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Ozet- Bu calisma, Mirza Gulam Ahmed’in (6. 1908) kurdugu Kadiyanilik (Ahmedilik) adli dini
hareketin bir kolu olan Lahor Ahmediliginin lideri Meviana Muhammed Ali Lahdri’nin (6. 1951) The
Holy Quran with English Translation and Commentary adli meal-tefsirinin tahlil ve tenkidini iger-

mektedir.
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Giris

Mevlana Muhammed Ali Kadiyanilik (Ahmedilik) adli dinf hareketin bir kolu olan La-
hor Ahmediliginin kurucu figiirii olup Kur'an ve tefsirle ilgili en énemli eseri The Holy Quran
adli meal-tefsiridir. Bu eser dikkat gekici birgok gériis ve yorum icermesi sebebiyle cagdas
meal-tefsir literatlirinde kayda deger bir yere sahip olmasi gerekirken, dzellikle Ehl-i Stinnet
muhitinde muhtemelen mezhebi ve siyasi muhalefet saikiyle pek taninmamistir. Gergi Omer
Riza Dogrul (6. 1952) Tann Buyrugu (Kur'an-1 Kerim'in Terciime ve Tefsiri) adli mealindeki
aciklama notlarinda Muhammed Ali'ye “Hindistan efadili ulemasindan” gibi éviici ifadelerle
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sikga atifta bulunmus; ancak bu atiflar Dogrul'un Kadiyanilige mensubiyetle itham edilmesine
neden olmustur. Ote yandan, Muhammed Esedin (6. 1992) Kuran Mesaji adli meal-
tefsirindeki birgok dikkat gekici yorum da Muhammed Ali'nin The Holy Qur'an’indaki agikla-
ma/tefsir notlarindan nakledilmis g6ziikkmektedir. Béyle iken Esed eserinin higbir yerinde The
Holy Quran’i kaynak gdstermemistir. Bu husus bazi akademisyen arastirmacilar tarafindan
intihal olarak degerlendirilmistir.!

Glnlmz Turkiye’'sinde genellikle Esed’e ait oldugu sanilan birgok 6zglin Kur'an yo-
rumunun gercekte kime ait oldugunun ortaya ¢ikmasina da katki saglayacak olan bu galis-
mada ilkin Muhammed Ali'nin hayati, ilmf kisiligi ve belli basl eserleri hakkinda kisa bilgi
verilecektir. Ardindan miellifin genel gergevede Kur'an’i anlama ve yorumlama metodu ortaya
konulmaya caligilacak; ayrica kiyamet, ahiret, gaybi varliklar, kissalar, mucizeler ve ahkam
(toplumsal diizen ve hukuk) gibi belli basli konularla ilgili ayetleri nasil yorumladigi derli toplu
bicimde aktariimaya galisilacaktir.

Muhammed Ali’nin Hayati ve iimi Kisiligi

Mevlana Muhammed Ali, islam diinyasinin askeri, siyast, ekonomik ve kiltiirel alan-
larda geri kalmiglik badiresiyle bogustugu 19. ylizyilin son ¢eyredi ile 20. yuzyilin ilk yarisinda
ingiliz iggali altinda bulunan Hint alt kitasinda yasamis bir mielliftir. 1874'te Hindistan’in
Pencap bélgesinde Kapurthala eyaletinin Murar kdylnde dogan Muhammed Ali Bati tarzinda
egitim veren okullarda 6grenim gordl. 1894'te Lahor'daki Government College’den mezun
oldu ve ayni yil yine Lahor'daki Islamia College’ye matematik hocasi olarak atandi. Bu okulda
iic yil gdrev yapti. Diger yandan, 1895-1896'da ingiliz dili ve hukuk alaninda yiiksek lisansini
tamamladi. 1897’de Islamia College’den ayrilip Oriental College’da (Lahor) égretim Uyesi oldu
ve Mayis 1899'a kadar burada gérev yapti. Hocalk yillarinda Lahor Ahmedileri'nin dnemli bir
ismi olan ve Islamia College’de galismalarini stirdliiren Hoca Kemaleddin ile tanigti. Onun
yonlendirmesiyle 1897 Mart'inda Kadiyaniligin (Ahmedilik) kurucusu Mirza Gulam Ahmed’e
biat etti.

Gulam Ahmed'in halifesi Hakim Nareddin’in 1914'te vefati (izerine ikinci halife segi-
len Mirza Besirliddin, Guldm Ahmed'in peygamberligine inanmayanlari kafir ilan edince M. Ali
bazi arkadaslariyla birlikte Kadiyan'i terk edip Lahor'a yerlesti. Lahor'da Ahmediyye Enci-

1 Bu konuda genis bilgi ve degerlendirme igin bkz. Mustafa Oztiirk, “Muhammed Esed'in Meal-
Tefsirindeki Intihaller Uzerine”, Islamiyat, Cilt: 10, Sayi: 3 (2007), s. 117-140; a. mlf., Meal Kiil-
tiriimiiz, Ankara 2008, s. 105-138.
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men-i isaéat-1 [slam adindaki cemaatin bir subesini acti ve dlimiine kadar bu cemaatin bas-
kanhgini yapti. Cemaat faaliyetlerinin biyik bir kismi Lahor merkezli olarak y(irGtlildigu igin,
bu hareketin mensuplarina Lahor Ahmedileri denildi. M. Ali Lahor'da meal-tefsir dersleri verdi
ve bu esnada birgok kisi ona biat etti. M. Ali 13 Ekim 1951 (10 Muharrem 1371) tarihinde
Karagi'de 6ldii ve Lahor'da defnedildi.

Muhammed Ali Kadiyaniligin Kadiyan kolunun ézellikle Guldam Ahmed'in niiblivvet
iddiasi gibi birtakim agsiri gérls ve iddialarini onaylamadidi icin, bazi arkadaslariyla birlikte
hareketin ana gdévdesinden ayrilip daha iimli bir gizgide Lahor Ahmediligini tesis etmistir.
Ona gére Ahmediligin asil amaci Islamiyet’i yaymaktir. Peygamberlik (niibiivvet) Hz. Mu-
hammed’le sona ermistir. Dolayisiyla Gulam Ahmed peygamber degil miiceddit ve/veya bek-
lenen Mehdidir. Buna gdre Guldm Ahmed'in kitaplarindaki vahiy ve niiblivvet iddiasiyla ilgili
ifadeler tasavvufi-igari yorum gergevesinde sembolik ve alegorik manaya hamledilmelidir.

M. Ali gesitli eserlerinde Hiristiyan misyonerlerinin islam’a yénelik elestirilerine ce-
vap vermis, ayrica Osmanl’nin dzellikle ingilizlerle miicadelesine kayitsiz kalan Gulam
Ahmed ve takipgilerinin aksine Osmanli hilafetini desteklemistir. Benzer sekilde hareketin
Kadiyan kolu Hindistan'daki ingiliz yonetimine mutlak sadakat siyasetini benimserken M. Ali
en azindan bazi durumlarda Mislimanlarin yaninda yer almayi tercih etmistir. Bu baglamda
“Cawnpore (Kavnpur) Cami Ayaklanmasi” diye tarihe gegen olay zikrediimeye degerdir. 1913
Agustos’'unda ingiliz hilkiimeti Cawnpore’da bir yolu genisletmek ister. Ancak caminin kdsesi
yolun sinirlarina dahil oldugundan yikilmasi gerekmektedir. Bu olay karsisinda Musliman
halk caminin yikilmasina engel olmak iizere ayaklanir. Guldm Ahmed'in ingiliz hiikiimetine
mutlak sadakat gosteriimesi yonindeki telkinlerine ragmen M. Ali Hoca Kemaleddin’le birlikte
Miisliiman halktan yana tavir koyar; ayrica ingiliz yonetimi aleyhinde bir dizi makale kaleme
alr.

M. Ali birgok konuda geleneksel islam anlayisina sahiptir. Bununla birlikte dzellikle
Gulam Ahmed'in hayatina ve eserlerine sikga atif yapmasi, onu beklenen Mehdi ve Mesih
olarak anmasi, modernist gériislerinde Seyyid Ahmed Han (6. 1898) ve diger Hint-islam
modernistlerini takip etmesi, modern bilimin verilerine ¢ok glivenmesi gibi hususlar sebebiyle
bircok kisi ona tereddtle yaklasmigtir.2

2 M. Ali'min hayati hakkinda daha genis bilgi icin bkz. Muhammad Ahmad, A Mighty Striving: The
Biography of Maulana Muhammad Ali, Ingilizceye gev. Akhtar Jabeen Aziz, Lahor 2004, s. 1-
458; S. Muhammad Tufail, “The Maulana Muhammad ‘Ali", [The Mauland Muhammad ‘Ali, The
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Muhammed Ali Lahor Ahmediliginin dnderi oldugu igin Ahmedilik/Kadiyanilik hak-
kinda bilgi vermek gerekmektedir. Kadiyanilik 1889'da Mirza Gulam Ahmed (1839-1908)
tarafindan Hindistan'in Pencap bolgesinin Kadiyan sehrinde kurulan bir harekettir. Dini ve
siyasi karakterli bu hareket Mirza Gulam Ahmed'in ismine nispetle Mirzaiyye, ortaya ¢iktigi
yere atfen de Kadiyaniyye diye anilir.3 Ancak Gulam Ahmed, taraftarlarinin resmi kayitlarda
belli olmalarini saglamak igin 4 Kasim 1900 tarihinde yayimladigi bildiriyle Hz. Peygamber'in
ismine isaret etmek izere mezhebin adini Ahmediyye olarak ilan etmistir. Bu tarihten itibaren
gerek bu hareketin mensuplari gerekse Batililar Ahmediyye ismini kullanmayi yeglemigtir.
Sinni Mislimanlar ise bu adlandirmanin Gulam Ahmed'in kendisine isaret ettigini ileri stire-
rek Kadiyaniyye ismini kullanmayi tercih etmis ve modern donem Mezhepler tarihi literatlir(in-
de de genellikle bu isim kullanilmigtir.4

Kadiyaniligin kurucusu Gulam Ahmed, Hindistan’da Pencap eyaletinin Gurdaspir
bolgesindeki Kadiyan'da -kendi beyanina gore- 1839 veya 1840 yilinda dogmustur. Oglu
Mirza Besiriddin Mahmud Ahmed ve diger bazi Kadiyaniler 1835 tarihinde dogdugunu séy-
lemiglerse de Guldam Ahmed'in genel kabul goren dogum tarihi 1839 yilidir.> Gulam Ahmed'in
ailesi 1530'da Semerkant'tan Hindistan'a go¢ eden Haci Barlas soyundan gelmektedir.6 Ba-
basiI Mirza Guldm Murtaza bir hekimdir. Gulam'in ailesi Sih idaresinden ¢ok eziyet gektidi igin
ingiliz yénetiminin himayesine si§ginip bu idareye mutlak sadakat gdstermis ve bunun bir
6dulu olarak elde ettikleri topraklarda tarimla ugragsmiglardir.?

Ahmadiyyah Movement iginde], gev. S. Muhammad Tufail, Lahor 1973, s. ii-xiii; Ethem Ruhi
Figlali, Kadiyanilik (Ahmediyye Mezhebi), izmir 1986, s. 93-95; Azmi Ozcan, “Muhammed Ali
Lahuri”, DIA, Istanbul 2005, XXX. 500-502; Sajida S. Alvi, “Lahuri, Muhammad Ali", ER, New
York-London 2005, VIII. 5284-5285.

3 The Maulana Muhammad ‘Ali, The Ahmadiyyah Movement, ¢ev. S. M. Tufail, Lahore 1973, s.
20.

4 Ethem Ruhi Figlali, “Kadiyanilik’, DIA, istanbul 2001, XXIV. 137.
5 Figlali, Kadiyanilik, s. 45.
6 M. Ali, The Ahmadiyyah, s. 1.

7 Figlali, Kadiyanilik, s. 45; a. mif., “Kadiyanilik’, DIA, XXIV. 137. Ayrica bkz. Surendra Nath
Kaushik, Ahmadiya Community in Pakistan: Discrimination, Travail and Alienation, New Delhi
1996, s. 3.
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Gulam Ahmed 1885'de kendisinin hicri 14. asrin miiceddidi oldugunu ilan etti.8
1886'da babasinin 6Imesi Gulam'in yasaminda kékli denebilecek degisimlere sebep oldu.®
Babasinin vefatindan sonraki ddnemde 1891 yilinda sézde mazhar oldugu vahye dayanarak
Hz. isa'nin diger peygamberler gibi tabii bir éliimle dldiigiin, kendisinin Muntazar Mehdi ve
Mesih oldugunu iddia etti. Gulam’a gére Hz. isa ¢armihta 6imemis, 6ldii zanniyla defnedilmis-
tir. Mezara konulduktan sonra kendine gelmis; Merhem-i isa denen bir ilagla yaralarini iyiles-
tirmistir. incili yaymak ve kayip “On israil Koyunu'nu aramak iizere Kesmire gitmistir. 120
yasinda iken Kesmir'de vefat etmis ve Srinagar'da topraga verilmistir.10

Kadiyanilerin iddiasina gére ahir zamanda gelmesi beklenen kisi Meryem oglu Isa
degil, yaratihs bakimindan ona benzeyen ve Muhammed Ummetine mensup bir sahsiyettir.
Mislimanlarin bekledigi Mesih ve Mehdi ayni kisidir. O kisi de Mirza Gulam Ahmed'in kendi-
sidir. Gulam hem Hz. Muhammed hem de Hz. isa’nin ruhunu tagimakta oldugu igin barisgidir;
bu yiizden cihad misyonunu savasla degil tebligle gerceklestirecek ve islam'’i bu sekilde diin-
yaya yayacaktir.!"

Gulam Ahmed 11 Nisan 1900 tarihinde kurban bayrami namazinda Arapga bir hutbe
okumustur. el-Hutbetii’l-llhamiyye (Kadiyan 1901) adiyla yayimlanan bu hutbe iizerine taraf-
tarlarindan Mevlevi Abdilkerim onun icin “nebi” ve “resul” sifatlarini kullanmistir. Buna muka-
bil bazi Kadiyaniler bu iki sifatin Gulam Ahmed hakkinda kullaniimasina karsi ¢ikmistir. An-
cak Gulam anilan sifatlarin kendisine atfediimesine kargi gikmamis, bunlarin bildik anlamla-
rindan farkli bir manada kullanildigini ileri stirmlstir. Buna gore kendisi nebidir, ancak bu
“yeni bir kitap getiren kisi” (peygamber) demek degildir. Burada s6zli edilen nebilik ve/veya
nibuvvet, “Allah’in has ve segilmis bir kulu” anlamina gelir. Bu izahlarina ragmen hareketin
Kadiyan kolu Gulam Ahmed'in gercek anlamda nebi oldugunu kabul etmistir. M. Ali’'nin 6nder-
ligindeki Lahor kolu ise Hz. Peygamber'in son nebi/rasul oldugunu, ondan sonra gerek hakiki

8 M. Ali, The Ahmadiyyah, s. 2.

9 Prabha Chopra, “Ghulam Ahmad, Mirza”, Encyclopedia of India, Delhi 1988, 1. 148; M. Ali, The
Ahmadiyyah, s. 1.

10 Figlali, Kadiyanilik, s. 53-55; a. mlf., “Kadiyanilik’, DiA, XXIV. 137; Mirza Bashiruddin Mahmud
Ahmad, Ahmadiyya Movement, Lahore 1967, s. 34-35.

" Figlal, Kadiyanilik, s. 55.
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gerek mecazi anlamda higbir nebinin gelmeyecegini ifadeyle Gulam Ahmed'in gercekte bir
mUceddit ve Mehdi oldugunu savunmustur.'2

Gulam Ahmed 26 Mayis 1908'de Lahor'da vefat etti. Taraftarlari Gulam Ahmed'in
vasiyetine uyarak sagliginda olusturulan Sadr-1 Enclimen-i Ahmediyye’nin basina Mesih'in
birinci halifesi sifatiyla Hakim Ndreddin'i getirdiler. Hakim Nareddin’in 1914'te vefati izerine
Mirza Besirliddin Mahmud Ahmed'i Mesih'in ikinci halifesi olarak segen Kadiyan Ahmedileri
Gulam Ahmed'in nliblivvetine inanmayanlarin kafir oldugunu ileri stirdiler.

Yeri gelmisken Kadiyanilik hareketinin Kadiyan Ahmedileri ve Lahor Ahmedileri ol-
mak (zere iki kola ayrilmasinin sebeplerinden de kisaca séz etmek gerekir. Bu ayriimanin ilk
emareleri Hakim Ndreddin’in yénetimi sirasinda Gulam’in oglu Mahmud Ahmed'in kuflr ve
islam hakkindaki gériislerinden kaynaklanan huzursuzlukla kendini gdstermis, ardindan
1913'te vuku bulan Kanpdr (Cawnpore) Cami ayaklanmasi béllinme stirecini hizlandirmigtir.
Nihayet, Gulam Ahmed'in oglu Mahmid Ahmed’in Mesih'in ikinci halifesi unvaniyla basa
getiriimesi tzerine Kadiyanilik iki kola ayriimistir. Mirza Begiriddin Mahmud Ahmed'’in 6nder-
ligindeki grup Kadiyan Ahmedileri olarak tarihe gegmis, Lahor Ahmedileri diye anilan diger
grup ise Nisan 1914’'ten sonra Muhammed Ali 6nderliginde Lahor'a yerleserek Ahmediyye
Enciimen-i Isaat-i islam adi altinda faaliyetlerini siirdiirmiistiir. 1947'te Pakistan devletinin
kuruluguyla birlikte yonetim kademelerinde 6nemli mevkilere gelen Kadiyaniler 6zellikle
Kadiyan kolunun nubiivvet iddiasi, kifiir telakkisi ve Gulam Ahmed'e inanmayanlari kafir
saymasi gibi agiriliklar yliziinden Pakistan'daki Musliman halk tarafindan siddetli bir tepkiyle
karsilasmis ve 1953 yili baslarinda patlak veren ayaklanmalar askeri tedbirlerle bastiriimig-
tir.13

Eserleri

Muhammed Ali tefsir, hadis, siyer, islam tarihi, kelam, mezhepler tarihi gibi farkli
alanlarda gok sayida eser yazmistir. Basta meal-tefsiri olmak iizere birgok eseri cesitli dillere
terctime edilmistir. Muellifin belli bagli eserleri sunlardir;

(1) The Holy Qur'an with English Translation and Commentary (Lahor 1917, 1920,
1935, 1951, 1963; London 1917, 1921; 1973, 1985, Ohio-U.S.A 2002). Calismamizin ana
kaynagini olusturan bu eser, Kadiyaniligin kurucusu Gulam Ahmed'in tavsiyesi lizerine hazir-

12 Figlali, “Kadiyanilik’, DIA, XXIV. 138.
13 Figlali, “Kadiyanilik’, DIA, XXIV. 139.
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lanmis, ayrica Mevlana Hakim Nireddin eserin son seklini almasina byik katkida bulunmus-
tur.14 M. Ali meal-tefsirini yedi yilda hazirlamistir. Nisan 1916'ta tamamlanan bu eser bazi
aragtirmacilara gére bir Misliman tarafindan yapilan ilk tam ingilizce Kuran gevirisidir.s
Ancak bu tespit isabetli olmasa gerektir. Clinki M. Ali'nin bu eseri ilk defa 1917'de yayimlan-
migtir. Oysa Muhammed Abdiilhakim Han'in The Holy Qur'an adli ingilizce Kur'an gevirisi
1905 yilinda Patiala’da (Hindistan) yayimlanmistir.16

Kuran meali hazirlama sebebini, “mevcut gevirilere ragmen bir Misliman tarafin-
dan agiklamali bir Kur'an-1 Kerim gevirisinin hazirlanmasina ihtiya¢ duyuldugu misellem bir
gercektir’ ifadesiyle dile getiren'” M. Ali, aciklama/tefsir notlarinda birgok klasik kaynaga
referansta bulunmustur. Dipnotlardaki atiflarindan anlasildigi kadariyla M. Ali daha ziyade
Ebl Ca‘fer Muhammed b. Cerir et-Taberi (6. 310/923), Fahreddin Razi (6. 606/1210), Eb{
Hayyan el-Endellisi (6. 745/1344), Zemahseri (6. 538/1144), Beyzavi (6. 685/1296) ve ibn
Kesir (6. 774/1372) gibi miifessirlerden istifade etmistir. Bunun yaninda Ragib el-isfahaninin
(6. 502/1109[7]) el-Miifredat1, Murtazé ez-Zebidi'nin (6. 1205/1791) Tacu’l-Aris'u ve Edward
William Lane’in (6. 1876) Arabic-English Lexicon adli sozliiklerine de sikga atifta bulunmustur.
Bu sozliiklerin yani sira Cevherf'nin (6. 393/1002) es-Sihah’i, Mecdiiddin ibnii’l-Esir'in (6.
606/1210) en-Nihdye'si ve ibn Manzdrun (6. 711/1311) Lisanii’l-‘Arab’indan da faydalanmis-
tir. Biitin bu eserlerin disinda Ebi’l-Hasen Ahfes el-Asgar (6. 316/928[?]), Eb( Ubeyde (6.
210/825) ve Zeccac (0. 311/923) gibi filolog miifessirlerin gorlis ve yorumlarini da zikretmistir.

Hadis ve rivayet kaynaklarina gelince, miellif agirlikli olarak Buhari'nin (6. 256/870)
el-Cémiu’s-Sahih'i, Muslim'in (6. 261/874) el-Camiu’s-Séhih'i, Ahmed b. Hanbelin (6.
241/855) el-Miisned'i, Eb( Davad’un (6. 275/889) es-Siinen'i, ibn Macenin (6. 273/887) es-
Siinen'i, Ali el-Muttaki el-HindTnin (6. 975/1567) Kenziil-Ummali ve ibn Hacerin (b.
852/1448) Fethii’l-Barisi gibi eserlerdeki rivayetleri referans gdstermistir. Biitiin bu eserlerin
yani sira Ozellikle kissalarla ilgili agiklama notlarinda basta Kitab-1 Mukaddes olmak (zere
Bible Commentary, Bible Dictionary, Jewish Encyclopeida gibi Yahudi ve Hiristiyan kaynakla-

" Bkz. Maulana Muhammad Ali, The Holy Quran with English Translation and Commentary, Ohio
2002, s. 11, [Muellifin gézden gegirilmis baskiya 6nsézd).

15 Bkz. Alvi, “Lahuri,”, ER, VIII. 5285.

16 Bkz. Muhammed Hamidullah, Aziz Kur'an, gev. Abdiilaziz Hatip-Mahmut Kanik, istanbul 2000,
s. 106; Hidayet Aydar, Kur'an-1 Kerim'in Terciimesi Meselesi, Istanbul 1996, s. 156.

7 M. Ali, The Holy Qur’an, s. 10, [Mellifin gdzden gegirilmis baskiya énsozii].
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rindan da alintilar yapmis, ayrica birgogu elestirel igerikli olmak iizere George Sale’in (6.
1736) The Koran: Commonly Called The Alcoran of Mohammed ve John Meadows Rodwell'in
(6. 1900) The Koran (Translation From The Arabic) adli ingilizce Kur'an gevirilerine de atiflar-
da bulunmustur.

M. Ali'nin Kur'an gevirisi, bir meal-tefsir hiiviyetindedir. Miellif 6zellikle ilk surelerdeki
hemen her ayetin cevirisine bir agiklama/tefsir notu dlismiistir. Diger taraftan, eserde her
surenin mealinden 6nce o surenin ismi, nlzul zamani ve iceri§i hakkinda derli toplu bilgi
verilmis, meal kisminda ise sureler béllimlere ayriimig ve bu bélimler ilgili pasajin muhteva-
sina uygun bi¢imde basliklandiriimistir.

Ozellikle Avrupa ve Amerika'da en gok taninan ve okunan Ingilizce Kuran cevirile-
rinden biri olan The Holy Quran adli meal-tefsirine etrafli denebilecek bir mukaddime yazan
M. Ali, eserin bu boliminde Kuran kelimesinin anlami, Kuran'in gesitli isim ve sifatlari,
Kur'an'in metinlesme tarihi ve otantisitesi, Mekki-Medeni sureler, Mushaf'in mevcut tertibi gibi
konulara deginmis, daha sonra i'caz konusu baglaminda Kur'an'daki mana ve mesajin gicu
ve mikemmelliginden sdz etmistir. Bunun yaninda ahiret, amel defteri, mizan, cennet, cehen-
nem, uhrevi azabin ebedi olup olmadi§i meselesi, ¢ok eglilik, tesettiir gibi konularla ilgili go-
riglerini de mukaddimede kisa ve 6zIU bigimde dile getirmigtir.

Yeri gelmisken, The Holy Qur'an adli meal-tefsirin Tlrkge gevirisinden de kisaca s6z
etmek gerekir. Eser 2008 yilinda Ender Giirol tarafindan Kur'an’t Kerim Terciimesi ve Meali
adiyla Tirkce'ye terclime edilmistir. Ne var ki geviri bircok agidan problemlidir. Burada sézin(
ettigimiz terciime probleminin ne kadar ciddi oldugunu anlamak igin muellifin ikinci baskiya
yazdi§i 6nsoziin ilk iki sayfasinin Tlrkge gevirisini orijinal metinle karsilastirmak yeterli ola-
caktir.

(2) Beyénii'l-Kur'an. Urduca hazirlanmis bir meal-tefsirdir. 1918-1923 yillari arasin-
da hazirlanan bu eserin alt yapisi M. Al’'nin Niketii'l-Kur'an adiyla peyderpey yayimlanan
Kuran derslerine dayanir. Miellif {i¢ cilt halinde Lahor'da (1920-1923) yayimlanan bu eserini
daha sonra ihtisar etmis ve bu ihtisar ¢alismasi Hama'i-Serif ismiyle nesredilmistir (Lahor
1929).18

(3) en-Niibiivve fil-islam (Lahor 1915). Mirza Besiriiddin’in Gulam Ahmed'in niibiiv-
vetine inanmayanlari tekfir fetvasina ve Hakikatii’'n-Niibiivve adli eserinde savundugu iddiala-

1 Muhammad Ahmad, A Mighty Striving, s. 153, 165, 195.
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ra cevap niteliginde olan eser S. Muhammed Tufeyl tarafindan Prophethood in Islam adiyla
ingilizce’ye gevrilmistir (Trinidad-West Indies 1992).

(4) Tahrik-i Ahmediyye (Lahor 1931). Ahmedilik/Kadiyanilik hareketinin tarihgesinin
anlatildigi eser miellifinin sagliginda S. Muhammed Tufeyl tarafindan The Ahmadiyyah
Movement aduyla ingilizce’ye cevrilmistir (Lahor 1973). True Conception of The Ahmediyye
Movement adiyla da yayinlanan (Ohio 1996) eserde Mirza Gulam Ahmed'in hayati, belli bagl
goruslerine de yer verilmigtir.

(5) The Religion of Islam (Lahor 1935, 1936). Muellifin meal-tefsirden sonra en
onemli eseridir. 1928-1935 yillari arasinda telif edilen eser F. A. Klein'in ayni baslikla yayim-
lanan kitabina (London 1906) reddiye mahiyetindedir. Eserde islam’in temel kaynaklari, inang
ve pratikleri 6zIii bir sekilde ele alinmistir. ingilizce olarak kaleme alinan eser birgok farkli dilin
yani sira Naciye Hamdi Akseki tarafindan isldm Dini (istanbul 1942-1946) adiyla Tiirkce'ye de
cevrilmistir. Omer Aydin muhtemelen bu ceviriyi esas alarak eserin ikinci bir Tiirkge cevirisini
yayimlamistir (istanbul 2007).

Muhammed Ali biitiin bunlarin yani sira tefsir, hadis, Kur'an tarihi, akaid, siyer, islam
tarihi ve islam’in milkemmellii gibi farkli alan ve konularda da birgok esere daha imza atmis-
tir. Cem‘u’l-Kur'an (Lahor 1917), Selections from The Holy Qur'an (Lahor 1933), Introduction
to the Study of The Holy Quran (Lahor 1936); Prayers of the Holy Qur'an (Lahor 1948); The
Purity of the Text of The Holy Quran (Lahor trs); The Divine Origin of The Qur'an (Lahor trs);
Fazlii'l-Béari (Lahor 1937); Makém-1 Hadis (Lahor 1926, 1932); Introduction to the Study of
Hadis (Lahor 1932); Siretii Ahmed-i Miicteba (Lahor 1917); Tarih-i Hiléfet-i Ragide (Lahor
1924, 1932); Islam The Religion of Humanity (Lahor 1928); Niya Nizém ‘Alem (Lahor 1942);
The New World Order (Lahor 1944); Islam The Natural Religion of Man (Lahor 1912); The
Teachings of Islam (Lahor 1910) gibi eserleri bunlardan sadece birkagidir.1®

Kur'an ve Yorum Anlayisi

M. Ali Kur'an'in Allah tarafindan Hz. Peygamber'e yirmi iki yili agkin bir siirede pey-
derpey vahyedilen ilahi bir kelam olduguna inanir. Ancak ona gdre vahyin farkli mertebeleri
vardir. Nitekim 42.S0ra 51. ayette de, “Allah bir insanla ancak vahiy yoluyla veya perde arka-
sindan konugur veyahut bir elgi génderip, izniyle ona diledigini vahyeder” buyrulur. Bu ayette
“vahiy yoluyla” diye ifade edilen sey, bildik anlamda vahiyden ziyade ilham veya Rahu'l-

19 M. Ali'nin tiim eserleri hakkinda bkz. Muhammad Ahmad, A Mighty Striving, s. 525-530.
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Kudus'ln etkisiyle kalbe dogan fikir ve duslincedir ki buna “vahy-i hafi” de denebilir. Ayette
“perde arkasindan konusmak” diye belirtilen vahiy sekli ise kesf ve misahedeye (vizyon)
karsilik gelir. Allah’in elgi gdndermesi ve izniyle ona diledigini vahyetmesi ise vahyin en (st ve
en miikemmel mertebesi olup bu tiir vahiy ancak peygamberlere mahsustur. Cebrail vasita-
siyla gelen bu vahiy tiirlinde ilahi mesaj lafzi olarak bildirilir. Nitekim Kur'an'in tamami da bu
sekilde vahyedilmistir. Gergi Hz. Peygamber'e farkli sekillerde vahiy gelmistir; ancak her ne
sekilde gelmis olursa olsun, kesin olan su ki Kur'an bitlniyle 1&fzen vahyedilmistir (vahy-i
metluv).20

M. Ali'ye gore 42.90ra 51. ayette isaret edilen (ig vahiy seklinden ilk ikisine peygam-
berlerin yani sira MUslimanlar arasindaki salih kimseler de mazhar olur. Buna mukabil, yuka-
rida da belirtildigi gibi, Rhu'l-Kudiis (Cebrail) araciligiyla gelen vahiy sadece peygamberler
tarafindan yasanan bir tecriibedir. Sonug olarak denebilir ki vahyin peygamberlere mahsus
sekli sona ermistir; fakat alt diizeydeki vahiyler halen devam etmektedir. Ciinkii Kuran'da Hz.
Musa'nin annesi, Hz. isa’nin havarileri gibi peygamber olmadiklari bilinen insanlara da
vahyedildigi bildirilir. O halde, ilahi ilham anlaminda vahiy hélen bakidir. Bazi hadislerde
muhaddes, yani ilahi ilhama mazhar olan kimselerden s6z edilmesi de bu gercegi teyit etmek-
tedir.2!

“Peygamberlik ve peygamberlere 6zgli vahiy sona ermistir; fakat diisik diizeyde
vahiy hélen bakidir” demekle Gulam Ahmed'in Mehdi-Mesih ve miiceddit oldugunu ima eden
M. Ali The Religion of Islam adli eserinde, 3.Al-i imran 7. ayetteki muhkem-miitesabih kav-
ramlariyla ilgili olarak tefsirde ydntem konusuna da deginir ve bu alandaki temel kuralin séz
konusu ayette bizzat Kur'an tarafindan vaz edildigini belirtir. Glink(i bu ayette Kuran'in muh-
kem ve mutesabih olmak (izere iki grup ayetten olustugu belirtilir. Dinin temel prensiplerini
iceren muhkem ayetler M. Ali'ye gére yorum farklii§indan pek etkilenmez. Buna mukabil
mitesabih ayetler, alegorik ve metaforik ifadeler igerdigi icin farkli manalara hamledilebilir ve
bu yiizden yorumda hata riski igerir. M. Ali, Kuran tefsirinde akilda tutulmasi gereken en
temel prensibi s6yle ifade eder: “Mana Kur'an'dan (retilmeli ve bir pasaj diger bir pasajla tefsir

2 Maulana Muhammad Ali, The Religion of Islam: A Compherensive Discussion of The Sources,
Principles and Practices of Islam, Lahore 1990, s. 17-22; a. mlf., Prophethood in Islam, Ingiliz-
ceye ¢ev. S. Muhammad Tufail, Trinidad (West Indies) trs., s. 82-84.

2 M. Ali, The Religion of Islam, s. 19.
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edilmeli; ayetler 6zellikle muhkem ayetlerde belirtilen temel prensiplerle celisir bicimde izah
edilmemelidir."22

Bu gériis agimlandiginda sunlar sdylenebilir: (1) islam’in prensipleri Kur'an'daki
muhkem ayetlerde bildirilmistir. Bu yiizden miitesabih bir ayete veya farkli manalara agik
lafizlara istinaden temel ilke vaz etme yoluna gidilmemelidir. (2) Kuran'in tefsiri, dncelikle
Kur'an'in kendi i¢inde aranmalidir. Clinkii Kur'an'in bir yerinde kisa ve kapali bir sekilde belir-
tilen bir husus, diger bir yerinde tavzih edilir. (3) Kuran'da sarih ve muhkem ifadelerin yanin-
da sembolik ve alegorik ifadeler de vardir. Tefsirde hataya diismemek igin, bu tiir ifadeler
mutlaka sarih ve muhkem ifadelere/ayetlere uygun sekilde yorumlanmalidir. (4) Sarih lafizlar-
la bir hiikiim ya da kural vaz edildiginde, miphem bir mana taslyan ve/veya agik hiikiimle
bagdasmayan bir lafiz, s6z konusu hiikiim ve kural 1siginda yorumlanmalidir. Benzer sekilde,
hususiltikel icerikli lafiziar umumi/genel icerikli lafizlara gére anlamlandiriimalidir.23

Bu ifadeler ilk bakista birer munzabit tefsir kaidesi gibi goziikse de aslinda gok gev-
sektir. Glinkii her seyden énce, 3.Ali imran 7. ayette Kur'an'in muhkem ve miitesabih ayet-
lerden olustugu belirtilse de Ozellikle hangi ayetlerin ya da hangi konularla ilgili ayetlerin
mtesabih oldugu ne bu ayette ne baska bir ayette ve ne de herhangi bir hadiste agiklanmig-
tir. Nitekim bu ylizden muhkem ve miitesabihle ilgili birgok farkli tanim yapilmis, ayrica he-
men her itikadi mezhep kendine gdre bir muhkem-miitesabih konsepti olusturmustur. O kadar
ki s6zgelimi Mu'tezile’nin muhkem saydigi bir ayet, Es’ariyye nezdinde mitesabih addedilmis
ve bu tuhaf gercek Fahreddin er-Razi tarafindan soyle ifade edilmistir: “Ummetin cogunlugu
(cumhar-i nas) nezdinde her daim gegerli olan kural sudur: [Herhangi bir mezhebe mensup]
kimselerin kendi mezheplerine uygun diisen her ayet muhkem, kendi mezheplerine ters di-
sen her ayet de mitegabihtir.”2

Diger taraftan M. Ali Kur'an'in 6ncelikle Kur'an'dan hareketle tefsir edilmesini éner-
mektedir. Dogrusu bu ilk bakista gok cazip gdziiken bir éneridir. Clinkii bu sayede Kur'an'i en
dogru bicimde anlamanin mimkin oldugu disdndlir. Ancak bu 6nerinin hesabi, sanildig
kadar kolay verilebilir degildir. Her seyden énce Kur'an metni salt lafiz-mana ekseninde yo-
rumlandi§ takdirde ¢ok farkli anlam takdirlerine agik mahiyettedir. Clinkii Kur'an'daki ifadele-

2 M. Ali, The Religion of Islam, s. 35.
z Bkz. Maulana Muhammad Ali, Introduction to the Study of The Holy Qur’an, Lahore, trs., s. 12.
x Eb( Abdillah Muhammed b. Omer Fahreddin er-Razi, Mefatihu'l-Gayb, Beyrut 2004, VII. 152.
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rin gogu zamirler, ism-i isaretler, ism-i mevsuller gibi miiphem lafizlardan mitesekkildir. Bu
durum, binlerce ibareye farkli, hatta kimi zaman birbirine aykiri mana takdirini mimkin kil-
makta ve muhtelif anlamlar kiimesi ¢ok kere gramatik agidan da temellendirilebilir nitelikte
olmaktadir. Dolayislyla hangi ayetin hangi ayeti izah ettigini belirlemek, Kur'an'in kendi beya-
nindan 6te anlayan 6znenin (miifessir) dirayetine bagl bir husustur.25

M. Ali Kuran merkezli bir tefsir yontemi dnerisinde bulunmus olmakla birlikte dinf
hikimlerin kaynagini Kur'an'a indirgeme egilimlerine paralel gibi bir yaklasim da sergileme-
mektedir. Nitekim o, 16.Nahl 89. ayetteki ve-nezzelna ‘aleyke tibyanen i kiilli sey’in (Biz sana
bu vahyi/kitabi her seyi agiklamak (izere indirdik) ifadesini izah ederken Brinkman’'nin, “Ma-
demki Kuran her seyi agiklayan bir rehberdir; 6yleyse slinnete ne gerek var?!” seklindeki
itirazina karsi nebevi slinneti miidafaa etmis, ayrica bu ayetteki “kiilli sey'in” lafzinda insanin
manevi-ruhi hayati i¢in gerekli olan her seyin kastedildigini belirtmistir.26 Bununla birlikte M.
Ali Kurana uygunluk sartiyla hadis ve stinnetin tefsirdeki kaynak degerini de kabul etmistir.
Hadislerin Kuran'a arzi prensibine biyik 6nem atfeden M. Ali'ye gore Kur'an'daki temel
ilkelere ters diisen higbir hadis kabul edilmez.27 Clinkii Hz. Peygamber, “Kimi insanlar benden
rivayette bulunacaktir. Sizler bu konuda Kur'an'i éIgUt alin. Eger bir rivayet Kur'an'a uyuyorsa
onu kabul edin; aksi halde reddedin.” buyurmusgtur.28

Meal-tefsirinde genellikle lafzi terclime ydntemini esas alan M. Ali, Kuran'in her
¢agla ¢agdas oldugunu ortaya koymak adina kimi zaman geviride kelimenin dildeki ilk anla-
mini degil, ikincil anlamini tercih etmistir. Mesela, 88.Gasiye 17. ayette Allah kafirle-
re/mgriklere yonelik olarak, efeld yenzurdne ile’l-ibili keyfe hulikat (Onlar deveye bakmiyorlar
mi, nasil yaratilmistir) buyurmustur. Miifessirler bu ayette gegen ibil kelimesinin “develer”
anlamina geldigini belirtmiglerdir. Ancak M. Ali, Arap dili ve kiraat &limi Ebd Amr b. el-Al&’ya
(6. 154/771) atfen bu kelimenin “yagmur yikli bulutlar” manasina geldigini sGylemistir. “S6-

% Bu konuda genis bilgi icin bkz. Mustafa Oztiirk, “Kuran’t Kuran ile Anlamak -imkanlar ve
Sorunlar-", Diyanet Aylik Dergi, Sayi: 232, Nisan 2010, s. 11-14. Bu paralelde bir degerlendirme
igin ayrica bkz. Mehmet Akif Kog, snad Verileri Cergevesinde Erken Dénem Tefsir Faaliyetleri,
Ankara 2003, s. 103-107. Kur'an'i Kur'an’la anlayip yorumlamanin aslinda yorumcunun diraye-
tine ve dolayisiyla 6znelligine bagl oldugu hususunda ayrica bkz. Halis Albayrak, Kur'an'in Bi-
tinligii Uzerine: Kur'an'in Kur'an'la Tefsiri, istanbul 1996, s. 43, 56.

% M. Ali, The Holy Quran, s. 552, [89b].
a M. Ali, The Religion of Islam, s. 36-37.
2 M. Ali, The Religion of Islam, s. 65-67.
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zlin gelisine daha uygun distigu igin, genel kabul géren ‘develer’ anlami yerine bu manay
tercih ettim” diyen M Ali ilgili ayeti, “See they not the clouds, how they are created?” (Onlar su
bulutlarin nasil/ne ilging yaratildigini gérmezler mi?!) seklinde gevirmistir.29

ilginctir, Esed de bu ayeti ayni sekilde gevirmis ve bu gevirinin gerekgesine dair sun-
lari sdylemistir: “ibil ismi, oncelikle, ‘develer anlamina gelir ki tekil sekli olmayan ve sadece
¢ogul sekilde kullanilan bir cins ismidir. Ama bu isim, ayni zamanda “yagmur tagiyan bulutlar’
icin de kullanilmaktadir (Lisanu’l-‘Arab, Kdmds, Tacu’l-‘Ards) ki bu karsilik, yukaridaki anlam
orgiisii icinde daha tercihe sayan olan bir karsiliktir (...) ibil teriminin burada ‘develer igin
degil, ama ‘yagmur yukli bulutlar’ i¢in kullanildigini varsaymak igin bircok neden vardir. Ayri-
ca, burada suyun buharlasmasi, buharin goge ylkselmesi, yogunlasmasi ve sonunda yere
dusmesi seklindeki olaganusti dénlsumli strece yapilan isaret, ne kadar hayranlik verici ve
faydali olsalar da ‘develere yapilan atiftan ¢ok, sonraki ayetlerde (18-20. ayetler) gokyuzUne,
daglara ve yeryliziine yapilan atif ile daha uyumlu gézilkkmektedir."s0

Esed, ibil kelimesine “yagmur yikli bulutlar” anlami verirken “Eger bu terim ‘develer’
anlaminda kullaniimis olsaydi, yukaridaki ayette ona yapilan atif sadece Hz. Peygamber’in
cagdasi olan Araplara hitap etmis olurdu™? seklindeki ifadesiyle ilahi hitaba evrensel bir me-
saj yUklemek gerektigini de dile getirmistir. M. Ali ise konunun bu boyutuna deginmemis ol-
makla birlikte s6z konusu manay! tercih edis gerekgelerini siralarken, tipki Esed gibi, pasaj
butlnlugu igerisinde bulutlarin yani sira onlara mekén teskil eden gokylziinden, daglardan ve
buharin sogumasindan ve nihayet yagmurun yeryizine yagmasindan séz edildigine dikkat
¢ekmis ve bu mananin diger birgok Kuran pasajindaki ifadelerle de uyum arz ettigini belirt-
mistir.32

Her ne kadar genelde Kur'an bitinliginden ézelde baglam uyumundan s6z etmis
olsa da M. Ali'nin ibil kelimesini “develer” yerine “yagmur yUkIi bulutlar” diye anlamlandirmasi,
hi¢ siiphesiz Kur'an'i modern insanin idrakine konusan bir hitap olarak sunma hedefine yone-
liktir. Nitekim tekil muhatap sigasiyla dogrudan Hz. Peygamber’e hitap eden kimi ayetlerdeki

2 M. Ali, The Holy Qur’an, Lahore 1935, s. 1185, [2722. not].

3 Muhammad Asad, The Message of The Quran, Gibraltar 1980, s. 949, [5. not]; Muhammed
Esed, Kur'an Mesaji: Meal-Tefsir, gev. Cahit Koytak-Ahmet Ertlirk, Istanbul 2004, s. 1264-1265,
[5. not].

3 Asad, The Message of The Quran, s. 949, [5. not]; Esed, Kur'an Mesaji, s. 1264, [5. not].
% M. Ali, The Holy Qur’an, Lahore 1935, s. 1185, [2722. not].
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mvacehe hitaplarini umumilestirmesi de bunu teyit etmektedir. Ne var ki kimi hususi hitaplari
umumilestirmek, her ne kadar samimi bir niyete dayansa da teknik agidan problemlidir.33

Evrenselci bakis agisindan dolayi M. Ali ayetlerin tefsirinde esbab-1 nlizul rivayetle-
rine oldukga mesafeli durur. Clinkii onun nazarinda esbab-1 niizul rivayetlerindeki muhteva
Kuran'in tim gaglara ve tim insanlara yonelik mesajini belli bir tarihsellige hapseder. Klasik
fikih usdllindeki el-ibre bi-umami'l-lafz Ia bi-husdsi’s-sebeb (naslarin yorumunda dikkate alin-
mas! gereken husus, sebebin hususiligi degil lafzin umumiligidir) ilkesinden de kendisine
destek bulan bu anlayis son donemde Muhammed Abduh (6. 1905) ve Resid Riza'nin (6.
1935) onciliik ettigi ictimai (sosyolojik) tefsir ekollince de benimsenmis ve bu gergevede
Kuran'i kendi niizul tarihinden yalitarak buginin tarihselligine tasimak, dogru anlama ve

yorumlamanin temel unsurlarindan biri olarak degerlendirilmigtir.34

Esbéb-1 nizul konusunda M. Abduh ve Resid Riza ile temelde ayni duglinceyi
paylasan M. Ali Kuran'daki hemen her ayete tarih-tsti bir anlam yiklemeye ¢alismis ve bu
baglamda kimii ayetleri izah ederken, 4.Nisa 88. ayetin tefsirinde de gériilecedi gibi, okuyucu
agisindan bir tiir bilmece velveya muamma (puzzle) olarak niteledigi sebeb-i nizul
rivayetlerini zikre deger bulmadigini belirtmistir.3> Bununla birlikte bircok ayet ve surenin
tefsirinde, ozellikle Bedir, Uhud, Hendek gazveleri, Hudeybiye antlasmasi gibi onemli
hadiselerden s6z eden ayetlerin izahinda etrafli denebilecek tarihi bilgiler vermistir.

M. Ali Kurant belli bir tarihsellige hapsedecedi digslincesiyle esbéb-1 nizul
rivayetlerinden miimkiin mertebe sarfi nazar etmesine mukabil, kendi firkasina 6zgli bir
anlayis ve inanisa destek s6z konusu oldugunda hadis ve rivayet malzemesine basvurmada
pek istekli davranmistir.3¢ Yine o, kimi zaman Haséis ve Delail edebiyatindan problemli
rivayetler nakletmekte de sakinca gérmemistir.37

Ote yandan M. Ali Kur'an-tarih iliskisine pek sicak bakmamakla birlikte, bazi Kur'an
kavramlarina anlam yUklerken Mekki-Medeni ayirimini dikkate alir ve vahyin niizul sireci

£ M. Al’nin muvacehe hitaplarini umumilestirmesiyle ilgili olarak bkz. M. Ali, The Holy Qurian, s.
449, [94a]. Krs., Esed, Kur'an Mesaji, s. 414, [115. not].

u Bkz. Mustafa Oztiirk, Tefsir Tarihi Arastirmalari, Ankara 2005, s. 288.
% M. Ali, The Holy Quran, s. 221, [88a].

% M. Ali, The Holy Quran, s. 1092, [3a].

& Mesela bkz. M. Ali, The Holy Qur'an, s. 671-672, [23a].
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baglaminda bir tir art-stiremli (diachronic) semantige basvurur. Mesela, 16.Nahl 110. ayetteki
cahedd lafziyla ilgili olarak “cihad”in bu ayette savas anlamina gelmedigini séyler ve bu géri-
slini surenin Mekki olusuyla destekler.3® Bazi fikhi igerikli ayetlerin tefsirinde de Mekki-
Medeni ayirimina dikkat geken ve bdylece kendi zihnindeki sahih manaya ulagsmada ister
istemez tarihi bilginin tanikligina miracaat eden M. Ali, sézgelimi kélelik-cariyelik konusuyla
ilgili apolojik yorumlarini, surenin Mekke déneminde vahyedilmis olmasiyla temellendirmeye
caligir.%

M. Ali Kuran'da neshin varligini reddeder. Bu konuda bir dizi nefy gerekgesi 6ne sii-
ren M. Ali'ye gore, “Biz hikmin0 ylrGrlikten kaldirdigimiz veya unutturdugumuz bir ayetin
yerine daha iyisini veya onun dengini getiririz’ (2.Bakara 106) mealindeki ayet, her ne kadar
teknik anlamda neshe delil gésterilse de, siyak-sibak dikkate alindi§inda ayette ¢ok farkli bir
konudan s6z edildigi anlagilir. Her seyden 6nce bu ayet Medine Yahudilerinin Hz. Peygam-
ber'e itirazlarindan, dolayisiyla islam’a karsi gikislarindan séz eden bir baglamda yer almak-
tadir. Buna gére denebilir ki s6z konusu ayet, tipki kiblenin tahvili konusunda oldugu gibi, Hz.
Peygamber’in vahiy yoluyla vaz ettigi hikimleri tanimayan Yahudilere cevap vermekte ve bir
bakima onlara sdyle demektedir: “Biz gegmis seriatlardaki bir hlikmi/uygulamayi pekala ilga
ederiz ve onun yerine daha iyisini veya en azindan dengini ikame ederiz.”

ilk ve dogrudan muhataplar Medine Yahudileri olduguna gére 2.Bakara 106. ayette
neshe konu olan “ayet'ten maksat Musa seriati ve/veya bu seriata ait hiikiimlerdir. Nitekim
islam seriati birgok konuda Musa seriatindan farklidir; ancak her iki seriat arasinda birgok
yonden benzerlik de vardir. Ayetteki ev misliha lafzi bu hususa isaret etmektedir. Ozetle,
2.Bakara 106. ayet Islam seriatinin énceki seriat[lar]i hiikimsiiz kimasindan séz etmesine
ragmen islam &limlerinin kahir ekseriyeti bu ayeti Kuran ayetlerinin metin ve/veya hiikim
y6nlnden ilga ve iptal anlaminda nesh edilmesi seklinde anlamistir.40

Bu anlayis M. Ali've gore kesinlikle yanligtir; hal bdyle iken, “Biz, bir ayetin yerine
farkli hiikiim bildiren bagka bir ayet gonderdigimiz zaman —ki Allah gdnderecegi ayetleri gok
iyi bilmektedir- o migrikler Peygamber'i, “Sen uydurukgunun tekisin!” diye itham ederler. Yoo!

Dogrusu su ki onlarin gogu isin aslini bilmezler.” mealindeki 16.Nahl 101. ayet de ayni yanhs

% M. Ali, The Holy Quran, s. 556, [110a].
% M. Ali, The Holy Qur’an, s. 684, [6a].
40 M. Ali, The Holy Qur’an, s. 50, [106a].
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anlayisa konu olmustur. CUnkU geleneksel nesh teorisine gore bu ayette de ilga ve iptal an-
laminda bir neshten sz edilmektedir. Halbuki bu ayet Mekkidir ve neshi savunanlarca da
tartismasiz sekilde kabul edildigi gibi, Mekke doneminde herhangi bir ayet teknik anlamda
neshe konu olmus degildir. Ayrica nesh fikhi-fer'i hiiktimlerle ilgili bir meseledir; oysa bu tiir
hiikiimleri muhtevi ayetler Mekke'de degil Medine’de inzal edilmistir. Sonug olarak, 2.Bakara
106 ve 16.Nahl 101. ayetlerde gegen “ayet” kelimelerini “Kur'an ayeti’ne hamletmek kesinlikle
yanlistir. Dogru anlam takdiri ise kelimeye her iki ayette de “il&hi mesaj” manasi ylklemektir.
Buna goére 16.Nahl 106. ayette iki kez gegen “ayet” kelimesinin ilki Allah’in Kur'an’dan 6nce
vahyettigi kitaplardaki mesajina, ikincisi ise Kur'an'daki mesajina isarettir.4!

M. Ali klasik nesh teorisinin varlik sebebi hakkinda, “Kur'an’daki bir ayet digeriyle uz-
lastinlamayinca ayetin bagka bir ayet tarafindan nesh edildigi ileri stirlimuUstiir’ der ve bu
baglamda neshten sz etmenin aslinda Kuran'da geligkiden soz etmekle ayni anlama geldi-
gine dikkat geker. Ciinkii neshi olumlayan geleneksel anlayis Kur'an'da birbiriyle uzlastiriima-
s imkansiz nitelikte ayetler bulundugunu varsaymakta ve bu tir ayetler arasindaki sdzde
celiski sorununu nesh formiilliyle astigini sanmaktadir. Oysa Allah, “Kur'an Allah’tan bagkasi-
na ait bir kelam olsaydi onda mutlaka birgok geligki ve tutarsizlik bulurlardi” ayetiyle (4.Nisa
82) Kur'an'da tenakuz ve tutarsizlik bulunmadi§ini bildirmekte, boylece klasik nesh teorisinin
temel varsayimini da ciiriitmektedir. Ote yandan, herhangi bir ayetin nesh edildigi hususunda
Hz. Peygamber'den gelen bir beyan bulunmamaktadir. Bu demektir ki nesh aslinda mufessir-
ler ve fakihlerin kendi goriis ve kanaatlerine dayanmaktadir. Nitekim bir miifessirin mensuh
saydigini, diger bir miifessirin tam tersi yonde deerlendirmesi, bu ihtilafa paralel olarak
mensuh ayetlerin sayisi hakkinda ¢ok farkli gériisler ortaya ¢ikmasi nesh teorisinin Kur'an ve
stinnete degil, ictihada dayandigini géstermektedir.42

M. Ali'nin neshle ilgili bu izahlari Kur'an ahk&minin her zaman ve zeminde gegerli
oldugu yonindeki evrensellik algisiyla ilgilidir. Ayrica, onun neshe delil gdsterilen ayetlerin
teknik ya da bildik anlamda nesh meselesiyle iliskili olmadigini séylemesi isabetlidir; lakin

4 M. Ali, The Holy Qur’an, s. 554, [101al].

42 M. Ali, The Holy Qur'an, s. 50-51, [106a]; a. mlf., The Religion of Islam, s. 28-32. ilgingtir, M.
Esed'in neshi reddedis gerekgeleri de M. Ali'nin argiimanlariyla neredeyse birebir aynidir. Zira
Esed de tipki M. Ali gibi soyle demektedir: “(...) Kuran'in herhangi bir ayetinin “nesh” edilmis
oldugunu bildiren tek bir sahih hadis bile bulunmamaktadir. Sézde “nesh doktrini’nin temelinde
bazi eski mufessirlerin Kur'an'in bir pasajini digeri ile uzlastirmadaki yetersizlikleri yatmaktadir.”
Esed, Kur'an Mesaji, s. 30-31, [87. not]
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Kur'an'in nazil oldugu dénemde ilk nesil Mislimanlarin sartlara gére farkli hiikiimlere muha-
tap kilindiklari ve bu anlamda bir neshe tanik olduklari da inkar edilemez bir gergektir.

Meal-Tefsirde Eklektisizm (Se¢mecilik)

M. Ali'nin meal-tefsirinin en temel karakteristigi eklektisizm ya da diger adiyla seg-
meciliktir, denebilir. Farkli diisiince sistemlerinden segilen muhtelif unsurlarin ayri bir sistem
iginde birlestiriimesini ifade eden eklektisizm, s6z konusu unsurlara kaynaklik eden sistemle-
rin bitindni benimsemedigi gibi aralarinda ¢dziimleme amaci da giitmez. Tefsir agisindan
bakildiginda, eklektik yorumlar belli ilkeler ve prensipler gercevesinde uretildiklerinde makbul
sayilabilir; fakat M. Ali'nin meal-tefsirine yansiyan eklektik anlayis prensiplilikten ziyade gelisi-
guzelligi cagristirir niteliktedir. Clink{i o, bir ayetin tefsirinde en temel kaynaklari referans
gosterirken, bir bagka ayetin tefsirinde higbir kayna@i dikkate almaksizin salt kendi tercihine
gdre anlam takdirinde bulunmakta; yine o bir ayetin tefsirinde manayi Arap dilinden sahitlere
atifla temellendirirken, diger bir ayetin tefsirinde higbir lisani sahidi bulunmayan alegorik ve
sembolik anlamlar Gretebilmektedir. iste bu noktada kendini gésteren prensipsizlik, M. Alinin
meal-tefsirde k&h beyanci, kéh irfanci bir kimlikle temayiiz etmesine sebebiyet vermis go-
zlikmektedir. Yine ayni sebepledir ki M. Ali, yeri geldiginde rasyonalist ve natlralist, yeri gel-
diginde bilimselci, yeri geldiginde modernist ve apolojist, yeri geldiginde de gelenekgi bir tavir
ve tutum takinmakta sakinca gormemis ve fakat bu tutum “tefsirde ilkesiz eklektisizm” denebi-
lecek bir sonug Uretmistir.

Bu tespiti midellel kilmak s6z konusu oldugunda denebilir ki M. Ali itikadi-keldmf
konularla ilgili bazi ayetleri tam bir Mu'tezili gibi yorumlarken, ayni konuyla ilgili diger bazi
ayetleri Ehl-i Siinnet ¢izgisine paralel sekilde izah eder. Mesela o, dalalet ve hidayet bagla-
minda birgok ayette Allah’a izafe edilen edalle-yudillii (idlal) fillini “dogru yoldan saptirmak”
seklinde anlamlandirmanin dogru olmadigini sdyler ve bu konuda tam bir Mu'tezili yaklagimla
s6z konusu fillin Allah’a izafeten kullaniminda “kulun yanlis yolda olduguna hiikmetmek yahut
bu hususu bildirmek veyahut kulu yanilg icinde birakmak gibi bir anlam tagidigini belirtir ve
2.Bakara 26. ayetteki yudillii lafzina iliskin bu tenzihgi te'vilini Arap dilinden bazi sahitlerle de
temellendirir.43 Buna mukabil, Mu'tezile'nin ruyetullahi nefy konusunda en giclii delil olarak
gosterdigi 3.A'raf 143. ayetteki -ki bu ayetin beyanina gére Hz. Musa Allah’t gérme isteginde
bulunmus, ancak Allah bu istege, “Beni asla géremezsin” diye karsilik vermistir- len terdni

& M. Ali, The Holy Quran, s. 17, [26b].
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(Beni asla géremezsin) ifadesini 6zetle sdyle izah eder; “Bu ifade ahirette Allah’in goriileme-
yecegine degil, O'nun fiziki/maddi gézle gérilemeyecegine delalet eder.”4 Ayrica, 75.Kiyame
23. ayetteki ild rabbihd nézirah ifadesi de Allah’'in ahirette gérillecegini ama maddi gdzle
(material eye) degil, manevi gdzle (spiritual eye) gorillecegine isaret eder.45

Keldmi ayetlerin tefsirindeki bu eklektik tavri M. Ali'nin gok kere dilin imkan ve sinir-
larini zorlayan ve kimi zaman mutedil isari/tasavvufi yorumlarla drtiisen ama kimi zaman da
Batini-ismaili te'villerle hemen hemen ayni nitelikte gziiken izahlarinda da teshis edilebilir.
Mesela, dzellikle israilogullar peygamberleriyle ilgili kissalarin tefsirinde Eski Ahitteki anlati-
lari temel kaynak olarak kullanan M. Ali 2.Bakara 54. ayetteki faktuld enfiisekiim ifadesini izah
ederken, her nedense Eski Ahit'teki anlatiyl s6zin gelisine uygun dismedigi gerekgesiyle
anlamsiz addeder ve sonugta bu ifadeye tasavvufi bir anlayisla, “ihtiraslarinizi éldirin” (Kill
your passions) seklinde bir anlam yikler.46 Benzer sekilde, 20.Ta-hd 12. ayetteki fahla’
na’leyk (cariklarini gikar) ifadesine de yine tasavvufi bir anlayisla, “Aile ve mal miilk gibi diin-
yevi kaygilari gonliinden tahliye et” gibi bir mana verir.47

M. Ali baz ayetlerin izahinda ise ilmf tefsirci kimligine biiriiniir. Omegin, giines ve
ayin kendi yoringelerinde seyrettigi bildiren 36.Yasin 40. ayet M. Ali'ye gdre bilimsel bir ger-
cege isaret etmektedir. “Gok cisimlerinin kendi yoriingelerinde hareket etmesi bundan 14 asir
once Araplarin bilmedigi bir husustu” diyen M. Ali iimi tefsire gok sicak baktigini da sdyle
ifade eder: “Kur'an her ne kadar insanlara dogru yolu gosteren bir manevi rehber ise de,
niizul dénemindeki insanlar tarafindan bilinmeyen birgok bilimsel gergegi de ortaya koymak-
tadir.™8

Kuran'in ortaya koydugu bilimsel gerceklerden biri de yine 36.Yasin 42. ayetteki
min mislihi lafzinin ugaklara isaret etmesidir. Ciinkii 41. ayette gemilerin insanoglunun istifa-
desine sunuldugundan soz edilmekte, 42. ayette ise gemilere benzer vasitalardan soz edil-
mektedir ki bu da ugaklardir.4

“ M. Ali, The Holy Quran, s. 358, [143a].
4 M. Ali, The Holy Quran, s. 1157, [23a].
4% M. Ali, The Holy Qur'an, s. 28, [54a].

4 M. Ali, The Holy Quran, s. 631, [12a].
8 M. Ali, The Holy Quran, s. 872, [40a].
49 M. Ali, The Holy Quran, s. 872, [42a].
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Bu anlayisa gore Kur'an mucizevi ve ilahi bir kitap olarak her asrin ilmi ihtiyaglarina
cevap verebilir 6zelliktedir. Bu sebeple, Kur'an ¢aglarin ilmi gelismeleriyle catisiyor olamaz.
Tam tersine bilim ve teknolojinin neredeyse mucizevi bir ilerleme gdsterdigi bu c¢agda
Kuran'in ilmi i'cazi ispatlanmalidir. Nitekim bazi ayetler, modern bilimin daha yeni kesfettigi
hakikatleri bin dort ylzyil dncesinden haber vermistir. Bunun bdyle oldugu bin dért yizyil
sonra anlasiimistir ve Kur'an’in bdyle bir manaya isaret ettigini anlamak igin bin dért yliz sene
beklemek gerekmistir. Ayrica modern bilim bir hakikat sistemi oldugu igin ilahi hakikat siste-
miyle de uzlasiyor olmalidir. Zira iki hakikat sistemi birbiriyle ¢elisemez. Dolayisiyla Kur'an’in
“objektif hakikatin” temsilcisi olan bilimsel teorilerle tefsir ediimesi bu uzlasmanin evrensel
ifadesi olacaktir.50

Ne var ki bu anlayis apolojetiktir; zira Kur'an'dan bilim Uretme ¢abasi, yaklasik iki-G¢
asirdir Bati tarafindan srekli tahkir ve tezyif edilmesi hasebiyle asagilik kompleksine kapilan,
bu yiizden hem kendini teskin edecek bir teselli arayan hem de asagilik kompleksiyle malul
zihin diinyasindaki bilissel travmanin iistesinden gelmeye calisan islam diinyasinin hamiyet-i
diniyyesini tahkim etmektedir. Ayrica, ‘ilmi tefsir’ denen sey, 1883 tarihli “islam ve Bilim”
konulu konferansinda Ernest Renan’in (6. 1892) “islamiyet'in akil ve bilimle isi olmaz” diye
atti§i camuru o giin bugiindiir “islam mani-i terakki degildir’ diye temizlemeye calisan Miisli-
manlarin ruhlarini oksamakla romantik ve ayni zamanda ideolojik bir misyon da ifa etmekte-
dir.5t

5 Bu anlayisin tahlil ve tenkidi igin bkz. ilhan Kutluer, “islam ve Bilim Tartismalarinda Temel
Yaklagimlar®, Bilgi, Bilim ve Islam Il Istanbul 1992, s. 23.
51 Oztiirk, Meal Kiiltiiriimiiz, s. 181.
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Kur'an’daki Bazi Konularla ilgili Dikkat Gekici Goriis ve Yorumlari
(1) Gaybi Varlik Alanlari ve Gaybi Varliklar

Muhammed Ali cennet-cehennem gibi gaybi varlik alanlari ve melek-cin-seytan gibi
gaybi varliklarla ilgili ayetleri kimi zaman Batinilige varacak diizeyde metaforik ve alegorik
tarzda yorumlamayi yeglemistir. S6zgelimi M. Ali kiyametle ilgili ayetleri zahirine aykiri sekilde
yorumlamistir. Gergi o bildik anlamda kiyametin gergekligini kabul etmistir. Daha agik bir
ifadeyle, Kuran'da kiyamet manasinda kullanilan karia, gésiye, hakka, vékia, séhha gibi
kelimelerin ya bir yok olusa ya da bir uyanig ve yeniden dirilise isaret ettigini sdyleyen M.
Ali'ye gdre bitin bu kelimeler ayni zamanda eski bir diizenin ortadan kaldirilip yenisinin tesis
edilecegini bildirir. Nitekim 75.Kiyame 6-25, 77.Miirselat 8-11, 78.Nebe’ 17-20, 79.Nazi'at 6-
14, 42-44, 99.Tekvir 1-6; 69.Hakka 13-18 gibi ayetlerdeki tasvirler de bu bildirimin farkli sekil-
lerdeki ifadesidir. Bununla birlikte kiyametle ilgili ayetlerdeki tasvirler sadece kozmik sistemin
yikilip yerine bagka bir diizenin tesis ediimesi anlamina gelmez.

Anlagildigi kadariyla M. Ali'ye gore ilgili ayetlerin bildik anlamda kiyamet ahvaliyle
iligkili bicimde yorumlanmasi, Kuran'daki ylizlerce ayetin bugiine ya da simdiye dair higbir
sey sodylememesi, dolayisiyla aktlel deger tagimamasi gibi bir soruna yol agmaktadir.
Kuran'in her ¢ag ile gagdas olduguna ve bu dzelligiyle bltin insanhgin idrakine sunulmasi
gerektigine inanan M. Ali'nin nazarinda bu sorunu bertaraf etmenin hermendtiksel yolu ilgili
ayetlere kiyamet kelimesinin kok anlamiyla da ilintili olarak manevi-ruhi dirilis (kiyam) manasi
yliklemektir. Buna gdre Kuran'da kiyamet kelimesi bildik anlamda kiyameti ifade etmekle
birlikte Araplarin Hz. Peygamber vasitasiyla manevi bakimdan dirilmesine de isaret eder.52
Ayrica, kiyametten s6z eden birgok ayet diinyada gergeklesen ve gergeklesecek olan hadise-
lerin sembolik anlatimindan ibarettir. Bu baglamda M. Ali kiyamet guiniiniin dehsetinden dola-
yI gocuklarin saglarinin agaracagindan, géklerin pargalanacagindan ve béylece Allah’in vaa-
dinin yerini bulacagindan s6z eden 73.Mluzzemmil 17-18. ayetlere sdyle bir izah getirmistir:

islam’in oldukga erken dénemlerinde inen ve inkarcilarin [kiyamet giiniinde] yiiz-
lesmeleri kaginilimaz olan koti akibet hakkinda uyarildiklarindan s6z eden bu ayetlerde o gun
ortaya ¢ikacak dehsetli manzara ¢ocuklarin saglarinin agarmasi ve gokytziiniin pargalanma-
s1 seklinde tasvir edilmektedir. Mifessirler bu ifadeleri o glinlin dehsetini anlatan alegorik bir

52 M. Ali, The Religion of Islam, s. 206-208; a. mlf., M. Ali, The Holy Quran, s. 1154, [2a].
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tasvir olarak kabul ederler. Nitekim Razi'nin de belirttigi gibi bdylesi dehsetli guinleri anlatmak
icin Arapgada “gocuklarin pergemlerini agartan gin” tabiri kullanilir. Gékyiziniin pargalan-
masi ifadesinin bir dnceki mecazi ifadeyle baglantili bigimde kullaniimasi, s6z konusu parga-
lanmanin da mecazi anlam tasidigina delil tegkil eder. Aslinda bu tasvir hem kiyamet gliniine
hem de inkarcilarin bu diinyadaki helakine hamledilebilir. Gogiin dirilmesi (21.Enbiya 104),
gogin yariimasi (73.Miizzemmil 18; 82.infitar 1), gégiin értiisiiniin kaldirimasi (81.Tekvir 11)
ve buna benzer tasvirler gercekte dehsetli olaylarin ve felaketlerin vukuu kaginilmaz olan bir
eski diizenin yok edilip yerine yenisinin getirilmesi hadisesine isaret eder. O halde s6z konusu
tasvirler kiyametle baglayacak olan yeni bir diizene isaret ettigi gibi, bu diinyada bir toplumun
helakine de delalet eder.53

Gorildagi gibi M. Ali bu alemdeki kozmik diizenin alt-list olmasi anlaminda bir ki-
yamet gergegini inkar etmemektedir. Ancak o, daha dnce de belirttigimiz gibi, Kur'an’daki her
ayeti mana ve mesaj bakimindan 6zellikle insan ve toplumla iliskilendirerek evrensellestirme
gayretiyle, kiyamet ahvaliyle ilgili tasvirleri daha ziyade alegorik manada anlayip yorumlamayi
tercih etmis gozilkmektedir. Ona gore kiyametle ilgili ayetler, salt diinyanin sonu ya da kozmik
duzen degisimiyle iligkilendirildiginde, bu ayetlerdeki icerik gelecekteki miphem bir zamanda
vuku bulacak bir dizi korkung olayin tasvirinden ibaret kalacak ve bu durum Kur'an’daki birgok
ayetin mana ve mesajini aktiiel agidan énemli dlgiide daraltacaktrr. iste bu yiizden, ilgili ayet-
ler bildik anlamda kiyametten ziyade sembolik anlamda islam’'in muzafferiyeti, insanlarin
manevi-ruhi dirilisi gibi manalara hamledilmelidir.

Bu yorumlarina paralel olarak cennetle ilgili ayetleri de batini anlayisla izah eden M.
Ali'ye gdre iman eden ve salih amel isleyenler igin zeminlerinden irmaklar akan cennetlerin
bahsedilmesi, sembolik manada, ruhani hayatin suyu mesabesinde olan imanin nehirlere
ddénusgmesini, imandan neset eden salih amellerin ise ahirette yeserecek agaglar icin tohum
olmasini ifade eder. M. Ali 13.Ra’d 35 ve 47.Muhammed 15. ayetlerdeki meselii’l-cennetillet
vu'ide’l-miittekiin (Muttakilere vaat edilen cennetin misali) ibaresine istinaden cennetin “ze-
minlerinden irmaklar akan cennetler” seklinde betimlenmesinin bir temsil (drnekleme) ya da
tesbih (benzetme) olarak anlasiimasi gerektigini sdyler.54 Nitekim 47.Muhammed 15. ayette

5 M. Ali, The Holy Quran, s. 1147-1148, [18a]. “Cocuklarin saglarinin ajarmasi” ifadesiyle ilgili
mecazi yorum M. Esed tarafindan da benimsenmistir. Bkz. Esed, Kur'an Mesaji, s. 1201, [10.
not].

S M. Ali, The Religion of Islam, s. 218-220.
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de su, sit, bal ve sarap irmaklarinin hepsinden bir érnek ve/veya drnekleme (mesel) olarak
bahsedilir. Birgok ayette cennet nimetleri arasinda tadat edilen tahtlar, yastiklar, halilar, ziy-
netler, bilezikler, ipek elbiseler de gergekte bu diinya hayatina ait seyler degildir. Dahasi
bunlarin cennetteki nimetler kapsaminda zikredilmesi insanin mutluluguna mutluluk katacak
biitiin her seyin orada bulundugunu belirtmek amacina yoneliktir. Cennet nimetlerini gercek
mana ve mahiyetiyle insanogluna tanitmak ve tanimlamak mimkin dedgildir; ¢linki insan
idraki gaybi alana ait gerceklikleri kavramaktan acizdir.55

M. Ali cennetle ilgili diger konularda da ilging gorisler ileri sirer. Mesela, hdrun iyn
terkibini, erkek ve kadin cinsi igin de kullanilan “saf ve glizel esler” (pure, beautiful ones)
seklinde geviren M. Ali bu terkipteki icermenin kadinlara hasredilmesine itiraz eder.56 Buna
gore 78.Nebe 33. ayetteki kevaib-i etrab lafzi her iki cinsi de kapsayan “yasit esler” anlamina
gelir.57 Benzer sekilde, 44.Duhan 54. ayetteki ve-zevvecndhum bi-hirin iyn ifadesi de, “Biz
onlari saf ve giizel eslerle birlestirecegiz” demektir.5 Ozetle, hiiri'n-iyn giizel kadinlar demek
degildir. Bilakis bu terkibin 52.Tdr 20. ayette ifade ettigi anlam, salih kadin ve erkeklerin nail
olacaklari cennet nimetleridir. Ayrica hdr ve iyn kelimeleri hem erkek hem kadinlar igin kulla-
nilan ¢ogul s6zclklerdir. Bu kelimeler ayni zamanda nitelikler ve ameller igin de kullanilir.5

Bu izahlarin geligkili oldugu sdylenebilir, ¢iinki M. Ali ilkin huri kelimesinin “es” an-
laminda her iki cinsi de kapsadigini sdylemekte, ancak daha sonra ayni kelimeye gercek
medluli belirsiz bir nimet manasi vermektedir. Bu ylizden “huri’nin bir es mi yoksa mahiyet ve
keyfiyeti belirsiz bir nimet mi oldugu miphemlesmektedir. Diger taraftan, 44.Duhan 54. ayet-
teki zevvecndhum bi-hdrin iyn ibaresindeki s6z diziminden hdrdn iyn ile tezvic edilecek kimse-
lerin erkek (hdm) olduklar anlagiimaktadir. Buna gére hdrin iyn cennet dilberlerine delalet
etmek durumundadir. Oysa M. Ali'ye gore huri hem erkek hem kadin icin kullaniimaktadir.

5 M. Ali, The Religion of Islam, s. 220.
% M. Ali, The Holy Qurian, s. 1023, [20al].
5 M. Ali, The Holy Quran, s. 1172, [33al].

5 Bkz. M. Ali, The Holy Qurian, s. 972. Bu noktada M. Esed'in Kur'an'daki hri tasvirlerine iligkin
yorumlarinin M. Ali'ye ait yorumlarla birebir értiistigini belirtmek gerekir. Ornegin, Esed hdrun
fyn terimini “saf ve temiz esler” seklinde ¢evirmis ve bu terimin disil varliklar olarak anlagiimasi-
ni reddetmigtir. Bkz. Esed, Kuran Mesaji, s. 1104-1105, [8. not]. Yine Esed, ve-zevvecnahum
bihdrin fyn ifadesini, “Biz onlari saf ve temiz eslerle birlestirecediz” seklinde gevirmistir. Bkz.
Esed, Kur'an Mesaji, s. 1015.

5 Bkz. M. Ali, The Holy Qur'an, s. 1024, [20a].
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Ancak bu izah makbul sayildiginda, cennette kimin kimle evlendirilecegi meselesi anlasiimaz
bir hal almaktadir.

M. Ali cehennemle ilgili ayetleri de Batini anlayisa paralel tarzda yorumlamayi tercih
etmistir. Cehennemde yanmay islam diisiincesindeki yaygin anlayistan gok farkli bir sekilde
anlayip yorumlayan M. Ali'ye gdre nasil ki cennet manevi agidan yiiksek seviyede bir hayati
ifade ediyorsa cehennem de ayni anlamda algalis ve dlslsl ifade eder. Yine nasil ki huzur
ve mutluluk bir cennet imgesiyse ates ve yanma da cehennem imgesidir. Dolayisiyla bu an-
lamda yanma, dlinyada ihtirasla yanmanin sonucundan bagka bir sey degildir. Benzer sekil-
de, verimli bir hayat cenneti, verimsiz ve bereketsiz bir hayat da cehennemi simgeler. Cehen-
nemle ilgili ayetlere bakildiginda genellikle yanma, yikiima ve diisme/ algalma denebilecek lig
temel husus 6n plana gikar. Bu U¢ husus aslinda insanin ahlaki agidan digtkIiglne ve dola-
yistyla alcaligina isaret eder. Ciinkii insan, slifli arzularina ve ihtiraslarina tutsak oldugunda
manevi agidan derin gukurlara diger. Kuran'da cehennem atesle 6zdes bigimde tasvir edilir.
Bu tasvirlerdeki ates aslinda bir metafor olup, asiri ihtiraslardan dogan kin ve nefret atesini
simgeler. Ayrica, ates metaforu, islenen kotiliiklerden pismanlik duymayi da imgeler. Nitekim
“Boylece Allah igledikleri gunahlari onlarin karsisina ylrek yakan pismanlik acilari olarak
cikaracaktir. Ustelik onlar atesten asla gikamayacaklar!” mealindeki 2.Bakara 167. ayette de
pismanlik acisi “ates” diye ifade edilmistir.60

Ote yandan cehennem, genellikle sanildigi gibi, sirf azap ve iskence yeri degildir.
Aksine cehennem ayni zamanda bir i1slah ve arindirma yeridir. Daha agikgasi cehennemde
insan, yapip ettigi kétuliklerin kendi benliginde yarattigi kirlilikten arinip manevi ve ruhani
acidan terakki etmeye elverigli bir hale gelir. Nitekim Allah, “Biz hangi diyara bir peygamber
goéndermigsek o diyarin halkini mutlaka kitlik ve yoklukla sinamigizdir ki Allah’a boyun biklp
yakarsinlar.” mealindeki 7.A’'raf 94. ayette de bildirdigi gibi, insanoglunun bu diinyada maruz
kaldigi bela ve musibetler de aslinda islah gayesine yoneliktir. Cehennemdeki azap da yine
ayni gayeye matuftur ve dolayisiyla azap bir islah tiriidir. insanoglu bu diinyada kagirmis
oldugu manevi arinma firsatini tekrar yakalamak igin cehennemdeki azabi gekmek zorunda-
dir. Kaldi ki rahmet ve merhameti kendisine ilke edinmis olan Allah bdyle bir gayeye matuf
olmadikga kullarina azap etmez. Glinaha batmis bir halde yasayan insan, Allah’in ilgisinden
mahrum olur ve aslinda en biylk azap da budur. Ancak cehennemde arinarak tekrar Allah’in
sevecegi bir kul olmaya hak kazanir. Bu agidan bakildiginda denebilir ki cehennem aslinda

60 M. Ali, The Religion of Islam, s. 228.
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gunahkér insanlar icin tipki aci s6yleyen, dolayisiyla aci veren bir dost gibidir. Nitekim
57.Hadid 15. ayette de cehennem “glinahlarin mevlasi” olarak nitelendirilir.6" 101.Karia 9.
ayette de “ana” diye nitelendirilen cehennemle ilgili bu iki ilging niteleme gergekte atesin tipki
altinin ciirufunu temizlemesi gibi, insani giinah clirufundan temizlemek suretiyle arindiracag-
ni ve bdylece onu manevi agidan terakki edebilir hale getirecegini gosterir.62

Cennet ve cehennemle ilgili yorumlarindan hareketle denebilir ki M. Ali gok belirgin
bir apolojik tslupla modern Bati insaninin bedenisine hitap eden yepyeni bir Kur'an Uretmek-
tedir. Clink(i cehennem ve azapla ilgili ayetlerin higbiri M. Ali'nin yorumladigi tarzda bir anlam
ve yoruma misait olmadigi gibi, ne Hz. Peygamber'in ve ne de sahabenin bu tarz bir yorum
Urettigi vakidir. Bununla birlikte tarihsel tecriibede bu tiir yorum érneklerine rastlamak mim-
kiindiir. Cennet ve cehennemle ilgili bu yorumlara Mugiriyye, Mans(riyye, Hattabiyye gibi
erken donem asiri Sii firkalar ile blyUk dlgide bu firkalarin bir uzantisi ve hasilasi sayilabile-
cek Batiniyye-ismailiyye firkasina mensup muelliflerin eserlerinde rastlanmaktadir. Yine bu tiir
yorumlara ihvan-1 Safa gibi filozoflar ile Muhyiddin ibn Arabf (6. 638/1240) ve Adbiirrezzak el-
Kasani (6. 736/1335) gibi mutasavviflarin eserlerinde de rastlanmaktadir. Gerek disis-
ylikselis motifinden, gerekse manevi arinma ve ylicelme gibi temalardan gnostik karakterli
oldugu anlagilan bu yorumlara modern dénemde Seyyid Ahmed Han'in dnciiliik ettigi Hint
islam modernistlerinin de ragbet ettikleri bilinmektedir.

M. Ali'nin melek, cin ve seytan gibi ruhani varliklara iliskin yorumlari da genel kabul
goren anlayistan oldukga farklidir. Meleklere inanmayi en genel gergevede insanin ruhi-
manevi hayatini zinde tutan bir motivasyon kaynagi olarak goren ve bu baglamda iyilik, guizel-
likle ilgili her telkini meleklerle iliskilendiren M. Ali,83 cin kelimesinin de Kuran'da iki farkli
anlamda kullanildigini belirtir. ilkine gére cin, duyularla idrak edilemeyen bir varlik tiiriidiir. Bu
varliklarin atesten yaratildigi, gorevlerinin siifli arzular tahrik etmek oldugu séylenir.84 Cin
kelimesi Arap dilinde blylk devlet adamlari ve glgli énderler icin de kullanilir. Bu kimseler
onemli olduklarindan ve halktan uzak durduklarindan, teknik ya da terimsel anlamda cinler
gibi goze goériinmezler. Nitekim islam éncesi Arap edebiyatinda da cin kelimesi insanlari ifade
etmek igin kullaniimistir. Mesela, Musa b. Cabir'in fe mé neferet cinni (lafzen cinlerim kagma-

61 M. Ali, The Holy Quran, s. 1060, [15a].
62 M. Ali, The Religion of Islam, s. 229-231.
63 M. Ali, The Holy Quran, s. 76, [177b].

64 M. Ali, The Religion of Islam, s. 142-143.
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di) s6zl, “Cinim (Cin gibi olan arkadaslarim) kagip gitmedi(ler)” anlamina gelir. Tebrizi’nin,
“Araplar islerinde hizli ve zeki olan kimseleri bir cinniye ve seytana benzetirler” sézli de bura-
da zikredilmelidir.85 Mesela 72.Cin 1. ayette gegen ve Kur'an'i dinledikleri bildirilen cinlerden
maksat, bu surenin “Rabbimizin sani gok yiicedir. O ne es ne de evlat edinmistir” mealindeki
3. ayetinden de anlasilacagi Uzere Hiristiyanlardir.66

Seytan ile ilgili goriislerine gelince, M. Ali'ye gore Allah insanda biri manevi hayat
zinde tutan, digeri maddiffiziki aleme baglayan iki arzu/duygu yaratmistir. Bu iki temel arzu ve
duyguya paralel iki farkli varlik kategorisi bulunur. Bunlar melekler ve seytanlardir. Sifli arzu-
lar insanin fiziki hayati igin zaruridir; fakat bu arzular kontrol digina giktiklari zaman insanin
ulvi-manevi hayatinin gelismesine mani olurlar. Bu yiizden Kur'an'da insanin dlinyevi ve sufli
arzularini dizginlenmesi istenir. Bu arzular dizginlendiginde, insan manevi agidan ykselir.67

M. Ali melek, cin, seytan gibi gaybi varliklardan s6z eden ayetleri agirlikli olarak ras-
yonalist ve natUralist distince tarziyla ortisir bigimde yorumlamayi tercih etmis gzikmekte-
dir. Daha aclkgasl!, M. Ali 6zellikle kissalar ve mucizelerle ilgili ayetlerin yorumunda da goéri-
lecedi gibi, bu konudaki ayetlere dair yorumlarinda da Seyyid Ahmed Han ve Ehl-i Kuran
ekollinlin rasyonalist ve natiralist cizgisini takip etmistir. Zira Ehl-i Kur'an ekoli de melekleri,
insandaki sezgisel bilis, sudaki akigkanlik ve tastaki katilik gibi, yaratiimig nesnelerin hususi-
yetleri olarak telakki etmigtir. Bu ekole gdre melek kavrami Kur'an’da kétllukleri ortadan kal-
dirma miicadelesinde insani cesaretlendiren ilahi kaynakli bir moral destegi de ifade eder.
Seytan kavrami ise nesnel gergekligi bulunan bir varlik olmaktan Gte serri simgeleyen bir
metafor olup insanin tabiatindaki kétiiliik boyutuna isaret eder.68

(2) Kissalar ve Mucizeler

M. Ali'nin kissalar ve kissalarda gecen mucizevi olaylara iliskin yorumlarindaki en
dikkat gekici husus rasyonalist ve natliralist bakis agisinin egemen olmasidir. S6zgelimi ona
gore Kur'an'in Hz. Musa ile ilgili anlatilari bildik anlamda bir mucizeye isaret etmez. llgili ayet-
lerin ¢ok buylk bir kismini Tanah'taki bilgiler 1siginda yorumlamayi tercih eden M. Ali gok
kere de filolojik agiklamalara bagvurur. Bunun yaninda Kur'an'in kissalarla ilgili olarak hangi

65 M. Ali, The Religion of Islam, s. 145; a. mlf., The Holy Quran, s. 314-315, [128a].
66 M. Ali, The Holy Quran, s. 1140, [1a].

&7 M. Ali, The Religion of Islam, s. 142-144.

68 Oztiirk, Tefsir Tarihi Aragtirmalari, s. 161.
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konularda konusup hangi konularda suskun kaldigini da wvurgular. Bu baglamda
israilogullar’nin denizi nasil gegtikleri ve/veya denizin hangi sebeple yarildi§i hususunda
Kuran'in herhangi bir beyanda bulunmadigini belirtir. Ona gére Tanah'in, “Rab biitiin gece
gucli dogu riizgarlariyla denizin geri gitmesine yol acti (Cikis: 14:21).” seklindeki ifadesi
riizgarin denizi geri ekmesi sayesinde israilogullar’nin karsiya gegtiklerini gdsterir. Denizden
gecisin gel-git olayi esnasinda gerceklesmesi ve bu sirada hisimla israilogullar’nin iizerine
gelen Firavun ve ordusunun bu olayi fark edemeyip sulara gdmilmiis olmasi da ihtimal dahi-
lindedir.® Ote yandan, “Biz Musa'ya sdyle vahyettik: Kullarimla birlikte geceleyin yola ¢ik.
Degnedini suya vurarak onlara denizde kuru bir yol a¢” mealindeki 20.Ta-h& 77. ayet, o za-
manlar denizde kuru bir yol oldugunu gésterir.”0 44.Duhan 24. ayette gegen vetruki’l-behra
rahva ifadesi ise deniz zemininin sudan arinmis olduguna isaret eder. Sonug olarak, Hz.
Musa ve Israilogullar denizin gekildigi sirada giiven iginde karsiya gegmistir. Firavun ve ordu-
su ise denizin cekildigi yere gelince sularin kabarmasiyla boguimustur.™

Natralist ve rasyonalist diiglincenin izlerini tagiyan bu yorum bilebildigimiz kadariy-
la Seyyid Ahmed Han’a aittir. Zira Ahmed Han’a gére de israilogullar’nin Kizildeniz'i gegmesi
olayinda denizin mucizevi bigimde ikiye yarilmasi s6z konusu degildir. Nitekim 44.Duhén 24.
ayetteki rahva kelimesi bu olayin gergeklestigi sirada deniz zemininin sudan arinmis oldugu-
nu gosterir. Bu olay aslinda bildik gel-git olayindan bagka bir sey degildir. Ne var ki bu yorum,
devrinin en kudretli adami olan Firavun ve askerlerinin dteden beri vuku bulan bu doga ola-
yindan habersiz oldugunu varsaymayi gerektirmektedir. Boyle bir varsayimin isabetsiz oldugu
aciktir; dolayisiyla Anmed Han'in yorumu kabul edilebilir nitelikte degildir.72

M. Ali'nin 6zellikle Hz. Slleyman’dan sz eden ayetlere iligkin yorumlari gok ilgingtir.
Her seyden dnce ona gore Hz. Siileyman’in olaganiisti glglere sahip bir figir oldugu diisiin-
cesine dayanan klasik yorumlar isabetsizdir. ilgili ayetlerin birgogunu Eski Ahitteki anlatilar
Isiginda yorumlamayi tercih eden M. Ali 34.Sebe 12. ayette gegen “Riizgar Slleyman’in
emrine amade kildik” (ve-li siileyméane’r-rih) ifadesini ézetle sdyle izah eder: “Bu ayette Hz.
Sileyman’in gemilerinin seyri sefere elverisli riizgarlar sayesinde bir giin igerisinde bir aylik
seyahat yapti§i anlatiimaktadir. [Sileyman'in gemileri hakkinda bkz. Kitab-1 Mukaddes I.

69 M. Ali, The Holy Quran, s. 27, [ 50a].
70 M. Ali, The Holy Quran, s. 638, [77a].
n M. Ali, The Holy Quran, s. 969, [24a].
72 Abdiilhamit Birigik, Hind Altkitasi Diisiince ve Tefsir Ekolleri, istanbul 2001, s. 337-338.
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Krallar; 9/26]. Ayette gecen rih kelimesi riizgar anlamina geldigi gibi glic, iktidar, egemenlik ve
fetih manalarina da gelir. Buna gére denehilir ki Stileyman’in kralligi o kadar genisti ki doguya
bir aylik yolculuk, batiya da bir aylik yolculuk yapmak gerekiyordu.73

M. Ali, “Siddetli esen riizgari Sileyman'in emrine amade kildik” mealindeki
21.Enbiya 81. ayetin tefsirinde de yine Eski Ahit ve Jewish Encyclopedia’ya (Yahudi Ansiklo-
pedisi) atfen ayni paralelde ama daha detayl bir izahta bulunur. Bu baglamda, “Kitab-1 Mu-
kaddes'teki anlatiya gore” der M. Ali, “Hz. Siileyman deniz ticareti konusunda Fenikelilerle
ishirligi yapmusti. Bu is birligi ¢ercevesinde her (i¢ yilda bir Akabe korfezinin bas tarafinda
bulunan Ezio-Geberden muhtemelen Arabistan yarimadasinin dogu sahilinde bulunan Ofir'e
bir filo gonderirdi. Bu filo gerek bu uzak bdlgeden gerekse diger yerlerden gok biylk miktar-
larda altin ve tropikal Uriinler getirirlerdi. BUtiin bunlar gerek bagkentini ve sarayini daha ihti-
samli hale getirme gerekse sivil ve askeri organizasyonunu daha mikemmel bir yapiya ka-
vusturma konusunda Hz. Sileyman’a sinirsiz bir gelir kaynagi sadlardi (Jewish Enc.).”74

“Stileyman’in élimiine hikmettigimiz zaman, cinler onun 6ldigiini ancak asasini
kemiren bir agag kurdu sayesinde fark edebildiler’” mealindeki 34.Sebe 14. ayeti de Eski
Ahite referansla ¢ok ilging bir sekilde izah eden M. Ali ayette sézl edilen “asa” ve “adag
kurdu’nun sembolik bir anlam tasidi§i kanaatindedir. Buna gére asayi kemiren kurt, Hz. Si-
leyman’in yoneticilik kabiliyeti zayif olan oglu Rehoboam'a isaret eder. 38.Sad 34. ayette sozii
edilen ceset de yine Rehoboam’a veya Jeroboam'a isaret eder.”> Agag kurdu tarafindan
kemirilen asa ise Rehoboam’in yéneticilik konusundaki zaaflari yiiziinden kralligin parcalan-
masina isaret eder. Bu ayet ayni zamanda ve mecazi anlamda dlnya hayatindaki ihtisamin
gelip gegici olduguna iligkin bir telmih ve tembihtir.76

M. Ali Hz. isa ile ilgili ayetleri de gok farkli bir zaviyeden yorumlamistir. Her seyden
énce Kuran'da Meryem'in kocasindan bahsediimemesi, M. Ali'ye gore isa’nin babasiz olarak
dinyaya geldigini gostermez. Aslinda bu durum Hz. Musa’'nin babasindan bahsediimemesi
gibidir. Soyle ki Kuran'da Musa’nin babasindan s6z edilmemesi nasil ki onun babasiz olarak

£ M. Ali, The Holy Quran, s. 849, [12a].

& M. Ali, The Holy Quran, s. 659, [81a]. Bu yorum hemen hemen ayniyla Esed tarafindan da
benimsenmistir. Bkz. Esed, Kur'an Mesaji, s. 659, [75. not].

s M. Ali, The Holy Quran, s. 898-899, [34a].
7 M. Ali, The Holy Qur’an, s. 850, [14a].
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diinyaya geldigini gostermiyorsa Meryem'in kocasindan ve/veya isanin babasindan soz
edilmemesi de onun bir bakireden diinyaya geldigi anlamina gelmez. Gergekte Hz. isa her
insan gibi bir ana ve bir babadan diinyaya gelmistir. Hz. isa’nin babasi Diilger (Marangoz)
Yusuftur. Kuran'da isa’nin “Meryem oglu isa” seklinde annesine nispet edilerek anilma se-
bebi Hz. Meryem’in Yusuftan daha taninmis bir figlir olmasidir.”” M. Ali'ye gore, “Meryem,
‘Rabbim! Ben nasil gocuk sahibi olabiliim?! Bana highir erkek eli dokunmadi ki’ deyince,
[melek], ‘Oyle ama Allah diledigini yaratir; ¢linkii Allah bir seyin olmasina karar verdiginde
ona sadece ‘Ol der ve o sey de hemen olus siirecine girer.” mealindeki 3.Al-i imran 47.
ayette anlatiimak istenen sudur: “Meryem’e bir oglan gocugu dinyaya getirecedi mijdesi
verildiginde, onun [Yusuf ile] evlenecegine heniiz karar verilmisti ve belki de bu karardan
kendisine hi¢ s6z edilmemisti. Dolayisiyla Meryem, “Bana higbir erkek eli bile degmedi” s6zi-
nil bu yiizden sdylemistir. Buna karsilik, kendisine “Oyle ama...” (even so) denilmistir. Bu
ifade, “isa, Allah’in bir gocugun dogumuyla neticelenen sartlari halketmesiyle varlik kazanip
diinyaya gelecek” manasindadir. Ayetteki ifadeler Meryem'in tabiatta hiikiim stiren yasalarin
disinda [mucizevi olarak] hamile kaldigini géstermez. Kaldi ki Meryem'in isa’dan baska ¢o-
cuklari da olmustur ve bunlarin hepsine dogal yolla hamile kalmistir. Ayetteki kéle kezalik
ibaresinden sonraki ifadeler Hz. Meryem'in, kendisine iletilen gaybi bildirim (prophecy) uya-
rinca bir erkek evlat diinyaya getirecegi gergeginin dtesinde bir seyi gostermez. Daha 6nce
de belirttigimiz gibi, yaratmaya konu olan her sey ilahi “OI” buyrugunca gergeklesir; bununla
birlikte hig kimse yaratmanin tabiatta hikim slren yasalara gére gerceklesmedigini ileri
sur[e]mez."8

Hz. Isa’nin babasiz diinyaya geldigi inancini nefyeden M. Ali, onun ¢armiha geril-
mesi meselesi hakkinda da ilging gértisler ileri siirer. M. Ali'ye gore Hz. isa carmiha gerilmis
ve fakat kurtulmustur. Bu konuda Kitab-1 Mukaddes'ten de deliller getiren M. Ali, “Meryem’in
oglu [sa’yi ve anasini yerlesime elverisli olan ve su kaynaklari bulunan bir tepelik bélgede
iskén ettik” mealindeki 23.Mi'min(in 50. ayetin tefsirinde anilan gdriisiini kendince soyle
temellendirmeye galismistir:

“Rabve yiksek arazi, karar ise islenmis toprak veya suyun otlakta kaldidi yer anla-
mindadir. Bu yerin neresi olduguna dair zikredilen Kudiis, Misir, Filistin veya Sam gibi yerler
s6z konusu tasvire uymuyor. Aksine ayetteki tasvir tam olarak Kesmir vadisine uyuyor. isra-

m M. Ali, The Holy Qur'an, s. 148-149, [45b].
K M. Ali, The Holy Qur'an, s. 149-150, [47a].
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ilin kayip on kabilesinin bir kisminin Kesmir'de oldugu saniliyor. Ayrica Kesmir'de Filistin'in
bircok kdy ve kasabasinin adini tagiyan yerler vardir. Bu disiinceyi destekleyen baska bir
delil de isa’nin ya da Y0z Asafin kabrinin Kesmir'in bagkentinde Han Yar (Srinagar) belde-
sinde bulunmasidir. Ote yandan, Mi'min(in suresinin peygamberler ile takipgilerinin nihai
zaferi ile onlarin diigmanlarin elinden kurtariimasini konu edinmesi, garmihtan indirilen isa’nin
ortadan kaybolmasiyla ilgili bir ipucu vermektedir. Nitekim 4.Nis4 157. ayetin notunda da
belirtildigi gibi isa carmihtan indirildiginde élmemistir. ibn Kesir'in naklettigi bir rivayete gore
Hz. Peygamber Hz. isa’nin 120 yil yagadi§ini séylemistir. 23.Mi'mindin 50. ayet diismanlarin
elinden kurtarildiktan sonra isa’ya bagka bir mekanda siginacak bir yer verildiginden sz
ediyor. Ayette s6z konusu yerin tasviri de yapiliyor. Ustelik Kesmir'deki mezarin Isa'ya ait
olduguna dair yeterli kanit olmasi bizi ayetteki yerin Kesmir oldugu sonucuna gétirtyor. Bu
konudaki deliller sdyle siralanabilir:

(1) Kesmirlilerin sifahi gelenegdine gére mezar nebi olarak bilinen, iki bin yil kadar
dnce BatI'dan Kesmire gelen Y(z Asaf adindaki birine aittir.

(2) iki yiiz yil kadar énce yazilmis Tarih-i A’zami adli bir kitabin 82. sayfasinda me-
zarla ilgili olarak, “Mezarin umumiyetle bir peygambere ait oldugu biliniyor. Bu kisi yabanci bir
yerden gelen, adi Y(iz Asaf olan bir prensti” seklinde bir ifade yer aimaktadir.

(3) Bin yillik kmalu’d-Din adli Arapga bir eserde Y(iz Asafin bazi memleketlere git-
tigi yazihdir.

(4) Y0z Asafa ait hikayenin cok eski bir versiyonuna dayanan Joseph Jacops,
isa’nin sonunda Kesmir'e ulagtigini ve orada dldiigiinii sdylemektedir.

iste bitiin deliller gdsteriyor ki Han Yardaki (Srinagar) mezar Yz Asafa aittir. Peki,
Yoz Asaf kimdir? Y0z Asaf Hz. isa'dir. Giinkii Y0z ile Yasu/Yesu kelimeleri arasinda sasirtici
bir benzerlik vardir. Yasu isa’nin Ibranice seklidir. Ayrica Y0z Asaf ile Isa’nin 6gretileri arasin-
da da sasirtici bir benzerlik vardir.7

M. Alinin en iyimser nitelendirmeyle asiri denebilecek bu yorumlari aslinda
Kadiyaniligin kurucusu Gulam Ahmed'e aittir. Dolayisiyla yukarida nakledilen yorumlar Gulam
Ahmed'in gérislerini sdzde Kuran’a dayandirma girisiminden ibaret gézikmektedir. Gulam
Ahmed'in iddiasina gore seyyah oldudu icin Mesih adiyla anilan Hz. isa’nin Kesmir'e yerles-

K M. Ali, The Holy Qur'an, s. 689-690, [50a].
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me ihtimali varittir. Ustelik o Afganistan’da bir siire kalmis ve burada evlenmis olabilir. Ote
yandan Budizm'le ilgili kitaplarda Hz. isa’nin Pencab yoresine geldigi bildirilir. Ayrica, “Mer-
yem'in oglu isa’yi ve anasini yerlesime elverigli olan ve su kaynaklari bulunan bir tepelik
bolgede iskan ettik” mealindeki 23.Mimintin 50. ayet Kesmir'e isaret eder. Bu da Hz. isa'nin
annesiyle birlikte buraya yerlestiklerini gdsterir. incil'i teblig etmek iizere Kesmire giden Hz.
isa burada 120 yil yasamis ve Srinagar'da defnedilmistir.80

Gulam Ahmed biitiin bu gorisleri kendisinin “Beklenen Mesih” oldugu iddiasini te-
mellendirmek igin ortaya atmistir. Zira Hz. isa Kesmir'de vefat ettirilince Hiristiyanligin inang
esaslarindan biri olan ve Mislimanlarca da kiyamet alametleri arasinda sayilan “Mesih’in
déniisi” konusunda ilk énemli adim atilmis ve gelmesi beklenen Mesih'in en azindan isa b.
Meryem olmadigi ortaya konulmus olur. Bu durumda, “Mesih kimdir ve gelecek midir?” soru-
suna Gulam Ahmed, “Mesih’in nlizuli haktir ve mutlaka vuku bulacaktir” cevabini verdikten
sonra bu muntazar Mesih'in isa b. Meryem degil, Muhammed immetinden biri ve pek tabif ki
kendisi oldugunu iddia etmistir.8!

ilginctir, M. Ali birgok ayeti yorumlarken siklikla aklin imkanlarina bagvurmakta; an-
cak Gulam Ahmed'in “Muntazar Mehdi, Mesih” olarak gérme konusunda akli adeta rafa kal-
dirmakta; bundan da kotlsi bu tuhaf inanci Kur'an’la temellendirmeye galismaktadir. Mesela,
Allah’in mUminlere dlinyevi glgc ve iktidar imké&ni bahsedecegi vaadinden s6z eden 24. Nur
55. ayetin tefsirinde sunlari kaydetmektedir: “Bu ayet her ne kadar islam egemenliginin agikca
tesis edilecedi vaadini icerse ve vaat edilen topraklarla ilgili olarak Mislimanlarin
israilogullar’'na halef olmasindan séz etse de, ayette israilogullar’nin arasindan peygamber-
lerin ortaya ¢iktigi gibi MUsllimanlarin arasindan da micedditlerin zuhur edecegine bir isaret
vardir. Nitekim Hz. Muhammed bir hadisinde, ‘Stiphesiz ki Allah her ylizyilin baginda bu (im-
mete din iglerini yenileyecek bir mlceddit gdnderecektir.” buyurmustur. Dolayisiyla s6z konu-
su ayetteki vaat Hz. Muhammed'in sadece diinyevi haleflerine degil ayni zamanda manevi
haleflerine yoneliktir... Ahmediyye hareketinin kurucusu merhum Kadiyanli Gulam Ahmed'in
iddiasi da buna dayanir. Nitekim Gulam Ahmed, hicri on dordinci ylzyilin miiceddidi ve
Muslimanlar arasinda gelecegi beklenen Mesih oldugunu sdylemistir.”s2

& Figlal, Kadiyanilik, s. 130-131.

81 Bkz. Figlali, Kadiyanilik, s. 131-132; a. mif., “Mehdi ve Mesih Uzerine’, (Ehl-i Siinnet Tetkikleri
icinde), Istanbul 1989, s. 285.

2 M. Ali, The Holy Quran, s. 712, [55a].
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(3) Toplumsal Diizen ve Hukuk

M. Ali toplumsal diizen ve hukukla ilgili ayetlerin yorumunda Klasik islam
modernizmine 6zgl apolojik (savunmaci) bir dil ve Uslup kullanmaktadir. Kélelik, cariyelik ve
cihad gibi konulara iligkin agiklamalarinda bu Uslup agikga kendini gostermektedir. Ancak o,
bu Uslubuyla bir yandan Batili paradigmalari terakki addettigini, bir yandan da Kur'an'dan
vazgecmeyi goze alamadigini ortaya koymaktadir. Mesela M. Ali hirsizlik sugu igin el kesme
konusunda ilk olarak ayetteki fekta'd (kesiniz) lafzinin “el kesme” manasinin yaninda mecazi
olarak da anlagilabilecegini belirtir ve bu ilging gériisiine ibn Manzdrun (6. 711/1311)
Lisani’l-‘Arab’'ina atfen Arap dilindeki kata‘a lisdnehd (Onu susturdu) deyimsel ifadesini delil
gosterir. Buna gére “el kesme” (kat-1 yed) tabiri de “hirsizi hapsetmek veya buna benzer bir
yolla cezalandirmak” seklinde bir manaya hamledilebilir.83 Ancak hemen belirtelim ki s6z
konusu tabire bdyle bir mana takdirini mimkin kilacak lisani bir sahit yoktur. Nitekim M. Ali
de lisani sahit konusunda kata‘a fiilinin “yed” (el) kelimesiyle degil “lisan” (dil) kelimesiyle
kullanimina atifta bulunmakta, ardindan “dilini kesmek” yani “susturmak” anlamindaki ka‘ta‘a
lisdnehd deyimine kiyasla kat-1 yed tabirine de “hirsizi susturmak”, yani hapis yoluyla sugtan
alikoymak gibi bir mecazi mana uyarlamaktadir. Ancak herhangi bir kelime veya tabirin me-
cazi anlami bu tir kiyaslara degil, toplumsal oydasima dayanir. Daha agikgasi, Arap dilindeki
muvadaaya (toplumsal oydasim) dayanmayan bir mecazi anlamin gegerliliginden s6z etme
imkani yoktur. Kaldi ki M. Ali lisani sahit olarak gosterdigi kata‘a lisdnehd ibaresini de eksik
nakletmistir. Clink{i bu ibare bir kimsenin siirekli sizlanma ya da sikayetinden kurtulmak igin
kendisine ihsanda bulunmak suretiyle susturmayi ya da vulgarize tabirle o kimsenin dirdirin-
dan kurtulmay! ifade eder. Mesela iktad ‘anni lisanehd ifadesi, “Ona bir seyler verip memnun
edin de sesini kessin” anlamina gelir.84

Bu 6rneklerden anlasilacagi gibi kata‘a lisdnehd deyimindeki susturma, cezalandir-
maktan 6te ihsanda bulunmayla ilgilidir. Mademki bu deyimle kat-1 yed (el kesme) tabiri ara-
sinda “susturma’ manasina dayanan bir kiyas yapilmakta ve sonugta hirsizi susturma
velveya alikoyma gibi bir mecazi manaya ulasiimakta, o halde hirsizin da hapis veya baska
bir yolla cezalandirilarak degil, atiyye ve ihsanla édiillendirilerek susturulmasi/alikoyulmasi
icap eder. Sonug itibariyle, bu lisani arglimanin 5.Maide 38. ayetteki fektai eydiyehiiméa
ibaresinin el kesme anlamina gelmeyecegine delil gosterilmesinin iler tutar bir tarafi yoktur. M.

& M. Ali, The Religion of Islam, s. 554; a. mlf., The Holy Quran, s. 259, [38a].
& Cemaliiddin Muhammed b. Mikerrem ibn Manz(rr, Lisanii’-‘Arab, Beyrut 2003, VII. 418.
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Ali Kuran'i her bakimdan evrensel kabul ettigi igin, hirsizlik suguyla ilgili ayetteki hikmn
tarihsel oldugunu sdyle[yelmemekte, ama Kuran mesajini dzellikle modern Bati insaninin
idrakine sunmak gibi temel bir hedefi de bulundugu igin, s6z konusu hikmU hedef kitle naza-
rinda kabul edilebilir héle getirmek ugruna ¢ok belirgin bir apolojik Uslupla zorlama te'vile
siginmig gozikmektedir.

M. Ali kdlelik ve cariyelikle ilgili bir dizi ayete ve tarihsel tecriibeye ragmen “islam’da
kélelik ilga edilmistir” anlamina gelen gibi bir iddiada bulunmus ve bu iddiasina, “[Ey Mimin-
ler!] Kafirlerle savasa tutustugunuzda 6lduriicii darbeyi hemen vurmaya bakin. Onlari tama-
men etkisiz hale getirdiginizde sag kalanlarini esir alin. Savas sona erdiginde ise esirleri ister
karsiliksiz olarak ister bir bedel karsiliginda serbest birakin...” mealindeki 47.Muhammed 4.
ayeti delil gdstermigtir. Bununla birlikte mé& meleket eymaniikiim ibaresinin gectigi ayetlerin
izahinda Kkolelerden soz etmistir. Mesela, 23.MU'min(n 6. ayette gegen mé meleket
eymandiikiim ibaresini “kéleler, cariyeler” (slaves) olarak tefsir etmistir. Yine ayni ibareye
24.Nir 31. ayetin izahinda “erkek ve kadin kéleler” (male and female slaves) seklinde bir
anlam vermistir.85 Bunlarin yaninda 33.Ahzab 59. ayetteki “cilbab” (dis giysi) emrinin hir
kadinlari cariyelerden tefrik/temyiz etmeye yonelik oldugunu sdylemistir.86

Bu durumda ister istemez s6yle bir soru akla gelmektedir: Mademki 47.Muhammed
4. ayet koleligin ilgasina delalet etmektedir; dyleyse kéleler ve cariyelerden séz eden bitiin
ayetler mensuhtur. Ancak M. Ali bu ayetlerin higbirinde neshten s6z etmemistir. Kaldi ki o
neshi batinlyle reddetmistir. Peki, bu durumda, kélelerden séz eden onca ayet nasil izah
edilecektir. M. Ali, bu ayetleri nasil izah etmek gerekiyorsa Gyle izah etmistir. Yani ayet kole-
lerden s6z etmisse o da bu hususu agikga belirtmistir. Hal boyle iken The Religion of Islam
adh eserinde 47.Muhammed 4. ayeti kéleligin ilgasi hususunda en gugl delil olarak gdster-
migtir. Oysa bu ayetle bdyle bir istidlalde bulunma imkani yoktur. Fakat M. Ali bu konuda
imkansizi mimkiin kilmak zorundadir. Clinkii onun temel kabulline gdre Kur'an’daki her ifade
evrensel ve tarih-Ustl mesajlar tagimaktadir. Ne var ki bdyle bir kabulden hareket edildiginde
kolelikle ilgili ayetlere modern diinyanin tarihselliinde anlamli bir karsilik bulmak pek mim-
kiin degildir. Bu yizden M. Ali de kah kéleligin ilgasindan, kah bu konuyla ilgili ayetlerin yanlis
anlagildiindan séz etmek durumunda kalmistir. Bu arada mé meleket eymaniikiim ibaresine
“evlilik yoluyla mesru sekilde sahip oldugunuz kadinlar” (those whom you have lawfully taken

& Bkz. M. Ali, The Holy Qur'an, s. 685, [6a]; 705, [31c].
8 M. Ali, The Holy Qurian, s. 843, [59a].
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in marriage) seklinde ilging bir anlam takdir etmis ve bunu da eymén kelimesinin ayni zaman-
da sdzlesme anlami tasidi§i, dolayisiyla evliligin de bir tir s6zlesme oldugu gerekgesine
dayandirmistir.87

Genelde Kadiyaniligin 6zelde M. Alinin kayda deger bulunan ama ayni zamanda
tartismaya agik olan yorumlarindan biri de Kuran'da cihad kavramiyla ilgilidir. S6yle ki M.
Ali'ye gore cihadin “gayri miislimlerle savas” seklinde tarif edilmesi yanlistir; keza Batili yazar-
larin “islam’in yayilmas igin yapilan kutsal savas” seklindeki cihad telakkisi de yanlistir. Zira
cihad kelimesi Kuran'da Allah’a yakinlasmak igin verilen micadeleyi ifade eder. Mesela,
Mekke donemine ait Ankeb(t suresinin 69. ayetinde gegen cihad kelimesi, “Allah’a yakinlag-
mak amaciyla yapilan manevi/ruhi miicadele” anlamindadir. “Allah igin cihad edin” emrini
iceren 22.Hacc 78. ayetteki cihad da yine Allah’a kurbiyet maksadiyla sarfedilen ¢aba mana-
sindadir. “[Ey Peygamber!] inkarcilara boyun edme; onlara karsi Kur'an'in destegiyle var
guclinle cihad et” mealindeki 25.Furkan 52. ayette gegen cihad ise kafirlere karsi kiligla degil
Kuran’'la yapilan bir miicadeleyi ifade eder. Bununla birlikte, Miisliimanlar Medine’ye hicret
ettiklerinde kendilerini digmandan korumak icin ister istemez kilica sarilmak zorunda kaldilar.
Bu ylzden korunma ve savunma ugruna verilen bu silahli micadele de dogal olarak cihada
dahil oldu. Ancak yine de cihad kelimesi Medeni surelerde bile genel cercevede mlcadele
manasinda kullaniimistir. Mesela, “Ey Peygamber! Kafirler ve minafiklarla cihad et (...)"
mealindeki 9.Tevbe 73. ayette gegen cihad, kafirler ve miinafiklara karsl savagmak manasin-
dan ziyade, tipki Mekki surelerdeki anlam ve kullaniminda oldugu gibi, kafirler ve miinafiklari
islam’a kazandirmak igin miicadele etmek anlamindadir. Diger ayetlerde de cihadin salt sa-
vasmak anlamina geldigini diisinmek hatadir. Ozetle cihad kelimesi -siyak-sibakin savas
anlamini gerektirdigi yerler de dahil- genel gercevede miicadele anlami tagir.88

M. Ali'nin cihadla ilgili bu gorisleri bir yonlyle Batili arastirmacilarin elestirilerine
kars! bir apoloji, diger yoniiyle de Kadiyaniligin Hindistan'daki ingiliz sémiirge yonetimine
mutlak itaat ve sadakat politikasinin (loyalizm) bir yansimasi gibi gézilkkmektedir. Nitekim
Kadiyaniligin kurucusu Gulam Ahmed'in cihad konusundaki su ifadeleri de bunu teyit etmek-

& M. Ali, The Holy Quran, s. 202, [24a]; a. mIf., The Religion of Islam, s. 492-493. Bu zorlama
yorum ayniyla M. Esed tarafindan da benimsenmistir. Zira Esed'e gdre de ev-ma meleket
eymaniikiim ibaresi “mesru sekilde [nikah yoluyla sahip oldugunuz kadinlar” (those whom you
rightfully possess) anlamina gelmektedir. Asad, The Message of The Quran, s. 101 [4. not]; a.
mlf., Kur'an Mesaji, 132, [4. not].

& M. Ali, The Religion of Islam, s. 405-408; a. mlf., The Holy Quran, s. 416, [73a]; s. 725, [52a].
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tedir: “Kuran’da islam’in propagandas icin cihad yoktur. Cihada nefsi savunma igin izin ve-
rilmistir. Bir Mesih olarak ben kan dékemem, dilimle adaleti yerine getiririm. Ote yandan
Kuran ve Hz. Peygamber islam’in propagandasi igin kuwvet kullaniimasini yasaklamistr.
Hem artik kiligla cihad zamani gegmistir. Kalem, dua ve buylk kerametlerle yapilacak olan-
dan bagka cihad kalmamigtir.”s®

Hi¢ siphesiz Guldm Ahmed ve M. Ali'nin cihadla ilgili bu gorlsleri Hindistan'i isgal
edip sémiiren ingilizlerin isine yaramigtir. Buna mukabil Guldm Ahmed de hem sémiirgeci
ingilizlere sirtini dayayarak gériislerini rahat bir sekilde ifade imkani bulmus, hem de ingiliz
idaresinin sagladigi maddi ve manevi nimetlerden de bolca yararlanmigtir. Ancak Gulam ve
takipgilerinin bu politik tercihleri, islam diinyasinda Kadiyaniligin mahkim edilmesi gibi hakli
bir karsilik bulmustur.

Genel Degerlendirme ve Sonug

Kadiyanilik hareketinin Lahor kolunun kurucusu olan Mevlana Muhammed Ali'nin
Kur'an ve tefsirle ilgili eserlerinin en 6nemlisi, The Holy Quran with English Translation and
Commentary adini tagiyan, 20. ylizyilin baslarindan itibaren ¢ok sayida baskisi yapilan ve
bircok Bati diline gevrilen meal-tefsiridir. The Holy Qur'an ayni zamanda Muhammed Esed'in
6zgUin kabul edilen yorumlarina -her ne kadar Esed, M. Ali'nin ismini zikretmese de- referans
teskil etmesi hasebiyle bir kaynak eser olma dzelligine sahiptir.

M. Ali'ye gore birgok yénden muciz bir kelam olan Kur'an her tiirlli tahriften masun,
tim zamanlara hitap eden bir kitaptir. ilahi kelamin evrensel olma 6zelligine halel getirecek
gorusleri muteber saymayan M. Ali, Kur'an'in vahyin en Ust mertebesi oldugunu sdyler; ancak
vahyin ilahi ilham anlaminda devam ettigini de ileri strer. Bunun yaninda M. Ali Kur'an’in
evrensel bir mesaj oldugunu belirtir ve evrenselci bakis agisindan hareketle birgok ayetin
tefsirinde esbab-1 niizul rivayetlerine karsl mesafeli durur. Yine ayni sebeple klasik nesh
teorisini reddeder. Ote yandan lafzi terciime teknigini yansitan mealindeki agiklamartefsir
notlarinda bircok deyimsel ifade ve kavramin manasini tam olarak aktarmaya, ayrica Kur'an
mesajini gagdas dlinyaya sunma konusuna da gok blylik dnem atfeder.

& Figlali, Kadiyanilik, s. 182-183.
% Figlali, Kadiyanilik, s. 183-184.
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Tefsirde eklektik (segmeci) denebilecek bir anlayisi benimsemis géziken M. Ali bir-
cok ayetin tefsirinde klasik mifessirlerden farkli gorlsler ortaya koymustur. Mesela gaybi
varlik alanlariyla ilgili ayetleri islam diisiincesinde yaygin kabul géren anlayislardan oldukca
farkl bigimde izah eden M. Ali Kur'an'daki her ayeti mana ve mesaj bakimindan evrenselles-
tirme gayretiyle, daha ziyade sembolik ve metaforik manada anlayip yorumlamayi tercih
etmigtir. Melek seytan, cin gibi gaybi-ruhani varliklardan s6z eden ayetlerin ve kissalardaki
mucizevi olaylara yonelik ayetlerin tefsirinde de hemen biitlin miifessirlerden farkli gérisler
ortaya koymustur.

Geleneksel olarak mucize kabul edilen Kur'an ifadelerini yorumlama hususunda M.
Alinin rasyonalist ve natiiralist bir egilime sahip oldugu, dolayisiyla bu konuda Hint-islam
modernistleriyle ayni cizgide yer aldigi sdylenebilir. Bununla birlikte onun “mucize”nin imkani-
ni reddetmedigi de belirtimelidir. Bu noktada M. Ali'nin geleneksel diisiince ile pozitivist,
natlralist ve rasyonalist dlisiince arasinda sikistigi séylenebilir.

M. Ali, Batili insan nazarinda ¢ok agir ve sert gérliime ihtimaline binaen kolelik, cari-
yelik ve cihadla ilgili ayetlerin tefsirinde apolojik bir tslup kullanmistir. Bizce bu iislup onun bir
yandan Batili paradigmalari terakki addettigini, bir yandan da Kur'an’a sadakatten vazgegme-
yi goze alamadigini ortaya koymaktadir.
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