyük bir günah olduğu anlamına gelir. Yine ayetlerde savaştan kaçmaya çalışanların münafıklar olduğu ve onların çeşitli bahanelerle savaştan kaçmaya çalıştıkları anlatılıyor. Onların bu tutumları şiddetle eleştiriliyor. Demek ki Müslümanlar Allah yolunda savaştan kaçmamalıdır. Savaşın kaçınılmaz olduğu durumlarda eğer görev düşerse bir Müslümanın savaşa katılma özverisini göstermesi gerekmektedir. 

Savaşın profesyonellerin işi oluşu

Kur’an’da savaşa, savaşacak nitelikte Müslümanların katılması öngörülür. Bu içinde bulunulan şartlarda askerlik niteliğini taşıyan Müslümanlar demektir. Bunlar bir bakıma savaş esnasında kendiliğinden görevli sayılan profesyonel insanlardır. 

Muzzemmil suresinin 20.ayetinde bir grubun Allah yolunda savaşa çıkacağından söz ediliyor. Diğer bir gruba da Kuran okumaları namaz kılmaları ve zekat vermeleri emrediliyor. Bu da savaşa herkesin gitmeyeceği düşüncesini destekliyor.

Savaşa toptan gitmek yerine her topluluktan bir grubun dini iyi öğrenip savaştan dönenlere anlatabilmesi için bulundukları yerde kalmaları gerekir. Tevbe Suresi’nin 122.ayetinde şöyle denilmektedir:

“Müminlerin hepsinin toptan sefere çıkmaları doğru değildir. Onların her kesiminde bir gurup dinde (dinî ilimlerde) geniş bilgi elde etmek ve kavimleri (savaştan) döndüklerinde onları ikaz etmek için geride kalmalıdır. Umulur ki sakınırlar.”

Kur’an’ın indirildiği dönemde savaşmak için düzenli bir ordudan söz edilmezse de yine belli bir grubun savaşa gitmesinden söz edilebilir. Yani bir ölçüde savaş için profesyonel bir grubun olduğu varsayılabilir. Kur’an’ın indiği dönemde savaşlar günümüzdeki gibi düzenli ordularla yapılmıyordu. Dolayısıyla yine kendi şartlarında savaşabilecek bireyler savaşa katılıyordu. Burada Allah yolunda bütün Müslümanların savaşa katılmasının söz konusu olamayacağını söylemek mümkündür. Seferberlik şartları hariç tutulursa hele günümüzde savaş tamamiyle profesyonellerin işidir. Burada dünyanın çeşitli yerlerinde süren savaşlara mesleği askerlik olmayıp eğitimini tamamlamakta olan gençlerin bir şekilde ikna edilerek götürülmesinin de kabul edilebilir bir yanı yoktur. Gelecekte toplumlarına değerli katkılar sağlayacak nice gençler bu savaşlarda heder edilmektedir.

Savaşla ilgili ayetlerin değerlendirilmesinden anlaşıldığına göre Kur’an, Müslümanların karşılaştıkları somut durumlara karşı yerine göre savaşmayı emretmiştir. Yukarıda da belirtildiği gibi Kur’an’ın insanlığa sunduğu temel insanî ve ahlakî değerler Kur’an’ın insanlıkla buluşturmayı amaçladığı yüksek değerlerdir. Ama savaş da  bir araç değer olarak hayatta yerini almaktadır. 

Belki öngörülen yüksek değerlerin yaşatılması ve paylaşılması için savaş da yeri geldiğinde bir araç değer olarak işlev görmektedir. Savaş arızî ve geçici, barış ise asıl ve kalıcı olandır. Ancak bazen barışa tam da savaşın içinden geçilerek ulaşılabildiği de bir insanlık gerçeğidir. 

İslam’ın bir din olarak barış dini olduğu çok açıktır. İslam kelimesinin anlamında bile bu yerini almıştır. Ancak siyasi, askeri ve ekonomik sebeplerle savaşlar olabilmektedir. Kur’an’ın indirildiği dönemlerde de bu tür sebeplerle savaşlar yapılmıştır. Kur’an’da da savaşla ilgili emirler doğal olarak yer almıştır. Bu ayetler yukarıda da sıralandığı gibi sınırlı sayıdadır. Bu tablo aslında Müslümanların önüne konulan asıl hedefin barış olduğunun en büyük kanıtıdır.

 Öte yandan savaş kararı almanın siyasî, askerî ve idarî yönü vardır. Bu da bir devlet veya devlet olma talebi olan siyasî gücün işidir. Müslümanların arasından bazılarının çıkıp Allah yolunda savaş ilan etmesinin Kur’an’la ve onu indiren iradeyle de bir ilgisi olamaz. Kur’an’ın indirildiği dönemde savaş kararını Allah ve Resulü veriyordu. Ondan sonra da bu yetki ve sorumluluk Müslümanların siyasî ve idarî yapılanmalarının işi olmuştur.

5.Diğer inanç gruplarıyla ilişki

Kur’an, indirildiği dönemin muhataplarının malumu olan inanç gruplarından söz eder. Bunlar, müşrikler, ehl-i kitap(Yahudiler ve Hıristiyanlar), Mecusîler ve Sabiîlerdir. Bu grupların adları Kur’an’da açık biçimde yer alır. Bunların içinde en yoğun olarak sözü edilenler, müşrikler ve ehl-i kitaptır. Kur’an’da küfür kavramı çok daha genel bir anlam içeriğine sahiptir. Bu, insanların iç gerçekliklerinin yansıması olan bir tutumdur. Küfür temelde Allah’ın varlığını ve birliğini kabul etmeme tercihi olarak anlaşılır. İman da onun zıttı olarak Allah’ın varlığını ve birliğini gönülden kabul etmek demektir. Kafirler inkar tutumunu, hakikati örtme tutumunu sergilemeleri bakımından Kur’an’da zikredilirler. Yani kafirlik bir tutumdur.

Farklı inanç gruplarının varlığı 
Kur’an temelde insanların farklı inanç ve kabullere sahip olmalarını Allah’ın dilemesiyle ilişkilendirir. Çünkü Allah, kendi varlığının ve insanlık için öngördüğü temel insanî ve ahlakî değerlerin insanların özgür iradeleriyle tanınmasını ve içselleştirilmesini istemektedir. Farklı kabul ve inançlara sahip olmak Allah’ın insanı irade sahibi bir varlık olarak yaratmış olmasının doğal sonucudur. Bu konuda inanç grupları için konulan temel hedef onların hayırda yarışmalarıdır. Şimdi konuyla ilgili ayetlere göz atalım.

Nahl 10/9: “Yolun doğrusu Allah'ındır. Yolun eğrisi de vardır. Allah dileseydi hepinizi doğru yola iletirdi.”
Nahl 16/93: “Allah dileseydi hepinizi bir tek ümmet kılardı; fakat O, dilediğini saptırır, dilediğini de doğru yola iletir. Yaptıklarınızdan mutlaka sorumlu tutulacaksınız.”

En’am 6/35: “Eğer onların yüz çevirmesi sana ağır geldi ise, yapabilirsen yerin içine inebileceğin bir tünel ya da göğe çıkabileceğin bir merdiven ara ki onlara bir mucize getiresin! Allah dileseydi, elbette onları hidayet üzerinde toplayıp birleştirirdi, o halde sakın cahillerden olma!”

En’am 6/107: “Allah dileseydi, onlar ortak koşmazlardı. Biz seni onların üzerine bir bekçi kılmadık. Sen onların vekili de değilsin.”

En’am 6/149: “De ki: Kesin delil, ancak Allah'ındır. Allah dileseydi elbette hepinizi doğru yola iletirdi.”

Yunus 10/99: “(Resûlüm!) Eğer Rabbin dileseydi, yeryüzündekilerin hepsi elbette iman ederlerdi. O halde sen, inanmaları için insanları zorlayacak mısın?”

Hud 11/118: “Rabbin dileseydi bütün insanları bir tek millet yapardı. (Fakat) onlar ihtilafa düşmeye devam edecekler.” 
Şura 42/8: “Allah dileseydi onları bir tek millet yapardı. Fakat O, dilediğini rahmetine kavuşturur; zalimlerin ise hiçbir dostu ve yardımcısı yoktur.”

 Yukarıdaki ayet grubundan anlaşıldığına göre Allah’ın, insanlık için öngördüğü sistem, onların kendi tercihlerine dayalı bir hayat kurmalarıdır. Allah mutlak kudret sahibi olarak aslında bütün insanları kendiliğinden O’nu tanıyacak; insanî ve ahlakî değerleri içselleştirecek bir nitelikte yaratabilirdi. Ancak akıl ve irade vererek onlara kendi seçimlerini yapabilecek güç vermiştir. İnsan, varlıksal olarak evrende varolanlardan yola çıkarak varlığın mahiyeti üzerine fikir yürütebilecek bir nitelikte yaratılmıştır. Üstelik evrendeki doğal ayetlerin ve işaretlerin yanında peygamberler ve kitaplar da göndererek insanların hakkı ve hakikati bulmalarını kolaylaştırmıştır. Bu şartlarda insanlar Allah’ın varlığını kabul edip etmeme konusunda özgür  bırakılmışlardır. Aslında ilahî ödül ve cezanın mantığı da bu insanlık gerçeğinde saklıdır. 

İnsan sorumlu bir varlıktır ve yapıp ettiklerinin sonuçlarıyla karşılaşacaktır. Dilerse inanıp güzel işler yapar; dilerse inanmaz ve kötülüğü tercih eder. Bu ayetler insanın doğasının ve çevresel faktörlerin, yani tarihi varlık alanının onun imanı ile ilgili tercihlerinde belirleyici ve etkin faktörler olduğuna işaret etmektedir. Bu faktörlerin de etkisiyle insanlar farklı kabul ve inançlara yönelebilmektedir. Allah’ın iradesine uygun olan da budur. Bunda yadırganacak bir husus yoktur. 

Müslüman elbette kendi dininin inanç, ibadet ve ahlak sistemini en sahih kabul ettiği için insanlığın diğer inanç gruplarını da kendi arasında görmek ister ve bunun için dinini tanıtır, öğretir ve bütün insanlara ulaştırmaya çalışır. Ancak Allah’ın iradesine karşı gelmeyerek insanlara din konusunda herhangi bir baskı ve zorlamada bulunmaz.

Bakara 2/148: “Herkesin yöneldiği bir kıblesi vardır. (Ey müminler!) Siz hayır işlerinde yarışın. Nerede olursanız olun sonunda Allah hepinizi bir araya getirir. Şüphesiz Allah her şeye kadirdir.”

Maide 5/48: “Sana da, daha önceki kitabı doğrulamak ve onu korumak üzere hak olarak Kitab'ı (Kur'an'ı) gönderdik. Artık aralarında Allah'ın indirdiği ile hükmet; sana gelen gerçeği bırakıp da onların arzularına uyma. (Ey ümmetler!) Her birinize bir şerîat ve bir yol verdik. Allah dileseydi sizleri bir tek ümmet yapardı; fakat size verdiğinde (yol ve şerîatlerde) sizi denemek için (böyle yaptı). Öyleyse iyi işlerde birbirinizle yarışın. Hepinizin dönüşü Allah'adır. Artık size, üzerinde ayrılığa düştüğünüz şeyleri(n gerçek tarafını) O haber verecektir.”

Yukarıdaki iki ayette de Allah’ın her toplum için bir yol ve şeriat verdiğinden, her bir toplumun kendi değerleri ve hayat tarzı olduğundan söz edilir. Yine toplumların farklı yollar ve şeriatlara sahip olmalarının Allah’ın dilemesinin bir sonucu olduğu vurgulanır. Önemli olanın toplumların hayırda, iyilikte, insanlık için yararlı değerler üretmedeki başarıları olduğu belirtilmektedir. Bu ayetlerde özellikle Ehl-i Kitab’la ilişkiler bağlamında bu belirlemeler yapılmıştır. 

Allah’ın her bir toplum için verdiği imkanlar ve vahye dayalı bilgiler, onların denenmesi içindir. Verilen bu nimetlerle ne ölçüde güzel, anlamlı ve yerinde işler yapacakları izlenecektir. Dolayısıyla bu ayetlerden de farklılıkların çatışmayı gerektirmediği;farklılıkların belki insanî ve ahlakî değerler alanında, insanlığın yararına işler yapabilmede tatlı bir rekabetin nedeni olduğu anlaşılmaktadır.

Dinde zorlamanın olmayışı 

Kur’an, toplumların farklı inanç ve değerlere sahip olmalarını Allah’ın dilemesinin bir sonucu olarak gördüğü için insanların İslam’a girmeleri konusunda herhangi bir zorlamayı öngörmez. Kur’an’da konuyla ilgili pek çok ayet vardır. Bunların bir kısmını burada vermek istiyoruz.

Kaf 50/45: “Biz onların dediklerini çok iyi biliriz. Sen onların üzerinde bir zorlayıcı değilsin. Tehdidimden korkanlara Kur'an'la öğüt ver.”

Sad 38/65: “(Resûlüm!) De ki: Ben sadece bir uyarıcıyım. Tek ve kahhâr olan Allah'tan başka bir tanrı yoktur.”

Sad 38/70: “Ben ancak apaçık bir uyarıcı olduğum için bana vahyolunuyor.”

Furkan 25/1: “Âlemlere uyarıcı olsun diye kulu Muhammed'e Furkan'ı indiren, Allah, yüceler yücesidir.”

Fatır 35/23-24: “Sen sadece bir uyarıcısın.”

“Biz seni müjdeleyici ve uyarıcı olarak hak ile gönderdik. Her millet için mutlaka bir uyarıcı (peygamber) bulunmuştur.”

Neml 27/92:"Ve Kur'an'ı okumam (emredildi). Artık kim doğru yola gelirse, yalnız kendisi için gelmiş olur; kim de saparsa ona de ki: Ben sadece uyarıcılardanım.” 


Yunus 10/108: “De ki: Ey insanlar! Size Rabbinizden Hak (Kur'an) gelmiştir. Artık kim doğru yola gelirse, ancak kendisi için gelecektir. Kim de saparsa, o da ancak kendi aleyhine sapacaktır. Ben sizin üzerinize vekil değilim. (Sadece tebliğ etmekle memurum).”

Lukman 31/23: “(Resûlüm!) İnkâr edenin inkârı seni üzmesin. Onların dönüşü ancak bizedir. İşte o zaman yaptıklarını kendilerine haber veririz. Allah kalplerde olanı şüphesiz çok iyi bilir.”

Şura 42/6: “Allah'tan başka dostlar edinenleri Allah daima gözetlemektedir. Sen onlara vekil değilsin.”

Şura 42/48: “Eğer yüz çevirirlerse, bilesin ki biz seni onların üzerine bekçi göndermedik. Sana düşen sadece duyurmaktır. Biz insana katımızdan bir rahmet tattırdığımız zaman ona sevinir. Ama elleriyle yaptıkları yüzünden başlarına bir kötülük gelirse, işte o zaman insan pek nankördür!”

Gaşiye 88/22: “Onların üzerinde bir zorba değilsin.”

Nahl 16/35: “Ortak koşanlar dediler ki: "Allah dileseydi ne biz ne de babalarımız ondan başkasına tapardık. Onun emri olmadan hiçbir şeyi de haram kılmazdık." Onlardan öncekiler de böyle yapmışlardı. Peygamberlerin üzerine açık seçik tebliğden başka bir şey düşer mi!”


Ra’d 13/7: “Kâfirler diyorlar ki: Ona Rabbinden bir mucize indirilseydi ya! (Halbuki) sen ancak bir uyarıcısın ve her toplumun bir rehberi vardır.”


Hac 22/49: “De ki: Ey insanlar! Ben ancak sizin için apaçık bir uyarıcıyım.”

Bakara 2/119: “Doğrusu biz seni Hak (Kur'an) ile müjdeleyici ve uyarıcı olarak gönderdik. Sen cehenmemliklerden sorumlu değilsin.”
Bakara 2/256: “Dinde zorlama yoktur. Artık doğrulukla eğrilik birbirinden ayrılmıştır. O halde kim tâğutu reddedip Allah'a inanırsa, kopmayan sağlam kulpa yapışmıştır. Allah işitir ve bilir.”

Yukarıdaki ayetlerde ağırlıklı olarak Hz.Muhammed’in görev  alanından söz edilir. Hz.Muhammed’in temel görevi, Allah’tan vahiy yoluyla aldığı ayetleri muhataplarına ulaştırmaktır. Yani onun birincil görevi tebliğdir. O, insanlara müjdeleyici ve uyarıcı olarak gönderilmiştir. Hz.Peygamber, muhataplarının vekili ve koruyucusu değildir. Onların yanlış tercihlerinden sorumlu değildir. Hakikat Allah tarafından gönderilmiştir. Muhataplar kendi özgür iradeleriyle inanırlar veya inanmazlar. Eğer inanmazlarsa Hz.Peygamber’in buna üzülmesi de gerekmez. Hz.Muhammed onlar üzerinde bir zorba değildir. Onları dine çağırırken asla zorlamaz. Çünkü dinde zorlama yoktur. 

Özgürlüğün olmadığı yerde din de yoktur. Din, bireylerin özgür iradeleriyle seçebilecekleri bir yoldur. Buradan da anlaşılmaktadır ki insanların farklı inançları tercihleri onların iradelerinin bir sonucudur. Günümüzde de hiç kimse İslam’a girmek için zorlanamaz ve İslam’a girdikten sonra da zorlanamaz. Çünkü İslam’da kulun nihaî sorumluluğu Allah’a karşıdır. Onun topluma ve diğer insanlara karşı sorumluluğunu yerine getirmede belirleyici olan güçlü etmenlerden biri de onun Allah’a imanıdır. Bir hukuk düzeni içinde yaşayan bireylerin o düzenin kurallarına uyma sorumluluğu o toplumdaki siyasî ve idarî erkin önündedir. Ancak son tahlilde ahiretteki ölçme ve değerlendirme sonucu alacağı ödül ve cezayı Allah verecektir. Sonuç olarak bireyin bütün tercihlerinin doğuracağı sonuçlar bireyin özgür seçimine dayalı olmalıdır. 

Müşriklerle ilişkiler  

Mekke döneminde Hz.Muhammed’in muhatapları müşriklerdi. O dönemde indirilen ayetler müşriklerin inançlarının yanlış olduğundan söz ediyordu. Bu bakımdan onlar, eşi ve benzeri olmayan tek bir Allah’a inanmaya ve O’na hiçbir şeyi ortak koşmamaya çağrılıyordu. Kur’an Allah’ı birleme(tevhid) ilkesine çok önem veriyordu. Bu bakımdan Allah’a ortak koşmayı varlıktaki çeşitli delillerle eleştiriyordu. Konuyla ilgili pek çok ayet olduğunu bilmekteyiz. Ancak burada müşriklerle ilişki üzerinde durulacağı için bu ayetleri kaydetmeyeceğiz. 

Mekke toplumunun çoğunluğu Hz.Muhammed’in okuduğu Kur’an ayetlerine olumlu karşılık vermediler. Onun kahin, mecnun veya şair olduğunu düşündüler. Onun Allah’ın elçisi olduğuna inanmadılar. Ancak az sayıda Mekkeli onun peygamberliğini kabul etmişti. Mekke müşrikleri Kur’an’ın inkılapçı mesajının kendi yaşam tarzlarını büyük ölçüde değiştireceğini görerek ona inanmak istemediler. Kısa bir süre sonra Hz.Muhammed’i ve ona indirilen Kur’an’ı bir tehlike olarak gördüler. Hz.Muhammed’e ve onun az sayıdaki arkadaşına baskı ve işkence uyguladılar. Dolayısıyla Mekke yılları Hz.Muhammed ve arkadaşları için çok zorlu geçmişti. Bu zorlu yıllarda Hz.Muhammed ve arkadaşları sabırla ve kararlılıkla yaşadılar. Müşriklerle fiili bir mücadeleye başvurmadılar. Onlar yalnızca Kur’an ayetlerinin inmesini bekliyor ve o ayetleri içselleştirerek kendilerini arındırmaya çalışıyorlardı. O dönemde Müslümanların müşriklere yönelik davranışları barışçı ve kucaklayıcıydı. Onlar sadece fikir düzleminde müşriklerle farklı düşmüşlerdi. Bu düzlemin ötesine geçmiyorlardı. Buna ilişkin bazı ayetleri görmek yerinde olacaktır.

Lukman 31/23: “(Resûlüm!) İnkâr edenin inkârı seni üzmesin. Onların dönüşü ancak bizedir. İşte o zaman yaptıklarını kendilerine haber veririz. Allah kalplerde olanı şüphesiz çok iyi bilir.”

Casiye 45/14: “İman edenlere söyle: Allah'ın (ceza) günlerinin geleceğini ummayanları bağışlasınlar. Çünkü Allah her toplumu, yaptığına göre cezalandıracaktır.”

Hac 22/17: “Mümin olanlar, yahudi olanlar, sâbiîler, hıristiyanlar, mecûsîler ve müşrik olanlara gelince, muhakkak ki Allah, bunlar arasında kıyamet gününde (ayrı ayrı) hükmünü verir. Çünkü Allah her şeyi hakkıyla bilendir.”

Kafirun 109/1-6: “Ey Muhammed! De ki: "Ey kafirler!”



"Ben sizin taptıklarınıza tapmam."



 "Benim taptıgıma da sizler tapmazsınız."



 "Ben de sizin taptığınıza tapacak dağilim."



"Benim taptığıma da sizler tapmıyorsunuz."



 "Sizin dininiz size, benim dinim banadır."



Yunus 10/109: “(Resûlüm!) Sen, sana vahyolunana uy ve Allah hükmedinceye kadar sabret. O hakimlerin en hayırlısıdır.”

Hud 11/11: “Ancak (musibetlere) sabredip güzel iş yapanlar böyle değildir. İşte onlar için bir bağış ve bir büyük mükâfat vardır.”

Kaf 50/39: “(Resûlüm!) Onların dediklerine sabret. Güneşin doğuşundan önce de, batışından önce de Rabbini hamd ile tesbih et.”

Beled 90/17: “Sonra iman edenlerden, birbirlerine sabrı tavsiye edenlerden ve birbirlerine acımayı öğütleyenlerden olmaktır.”

Rum 30/44: “Kim inkâr ederse, inkârı kendi aleyhine olur. İyi işler yapanlara gelince, onlar da kendileri için (cennetteki yerlerini) hazırlamış olurlar.”

Taha 20/130: “Sabah akşam Rablerine, O'nun rızasını dileyerek dua edenlerle birlikte candan sebat et. Dünya hayatının süsünü isteyerek gözlerini onlardan çevirme. Kalbini bizi anmaktan gafil kıldığımız, kötü arzularına uymuş ve işi gücü aşırılık olan kimseye boyun eğme.”

Rum 30/60: “(Resûlüm!) Sen şimdi sabret. Bil ki Allah'ın vâdi gerçektir. (Buna) iyice inanmamış olanlar, sakın seni gevşekliğe sevketmesin!” 

Sad 38/17: “(Resûlüm!) Onların söylediklerine sabret, kulumuz Davud'u, o kuvvet sahibi zatı hatırla. O, hep Allah'a yönelirdi.”

Kalem 68/48: “Sen Rabbinin hükmünü sabırla bekle. Balık sahibi (Yunus) gibi olma. Hani o, dertli dertli Rabbine niyaz etmişti.”

Muzzemmil 73/10: “Onların (müşriklerin) söylediklerine katlan ve onlardan güzellikle ayrıl.”

Araf 7/199: “(Resûlüm!) Sen af yolunu tut, iyiliği emret ve cahillerden yüz çevir.”

Yukarıdaki ayet grubundan da anlaşılacağı üzere Mekke döneminde müşriklerle ilişkilerde fiili çatışma söz konusu olmamıştır. Bu dönemde Mekke müşriklerinin Hz.Peygamber’e ve arkadaşlarına yapılan eziyetlere karşı sabredilmesi öğütlenmiştir. Önceki peygamberler örnek gösterilerek Hz.Muhammed teselli edilmiştir. Allah ilk muhatap olarak onları seçtiği için Hz.Muhammed onları Kur’an’a çağırmakla görevli idi. Onun görevi mesajı ulaştırmaktı. Dolayısıyla onlarla ilişkiyi kesmesi mümkün değildi. Anlaşıldığına göre müminlerin müşrikleri yaptıklarından dolayı bağışlamaları da istenmiştir. Müşrikler çağrıya olumlu karşılık vermiyorlarsa onları kendi yollarıyla ve dinleriyle baş başa bırakmak önerilmiştir. Kafirun suresi bunu ortaya koymaktadır. Yani din ve inanç konusunda bağnaz bir tutum yerine birlikte yaşamayı önceleyen bir çizgi öngörülmüştür. 

Medine döneminde müşriklerle yaşanılan savaş tecrübeleri yukarıda  savaşla ilgili ayetlerin değerlendirildiği bölümde ele alınmıştı. Bu savaşlar Müslümanların Arap yarımadasında var olma mücadeleleriyle ilgiliydi. Yeni oluşmuş bir sosyal ve siyasal grubun tarihte varolma mücadelesinin bir gereği idi. Dolayısıyla müşriklerle egemenlik mücadelesi yürütülmüştü. Savaş müşriklerin Müslümanları bir türlü kabullenemeyişinin doğal bir sonucuydu. Müşriklerle girişilen savaşlar din ve inanç savaşı olmak yerine siyasî, ekonomik ve askerî nitelikliydi. Çünkü Kur’an, dinlerle ve onların bağlılarıyla savaşmayı öngörmemektedir. Onlarla siyasî egemenlik talepleri çerçevesinde savaş öngörülmüştür. Bu noktanın günümüzde de altının çizilmesi gerekir. Müslümanların başka inanç gruplarıyla bir arada yaşamalarına engel oluşturacak bir unsuru Kur’an’da bulmaya çalışmak boşuna bir çabadır.

Ehl-i Kitapla ilişkiler:

Mekke’de Ehl-i kitaptan olanların sayısı çok değildi. Ancak Mekke’liler ticaretle uğraştıkları için Arap yarımadasının kuzeyinde ve güneyindeki Ehl-i kitap mensuplarıyla karşılaşıyorlardı. Dolayısıyla onları tanıyorlardı. Medine’de Yahudî kabileleri uzunca bir tarihe sahipti. Hz.Peygamber’in ilk vahiy tecrübesinde onu destekleyen ve onun peygamber olduğunu anlayan da bir Hıristiyan olan Varaka b. Nevfel’di. O, Hz.Muhammed’e görünen meleğin önceki peygamberlere de göründüğünü söylemişti. Hz.Muhammed’in de aynı kaynakla buluştuğuna işaret etmişti. Kur’an’dan edindiğimiz bilgiler, tarihte Allah’ın bazı seçkin insanlara özel ve gizli bir yolla bilgi paylaştığını, yani onlara vahyettiğini gösterir. Nisa Suresi’nin 163-165.ayetleri (“Biz Nuh'a ve ondan sonraki peygamberlere vahyettiğimiz gibi sana da vahyettik. Ve (nitekim) İbrahim'e, İsmail'e, İshak'a, Yakub'a, esbâta (torunlara), İsa'ya, Eyyûb'e, Yunus'a, Harun'a ve Süleyman'a vahyettik. Davud'a da Zebûr'u verdik.” 

 Bir kısım peygamberleri sana daha önce anlattık, bir kısmını ise sana anlatmadık. Ve Allah Musa ile gerçekten konuştu. 



(Yerine göre) müjdeleyici ve sakındırıcı olarak peygamberler gönderdik ki insanların peygamberlerden sonra Allah'a karşı bir bahaneleri olmasın! Allah izzet ve hikmet sahibidir.”) bu gerçeği vurgular. Bu ayetlerden anlaşıldığına göre Allah daha önce bahşettiği bir ayrıcalığı kulu Muhammed’e de bahşetmiştir. Dolayısıyla Hz.Muhammed türedi bir elçi değildir. Nitekim Ahkaf Suresi’nin 9.ayetinde(“De ki: Ben türedi bir elçi değilim. Bana ve size ne yapılacağını da bilmem. Ben sadece bana vahyedilene uyarım. Ben sadece apaçık bir uyarıcıyım.”) bu durum açıkça belirtilmiştir
 Ondan önce pek çok elçi gelmiştir. Kur’an bu ve benzerî ifadelerle Ehl-i Kitabın beslendiği kaynaktan geldiğini anlatmaktadır.

Hz.Muhammed’in peygamber olarak gönderildiği toplum müşrik bir toplumdu ve ilahi kitaplarla bir bağı yoktu. Yasin Suresi’nin 6.ayetinde (Ataları uyarılmamış, bu yüzden kendileri de gaflet içinde kalmış bir toplumu uyarman için indirilmiştir.) bu duruma işaret edilmiştir. Hz.Muhammed kitap ehlinin de kaynağı olan Allah’ı gerçek sıfatlarıyla onlara tanıtmak için gönderilmiştir. İlahî kaynaktan akan bilgiyi onlarla paylaşmıştır. 

Kaynak tek olunca peygamberlerin toplumlarına ilettikleri mesajların özü ve içeriği de birbirine benzer olacaktı. Bu anlamda Kur’an’la önceki ilahî kitaplar arasında bir benzerliğin olması doğaldı. Çünkü hepsi sonuçta Allah kelamıydı. Bu benzerlik doğal olarak bir yakınlığı da celbediyordu. Bu bakımdan Kur’an, bu yakınlığı her durumda ortaya koymuştur. Örneğin Muddessir Suresinin 31.ayetinde ehl-i kitapla müminler aynı kategoride değerlendirilmiştir. Bu tür ayetler Müslümanları onlara  yakınlık duymaya sevketmiştir. 

Bir başka örnek Rum Suresi’nin ilk ayetleridir. Bizans ve Sasanî imparatorlukları arasında Hz.Muhammed’in peygamberliğinden onyıllar önce başlayıp devam eden savaşlar vardı. 613 yılında yine bu iki imparatorluk arasında savaş çıkmıştı. Bu savaşta galip gelen taraf İranlılardı. İranlıların savaşı kazandığı haberi Mekke’ye ulaşınca müşrikler buna çok sevindiler. Çünkü Hz.Muhammed’in savunduğu değerlere yakın olan ve aynı kaynaktan beslenen Ehl-i kitap karşısında kendileri gibi kitap ehli olmayan ateşperest İranlılar savaşın galibiydi. Bu olay Hz.Muhammed’in dayandığı temellerin gerçekliği hakkında kuşkular uyandırmıştı. Bu olayı dile getirerek Müslümanlara karşı böbürlendiler ve Hz.Muhammed’in etki gücünü azaltmaya çalıştılar. Bunun üzerine Rum Suresi’nin ilk ayetleri(Elif. Lâm. Mîm. Rumlar, yenildi. Arapların bulunduğu bölgeye en yakın bir yerde onlar, Halbuki onlar, bu yenilgilerinden sonra birkaç yıl içinde galip geleceklerdir. Onların bu yenilgilerinden önce de sonra da emir Allah'ındır. O gün müminler de Allah'ın yardımıyla sevineceklerdir. Allah, dilediğine yardım eder,galip kılar. O, mutlak güç sahibidir, çok esirgeyicidir. (Bu) Allah'ın vâdettiğidir. Allah vâdinden caymaz; fakat insanların çoğu bilmezler.) indirildi. Bu ayetler ilgili savaşa işaret ediyor ve yakın bir gelecekte Bizanslılar’ın galip geleceğini ve müminlerin sevineceğini müjdelemişti. Nitekim 622 yılında da Allah’ın bu va’di gerçekleşti. Bizans ordusu İranlıları mağlup etti. Yukarıdaki ayetler, Müslümanlarla Ehl-i kitap arasında derin bağların olduğunu göstermektedir. Kur’an, onların hüznünü müminlerin hüznü ve onların sevincini Müslümanların sevinçleri olarak görmüştür.

Sıcak ilişkiyi yansıtan önemli hususlardan biri de Kur’an’la önceki kitaplar arasında kurulan ilişki ve önceki kitaplarla ilgili övgü dolu nitelemelerdir. Bu konuyla ilgili ayetleri sıralamak yerinde olacaktır.

A’la Suresi’nin 1-19.ayetleri: 
“Yüce Rabbinin adını,Yaratıp düzene koyan, Takdir edip yol gösteren, (Topraktan) yeşil otu çıkaran, Sonra da onu kapkara bir sel artığına çeviren yüce Rabbinin adını tesbih (ve takdis) et. Sana (Kur an'ı) okutacağız; sen hiç unutmayacaksın. Artık Allah'ın dilediği hariç, Şüphesiz Allah, açığı ve gizleneni bilir. Seni en kolaya muvaffak kılacağız. O halde eğer öğüt fayda verirse öğüt ver. (Allah'tan) korkan öğütten yararlanacak. Kötü kimse ise öğütten kaçınacaktır. O ki,en büyük ateşe girecektir. Sonra o, ateşte ne ölür ne de yaşar.  Doğrusu feraha ermiştir temizlenen, Rabbinin adını anıp O'na kulluk eden.  Fakat siz (ey insanlar! ) dünya hayatını tercih ediyorsunuz. Oysa ahiret daha hayırlı daha devamlıdır. Şüphesiz bu (anlatılanlar), önceki kitaplarda vardır. İbrahim ve Musa'nın kitaplarında.”
 Yukarıdaki ayetler Allah’ın yüceliğini dile getirmeyi, içsel arınmayı ve ahiret inancına vurguyu içermektedir. Bu unsurlar önceki kitapların da vurguladığı temel değerlerdir. Önceki kitaplar hakkındaki övgü dolu sözlerden bir kaçını aşağıda görebiliriz:

A’raf 7/157: “Yanlarındaki Tevrat ve İncil'de yazılı buldukları o elçiye, o ümmî Peygamber'e uyanlar (var ya), işte o Peygamber onlara iyiliği emreder, onları kötülükten meneder, onlara temiz şeyleri helâl, pis şeyleri haram kılar. Ağırlıklarını ve üzerlerindeki zincirleri indirir. O Peygamber'e inanıp ona saygı gösteren, ona yardım eden ve onunla birlikte gönderilen nûr'a (Kur'an'a) uyanlar var ya, işte kurtuluşa erenler onlardır.” 

Kasas 28/43: “Andolsun biz, ilk nesilleri yok ettikten sonra Musa'ya, -düşünüp öğüt alsınlar diye- insanlar için apaçık deliller, hidayet rehberi ve rahmet olarak o Kitab'ı (Tevrat'ı) vermişizdir.”

Ahkaf 46/12: “Andolsun biz, ilk nesilleri yok ettikten sonra Musa'ya, -düşünüp öğüt alsınlar diye- insanlar için apaçık deliller, hidayet rehberi ve rahmet olarak o Kitab'ı (Tevrat'ı) vermişizdir.”

En’am 6/91: “(Yahudiler) Allah'ı gereği gibi tanımadılar. Çünkü "Allah hiçbir beşere bir şey indirmedi" dediler. De ki: Öyle ise Musa'nın insanlara bir nûr ve hidayet olarak getirdiği Kitab'ı kim indirdi? Siz onu kâğıtlara yazıp (istediğinizi) açıklıyor, çoğunu da gizliyorsunuz. Sizin de atalarınızın da bilemediği şeyler (Kur'an'da) size öğretilmiştir. (Resûlüm) sen "Allah" de, sonra onları bırak, daldıkları bataklıkta oynayadursunlar!”

Enbiya 21/48: “Andolsun biz, Musa ve Harun'a, takvâ sahipleri için bir ışık, bir öğüt ve Furkan'ı verdik.”

Bakara 2/53: “Doğru yolu bulasınız diye Musa'ya Kitab'ı ve hak ile bâtılı ayıran hükümleri verdik.”

Bakara 2/75: “Şimdi (ey müminler!) onların size inanacaklarını mı umuyorsunuz? Oysa ki onlardan bir zümre, Allah'ın kelâmını işitirler de iyice anladıktan sonra, bile bile onu tahrif ederlerdi.”

Al-i İmran 3/3-4: O, sana Kitabı bölüm bölüm, önceki kitapları tasdik etmek üzere, hak olarak indirdi. Daha önce insanlara doğru yolu göstermek için Tevrat’ı ve İncil’i indiren de O’dur. O daima hak ile batılı ayıran vahiyler indirmiştir…”

Ayetlerden anlaşıldığına göre Kur’an, önceki kitapları insanlığın önünü aydınlatan ışık, onlar için bir rahmet, öğüt ve rehber olarak niteliyor. Onları Allahın kelamı olarak görüyor ve onları hakla batılı ayıran kaynaklar olarak değerlendiriyor. Bu da Allah’ın Ehl-i kitabın kaynaklarına yönelik herhangi bir olumsuz bakışının olmadığını gösterir. Bu bakımdan Kur’an’ın, onlarla ilişkide yapıcı ve kucaklayıcı bir üslubu tercih ettiğini kabul etmeliyiz. Bu bakış, Müslümanların da Ehl-i kitapla ilişkilerinde etkin bir rol oynayacaktır.

Kur’an, önceki kitapları tasdik ettiğini söylemektedir. Bununla ilgili birkaç ayet sıralayabiliriz.

Bakara 2/97: “De ki: Cebrail'e kim düşman ise şunu iyi bilsin ki Allah'ın izniyle Kur'an'ı senin kalbine bir hidayet rehberi, önce gelen kitapları doğrulayıcı ve müminler için de müjdeci olarak o indirmiştir.”

Al-i İmran 3/50: “Ey ehl-i kitap! Biz, birtakım yüzleri silip dümdüz ederek arkalarına çevirmeden, yahut onları, cumartesi adamları gibi lânetlemeden önce (davranarak), size gelenleri doğrulamak üzere indirdiğimize (Kitab'a) iman edin; Allah'ın emri mutlaka yerine gelecektir.”

Maide 5/48: “Sana da, daha önceki kitabı doğrulamak ve onu korumak üzere hak olarak Kitab'ı (Kur'an'ı) gönderdik.”

Fatır 35/31: “Sana vahyettiğimiz kitap, kendinden öncekini (semavi kitapları) doğrulayıcı olarak gelen gerçektir. Allah, kullarının (her halinden) haberdardır, görendir.”

Ehl-i Kitabın ve alimlerinin bilgisine güven duyulması gerektiğine işaret eden ayetlerden de söz edebiliriz. Yani sadece onların kitaplarına değil, aynı zamanda bazı alimlerinin bilgisine de güven duyulabileceğinden söz ediliyor.

Şuara 26/192-197:
“Muhakkak ki o (Kur'an) âlemlerin Rabbinin indirmesidir. (Resûlüm!) Onu Rûhu'l-emîn (Cebrail) indirdi. Senin kalbine; uyarıcılardan olman için, Apaçık Arapça bir dille. O, şüphesiz daha öncekilerin kitaplarında da vardır. Benî İsrail bilginlerinin onu bilmesi, onlar için bir delil değil midir?”

Yunus 10/94: “(Resülüm!) Eğer sana indirdiğimizden (bu anlattığımız olaylardan) kuşkuda isen, senden önce Kitab'ı (Tevrat'ı) okuyanlara sor. Andolsun ki, Rabbinden sana hak gelmiştir. Sakın şüphecilerden olma!”

Enbiya 21/7: “Biz, senden önce de, kendilerine vahiy verdiğimiz kişilerden başkasını peygamber olarak göndermedik. Eğer bilmiyorsanız bilenlerden sorunuz.”

Hac 22/54: “Bir de, kendilerine ilim verilenler., onun (Kur'an'ın) hakikaten Rabbin tarafından gelmiş bir gerçek olduğunu bilsinler de ona inansınlar, bu sayede kalpleri huzur ve tatmine kavuşsun. Şüphesiz ki Allah, iman edenleri, kesinlikle dosdoğru bir yola yöneltir.”


Bu ayetlerde bazı bilgilerin doğruluğunu teyid etmek için Ehl-i kitaba sorulması öneriliyor. Bu şekilde müşriklere karşı tarihin içinden somut delillere dayalı olarak konuşulmuş oluyor. Kur’an, önceki kitaplardaki bilgilerle benzer bilgiler verdiği için vahyin dışında harici, tarihsel delilleri de kullanarak iddialarını güçlendirmektedir. Bunu yaparken de Ehl-i kitabı kaynak olarak göstermekte ve onlara güven duymaktadır. 

Kur’an, doğrusu bazı Ehl-i kitap alimlerine de güven duyulamayacağını ima etmektedir. Kur’an, Ehl-i kitap bilginlerinin kendi kitaplarını keyfî olarak yorumladıklarını; bu yolla ilahi mesajı tahrif ettiklerini de söylemektedir. Konuyla ilgili birkaç ayet şöyledir:

Nisa 4/46: “Yahudilerden bir kısmı kelimeleri yerlerinden değiştirirler, dillerini eğerek, bükerek ve dine saldırarak (Peygambere karşı) "İşittik ve karşı geldik", "dinle, dinlemez olası", "râinâ" derler. Eğer onlar "İşittik, itaat ettik, dinle ve bizi gözet" deselerdi şüphesiz kendileri için daha hayırlı ve daha doğru olacaktı; fakat küfürleri (gerçeği kabul etmemeleri) sebebiyle Allah onları lânetlemiştir. Artık pek az inanırlar.”


Maide 5/13: “Sözlerini bozmaları sebebiyle onları lânetledik ve kalplerini katılaştırdık. Onlar kelimelerin yerlerini değiştirirler (kitaplarını tahrif ederler). Kendilerine öğretilen ahkâmın (Tevrat'ın) önemli bir bölümünü de unuttular. İçlerinden pek azı hariç, onlardan daima bir hainlik görürsün. Yine de sen onları affet ve aldırış etme. Şüphesiz Allah iyilik edenleri sever.”

Maide 5/41: “Ey Resûl! Kalpleri iman etmediği halde ağızlarıyle "inandık" diyen kimselerden ve yahudilerden küfür içinde koşuşanlar(ın hali) seni üzmesin. Onlar durmadan yalana kulak verirler, ve sana gelmeyen (bazı) kimselere kulak verirler; kelimeleri yerlerinden kaydırıp değiştirirler. "Eğer size şu verilirse hemen alın, o verilmezse sakının!" derler. Allah bir kimseyi şaşkınlığa (fitneye) düşürmek isterse, sen Allah'a karşı, onun lehine hiçbir şey yapamazsın. Onlar, Allah'ın kalplerini temizlemek istemediği kimselerdir. Onlar için dünyada rezillik vardır ve ahirette onlara mahsus büyük bir azap vardır.”

Yukarıdaki ayetlerden anlaşıldığına göre bazı ehl-i kitap alimleri belli çıkarlar uğruna kitaplarındaki bilgileri olduğundan farklı yansıtmaya çalışıyorlardı. Bu da gösteriyor ki ehl-i kitap alimlerinin bir kısmına güven duyulmamalıdır. Bu eleştiri ve güvensizlik Allah’ın gönderdiği kitaplara değil; o kitapları yorumlayan alimleredir. Kur’an’da iyi niyetli, güvenilir, kendini arındırmış, hakperest ehl-i kitap alimleri olduğu gibi kötü niyetli ve güvenilmez olanlarından da söz edilir. Konuyla ilgili birkaç ayet meali vererek durumu daha açık hale getirebiliriz.

Ra’d 13/36: “Kendilerine kitap verdiğimiz kimseler, sana indirilene (Kur'an'a) sevinirler. Fakat (senin aleyhinde birleşen) guruplardan onun bir kısmını inkâr eden de vardır. De ki: "Bana, sadece Allah'a kulluk etmem ve O'na ortak koşmamam emrolundu. Ben yalnız O'na çağırıyorum ve dönüş de yalnız O'nadır.”

Al-i İmran 113-114: “Hepsi bir değildir; ehl-i kitap içinde istikamet sahibi bir topluluk vardır ki, gece saatlerinde secdeye kapanarak Allah'ın âyetlerini okurlar. Onlar, Allah'a ve ahiret gününe inanırlar; iyiliği emreder, kötülükten menederler; hayırlı işlere koşuşurlar. İşte bunlar iyi insanlardandır.”

Maide 82-85: “İnsanlar içerisinde iman edenlere düşmanlık bakımından en şiddetli olarak Yahudiler ile, şirk koşanları bulacaksın. Onlar içinde iman edenlere sevgi bakımından en yakın olarak da "Biz hıristiyanlarız" diyenleri bulacaksın. Çünkü onların içinde keşişler ve râhipler vardır ve onlar büyüklük taslamazlar. Resûle indirileni duydukları zaman, tanış çıktıkları gerçekten dolayı gözlerinden yaşlar boşandığını görürsün. Derler ki: "Rabbimiz! İman ettik, bizi (hakka) şahit olanlarla beraber yaz." "Rabbimizin bizi iyiler arasına katmasını umup dururken niçin Allah'a ve bize gelen gerçeğe iman etmeyelim?" Söyledikleri (bu) sözden dolayı Allah onlara, içinde devamlı kalmak üzere, zemininden ırmaklar akan cennetleri mükâfat olarak verdi. İyi hareket edenlerin mükâfatı işte budur.”

Al-i İmran 3/75: “Ehl-i kitaptan öylesi vardır ki, ona yüklerle mal emanet bıraksan, onu sana noksansız iade eder. Fakat onlardan öylesi de vardır ki, ona bir dinar emanet bıraksan, tepesine dikilip durmazsan onu sana iade etmez. Bu da onların, "Ümmîlere karşı yaptıklarımızdan dolayı bize vebal yoktur" demelerindendir. Allah adına bile bile yalan söylüyorlar.” Bu ayetlerde Ehl-i kitabın içinde iyi kalpli, Allah’la iletişimleri içten ve güven duyulacak insanlar olduğu gibi inkarcı olan ve güvenilir olmayanların da bulunabileceği anlatılmaktadır. Bu ayetler, Müslümanların ehl-i kitabın hepsini aynı kategoride görmelerinin yanlış olduğuna işaret eder. Onların hepsini bir tutmamak gerekir. İlişkilere de bu farklılığı yansıtmak doğru bir tercih olacaktır. 

Kur’an’da Ehl-i kitapla fikir mücadelesi de öngörülür. Farklı dinlere mensup insanlar arasında fikir ve inanç mücadelesinin olması doğaldır. Kur’an’ın indirildiği dönemde de olmuştur, sonrasında da. Günümüzde de kültürlerin birbirleriyle rekabetini ve mücadelesini görmek mümkündür. Hatta bu mücadeleler savaşa kadar varabilmektedir. Kur’an’ın indirildiği dönemde de ehl-i kitapla fikri tartışmalar olmuştur. Kur’an bu tartışmaların biçimi üzerinde durmuştur. Örneğin; Ankebut Suresi’nin 46.ayetinde bu konuya şöyle değinilmiştir: “İçlerinden zulmedenleri bir yana, ehl-i kitapla ancak en güzel yoldan mücadele edin ve deyin ki: Bize indirilene de, size indirilene de iman ettik. Bizim Tanrımız da sizin Tanrınız da birdir ve biz O'na teslim olmuşuzdur.”

Dikkat edilirse bu ayette onlarla güzel bir biçimde mücadele edilmesi ve tartışma yapılması öneriliyor. Son tahlilde aslında aynı Tanrıya inanıldığı ve ona teslim olunduğu anlatılarak tartışmada benzerlikler ve ortak noktalar öne çıkarılmıştır. Al-i İmran Suresi’nin 64.ayetinde şöyle söylenir: “(Resûlüm!) de ki: Ey ehl-i kitap! Sizinle bizim aramızda müşterek olan bir söze geliniz: Allah'tan başkasına tapmayalım. O'na hiçbir şeyi eş tutmayalım ve Allah'ı bırakıp da kimimiz kimimizi ilâhlaştırmasın. Eğer onlar yine yüz çevirirlerse, işte o zaman: Şahit olun ki biz Allah’a teslim olmuşlardanız! deyiniz.” Bu ayette de ehl-i kitab bütün ilahi mesajların ortak noktalarına vurgu yapılmış ve ehl-i kitab bu ortak değerlere çağrılmıştır. 

Burada Hz.Muhammed’in Necran Hıristiyanlarıyla buluşmasına değinmek yerinde olacaktır. Hicretin 9.yılında Yemen Necran’ından 60 kişilik Hıristiyan din adamı grubu Medine’ye geldiler. Hz.Peygamber’le Allah ve İsa hakkında müzakere yaptılar. Hz.Muhammed onlarla uzun uzun konuştu ve onlara konukseverliğini gösterdi. Onlara mescitte kendi ayinlerini yapmalarına müsaade etti. Seviyeli bir tartışma yaşandı. Bu tartışmanın üzerine Al-i İmran Suresi’nin ilk ayetlerinin indiği bilinmektedir. Hz.Muhammed’in Hıristiyan din adamlarıyla yaşadığı bu karşılaşma Müslümanlar için önemli bir örnektir. 

Medine döneminde Müslümanlar özellikle Yahudilerle siyasî ve sosyal ilişki içindeydi. Hicretten sonra Medinede yaşayan üç Yahudi kabilesi Müslümanlarla bir sözleşme yapmıştı. Bu bakımdan onlar, Medine’deki sosyo-politik yapılanmanın önemli bir tarafıydılar. Siyasî birliğe Yahudiler de katılmıştı. Belli bir süre sonra Yahudiler sözleşmeye uymayarak müşriklerle ve Müslümanların içindeki münafıklarla işbirliğine giderek Hz.Muhammed ve arkadaşlarını zayıf düşürmek istediler. Bu çabalarını bazen gizli bazen açık bir  biçimde sürdürdüler. Dolayısıyla Yahudi kabileleriyle Müslümanların ilişkileri bozulmaya başladı. Sonunda Hz.Muhammed onlarla savaşmak durumunda kaldı ve bir kabileyi de sürgüne tabi tuttu. 

Öte yandan Müslümanlar Hıristiyan Bizans’la da savaşmak durumunda kaldı. Yukarıda savaşla ilgili ayetleri değerlendirilirken yeterli açıklamalar yapılmıştı. Bu açıklamaların özüne bakıldığında bu çatışma ve savaşlar temelde siyasî egemenlik mücadelelerinin sonucuydu. Yahudilerle Yahudi oldukları;Hıristiyanlarla da Hıristiyan oldukları için savaşılmamıştı. Bunlar, sosyal ve siyasal grupların birbirleriyle olan siyasî ve ekonomik ilişkilerinin doğurduğu savaşlardı. İslam bir başka din mensubuna herhangi bir güvenlik sorunu olmadıkça savaşı öngörmez. Kur’an, başka inanç mensuplarının kutsallarına kötü söz söylenmesini bile yasaklamıştır. En’am Suresi’nin 108.ayetinde şöyle söylenmektedir: “Allah'tan başkasına tapanlara (ve putlarına) sövmeyin; sonra onlar da bilmeyerek Allah'a söverler. Böylece biz her ümmete kendi işlerini câzip gösterdik. Sonunda dönüşleri Rablerinedir. Artık O ne yaptıklarını kendilerine bildirecektir.” 

Öte yandan yukarıda da değinildiği üzere Maide Suresi’nin 48.ayetinde Allah’ın her ümmete bir yol ve şeriat verdiği, bunu bir deneme vesilesi kıldığı anlatılmaktadır. Önemli olan hayırda ve güzel işlerde yarışmaktır. Yine bazı ayetlerde Yahudi ve Hıristiyanların dost edinilmemesinin söylenmesindeki ana sebep onların inanç farklılıklarından çok farklı sosyal ve siyasî gruba mensup olmalarıdır. Bu tür bir tedbir bütünüyle güvenlik ve savunma konularıyla ilgili olup dindarlar arası bir uzaklaşmayı öngörmez. 

Sonuç olarak Kur’an’ın, bütün insanlığı tevhide, ahirete inanmaya, adalete, sevgiye, barışa ve ahlakî güzelliklere çağırırken diğer din ve inanç gruplarından olan insanları dışlaması söz konusu olamaz. Kurtuluşu Allah’a teslimiyette gören Kur’an, bütün insanlığın bundan nasiplenmesini hedeflemiştir. Bu bakımdan Müslümanların diğer din ve inanç mensuplarını dışlayan bir tutum içinde olmaları Kur’an çerçevesinde onaylanamaz. Müslümanların tarihî tecrübesi de aslında çok inançlığı ve çok kültürlüğü sindirebilmiştir. 

6.Kadın İçerikli Ayetler

Kadınların durumlarına ilişkin bilgileri, yönlendirmeleri, hükümleri ve öğütleri içeren ayetleri yorumlarken de tarihi olguları ve şartları göz önüne almak yöntemsel bir zorunluluktur. Kur’an ayetlerinin indirilişinin, toplumun somut ihtiyaçlarına paralel olarak gerçekleştiğine yukarıda değinilmişti. Bu konudaki tedricilik her araştırmacının malumudur. Bu bakımdan Kur’an indirilmeden önce ve indirilirken Arap Toplumunda kadının yeri hakkındaki bilgileri gözden geçirmek yöntemsel bir gerekliliktir. 

Dönemin şartları incelendiğinde  kadınla erkeğin statüsünün karşılaştırılamayacak ölçüde erkeğin lehine olduğu açıktı. Erkek, seçkin bir konuma sahipti. O, ailenin reisiydi ve ailesinin geçiminden o sorumluydu. Savaşlara erkekler katılırdı. Mali konularda söz sahibi olan erkekti. Mirasın paylaşımında öncelik erkek çocuklarındaydı. Kadınlar erkeklerin himayesinde ve sorumluluğu altındaydı. Kadınların mirastan sabit ve geçerli bir pay alması söz konusu değildi. Boşanmada kadın söz sahibi değildi. Erkekler eşlerini bazen ortada bırakırlardı. Onları ne boşar ne de sahip çıkardı. Bu kadınlar başkalarıyla da evlenemezdi. Erkekler kız çocuklarının olmasından hoşlanmazlardı. Hatta çok yaygın olmasa da kız çocukları diri diri toprağa gömülürdü. Erkekler babaları öldükten sonra onların eşleriyle evlenebiliyorlardı. Erkekler, kadınların mihir haklarını hiçe sayıyorlardı. Erkekler sınırsız kadınla evli olabiliyorlardı. Bu evlilikler yaygın biçimde yetim kız çocuklarıyla oluyordu. Erkekler cariyeleriyle de cinsel ilişkiye girebiliyorlardı. Kısacası Kur’an’ın indirildiği dönemde kadının toplum içindeki yeri çok zayıftı. 

Kur’an bu şartlarda kadının karşılaştığı haksızlıkları ve mağduriyetleri önlemeyi hedeflemiştir. O dönemin tarihsel şartları içinde onların durumlarını iyileştirmiştir. Onların kişilik haklarını korumuştur. Sosyal ve ekonomik açıdan onlara yeni statüler tanımıştır. Bunu yaparken o toplumda yaşanan somut durumları esas almıştır. Kadınla ilgili dönemin şartlarına çok kısa bir biçimde değindikten sonra ilgili ayetleri değerlendirebiliriz.

Kur’an, Allah’a karşı sorumlulukta kadınla erkeği bir tutmuştur. Kadın Allah’ın kuludur ve bireydir. Dini ve ahlakî, malî, bedenî ve önemli sosyal görevler açısından sorumludur. İyiliğe özendirme, kötülüğü engelleme, erkeklerle yardımlaşma, mal ve can ile cihad etme gibi yükümlülükleri vardır. Hakları ve özgürlükleri verilmiştir. Yaptığı güzel şeylerin ödülünü alacak; kötülüklerin de cezasını görecektir. Kadının sorumlu olmasını doğuran bütün donanımları erkekle aynıdır. Sadece bazı durumlarda rollerde kadına özgü boyutlar gündeme gelebilir. Bunlar da kadının biyolojik farklılığından ve kültürel gerekçelerden kaynaklanır. Burada kadınla erkeği sorumluluk, paylaşım ve yardımlaşma açısından birlikte gören ayetleri kaydedeceğiz.

Tevbe 9/71: “Mümin erkeklerle mümin kadınlar da birbirlerinin dostları ve yardımcılarıdır. Onlar iyiliği emreder, kötülükten alıkorlar, namazı dosdoğru kılarlar, zekâtı verirler, Allah ve Resûlüne itaat ederler. İşte onlara Allah rahmet edecektir. Şüphesiz Allah azîzdir, hikmet sahibidir.”

Nahl 16/97: “Erkek veya kadın, mümin olarak kim iyi amel işlerse, onu mutlaka güzel bir hayat ile yaşatırız. Ve mükâfatlarını, elbette yapmakta olduklarının en güzeli ile veririz.”

Nisa 4/124: “Erkek olsun, kadın olsun, her kim de mümin olarak iyi işler yaparsa, işte onlar cennete girerler ve zerre kadar haksızlığa uğratılmazlar.”

Al-i İmran 3/195: “Bunun üzerine Rableri, onların dualarını kabul etti. (Dedi ki:) Ben, erkek olsun kadın olsun -ki hep birbirinizdensiniz- içinizden, çalışan hiçbir kimsenin yaptığını boşa çıkarmayacağım. Onlar ki, hicret ettiler, yurtlarından çıkarıldılar, benim yolumda eziyete uğradılar, çarpıştılar ve öldürüldüler; andolsun, ben de onların kötülüklerini örteceğim ve onları altlarından ırmaklar akan cennetlere koyacağım. Bu mükâfat, Allah tarafındandır. Allah; karşılığın güzeli O'nun katındadır.”

Ahzab 33/35: “Müslüman erkekler ve müslüman kadınlar, mümin erkekler ve mümin kadınlar, taata devam eden erkekler ve taata devam eden kadınlar, doğru erkekler ve doğru kadınlar, sabreden erkekler ve sabreden kadınlar, mütevazi erkekler ve mütevazi kadınlar, sadaka veren erkekler ve sadaka veren kadınlar, oruç tutan erkekler ve oruç tutan kadınlar, ırzlarını koruyan erkekler ve (ırzlarını) koruyan kadınlar, Allah'ı çok zikreden erkekler ve zikreden kadınlar var ya; işte Allah, bunlar için bir mağfiret ve büyük bir mükâfat hazırlamıştır.”

Nisa 4/75: “Size ne oldu da Allah yolunda ve "Rabbimiz! Bizi, halkı zalim olan bu şehirden çıkar, bize tarafından bir sahip gönder, bize katından bir yardımcı yolla!" diyen zavallı erkekler, kadınlar ve çocuklar uğrunda savaşmıyorsunuz!”

Fetih 48/25: “Onlar, inkâr eden ve sizin Mescid-i Haram'ı ziyaretinizi ve bekletilen kurbanların yerlerine ulaşmasını menedenlerdir. Eğer (Mekke'de) kendilerini henüz tanımadığınız mümin erkeklerle mümin kadınları bilmeyerek çiğnemeniz sebebiyle üzüntüye kapılmanız ihtimali olmasaydı (Allah savaşı önlemezdi). Dilediklerine rahmet etmek için Allah böyle yapmıştır. Eğer onlar birbirinden ayrılmış olsalardı elbette onlardan inkâr edenleri elemli bir azaba çarptırırdık.” 


Yukarıdaki ayetlerde kadın ve erkeğin ortak sorumluluk alanlarına değinilmektedir. İman ve salih amel, kadınla erkeğin ortak sorumluluğudur. Kadın da belli eylemleri, işleri erkeklerle birlikte yapacaktır. Mümin kadınlar ve erkekler birbirlerinin velileridir. Birbirleriyle ortaklaşa değerler üretirler ve faaliyetlerde bulunurlar. İyiliği önerirler, kötülüklerden sakındırırlar. Namaz kılarlar, zekat verirler. Kadın erkek birlikte hicret ederler, birlikte cihada çıkarlar. Kadınlar ve erkekler Allah’ı anarlar. Doğruluk her iki cins için de vazgeçilmez ahlakî erdemdir. Namus her ikisi için de bir değerdir. Allah’a içtenlikle boyun eğmek kadının da erkeğin de güzelliğidir. İkisi de oruç tutar. İkisi de fakiri gözetir. İkisi de Allah yolunda üzülür. Ayetlerden özetle anlaşılan o dur ki insan olma ortak paydasında kadın da erkek de aynı statüye sahiptir ve onlar eşittir. Bu anlamda birinin ötekine üstünlüğü yoktur. Allah’ın kulları olarak onlar yapıp ettiklerine göre değerlendirileceklerdir. Asla cinsiyetlerinin getirdiği bir avantaj ve dezavantaj söz konusu değildir. Onlar akıllı ve iradeli insanlar olarak eşittirler. Yani dinî ve ahlakî alanda kadınla erkek arasında bir ayrım söz konusu değildir. 

Kur’an’da kadının kültür içindeki konumu, onun sosyal ve ekonomik statüsü Kur’an’ın indirildiği dönemin şartları gözetilerek belirlenmiştir. Bu nokta hiçbir şekilde gözden uzak tutulmamak gerekir. Tarıma, hayvancılığa ve zamanın ticarî ilişkilerine dayalı sosyo-kültürel ve sosyo-ekonomik yapılar üstüne inen ayetler bu yapıların verilerini yok saymamıştır. 

Kur’an o toplumdaki  üretim ve emek ilişkilerini göz önüne almıştır. Yani sosyal, hukuksal, ekonomik ve siyasal yapılar Kur’an’ın yalnızca belli iyileştirmeler yaptığı alanlar olmuştur. Bu alanlardaki iyileştirmelerin önemli bir bölümü de temel değerleri edinmiş müslüman toplumun dinamiklerine bırakılmıştır. Çünkü bu alan somut ve karmaşık yapıların ve ilişkilerin varolduğu bir alandır. Bu alanda önemli olan adalet ve hakkaniyet temel ideleri çerçevesinde sürekli bir iyileştirmeyi gerçekleştirebilmektir. 

Kur’an ortaya koyduğu temel değerleriyle kendisine inananların zamanın şifa verici ellerine bırakılmış sosyal, ekonomik, hukukî, siyasal vb.insan alanlarında etkin ve olumlu katkılarını hedeflemiştir. Buna sadece bir örnek vermek gerekirse Kur’an köleliği emek-üretim ilişkisini gözeterek bütünüyle kaldırmamış, ama onu hedef göstermiştir. Bir köleyi özgürlüğe kavuşturmayı çok önemli ve yapılması özveri isteyen bir davranış olarak belirlemiştir. Köleliğin kaynağı kurutulmuştur. Tarihte köleliğin ana kaynağı savaşlarda alınan esirler olmuştur. Kur’an savaş esirlerinin köleleştirilmesini değil; bir biçimde onların salıverilmesini öngörmüştür (Muhammed 47/4).

Kur’an’ın kadınların toplum içindeki konumlarını düzenleyen ve onların durumunu iyileştiren ayetlerine geçebiliriz.

Mücadele 58/1-4: “Kocası hakkında seninle tartışan ve Allah'a şikâyette bulunan kadının sözünü Allah işitmiştir. Allah, sizin konuşmanızı işitir. Çünkü Allah işitendir, bilendir.”



“İçinizden zıhâr yapanların kadınları, onların anaları değildir. Onların anaları ancak kendilerini doğuran kadınlardır. Şüphesiz onlar çirkin bir laf ve yalan söylüyorlar. Kuşkusuz Allah, affedicidir, bağışlayıcıdır.”

“Kadınlardan zıhâr ile ayrılmak isteyip de sonra söylediklerinden dönenlerin karılarıyla temas etmeden önce bir köleyi hürriyete kavuşturmaları gerekir. Size öğütlenen budur. Allah, yaptıklarınızdan haberi olandır.”“(Buna imkân) bulamayan kimse, hanımıyla temas etmeden önce ardarda iki ay oruç tutar. Buna da gücü yetmeyen, altmış fakiri doyurur. Bu (hafifletme), Allah'a ve Resûlüne inanmanızdan dolayıdır. Bunlar Allah'ın hükümleridir. Kâfirler için acı bir azap vardır.”


Ahzab 33/4: “Allah, bir adamın içinde iki kalp yaratmadığı gibi, "zıhâr" yaptığınız eşlerinizi de analarınız yerinde tutmadı ve evlâtlıklarınızı da öz oğullarınız olarak tanımadı. Bunlar sizin ağızlarınıza geliveren sözlerden ibarettir. Allah ise gerçeği söyler ve doğru yola O eriştirir.”

Bu ayetlerde Arap toplumunda kadınların aleyhine işleyen bir uygulamanın ve anlayışın önüne geçilmiş ve kadınların hakları korunmuştur. İslam öncesi dönemde erkekler evli oldukları bazı kadınları zor durumda bırakmak için onlara zıhar yaparlardı. 

Bir koca eşine “sen bana annemin sırtı gibisin” derse artık o kadın ona cinsel bakımdan haram oluyordu. Ancak söz konusu kadın bu sözle boşanmış da sayılmıyor ve tamamiyle ortada kalıyordu. Bu, kadınlar için son derece zor bir durumdu. Koca bu sözü kadını kasıtlı olarak güç durumda bırakmak için yapıyordu. Bunu kadınların miraslarına sahip olmak için bir yol olarak da görüyordu. Bazı rivayetlere göre karısı kız çocuğu doğurduğunda bazı kocalar bu sözü öfkelerinden dolayı söylüyorlardı. 

Ayetin iniş sebebine dair rivayetlerde Havle adında bir kadının kocası tarafından zıhara maruz kaldığından söz edilir. Aslında Havle’nin kocası da yaptığından pişman olmuştur. Ancak yerleşik adete göre Havle’nin eşine dönmesi mümkün değildir. Havle Hz.Muhammed’e durumu defalarca gelip anlatmıştır. Ama vahiy gelmediği için HzH Hz.Peygamber konuyla ilgili bir şey söyleyemeyeceğini belirtmiştir. Bu süreçte Havle Allah’a dua etmiştir. Bunun üzerine belli bir süre sonra Mücadele suresinin ilk dört ayeti inmiştir. Bu ayetlerle bir çıkış yolu ortaya konmuştur. Çıkış yolu üç seçeneklidir. Zıhar yapan eş ya mümin bir köleyi özgürlüğüne kavuşturmalı ya iki ay aralıksız oruç tutmalı ya da altmış fakiri doyurmalıdır. Bu ayetler Havle’nin şahsında o toplumda yaşayan bütün kadınların sorunlarını çözümlemiştir. 

Bu ve benzeri ayetler Kur’an’ın, ayetlerin indirilişine sebep oluşturan kültürel şartları bütün ayrıntılarıyla göz önüne aldığı anlamına gelir. Bu yöresel törenin Arap Yarımadasında yalnızca birkaç  kabilede yaşatıldığı düşünülürse Kur’an’ın, o toplumun kültür zeminini esas aldığını çıkarsayabiliriz. Ahzab Suresi’nin 4.ayetinde de zıhar yapılan kadınların eşlerinin anneleri olmadığı anlatılarak bu törenin batıl bir uygulamayı öngördüğü anlatılmış olmaktadır. Burada Allah’ın sıkıntıda olan bir kadının feryadına yetişmiş olması ve onun sorununu çözmesi O’nun ezilen ve horlanan kadınlara rahmet elini uzatması çok anlamlıdır.   

Bakara 2/234: “Sizden ölenlerin, geride bıraktıkları eşleri, kendi başlarına (evlenmeden) dört ay on gün beklerler. Bekleme müddetlerini bitirdikleri vakit, kendileri hakkında yaptıkları meşru işlerde size bir günah yoktur. Allah yapmakta olduklarınızı bilir.”

Bakara 2/240: “Sizden ölüp de (dul) eşler bırakan kimseler, zevcelerinin, evlerinden çıkarılmadan, bir yıla kadar bıraktıkları maldan faydalanmaları hususunda (sağlıklarında) vasiyet etsinler. Eğer o kadınlar, (kendiliklerinden) çıkıp giderlerse, kendileri hakkında yaptıkları meşru şeylerden size bir günah yoktur. Allah azîzdir, hakîmdir.”

Bu ayetler kocaları ölünce zor durumda kalan kadınları korumaya yöneliktir. Onlara isterlerse kocalarının aileleri yanında bir yıl kalabilme imkanı verilmiştir. Bu da onların başka insanların istismarından korunmaları için önemlidir. Burada kadınlara kocaları öldükten sonra dört ay on gün gibi bir bekleme süresi öngörülmüştür. Bu da yine onların kendi geleceklerine ilişkin sağlıklı karar verebilmelerini sağlamak için olsa gerektir. Çünkü güçlü olanlar dul kalmış bir kadını istismar edebiliyorlardı. Dolayısıyla bu ayetler kadının konumuna dair somut bir iyileştirmeyi amaçlamıştır.

Nisa 4/3: “Eğer (kendileriyle evlendiğiniz takdir de) yetimlerin haklarına riayet edememekten korkarsanız beğendiğiniz (veya size helâl olan) kadınlardan ikişer, üçer, dörder alın. Haksızlık yapmaktan korkarsanız bir tane alın; yahut da sahip olduğunuz (cariyeler) ile yetinin. Bu, adaletten ayrılmamanız için en uygun olanıdır.”

Bu ayet söz konusu olduğunda akla İslam’da çok eşlilik gelir. Bir önceki ayetten de anlaşıldığı gibi aslında bu ayetin amacı yetim kızların haklarını gözetmek ve onları istismardan korumaktır. Çünkü o dönemde yetimlerin velileri ya mallarına göz koydukları için himayelerindeki yetimlerle evleniyorlardı ya da isteyerek evleniyor; fakat mehirlerini eksik veriyorlardı. Ayette de eğer onlara adaletsizlik yapma ihtimali varsa diğer kadınlarla istedikleri kadar evlenebilecekleri söylenmektedir. Yani bu ayet yetimleri istismardan uzaklaşılması gerektiğini ifade etmektedir. Aslında ayette üstü kapalı bir meydan okuma da söz konusudur. Çünkü yetim olmayan kadınları mali ve psikolojik anlamda evlenmeye razı etmek kolay değildir. Onlar kültürün kendilerine tanıdığı hakları talep edebilmektedirler. Yani onlarla evlenmenin belli bir bedeli olduğuna işaretle erkeklere eğer yapabileceklerse yetimler yerine bu kadınlarla evlenmeleri önerilmiştir. 

Bu ayetin çok eşliliği önerme veya dini bir emir olarak muhataplara iletme gibi bir amacı yoktur. O dönemde erkekler zaten çok eşliydi. Burada amaç onların yetimlerin haklarını yememeleridir. Üstelik dikkat edilirse ayette erkeklere, ‘eğer adil olamayacağınızdan endişeniz varsa tek eşle yetinin’ (Nisa 4/3)denmiştir. Dolayısıyla o dönemde erkeklerin aklından bile geçmeyen bir durum olan tek eşlilik önerilmiştir. Bu ayette de belli ki konuyla ilgili bir iyileştirme söz konusudur. 

Bilindiği gibi Mekke toplumunda erkeklerin çok eşli oluşu veya eşlerinin dışında başka kadınlarla ilişkilerinin var olması alışılmamış bir durum değildi. Kur’an da dönemin somut şartlarını göz önüne almış ve tek eşliliği hedef göstermiştir (Nisa 4/3). Çünkü Kur’an, gerçekçi ve hikmet sahibi Allah’ın kelamıydı. Allah’ın kelamı toplumun sosyal dengelerini altüst edecek bir belirlemede bulunmaz. 

Bu alan dinin temel alanı değildir. Bu alan toplumların kendi tarihsel ve sosyo-kültürel şartları çerçevesinde düzenleyecekleri bir alandır. Nitekim tarih içinde de öyle olmuştur. Toplumlar giderek tek eşliliğe yönelmişlerdir. Çok eşlilik dini kaygılarla Kur’an’da belirlenmiş olsaydı toplumlar bu esnekliği elde edemezdi. 
Bu ayette erkeklerin cariyelerle de eşleriyle yaşadıklarını yaşayabileceklerinden söz edilmektedir. Arap toplumunda insanlar iki temel sınıfa ayrılırdı. Hürler ve köleler. Kadın köleler cariye olarak efendilerinin hizmetlerinde olurlardı. Bu durum onların sosyal statülerinin doğal bir gereği idi. Yukarıda da açıklandığı üzere Kur’an köle azad etmeyi çeşitli suçlara ve günahlara kefaret olarak öngörmüş ve köleliğin kaynağını kurutmuştur. Bu da Kur’an’ın zamanla köleliği ortadan kaldırmayı uzun vadeli bir amaç olarak öngördüğü anlamına gelir. Toplumlar zaman içinde insanlığın bu temel sorununu çözerek insanların özgürlüklerinin esas olduğu anlayışını benimsemişlerdir. Bu aslında Kur’an’ın nihaî hedefidir. Ancak Kur’an o dönemin emek-üretim ilişkisi çerçevesinde köleliği kökünden silip atmamıştır. Çünkü sosyal sorunların çözümü insanların ve onların içinde bulundukları şartların değişmesiyle mümkün olabilmektedir. Bu bakımdan bu ve benzeri ayetlerde erkeklerin cariyelerle ilişkilerinin doğal karşılanması o dönemin şartları içinde son derece doğaldır. 

Bu ayetler tarihi şartlar çerçevesinde konuşmayı anlaşılmanın bir gereği olarak gören Allah’ın o dönem şartlarına yönelik belirlemeleridir. Çünkü Kur’an boşluğa değil; somut sosyo-kültürel, sosyo-ekonomik ve sosyo-politik şartları olan bir topluma indirilmiştir. O toplumun sosyal alandaki anlayışını, örfünü ve alışkanlıklarını göz ardı etmemiştir.     

Ahzab 33/59: “Ey Peygamber! Hanımlarına, kızlarına ve müminlerin kadınlarına (bir ihtiyaç için dışarı çıktıkları zaman) dış örtülerini üstlerine almalarını söyle. Onların tanınması ve incitilmemesi için en elverişli olan budur. Allah bağışlayandır, esirgeyendir.”

Kur’an’ın indirildiği toplumun iki temel sosyal sınıftan(hürler ve köleler) oluştuğu temel verisini akıldan çıkarmadan okumamız gereken ayetlerden biri de bu ayettir. Hür kadınlarla cariyeler arasında açık bir statü farkı vardı. Cariyeler alt bir sınıfa mensup idiler. Bu ayet o dönemin bu sınıf farkıyla ilgilidir. Burada hür kadınların ev dışında cariyelerden farklı biçimde giyinmelerinin onlar için daha uygun olacağı söylenmektedir. Çünkü cariyeler köle oldukları için özellikle bazı insanların o dönemde cariyeleri taciz ettikleri olurdu. Hür kadınların kendilerini rahatsız edecek davranışlardan korunmaları için giyinme biçimlerini değiştirmeleri öngörülmüştür. Günümüzde sınıf farkı olmadığı için bu ayetin inişine sebep olan bir durumdan söz edemeyiz. Dolayısıyla bu ayet de indiği toplumun sosyal gerçekliğini göz önüne alan bir ifade biçimine sahiptir.

Nur 24/31: “Mümin kadınlara da söyle: Gözlerini (harama bakmaktan) korusunlar; namus ve iffetlerini esirgesinler. Görünen kısımları müstesna olmak üzere, zinetlerini teşhir etmesinler. Baş örtülerini, yakalarının üzerine (kadar) örtsünler…”

İslam’da örtünme denince akla gelen ilk ayet budur. Arap toplumunda kadınların başlarında bir örtü vardı. Bu ayet bu örtünün elbiseyle bir bütünlük içinde nasıl kullanılacağına dair bir düzenlemeyi içermektedir. Kadınların başları zaten örtülüdür. Burada o örtünün kadının elbisesinin biçiminden kaynaklanan göğüs kısmındaki açık kısımları da kapatır şekilde örtülmesi istenmiştir. Kadınların baş örtülerini başlarına örtmelerine ilişkin yeni bir düzenleme söz konusu değildir. Kur’an başörtüsünü mevcut durum olarak görmüş ve ona ek bir şey söylemiştir. Bu ek düzenleme kadınların elbiselerinin yakalarının yeterince kapatmadığı  bölümlerin kapatılmasıdır. Bu düzenlemenin, dönemin sosyo-kültürel yapısıyla ilişkili olduğu anlaşılmaktadır.
Nisa 4/11-12: “Allah size, çocuklarınız hakkında, erkeğe, kadının payının iki misli (miras vermenizi) emreder. (Çocuklar) ikiden fazla kadın iseler, ölünün bıraktığının üçte ikisi onlarındır. Eğer yalnız bir kadınsa yarısı onundur. Ölenin çocuğu varsa, ana-babasından her birinin mirastan altıda bir hissesi vardır. Eğer çocuğu yok da ana-babası ona vâris olmuş ise, anasına üçte bir (düşer). Eğer ölenin kardeşleri varsa, anasına altıda bir (düşer. Bütün bu paylar ölenin) yapacağı vasiyetten ve borçtan sonradır. Babalarınız ve oğullarınızdan hangisinin size, fayda bakımından daha yakın olduğunu bilemezsiniz. Bunlar Allah tarafından konmuş farzlardır (paylardır). Şüphesiz Allah ilim ve hikmet sahibidir.” 



“Yapacakları vasiyetten ve borçtan sonra eşlerinizin, eğer çocukları yoksa, bıraktıklarının yarısı sizindir. Çocukları varsa bıraktıklarının dörtte biri sizindir. Çocuğunuz yoksa, sizin de, yapacağınız vasiyetten ve borçtan sonra, bıraktığınızın dörtte biri onlarındır (zevcelerinizindir). Çocuğunuz varsa, bıraktığınızın sekizde biri onlarındır. Eğer bir erkek veya kadının, anababası ve çocukları bulunmadığı halde (kelâle şeklinde) malı mirasçılara kalırsa ve bir erkek yahut bir kızkardeşi varsa, her birine altıda bir düşer. Bundan fazla iseler üçte bire ortaktırlar. (Bu taksim) yapılacak vasiyetten ve borçtan sonra, kimse zarara uğramaksızın (yapılacak)tır. Bunlar Allah'tan size vasiyettir. Allah her şeyi hakkıyle bilendir, halîmdir.”

Arap Toplumunda mirasın belirlenmiş bir çerçevesi yoktu. Kadının kız, kardeş, anne ve eş olarak miras hakkı belli değildi. Ölünün mirasına konan temel miras sahipleri erkek çocuklarıydı. Sonra kadınlar ve akrabalar gelirdi. Dolayısıyla kadınların miras payları erkeklerin insafına bırakılmıştı. Kur’an kadınların miras hakkını bu ayetlerle belirlemiştir. Kur’an’ın bu belirlemesi indirildiği dönemin toplumsal şartları çerçevesinde çok önemli bir iyileştirmedir. Miras konusunda kadınların adı yok iken bu ayetlerle onlara belli ölçülerde miras hakkı tanınmıştır. Dönemin kültüründe evin geçiminden ekonomik açıdan kadınların bir sorumluluğu olmadığı için Kur’an dengeyi gözeterek erkeğe kadının iki katı miras hakkını öngörmüştür. Nitekim Nisa Suresi’nin 34.ayetinde şöyle denilmektedir: “Allah'ın insanlardan bir kısmını diğerlerine üstün kılması sebebiyle ve mallarından harcama yaptıkları için erkekler kadınların yöneticisi ve koruyucusudur…” Dikkatli düşünüldüğünde kadının burada ekonomik kaybından söz edilemez. 

Bakara 2/282: “…Erkeklerinizden iki de şahit bulundurun. Eğer iki erkek bulunamazsa rıza göstereceğiniz şahitlerden bir erkek ile -biri yanılırsa diğerinin ona hatırlatması için- iki kadın (olsun)…”  
  
 
       
Yukarıdaki alıntı borçlanmayla ilgili ayetin bir bölümüdür. Ayette borçlanmalarda iki erkek şahit; iki erkek bulunmazsa bir erkek iki kadın şahit bulundurulması öngörülmüştür. Arap toplumunda ticari hayatın içinde olanlar ağırlıklı olarak erkeklerdi. Muhtemeldir ki bu yüzden bir erkeğin yanında iki kadın şahidin bulunması öngörülmüştür. Ayette kadınlardan birinin şaşırması durumunda diğerinin ona hatırlatmada bulunacağından söz edilmesi de kadınların bu tür konulara o dönem itibariyle yeterli yatkınlıklarının olmadığı anlamına gelir. Burada dönemin somut yaşam durumları ve iş ortamının işleyiş biçimi göz önüne alınmıştır. 

Nisa 4/34: “Allah'ın insanlardan bir kısmını diğerlerine üstün kılması sebebiyle ve mallarından harcama yaptıkları için erkekler kadınların yöneticisi ve koruyucusudur. Onun için sâliha kadınlar itaatkârdır. Allah'ın kendilerini korumasına karşılık gizliyi (kimse görmese de namuslarını) koruyucudurlar. Baş kaldırmasından endişe ettiğiniz kadınlara öğüt verin, onları yataklarda yalnız bırakın ve dövün. Eğer size itaat ederlerse artık onların aleyhine başka bir yol aramayın; çünkü Allah yücedir, büyüktür.”

Bu ayet de Arap kültürünün anlam kodlarını hesaba katan bir içeriğe sahiptir. Ayette erkeklerin ailenin reisi olduğundan söz edilir. Çünkü onların bu konuda kadınlardan farklı nitelikleri vardır ve evin geçiminden de onlar sorumludur. Ayete göre aile ortamında kadının evin reisi olan erkeğe itaatsizliğinin bazı tedbirleri beraberinde getirdiği anlaşılmaktadır. Bunlar öğüt verme, yatakları ayırma ve dövmedir. 

Günümüz kültürünün anlam kodları çerçevesinde bakıldığında ayette bir eşitsizliğin ve kadın aleyhine bir durumun var olduğu düşünülebilir. Aslında ayet evvel emirde o dönemin kadın ve erkek algısını temel alarak bir öneride bulunmaktadır. Günümüzde insanların birbiriyle sevgi, saygı, içtenlik, anlayış, özveri ve diyalog çerçevesinde evliliklerini sürdürmeleri ve böyle bir tercihte bulunmalarına Kur’an’ın temel ilkelerinin olumsuz bakması düşünülemez. Dolayısıyla bu ayetin Kur’an’da yer alıyor olması Müslümanların ayette önerilen yöntemlere zorunlu olarak başvurması gerekmez. Çağdaş dünyada eşler arası ilişkide başvurulacak yöntemlerin, günün şartlarına göre bireye bırakılabileceği yönünde yorumlar da bulunmaktadır. 

Kur’an’ın evrenselliği tarihin bütün dönemlerinde yaşayan insanların kendilerini bulacakları Kur’an ayetlerinden yararlanabilmeleridir. Kur’an her çağda belli yönleriyle ve temel değerleriyle insanlığı kucaklar. Kur’an’da öncelikli olarak Arap toplumunun kültürel şartlarının göz önüne alınması onun evrenselliğine engel değildir. Önemli olan Kur’an’ı kaynak olarak yerinde ve etkin kullanabilmektir. Onu harfi harfine herkese aynı katkıları verdiğini kabul ederek okumak aslında tam da onun evrenselliğine gölge düşürmektir. 

Bu bakımdan kadınla ve kadının toplumsal ve hukuksal durumuyla ilgili Kur’an ayetlerini Kur’an’ın indiği bağlamla sıkı ilişkisini kurarak okumak yöntemsel bir zorunluluktur. Bu yöntemsel zorunluluğu ciddiye almayan okuma biçimleri Kur’an’ın evrensellik iddiasına zarar verir. 

Kadın ve onun sosyal hayattaki rolünü aslında etkin biçimde belirleyen kültürdür. Kur’an da zengin kültür çeşitliliği içinde insanlarca farklı yorumlanmaya kendini açan bir kaynaktır. 

Önemli olan Kur’an’ın kadına Allah katında erkekle aynı değerin verilmesi ve onun sorumlu bir birey olarak tanınmasıdır. Kur’an bu anlamda Arap Toplumunun kadını ezen ve horlayan ortamını kadınlar için daha yaşanabilir bir ortama dönüştürmüştür. 

Kültürel ve sosyal gelişim ve dönüşümün sonu yoktur. Kur’an kadının durumuna ilişkin iyileştirmelere karşı olamaz. İnsanlığın, kadının onurlu bir biçimde yeryüzündeki yerini alması için attığı ve atacağı adımlar Kur’an’ın temel insan algısı çerçevesinde hep olumlanacak çabalar olur. Kur’an insanlığın gelişmesine engel olmak için gönderilmiş bir kitap değildir. Ancak tarihte ve günümüzdeki kadına yönelik ayrımcı uygulamalar dikkate alındığında kadının konumu hakkında Kur’an’ın evrensel hedefleri ile Müslümanların mevcut durumu arasında kapatılacak uzun bir yol olduğundan söz edilebilir.
7.İyiliği Emretme ve Kötülükten Alıkoyma İle İlgili Ayetler

Kur’an, toplumun kendini iyiye, doğruya, güzele, makule, marufa yüzünü çevirerek yürümesini öngörür. Değerlerin yaşatılması ve zamanın şartlarına uygun formlarla hayata katılması toplumların kendi dinamiklerini harekete geçirmeleriyle mümkün olabilir. Toplumların sahipleri o toplumun bireyleridir. Bireyler toplumun değerleriyle oluşur ve o değerleri çeşitli formlarla yine topluma verirler. 

Kur’an, Müslüman toplumların kendi temel değerlerini önemsemelerini ve onları korumalarını öngörmüştür. Kültürümüzde ‘emr-i bilmaruf ve nehy-i anil-munker’ formülasyonuyla bilinen iyiliği emretmek ve kötülükten sakındırmak bu anlamda Kur’an’ın Müslümanlardan istediği bir görevdir. Konuyla ilgili sorumluluk yükleyen ayetlere baktığımızda onların Medine’de indirildiğini görmekteyiz. 

Medine’de Müslümanlar siyasi, sosyal ve ekonomik anlamda yeni bir yapılanma sürecine girmişlerdi. Bu süreçte hem iç hem de dış tehditler karşısında yeni inanç ve değerler sisteminin korunması önem arzediyordu. İçeriden münafıklar, dışarıdan müşrikler ve siyasi birliğin içinde oldukları halde inanç farklılığından dolayı Yahudiler, Müslümanların toparlanmalarını engellemek için bütün güçleriyle çalışıyorlardı. Bu çalışmalar sadece fiili bir silahlı mücadele şeklinde olmuyor. Onlar aynı zamanda yeni yeni İslam’ın temel değerleriyle buluşmuş ve onları içselleştirmeye çalışan Müslümanlara yönelik karşıt propaganda yöntemlerine de başvuruyorlardı. Onlar, Allah’ın dininden insanları soğutmak ve onları yeniden putperest inançlarına döndürmek istiyorlardı. Bu tür faaliyetler, değerlerin içselleştirilmesinde ve yaşatılmasında ciddi engeller oluşturuyordu. Toplumun bu anlamda kendini daha organize bir biçimde değerleriyle birlikte dönüştürmesi gerekliydi. Bu bakımdan Medine döneminde iyiliği emretmek ve kötülükten sakındırmak önemli bir eylemlilik olarak öngörülmüştür. Burada konuyla ilgili ayet meallerini sıralayalım.

Al-i İmran 3/104: “Sizden, hayra çağıran, iyiliği emredip kötülüğü meneden bir topluluk bulunsun. İşte onlar kurtuluşa erenlerdir.”

Al-i İmran 3/110: “Siz, insanların iyiliği için ortaya çıkarılmış en hayırlı ümmetsiniz; iyiliği emreder; kötülükten meneder ve Allah'a inanırsınız: Ehl-i kitap da inansaydı, elbet bu, kendileri için çok iyi olurdu. (Gerçi) içlerinde iman edenler var; (fakat) çoğu yoldan çıkmışlardır.”

Al-i İmran 3/114: “Onlar, Allah'a ve ahiret gününe inanırlar; iyiliği emreder, kötülükten menederler; hayırlı işlere koşuşurlar. İşte bunlar iyi insanlardandır.”

Tevbe 9/71: “Mümin erkeklerle mümin kadınlar da birbirlerinin velileridir. Onlar iyiliği emreder, kötülükten alıkorlar, namazı dosdoğru kılarlar, zekâtı verirler, Allah ve Resûlüne itaat ederler. İşte onlara Allah rahmet edecektir. Şüphesiz Allah azîzdir, hikmet sahibidir.”

Tevbe 9/112: “(Bu alış verişi yapanlar), tevbe edenler, ibadet edenler, hamdedenler, oruç tutanlar, rükû edenler, secde edenler, iyiliği emredip kötülükten alıkoyanlar ve Allah'ın sınırlarını koruyanlardır. O müminleri müjdele!”

Yukarıdaki ayetlerde Müslümanların içinde bir grubun iyiliği emretmesi ve kötülükten sakındırması istenmiştir. Müslümanların iyiliği emreden ve kötülükten sakındıran bir ümmet olduğu vurgulanmıştır. İyiliği emretmek ve kötülükten sakındırmak müminlerin niteliği olarak belirtilmiş ve bunu yapanlar övülmüştür. Al-i İmran Suresi’nin 114.ayetinde de Ehl-i kitaptan bir grubun nitelikleri sayılırken onların iyiliği emredip kötülükten sakındırdıklarından söz edilir. Müslüman alimlerin bir kısmı bu işin doğru, yerinde ve etkin yapılabilmesi için eğitimli bir grubun bu görevi üstlenmesi gerektiği görüşündedirler. Tevbe Suresi’nin 122.ayeti (“Müminlerin hepsinin toptan sefere çıkmaları doğru değildir. Onların her kesiminde bir gurup dinde (dinî ilimlerde) geniş bilgi elde etmek ve kavimleri (savaştan) döndüklerinde onları ikaz etmek için geride kalmalıdır. Umulur ki sakınırlar.”) de buna delil gösterilmiştir. Bu ayette bir grubun savaşa katılmayarak dinde derinleşmeleri ve toplumu uyarmaları öngörülmüştür. Bu da emr-i bilmaruf ve nehy-i anil-münkeri yapacakların belli bir bilgi ve eğitim düzeyine sahip olmalarının gereğine işaret eder. Müslümanların tarihinde bu iş için görevli bir kurum oluşturulduğu bilinir. Tarihte adlarına muhtesib denilen görevliler toplumda bu görevi yerine getirmişlerdir. Bu tür uygulamalarının temel nedeni toplumda kargaşaya meydan vermemek ve cahil insanların diğer insanlara olur olmaz anlamsız müdahelelerini önlemektir. Müslüman toplumun bireylerinin din özgürlüğünün zedelenmemesi için bu tür uygulamalar gerekli olmuştur. 

Günümüzde aslında toplumun çeşitli kurumları ve kesimleri iyiliği yaygınlaştırma ve kötülükten sakındırma konusunda üzerine düşeni yapmaktadırlar. Çağdaş toplumlarda toplum kendini çok üst düzeyde organize ettiği için toplumda bireylerin özgürlüklerine müdahil olmadan değerlerin paylaşılması ve korunması mümkün olabilmektedir. Toplumun kolluk kuvvetleri, entellektüelleri, din bilginleri, yasama, yürütme ve yargı, sivil toplum kuruluşları, medya vb. kişi ve kurumlar bu işi görevlerinin bir parçası olarak yaparlar. Dolayısıyla toplum kendi değerleriyle huzurlu ve güven içinde bir yaşam sürdürür. Bu konuda kötülüklerin yaygınlaşması için çalışanlar da olabilir. Ama toplumun sağduyusu ve kurumsal yapısı bu çabaları nötralize edebilecek bir güce her zaman sahiptir. Şu halde Müslüman bireyler toplumsal rolleri çerçevesinde iyiliği yaşatmak ve kötülüğün yaygınlaşmasını engellemek durumundadırlar. Toplumlarda nemelazımcılık ve duyarsızlık yerine toplumsal sorunlara ilgi duyma bilincinin yükselmesini hedeflemek gerekir. Sosyal sorumluluk bilinci yüksek bireylerden oluşan toplumlar iyiliği emretme ve kötülükten sakındırmada başarılı toplumlardır.

E.Kur’an’la İletişimde Yöntemsel Açılımlar

Kur’an’dan söz edildiğinde genellikle onun anlaşılmasından, tefsirinden ve yorumlanmasından söz edilir. Buna bağlı olarak Kur’an’ın anlaşılmasında ve yorumlanmasında yöntem konularına yönelinir. Burada ise Kur’an’ın anlaşılmasında yöntem yerine onunla ilişkide olan her bir Müslümanın izleyeceği yöntem üzerine odaklanılmıştır. Bunun temel nedenlerinden biri, uzman olsun olmasın bütün Müslümanların Kur’an’la ilişkide olma zorunluluğu ve fiilen de bunun yaşanıyor olmasıdır. Oysa tefsir ve tevil gibi eylemler ihtisasa dayalı faaliyetlerdir. Bu yüzden bu kavramlar uzmanları ilgilendirir. Tefsir ve tevil de aslında Kur’an’la ilişkide olmanın sonucu olarak üretilmiş alanlardır. Kur’an’la ilişkide yöntem konusu üzerinde konuşulurken varoluşlarında Kur’an’a önemli bir yer veren Müslüman bireylerin derin ve imanî ilgilerinden söz edilmektedir. Müslüman bireylerle Kur’an arasındaki bu duygusal, imanî ve derin bağ, doğal olarak teknik, bilimsel ve profesyonel ilgilerin önüne geçer. Çünkü sözünü ettiğimiz bağ doğrudandır ve varoluşsaldır. Bu bakımdan burada Kur’an’la ilişkide yöntemsel açılımlar irdelenecektir. 

Her bir Müslümanın Kur’an’la ilişkide olma durumu bu alandaki yöntem sorununu belirli tarihsel ve kültürel şartlarda yaşayan insan ve onun biricik dünyası göz önüne alınarak tartışmayı gerekli kılar. Yani bu ilişkideki yöntem açılımları insan merkezli bir yaklaşımı dikkate almayı öngörür. Çünkü her Müslüman kendi zihinsel, duygusal, bilgisel ve düşünsel dünyası çerçevesinde Kur’an’la ilişkiye girebilmektedir. Bu alanda tek biçimcilik geçerliliğini yitirir.

  Kur’an her Müslüman için dikkate alınması gereken birincil kaynaktır. Kur’an Müslümanlar için bağlayıcı nitelik taşır. Bu bakımdan Müslümanlar onun kendilerinden istediği nitelikte insan olmak isterler. Bu da doğal olarak onun içeriğiyle ilişkiye girmeyi zorunlu kılar. Bu durum iki temel ilişki biçimini ortaya çıkarır. 

Müslümanların büyük çoğunluğu Kur’an’la iletişimlerini ya meal veya tefsir üzerinden sağlarlar. Sözünü ettiğimiz bu kesimin Kur’an’la kurdukları ilişki uzmanlığa dayalı değildir. Ana dili Arapça olup Kur’an’ı orijinal metninden okuyup anlayabilenler de bu gruba dahildir. İlahiyat alanında disiplinli bilimsel ve düşünsel öğrenim ve araştırma süreçlerinden geçmemiş bir Arap da Kur’an’la uzmanlığa dayalı olmayan bireysel bir okuma biçimiyle ilişkiye girmektedir. Tarihte de günümüzde de bu kesim Müslümanların büyük çoğunluğunu oluşturur. 

Şu halde bu grubun Kur’an’la ilişkisi uzmanlığa dayalı olmayan bireysel ilişkidir. İkinci ilişki biçimi ise ilahiyat bilgin ve düşünürlerinin kuracağı ilişkidir. İkinci grubun ilişkisinde yöntem konusu bir başka çalışmaya ihtiyaç duyduğu için burada bu konu ele alınmayacaktır. 

Burada bireysel okumalarla girilen ilişki biçiminde izlenmesi gerekli yöntem üzerinde durmak istiyoruz. Bu gruptaki Müslümanların Kur’an’la ilişkilerindeki öncelikleri Kur’an’ın, onların iç dünyalarına hitap eden ve onların iç arınmalarında etkin olan ayetlere yönelmeleridir. Bu ayetler insanların ortak, derunî ve ahlakî yanlarıyla ilgilidir. Onların müslüman olarak kişisel ahlaki gelişimlerinde etkili olan bu ayetlere odaklanmaları bu ayetlerin onları doğrudan ilgilendiren ve sorumluluk yükleyen ifadeler olmaları bakımındandır. 

Örneğin adalet, sadakat, doğruluk, erdemlilik, kadirbilirlik, özveri, sabır, diğergamlık, içtenlik, yalan söylememek, iftira atmamak, nezaket ve zerafet, yardımseverlik, aldatmamak, hak yememek, estetik kaygı taşımak, sevmek, saygı göstermek, ilgi göstermek, kamunun ve bireyin malına zarar vermemek, affetmek, Allah’ı çokça anmak, eylemlerini iyi niyete dayandırmak, Allah’la içtenlikli bir ilişki içinde olmak, insanlarla iyi ve düzeyli iletişim kurmak, Allah’ı ve peygamberi sevmek, namuslu ve iffetli olmak, zamanı geldiğinde cihada ve savaşa katılma iradesi gösterebilmek, özetle güzel insan olmanın bütün hasletleri. Bütün bunlar bireyin iç dünyasına hitap eden ve onların doğrudan sorumlu oldukları temel ahlak ilkeleridir. Kur’an bu ve benzeri ilkeleri pek çok ayette vurgular. 

Birey ilk önce Kur’an’ın istediği insani hasletlerle donanmış bir kişilik olmayı hedeflemek durumundadır. Bütün vahiylerin temel amacı budur. Şu halde Müslüman bireyin doğrudan ilgili olduğu bu ilkeleri vurgulayan ayetlerden yararlanmayı başarması beklenir. Çünkü Kur’an’da bu hasletlerle donanmış müminlerin hem bu dünyada hem de öteki dünyada ödüllendirileceği belirtilir. Bu ilkeleri içselleştiren müslüman bireyler hayatın her alanında yükümlü oldukları Salih amelleri gerçekleştirmede güçlük çekmezler. Kur’an’da yukarıda saydığımız ve sayamadığımız bütün güzel tutum ve davranışlar Salih amel kategorisindedir. 

Kur’an’ın Müslümanlardan istediği iki temel eylem iman ve salih ameldir. Allah, ölümü ve hayatı hangi insanların daha güzel, daha iyi ve daha yararlı işler yapabileceklerini görmek için yarattığını belirtir. Mülk Suresi’nin 2. ayetinde şöyle söylenir: “O ki, hanginizin daha güzel davranacağını sınamak için ölümü ve hayatı yaratmıştır. O, mutlak galiptir, çok bağışlayıcıdır.” 

“Salih” kelimesi vakıaya uygunluğu, uyumu ifade eder. Bu bakımdan  Salih amel uygun ve elverişli şartlarda ve zamanlarda duruma uygun eylemliliği ortaya koymaktır. Bu da insanlık için yararlı olan her şeyi içine alır. 

Demek ki Allah, Müslümanlar için alabildiğine geniş bir çalışma ve eylemlilik alanını hayatın amacı olarak öngörmüştür. Üstelik Kur’an’da bu alanda ortaya konacak her bir davranışın, üretimin ve değerin ödüllendirileceği belirtilmiştir. 

Bireysel okumalarda –ki bu okumalar uzmanlar için de aynıyla geçerlidir- Kur’an’ın insanı insan yapan bu değerlerine ve ilkelerine yönelmek ve bunları içselleştirmek birincil hedef olmalıdır. Çünkü bu değerler ve ilkeler onların birincil olarak sorumlu oldukları ve kendi bireysel sınırlarını aşmayan olgulardır. Müslümanlığın olmazsa olmazları olup her bir bireyin başarabileceği eylemliliklerdir.

Bireysel okumalarda ikinci önemli alan ibadetlerdir. İbadetler Müslümanların kişiliklerinin gelişiminde ve onların Kur’an değerlerini içselleştirme süreçlerinde çok önemli işlevlere sahiptir. Namaz da, oruç da, hac da, zekat da hepsi Müslümanın kişisel gelişiminde etkindirler. Kur’an’da namazın, kişiyi fenalıklardan ve kötülüklerden alıkoyduğu belirtilir. Ankebut Suresi’nin 45.ayetinde şöyle söylenir: “(Resûlüm!) Sana vahyedilen Kitab'ı oku ve namazı kıl. Muhakkak ki, namaz, hayâsızlıktan ve kötülükten alıkoyar. Allah'ı anmak elbette (ibadetlerin) en büyüğüdür. Allah yaptıklarınızı bilir.”  Oruç, müslüman bireyin irade ve duygu eğitiminde önemli bir role sahiptir. Oruç tutan mümin digergam olmayı öğrenir. Aç ve muhtaçları düşünür. Kur’an’ın tasvirine göre oruç üst düzeyde Allah’a saygı bilincini geliştirir. Bakara Suresi’nin 183.ayetinde şöyle denmektedir: “Ey iman edenler! Her türlü kötülükten korunup sakınmanız; sorumlu, bilinçli, duyarlı bir mümin olmanız için oruç, sizden öncekilere farz kılındığı gibi size de farz kılınmıştır.” 

Zekat, kelime anlamının da çağrıştırdığı üzere temizlenme ve arınmadır. Malın arındırılmasıdır. Hac, Müslümanın evrensele açılan en önemli penceresidir. Müminlerin  kardeşliğinin fiilî olarak tecrübe edilmesidir. 

Bireysel okumada en önemli unsurlardan biri de insanın Kur’an’da belirtilen haramları ve günahları işlememek için bir duyarlılık geliştirmesidir. Bu konuyla ilgili ayetlerden de her Müslüman birey kendi payına dersler çıkarabilir. Örneğin Müslüman domuz eti yemez. Çünkü Kur’an’da domuz eti yemek haram kılınmıştır. Müslüman birey domuz etini yemediğinde herhangi bir zorlukla karşılaşmaz. Yani haramdan sakınmak Müslümanın bireysel olarak başarabileceği bir şeydir. 

Yine içki içmek de bireyin kendi tercihiyle ilgilidir. İradesiyle onu içmemeyi seçebilir. Bu konuda çevresel faktörlerin onun tercihinde belirleyiciliğinden söz edilebilir. Ama son tahlilde içki içmeme tercihi bireysel bir tercihtir. 

Müslümanın gıybet etmesi günahtır. Kanun zoruyla hiç kimse gıybet etmeye zorlanamaz. 

Bu örneklerden anlaşılmaktadır ki müslüman birey Kur’an okurken kendi Müslümanlığını ve insanlığını geliştirecek ve kendi kişisel sınırlarını aşmayacak pek çok eylemliliği öğrenebilir. Bunları zamanla içselleştirebilir ve kişiliğine katabilir. Allah’ın da istediği budur. Müslümanın hırsızlık etmesi günahtır ve haramdır. O hırsızlık yapmamayı kendi bireyselliği çerçevesinde başarabilir. Ama hırsızın cezasını o veremez. Ceza vermek örgütlü bir sosyo-politik yapının kurumsal yapısının işidir. Dolayısıyla bireyin sınırları dahilinde değildir. Müslüman Kur’an okuyucusu ilgili ayeti okurken bu ayetin kendi kişisel güç, sorumluluk ve yetki sınırları içinde bir eylemliliğe yöneltmediğini, ona bireysel bir sorumluluk yüklemediğini fark etmelidir. 

Yine adam öldürmek haramdır ve en büyük günahlardandır. Müslüman bu fiili işlememek durumundadır. Adam öldürmemek kişinin kendisinin başarabileceği bir eylemdir. Ancak adam öldüreni cezalandırmaya sıra gelince bu da hukuku ve yargıyı ilgilendirir. Yani bireyi aşan kurumsal boyutu olan bir iştir. Bireylerin, suçları kendilerinin cezalandırması toplumu kaosa sürükler.
 Bireysel Kur’an okumalarında bu ayrımların yapılması zorunludur. Aksi takdirde Kur’an’la ahenkli bir ilişki kurmak mümkün değildir. Bireysel okumalarda bireyin ve devletin fonksiyonlarının birbirlerinden ayırt edilmemesi, alanların aşılmasına yol açan tutumlara yol açar. Bireyler o zaman kendi öncelikli sorumluluklarını bırakıp başka kurum ve bireylerin sorumluluk alanlarına müdahele eder. Oysa bireysel okumayı geçekleştiren Müslümanların kendi kişisel gelişimlerini doğrudan etkileyecek pek çok eylemlilik alanı vardır. Müslüman bireylerin Kur’an’ın kişinin kendini inşasında yardımcı olacak onlarca değer yüklü ifadesiyle içtenlikle buluşması ve onları hayatına katmaya çalışması bir ömür boyu tüketilemeyecek zenginliktedir. 

Bireysel okumalarda Müslüman birey için dünya ve ahiret mutluluğunu kazanmada katkı sağlayacak öğütler, hatırlatmalar, özendirmeler, sakındırmalar, emirler ve yasaklar içeren pek çok ayetle muhatap olunabilmektedir. 

Şu halde uzmanlığa dayalı olmayan okumalarda Müslümanların kendi bireysel güç, yetki ve sorumlulukları çerçevesinde Kur’an’la ilişkiye girmeleri yöntemsel bir gerekliliktir. 

Günümüzde meal okuyucularının zihinsel olarak yeterince berraklaşamamaları, yukarıda çerçevesini çizmeye çalıştığımız gerçekleri göz önüne almamanın sonucudur. Her meal ve tefsir okuyucusu, kendini Kur’an’da bulunan her şeyle sorumlu gördüğünde, bu durumla başa çıkamaz. Çünkü Kur’an hayatın hemen her alanına ilişkin içeriğiyle bireyin kuşatacağı bir nitelikten çok ötededir. Onun rehberliğinden yararlanmak sadece bireylerin ufuklarına hapsedilemez. Bireyler kendi paylarına düşeni içinde bulundukları bilişsel, bilgisel, düşünsel ve duygusal durumları oranında ondan alırlar. Müslümanların birbirleriyle uzlaşamamalarının temelinde de aslında Kur’an okurken ortaya çıkan yetki aşımı yatar. Her bir birey kendini merkeze alarak Kur’an  okuduğu için onu kendi kişisel algı ve zihin dünyasına hapseder. Oysa o, bütün insanlık için bir rehberdir. O zaman bireysel okumalarda herkes kendi hayatına doğrudan katabileceği Kur’an değerlerine odaklanmalı. Okumasında bireyi aşıp toplumu yönlendiren yetkili birey ve kurumların alanına girmemelidir.

Dolayısıyla her Müslüman birey, kendi sorumluluğu dahilinde olan işlerle ilgilenmiş olur. 

Kur’an, hayatın hemen bütün alanlarına dair yönlendirmeleri ve belirlemeleri içerdiği için bütün Müslüman bireylerin onun içeriğiyle aynı sorumluluklar ve yükümlülükler dahilinde ilgili olması söz konusu olamaz. 

Bu çalışma bu paradigma değişiminin ipuçlarını ortaya koymayı amaçlamaktadır. Çalışmanın başından beri vurguladığımız temel nokta, Müslümanların Kur’an’la ilişkilerinde gerçekçi bir yaklaşım sergileme iradesi göstermeleri gerektiği hususudur. Kur’an’ın nasıl bir kitap olduğu, onun her bir Müslüman için değerinin ve işlevinin ne olduğu ve onun Müslümanların en temel kaynağı olarak değeri konusunun Müslüman düşünürlerce tartışılması gerekmektedir. Ancak bu tartışmalardan sonra onunla ilişkide paradigma değişimi yaşanabilecektir. Müslüman dünya bu konuda aslında çok geç kalmıştır. Bu bakımdan Müslüman dünyanın bütün entellektüellerinin konuya ilişkin sözlerinin olduğunu düşünüyoruz. Bizlerin buradaki önerisinin özeti şudur:

Kur’an, bireyi, toplumu ve insan hayatının pek çok alanını ilgilendiren bir içeriğe sahiptir. Kur’an’la medeniyet, tarih ve toplum ölçeğinde ilişki bireysel okumaların çok ötesinde bilim, sanat, düşünce gibi faaliyet alanlarıyla yakından ilgilidir. Müslümanların, insanlığın da kazanımlarını göz ardı etmeden Kur’an’la ilişkilerini medeniyet ölçeğinde kurma iradesini meşru ve zorunlu bir ödev olarak görmeleri gerekmektedir.

