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			İTHAF

			Merhûm anne ve babama:
“Ya Rabbi, onlar küçüklüğümde nasıl beni
ihtimamla yetiştirdilerse, ona mükâfat olarak
Sen de onlara (dünya ve âhirette)
merhamet buyur!”
(İsrâ, 17/24)

		

	
		
			ÖNSÖZ
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			İndiği dönemden günümüze kadar gençliğini ve tazeliğini muhafaza etmiş, -inşallah kıyamete kadar da edecek olanyüce kitabımız Kur’ân-ı Kerîm, aslı olduğu gibi muhafaza edilen tek mukaddes kitaptır. Çünkü o, ilâhî bir muhâfaza altındadır.

			Müslümanlar, ilk günden itibaren Kur’ân’ı anlamak için gayret sarf etmişlerdir. Başta, vazifelerinden birisi de Kur’ân’ı açıklamak olan Allah Resûlü’nden (s.a.s.) sorarak öğrenmişler... daha sonra gelenler sahabeden... daha sonra gelenler ise sahabeden öğrenenlerden öğrenmişler. Daha sonrakiler ise kendi gayret ve uğraşıları ile Kur’ân’ı anlamaya çalışmışlardır. Asırların geçmesi ile Kur’ân’ı anlama metotları yani tefsîr metotları da değişmiştir. Başlangıçtan zamanımıza kadar, lügat, belâgat, edeb, nahiv, fıkıh, mezhep, felsefe, tasavvuf ve daha pek çok yönlerden tefsirler meydana getirilmiş, bu farklı yönlerdeki tefsirlerde çeşitli usuller ortaya çıkmıştır. Bütün bu çalışmalarda, okuyup anlaşılması ve ona göre yaşanması için gönderilen bu ilâhî kitabın herkesin rahatlıkla anlayabileceği duruma getirilmesi hedeflenmiştir. İşte biz de âcizâne bu çalışmamızla, Kur’ân’ın anlaşılması için küçük bir katkıda bulunmak istedik.

			Bu çalışmada Fâtiha Sûresi ve Duhâ Sûresi’nden Nâs Sûresi’ne kadar olan kısa sûreler tefsîr edilmeye çalışılmıştır. Âyetlerin açıklanmasında Taberî, Zemahşerî, Râzî, Kurtûbî, Nesefî, İbn Kesîr, Suyûtî, Âlûsî, Elmalılı, Seyyid Kutub, Sâbûnî, Süleyman Ateş, Hayrettin Karaman ve arkadaşlarının yazmış olduğu tefsirlerden istifade edilmiştir. Mezkûr tefsirlerden istifade edildiği için her defasında dipnotta bu tefsirler zikredilmemiştir. Zikredildiğinde de cilt ve sayfa numarası verilmemiştir çünkü cilt ve sayfa baskıdan baskıya değişmektedir. Yalnız hadislerin ve sebeb-i nüzûl haberlerinin kaynakları verilmeye çalışılmıştır. Kitabın sonunda yer alan Muavvizeteyn hakkında ise kaynaklar tamamen verilmiştir. Âyetlerin meâlleri verilirken de Prof. Dr. Suat Yıldırım Bey’in Kur’ân-ı Hakîm ve Açıklamalı Meâli’nden istifade edilmiştir.

			Aslında çok geniş tefsirlere imkân veren birçok âyet-i kerime ihtiva eden bu sûreler, geniş bir şekilde tefsîr edilmemiştir. Çünkü hacimli tefsirler, daha baştan okuyucuyu korkutmakta ve okumaktan vazgeçirmektedir. Bundan dolayı çalışmamızı gayet kısa tutmuş olduk. Böylece genellikle namazlarda okunan sûrelerin kısa bir tefsîrini verip, okunup öğrenilmesini hedefledik.

			Prof. Dr. Davut AYDÜZ
22.02.2022 / Sakarya
www.davutayduz.com
davutayduz@yahoo.com

		

	
		
			FÂTİHA SÛRESİ
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			بِسْمِ اللهِ الرَّحْمٰنِ الرَّحِيمِِ [image: ]

			الْحَمْدُ للهِ رَبِّ الْعَالَمِينَ [image: ] اَلرَّحْمٰنِ الرَّحِيمِ [image: ] مَالِكِ يَوْمِ الدِّينِ [image: ] إِيَّاكَ نَعْبُدُ وَإِيَّاكَ نَسْتَعِينُ [image: ] اهْدِنَـا الصِّرَاطَ الْمُسْتَقِيمَ [image: ] صِرَاطَ الَّذِينَ أَنعَمْتَ عَلَيْهِمْ غَيرِ الْمَغْضُوبِ عَلَيْهِمْ وَلاَ الضَّالِّينَ [image: ]

			Meâl

			1.	Rahmân ve Rahîm Allah’ın Adıyla.

			2.	Bütün hamdler, övgüler âlemlerin Rabbi Allah’adır.

			3.	O Rahmândır, Rahîmdir.

			4.	Din gününün, hesap gününün tek hâkimidir

			5.	(Haydi öyleyse deyiniz): “Yalnız Sana ibadet eder, yalnız Senden medet umarız.”

			6.	Bizi doğru yola, Sana doğru varan yola ilet.

			7.	Nimet ve lütfuna mazhar ettiklerinin yoluna ilet. Gazaba uğrayanların ve sapkınlarınkine değil.

			Fatiha Sûresi, Mekke’de, Peygamber Efendimiz’in (s.a.s.) risâletinin ilk zamanlarında nâzil olmuş olup yedi âyettir. Tam olarak nâzil olan ilk sûredir. Kur’ân-ı Kerîm’in -tabir câizse- mukaddimesi, başlangıcı durumunda olduğundan yahut namazda ilk okunan sûre veya ilk inen sûre olduğu için ona “bir yeri veya bir şeyi açan, başlatan” anlamına Fâtihatü’l-Kitâb veya el-Fâtiha adı verilmiştir.

			Ayrıca Fâtiha; “Açılacak bir şeyin veya yerin ilk açılan yeri veya okunup yazılacak bir şeyin evveli” demektir. Kur’ân-ı Kerim’in tertibinde ilk sûre Fâtiha olduğu ve Kur’âna onunla başlandığı için bu isim verilmiştir.

			İbn Abbâs ve Mücâhid’e dayandırılan bir rivayete göre Kur’ân’dan ilk inen, Fâtiha Sûresi’dir. Zira Allah’ın kâinattaki genel yasası, bir şeyin önce özetini ortaya koymak sonra da yavaş yavaş onu açıp detaylandırmaktır. İlâhî hidâyetler, büyük bir ağacın tohumlarına benzer. Başlangıçta ağacın bütün köklerini içeren tohum, daha sonra yavaş yavaş açılır, dal budak salar, serpilir ve daha sonra da meyve verir.

			İşte ağacın dal, yaprak ve meyvelerinin özetini içeren tohum gibi Fâtiha da Kur’ân’daki anlamların özetini içerir. Daha sonra onun özeti açılmıştır.

			Fâtiha Sûresi’nin diğer isimleri

			Fâtiha Sûresi’nin yirmi kadar güzel özelliğini bildiren başka isimleri de vardır. Mesela:

			1.	Namazda okunması vacip olduğundan Sûretu’s-salât (Namaz Sûresi) denilmiştir. Çünkü Peygamberimiz (s.a.s.) “Fâtiha’yı okumayanın namazı olmaz.”1 buyurmuştur. Bundan dolayı Fâtiha, namazların her rekâtında okunur.

			2.	Yüce Allah’ın Arşının altındaki hazineden indirilip ulvî manaların hazinesi olduğundan Kenz,

			3.	Başlı başına yeterli olduğundan Vâfiye, Kâfiye,

			4.	Bütün Kur’ân sûrelerinin aslı esası, kökü, tohumu durumunda olduğundan veya Ana kitap manasına Ümmü’l-Kur’ân, Ümmü’l-Kitab,

			5.	Kur’ân’ın ihtiva ettiği esaslar ana hatlarıyla Fâtiha’da bulunduğundan el-Esâs,

			6.	Başında اَلحَمْدُ للهِ el-hamdü lillâh bulunması veya baştan başa manası bir hamd olmasından dolayı Sûretü’l-Hamd, el-Hamd, el-Hamdü lillâh veya Sûre-i şükür,

			7.	Manası itibarıyla Fâtiha, en büyük dua ve münâcat olduğundan Sûre-i dua,

			8.	Özellikle kalbî ve psikolojik hastalıklar olmak üzere birçok hastalığa şifâ olduğu için Sûre-i şifâ (Şifâ Sûresi) veya Şâfiye,

			9.	es-Seb’u’l- Mesânî: Bu terkip, “ikilenen, tekrarlanan yedi” demektir. Bu sûre yedi âyetten oluştuğu, namazın her rekâtında ve namazda en az iki kere okunduğu ya da her rekâtta ona başka bir sûre veya âyet/âyetler eklendiği için bu ismi almıştır.

			Sadece bazılarını zikrettiğimiz Fâtiha Sûresi’nin yirmiden fazla ismi, daha doğrusu vasfı vardır. Bu da onun pek şerefli olduğunu gösterir.

			Fâtiha Sûresi Kur’an’ın özetidir

			Bu kutlu ve özlü sûre gerçekten Kur’ân-ı Kerîm’in feyizli ve bereketli bir özeti ve İslâm ibadet hayatının esasıdır. Bu sûre ilâhî kitabın bütün gayelerini; getirdiği mana, bilgi ve hükümleri özet halinde ihtiva etmektedir. Kur’ân-ı Kerîm’in ana gayeleri şunlardır:

			1.	Tevhid yani Allah’ın birliği.

			2.	Nübüvvet yani peygamberlik.

			3.	Âhiret.

			4.	İbadet ve adaleti de kapsayarak istikamet.

			İnsanların dünya ve âhiret mutluluğu, bu sayılan maddelerdedir. Fâtiha Sûresi, bunların hepsini özetlemekte ve bu esaslara açıkça delâlet etmektedir:

			el-Hamdülillah; “Hamd ve övgü sadece âlemlerin Rabbi Allah’a mahsustur.” sözü tevhîdi içerir. Çünkü bu âyet, övgünün yalnız Allah’a özgü olduğunu bildirmektedir. Övgünün yalnız O’na özgü olması için O’nun, övgüyü gerektiren her nimetin kaynağı olması gerekir. Yaratma, var etme, eğitme, büyütme nimetleri de bu nimetler arasındadır. İşte bu ilk cümle ile nimetlerin tamamının kaynağının O (c.c.) olduğuna işaret buyurulmuştur. Tevhîd, dinin en önemli temeli olduğu için Fâtiha’da, yalnız tevhide işaretle yetinilmemiş, iyyâke na’büdü “Ancak Sana ederiz kulluğu (Ya Rab!)” kaydıyla da iyice açıklanmıştır. Böylece milletler arasında yaygın olan şirkin kökü kazınmıştır. Kur’ân’da bulunan tevhîd âyetleri ve şirki reddeden âyetler, hep buradaki özetin açılmasından ibarettir.

			en’amte aleyhim (kendilerine nimet verilen gruplardan birisi de peygamberler olduğu için) nübüvvete;

			yevmi’d-dîn, âhirete;

			sırât-ı müstakîm ise istikâmet ve adalete işaret eder. Fâtiha Sûresi’nde bu dört gayeye başka işaretler varsa da biz bu kadarıyla iktifa ediyoruz.2

			İşte Fâtiha’da özetlenen bu konular, Kur’ân’ın öteki sûrelerinde açılmış, böylece Fâtiha, Kur’ân’ın özeti, diğer sûreler ise Fâtiha’nın izahı, geniş bir açıklaması olmuştur. Bundan dolayıdır ki Fâtiha Sûresi’nin ilk önce inmiş olması, Allah’ın yaratma yasasına uygundur. Bunun içindir ki Fâtiha’ya “Ümmü’l-Kitâb: Kitabın anası, esası” denmiştir.

			Fâtiha Sûresi’nde ele alınan konular

			Kulluğun yalnız Allah’a yapılacağı, desteğin yalnızca Allah’tan geldiği, doğru yola varmanın da doğru yoldan sapmanın da Allah’ın iradesine dayandığı, çünkü hayrı da şerri de yaratanın Allah olduğu hususları bu sûrede ifadesini bulmuştur.

			Kur’ân, insanlığa doğru yolu göstermek için indirilmiştir. Kur’ân’ın ihtiva ettiği esaslar ana hatlarıyla Fâtiha’da vardır. Zira Fâtiha’da, övgüye, saygıya ve ibadete lâyık bir tek Allah’ın varlığı, O’nun hâkimiyeti, O’ndan başka dayanılacak bir gücün bulunmadığı anlatılır ve doğru yola gitme, iyi insan olma dileğinde bulunulur.

			Bu sûre aslında, Allah’ın kendi kitabını okumak isteyenlere öğrettiği bir duadır. Okuyucuya şu dersi öğretmek için Kur’ân’ın en başına yerleştirilmiştir: “Eğer samimi olarak Kur’ân’dan yararlanmak istiyorsan, Âlemlerin Rabbi’ne bu şekilde dua etmelisin.”

			Fâtiha Sûresi’nin tefsîri aslında çok geniştir. Meselâ, 32 ciltlik “Tefsîr-i Kebîr” isminde bir tefsîr yazmış olan Fahruddin er-Râzî, Fâtiha Sûresi’ne tam bir cilt ayırmıştır. Biz de bu sûrenin tafsilatını tefsîr kitaplarına havale ederek, onun, her mü’minin mutlaka bilmesi gereken veya bilmesinde fayda bulunan mana tarafı üzerinde kısaca duracağız..

			Eûzü/İstiâze

			اَعُوذُ بِاللهِ مِنَ الشَّيْطَانِ الرَّجِيمِ

			“Eûzü” veya “istiâze” diye bilinen bu cümle, bu şekliyle bir âyet olmadığı için Mushaf’a yazılmamıştır. فَاِذَا قَرَأْتَ الْقُرْاٰنَ فَاسْتَعِذْ بِاللٰهِ مِنَ الشَّيْطَانِ الرَّجٖيمِ “Kur’ân okuyacağın zaman, o kovulmuş şeytandan Allah’a sığın.” (Nahl, 16/98) şeklinde buyurulduğu için Kur’ân okumaya başlayanlar, besmeleden önce “eûzü...” ifadesini okumak suretiyle bu emri yerine getirmektedirler. Kur’ân okumaya başlarken şeytandan Allah’a sığınmak yetmeyip tilavet boyunca da onun vesveselerinden sığınıp korunmaya çalışmak gerekir. Şeytanın, insanı Kur’ân hidâyetinden alıkoymak için çalıştığı unutulmamalıdır.

			Cenab-ı Hak, şeytanlara karşı nasıl davranılması gerektiğini beyan ederek buyuruyor ki: “Her ne zaman şeytandan sana bir vesvese gelecek olursa, hemen Allah’a sığın.” (A’raf, 7/200) “Ey Muhammed, de ki: Rabbim, şeytanların vesvesesinden sana sığınırım. Rabbim, yanımda bulunmalarından da sana sığınırım.” (Mü’minûn, 23/97-98), “Eğer şeytandan, seni dürtecek bir vesvese gelirse hemen Allah’a sığın. Şüphesiz ki O, herşeyi işiten ve bilendir.” (Fussilet, 41/36)

			Şeytanın şerrinden kesinlikle kaçınılmasının emredilmesinin hikmeti, onun, insanoğlunun helakinden başka bir şeye razı olmamasıdır. İşte bu sebepledir ki Allah Teâlâ, Kur’ân’ı okumaya başlarken, şeytanın şerrinden kendisine sığınılmasını emretmiştir.

			Tefsîr

			بِسْمِ اللهِ الرَّحْمٰنِ الرَّحِيمِِ

			1.	“Rahmân ve Rahîm Allah’ın ismiyle.”

			Besmele

			Besmelenin, her sûrenin bağımsız bir ayeti mi yoksa bütün sûrelere başlarken okunan tek bir Kur’ân ayeti mi olduğu tartışmalı bir meseledir. Bununla birlikte geçerli görüşe göre o, Fâtiha Sûresi’nin ayetlerinden biridir ve bu sûrenin sayısı besmeleyle yediye tamamlanmaktadır. Nitekim bir yoruma göre Yüce Allah: “Şu kesin ki biz sana Seb-i mesânî ile şu yüce Kur’ân’ı verdik.” (Hicr, 15/87) buyruğu ile Fâtiha Sûresi’ni kastetmiştir. Çünkü bu yedi ayetlik sûre Yüce Allah’a övgü ifade etmekte ve namazların her rekâtında tekrarlanmaktadır.

			Bu yedi âyetin sayımı, Besmelenin Fâtiha Sûresi’ne dâhil olup olmadığı konusundaki görüş ayrılığı sebebiyle farklı olmuştur. Mekke ve Kûfeli kırâat âlimlerine (kurrâ) göre besmele Fâtiha’ya dâhil bir âyettir, “el-hamdü” ile başlayan âyet ise ikinci âyettir. Medine, Basra ve Şam kurrâsına göre Besmele, Fâtiha’ya dâhil bir âyet değildir, “el-hamdü...” birinci âyettir. Besmeleyi Fâtiha’dan saymayanlara göre “en’amte aleyhim” den sonrası ayrı bir âyettir ve yedi rakamı böyle tamamlanmaktadır.

			Aralarında İmam Ebû Hanîfe’nin de bulunduğu bir kısım fıkıh âlimine göre besmele, Fâtiha’dan ve diğer sûrelerden, sûrenin âyet sayılarına dâhil olmayan ayrı bir âyettir. Neml Sûresi’nin 30. âyetinde geçen besmele ise tam bir âyet değil, bir âyetin parçasıdır. Diğerleri ise sûre başlarında teberrüken (mübârek görülerek veya berekete vesîle olması için) veya sûreleri birbirinden ayırmak için yazılmıştır.

			Besmelenin Namazda Sesli veya Sessiz Okunması

			Besmelenin âyet olup olmadığı, âyet ise sûrenin bir parçası olup olmadığı hakkındaki bu görüş farklılıkları yüzünden onun namazda okunması meselesinde de görüş ayrılıkları doğmuştur:

			Ebû Hanîfe’ye göre besmeleler, sûrelerin başında ayrı âyetler olduğu için namazda Fâtiha’dan önce sessiz olarak okunur, Fâtiha’yı takip eden ve zamm-ı sûre denilen sûre ve âyetlerden önce ise besmele okunmaz.

			Besmelenin, namazda Fâtiha ile bareber açıktan okunmadığına dair hadisler de onun, Fâtiha’dan bir âyet olmadığına delildir. O halde her sûre başında bulunan besmele, müstakil bir âyettir, sûreye dâhil değildir. Yalnız Neml Sûresi’nin ortasında geçen besmele, o sûrenin bir âyetidir.

			En doğru görüşün, bu görüş olduğu anlaşılmaktadır. Zira sahâbe devrinde Kur’ân’dan olmayan hiçbir şeyin Kur’ân metniyle yazılmadığı halde besmelenin yazılmış olması, onun Kur’ân olduğunu gösterir.

			Peygamber Efendimiz (s.a.s.), Mülk Sûresi’nin otuz âyet olduğunu söylemiştir. Kurrâ ve âyet sayıcılar, Mülk Sûresi’nin, besmele hariç otuz âyet olduğunda birleşmişlerdir. Yine Allah Resûlü, Kevser Sûresi’nin üç âyet olduğunu söylemiştir. Kevser Sûresi de besmele hariç, üç âyettir. Eğer besmele bu sûrelere dâhil olsaydı, Mülk Sûresinin otuz bir, Kevser Sûresi’nin de dört âyet olması lâzım gelirdi. Demek ki besmele, sûrelere dâhil değil, müstakil bir âyettir.

			Aralarında İmam Şâfiî’nin de bulunduğu diğer bir kısım fıkıh âlimine göre ise besmele, Fâtiha ve diğer sûrelerin ilk âyetidir. Onun için sesli kılınan namazlarda Şâfiî bir imam, gerek Fâtiha Sûresi’nin başında, gerekse diğer sûrelerin başında besmeleyi sesli okur.

			İmam Mâlik, besmeleyi âyet kabul etmediği için farz namazlarda ne açıktan ne de gizli olarak besmele okunmasını caiz görmemiştir. İmam Şâfiî ve İmam Ahmed de besmeleyi, her sûreye dâhil bir âyet gördükleri için açık okunan namazlarda açıktan, gizli okunan namazlarda gizliden besmele okunmasının farz olduğunu söylemişlerdir. Ebû Hanîfe ise besmeleyi müstakil âyet kabul ettiği için Fâtiha’dan önce gizli olarak besmele çekmenin sünnet olduğunu söylemiştir.

			Besmele’nin Manası

			Besmele cümlesinde zikredilmeyen fakat her besmele okuyanın başlayacağı işe göre niyetinde bulunan “...okuyorum, başlıyorum, yapıyorum, yiyorum… vs.” gibi bir yüklem vardır. “Allah’ın adıyla yemek, okumak” ifadesinden Türkçede “yenen ve okunanın şeyin Allah’ın adıyla birlikte yenildiği veya okunduğu” anlaşılır. Yani “Allah’tan yardım dileyerek başlıyorum veya okuyorum yahut Allah adına okuyorum.” demektir.

			Okumaya ve herhangi bir işe Yüce Allah’ın adıyla başlamak, Allah tarafından Peygamber Efendimiz’e vahyedilmiş bir edep ve saygı kuralıdır. Bu kural ilk inen âyet olduğu ittifakla kabul edilen “Yaratan Rabbinin adıyla oku.” (Alak, 1) ayetinde ifade edilmektedir.

			Berâe (Tevbe) Sûresi hariç, bütün sûrelerin başında “Besmele” yazılıdır. Her işe olduğu gibi Kur’ân sûrelerini okumaya da Rahmân ve Rahîm Allah’ın adı anılarak başlanır, başarı için O’nun yardımına mürâcaat edilir.

			Peygamber Efendimiz (s.a.s.) besmelenin fazileti hakkında şöyle buyuruyor:

			“Herhangi bir söze veya önemli bir işe Allah’ın adı anılmadan başlanırsa o iş, neticesizdir, güdüktür.”3

			Hamd, Âlemlerin Rabbi’nedir

			الْحَمْدُ ِللهِ رَبِّ الْعَالَمِينَ

			2.	Hamd o âlemlerin Rabbi (Allah’adır).

			Hamd; medhetme ile teşekkür etme arasında bir çeşit övme ve özel bir medhetmedir. Hamd; güzelliği, iyiliği kendisinden olanı övme demektir. Medhetme; canlıya da cansıza da yapılır. Fakat cansıza hamdedilmez. Medhetme, yapılan bir bağıştan önce de ondan sonra da yapılabilir. Hamd ise kesinlikle bir iyilikten sonra yapılır. Şu kadar var ki onun hamd edene ulaşmış bir iyilik olması şart değildir. Teşekkürde ise bu şarttır. Çünkü teşekkür/şükür, gelmiş olan bir nimete sözlü veya fiilî veya kalp ile nimeti verene saygıda bulunarak ona karşılık vermektir.

			الْحَمْدُ ِللهِ Hamd ve şükür, sadece şânı yüce olan Allah’a mahsustur, Allah’tan başka tapınılan herhangi bir şey buna layık değildir. Zira Allah, kullarına sayılamayacak kadar çok nimet vermiştir. O’nun nimetlerinin sayısını kimse yeterince bilemez: وَاِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللهِ لَا تُحْصُوهَا “Allah’ın size verdiği nimetleri birer birer saymaya kalkarsanız, mümkün değil sayamazsınız.” (İbrâhîm, 34; Nahl, 18)

			اَلْحَمْدُ el-Hamdü, kelimesinin başında harf-i tarif (اَلْ ‘el’ belirlilik takısı) vardır. Bu da Hamd kelimesine şöyle bir mana kazandırmaktadır: “Tam anlamıyla her türlü övgü, Allah’a özgüdür. Yani ezelden ebede, her kimden her kime, her ne şekilde olursa olsun bütün hamdler Allah’a mahsustur.” Çünkü bütün mekânlar, bütün zamanlar, bütün yaratılanlar ve bütün nimetler O’nun olduğundan, bütün hamdlerin de O’na ait olması gerekir.

			Lafzatullah/Allah

			Allah, ‘gerçek ilâh’ın zât ismi yani özel ismidir. Diğer bütün Esmâ-yı Hüsnâ’nın (Allah’ın güzellerden güzel isimlerinin) manalarını kendinde toplayan Ulûhiyetin alem-i hâssasıdır yani özel ismidir. Bazı ilim adamlarına göre başka bir kelimeden türediği söylense de genel kanaate göre türemiş bir kelime değildir.

			Rab

			رَبِّ Rab kelimesi: “Kendisine itaat edilen efendi, terbiye eden, bir şeyi düzeltip ıslah eden, işlerini gören, tasarruf sahibi, bir şeyin sâhibi ve mâliki” manalarına gelmektedir. Eğitme ve geliştirme ile ilgili bu tasarruf bütün âlemleri yani bütün varlıkları içerir. Çünkü Yüce Allah kâinatı yarattıktan sonra onu kendi haline bırakmamış, aksine onu geliştirme, gözetme ve eğitme yoluyla tasarrufu altında tutmaya devam etmektedir. Bu açıdan bakıldığında bütün âlemler ve varlıklar âlemlerin Rabbi olan Allah’ın koruması ve gözetimi altındadır. Şanı yüce olan Rabbimiz, benzeri olmayan, dengi bulunmayan bir rabdir.

			Âlemîn/Âlemler

			الْعَالَمِينَ kelimesi, âlem kelimesinin çoğuludur. Yüce Allah’ın bildiği, sayısız ve sınırsız bütün âlemler demektir. Zerreler âleminden, yıldızlar âlemine kadar her âlem, cinler âlemi, melekler âlemi, insanlar âlemi, ruhlar âlemi, misâl âlemi, berzah âlemi, bitkiler, hayvanlar, sesler, renkler hepsi ayrı bir âlemdir. Gökyüzündeki her bir yıldız dahi birer âlemdir ve astronomi bilginlerinin tahminlerine göre âlemde yüz milyar galaksi ve bu galaksilerden sadece biri olan Samanyolu galaksisinde iki yüz milyar yıldız vardır. Bu da âlemlerin Rabbi olan Allah’ın büyüklük ve kudretinin sonsuzluğunu gösterir.

			Şöyle Deyiniz

			Fâtiha’da, âlemlerin bir tek Rabbi bulunduğu, hamd ü senanın O’na mahsus olduğu, ancak O’na kulluk edileceği, ancak O’ndan yardım isteneceği anlatılmaktadır. Sûrenin başında الْحَمْدُ ِللهِ رَبِّ الْعَالَمِينَ’den önce gizli olarak bir “Şöyle deyiniz:” anlamına gelen “kûlû” قُولُوا fiilinin bulunduğu, siyaktan (söz geliminden) anlaşılmaktadır. Edebî bir metinde, bir kelime söz geliminden anlaşılırsa sözün daha etkili olması için o kelime kaldırılır. İşte burada da hitap edilenler üzerinde daha çok etkili olmak için baştaki “Şöyle deyiniz:” sözcüğü kullanılmamıştır.

			Allah’a hamd etmek, mü’min bir kulun Allah’ı anar-anmaz kalbinden taşan duygularının ifadesidir. Çünkü en başta bu kulun var oluşu bile yaratıcısına karşı hamd ve övgüyü gerektiren ilâhî bir lütuftur. Her an, her saniye ve her adım başında Yüce Allah’ın sayısız nimetleri ardarda sıralanmakta, birbirini izlemekte ve başta insan olmak üzere bütün yaratıkları kapsamına almaktadır. Bundan dolayı her işin başında ve sonunda Allah’a hamd etmek İslâm düşüncesinin temel kurallarından biridir; “O’dur Allah. O’ndan başka yoktur İlah. Başta da sonda da dünyada da âhirette de bütün hamdler, güzel övgüler O’nadır.” (Kasas, 70)

			Rahmân ve Rahîm

			اَلرَّحْمٰنِ الرَّحِيمِ

			3.	O Rahmân ve Rahîm(dir)

			اَلرَّحْمٰنِ “Rahmân”, iyi olsun kötü olsun, mü’min olsun kâfir olsun, ayırım yapmadan dünyada nimetini herkese veren Allah demektir. Yani Rahmân, rahmetiyle muamele ederken buna mazhar olan varlığın hak etmesine, lâyık olmasına bakmaz, bu sıfatın tecellisi yağmur gibi her şeyin üzerine yağar, güneş gibi her şeyi ısıtır ve aydınlatır.

			Rahmân’ın, tam anlamıyla Türkçe karşılığı yoktur. “Pek merhametli, çok merhamet eden, rahmeti her şeyi kuşatan, iyiliği her şeye yaygın” sözleriyle tefsir edilebilir.

			Bazı tefsîr âlimlerine göre ise bu âyette اَلرَّحْمٰنِ “Rahmân” kelimesi, “Rezzâk” manasındadır. Yani Yüce Allah, her canlıya uygun rızkı gönderiyor. Hiçbirini ihmal etmeden hepsini memnun ediyor. Küçük bir karıncanın midesine uygun rızkını gönderdiği gibi koca balinayı da aç bırakmıyor.

			اَلرَّحِِيمِ “Rahîm”, “Çok merhamet edici” demektir. Âhirette nimetlerini sadece mü’minlere veren manasına da geldiği söylenmektedir. Yüce Allah, dünyada herkese nimet verdiği halde, kendisine inananlara âhirette özel muamele yapacaktır. Bundan dolayı “Allah, dünyanın Rahmânı, âhiretin Rahîmidir.” denilmiştir. Yani O’nun ihsanı, dünyada mü’minleri de kâfirleri de içine alır. Âhirette ise yalnız mü’minlere mahsustur.

			اَلرَّحِِيمِ “Rahîm”, şefkati ifade eder. Çünkü Allah’ın her şeyi kuşatan bir şefkat ve merhameti vardır. Bilhassa dünyaya yeni gelen hayvan ve insan yavrularında bu daha belirgindir. Bu şefkat ve merhametin bir tecellisi olarak vahşi aslan, yavrusuna hizmet eder. Anne tavuk kendi yemez civcivlerine yedirir. Hatta onları bir tehlike anında kurtarabilmek için ite saldırır. Anne kuş âdeta yavrusu için yaşar.

			اَلرَّحْمٰنِ الرَّحِيمِ “Rahmân ve Rahîm” âyetinden sonra مَالِكِ يَوْمِ الدِّينِ “Din gününün mâliki” âyetinin gelmesi önemlidir. Çünkü rahmeti rahmet yapan, âhiretin gelmesidir. Nitekim nimeti nimet yapan da ebedî saadetin olmasıdır. Yoksa meselâ en büyük nimetlerden olan akıl insana belâ olur. Geleceği düşündükçe karşısında kabir görünür ve insanın huzurunu kaçırırdı. Aynı şekilde, rahmetin en latîf meyvelerinden olan muhabbet ve şefkat, sevdiği insanlardan ayrılacağı düşüncesiyle şiddetli bir eleme dönüşürdü.

			Din Günü’nün Mâliki/Sâhibi

			مَالِكِِِ يَوْمِ الدِّينِِ

			4.	“O, din gününün mâliki Allah’ın.”

			“Din gününün mâliki” tamlamasında geçen mâlik “malın, mülkün sahibi” demektir.

			يَوْمِ الدِّينِ “Yevmü’d-dîn”, ceza günü demektir. Daha başka manalara da gelen “din” kelimesinin Fâtiha’da iki muteber manası vardır; “işlerin karşılığı” ve “bilinen din”. Böylece din günü, işlerin karşılığının verileceği veya dinin bildirdiği hallerin gerçekleşeceği zaman parçasıdır.

			Bazı müfessirlere göre din günüyle kıyamet kastedilmiştir. O gün Sûr’a üflenecek, haşir ve neşir olacak ve amel defterleri sahiplerine teslim edilecektir. Ardından iyiler iyiliklerinin mükâfatını, kötüler de kötülüklerinin cezasını göreceklerdir.

			İşte her insanın yaptığı iyi ve kötü davranışlarının tam karşılığını alacağı gün, âhiret günüdür. Onun için Yüce Allah, kendisini, herkesin yaptığı işlerin tam karşılığını alacağı yani adaletin tam tecellî edeceği o günün sahibi olarak tanıtmıştır. O gün, İlâhî adaletin önünde herkes, işlerinin tam karşılığını alır: “Zerre miktarı hayır yapmış olan hayrını, zerre miktar şer yapmış olan da şerrini görür.” (Zilzâl, 7-8)

			Din gününün diğer bir manası da dinin zuhûr edeceği gündür. Bir mü’min esas olarak Allah’a, meleklere, haşre, kitaplara, peygamberlere, kadere, hayır ve şerrin Allah’tan olduğuna inanır, namazını kılar, orucunu tutar, imkânı varsa hacca gider ve zekâtını verir. İşte bütün bu inandıkları ve yaptıkları orada esas mana ve mahiyetleriyle görünecekler. Evet o gün, âyet ve hadislerle ifade edilen hakikatlerin en küçüğünden en büyük hakîkat olan Ulûhiyet hakikatine kadar din, bütün açıklığıyla ortaya çıkacaktır.4

			“Din Günü”ne yani öldükten sonra dirilmeye, hesaba, Cennet ve Cehennem’e inanmak, iman esaslarından biridir. Bu esas, insanların bakışlarını dünya hayatının ardından bir âhiret âleminin varlığına çevirip oraya hazırlanmaya sevk etmesi sebebiyle büyük bir öneme sahiptir.

			Hem Dünyanın Hem de Âhiretin Mâliki

			“Allah, hem dünyanın hem de âhiretin Mâliki olduğu halde, burada özellikle “din gününün mâliki” denmesinin hikmeti nedir?” gibi bir soru akla gelecek olursa, şöyle cevap verilebilir:

			1.	O gün, dînin bildirdiği hakîkatler tam manasıyla zuhur edeceği için Allah’ın, izzetini perdelemek gayesiyle hikmeti icabı yarattığı zâhirî sebepler nizamı kaldırılıp her şeyin gerçek mahiyeti ortaya çıkarılacağından “din gününün mâliki” buyurulmuştur.

			2.	Maksat, o günün ehemmiyetine dikkat çekmektir.

			3.	Dünyada insanların da zâhirî mâlikiyetleri vardır. Yani insanlar; “benim evim, benim bağım-bahçem, arazim vs.” derler. Aslında hepsi Allah’ındır. Ama âhiret âleminde kulun, bu görünürdeki ve geçici iktidarı da ortadan kalkacak, Allah’ın hükümranlığı tam bir zuhurla müşâhede edilecektir.

			Yevm/Gün

			يَوْمِ الدِّينِ “Yevmi’d-dîn” âyetindeki yevm kelimesi gün demektir. İnsan ömrünün bir günü olduğu gibi cemaat ve milletlerin ömrünün de bir günü vardır. Bir gün de vardır ki o da dünyanın ömrünün günüdür. Ve bir gün daha vardır ki tam dünya gününe mukâbil, âhiret günüdür. Bugün dünya, yarın âhiret derken bu iki günü kastetmiş oluruz; dünya bir gün, âhiret de bir gündür. Yüce Allah’ın şu muhteşem saltanatında, dünya ve âhiret sadece iki gündür. Bütün zamanlar ona nispeten bir ân-ı seyyale gibidir, gelir geçer. Fakat Allah’ın üzerinden zaman geçmez. O, “Yemez içmez zaman geçmez, Berîdir cümleden Allah” hakîkatiyle anlatılmaktadır. Evet insanlık, kendi gününü tamamladığı zaman, bu günün (yani dünyanın) hesabını, o gün (yani âhirette) verecektir.5

			Hamd, Niçin Allah’adır?

			Sûrenin başında اَلْحَـمْـدُ للهِ رَبِّ الْعَالَمِـينَ “Bütün övgüler Allah’adır.” şeklinde kapsamlı bir hüküm verildiğinden, bazı kimselerin aklına; “Hamd, niçin Allah’adır da başkalarına değil?” diye bir soru gelebilir. İşte bu kimselere cevap olarak, “Bütün övgüler Allah’adır.” denildikten hemen sonra ilahî sıfatlar hatırlatılmaktadır. Övgüler Allah’adır: Çünkü O, رَبِّ الْعَالَمِينَ Rabbi’l-âlemîn’dir. Bütün varlıkları yaratıp büyüten, varlıkta devam ettirendir. Çünkü O, اَلرَّحْمـٰنِ الرَّحِيـمِ Rahmân’dır, Rahîm’dir: Bu mükemmel kâinatı merhametiyle şenlendiren, güneşleri, ayları, topyekün kâinatı bitkilere ve hayvanlara hizmet ettiren, canlı-cansız bütün varlıkları da insana hizmet ettiren O’dur. Ayrıca hayat sadece dünya hayatından ibaret değildir. Burada ağır bir emanet yüklenerek, Allah’ın halifesi, vekîli olarak geçici bir süre için görevlendirilen insanın, asıl hayatı ebedî âhiret hayatındadır. Öyleyse bütün hamdler/övgüler, kâinatın yaratılışından kıyametin kopmasına kadar; kimden kime, ne zaman ve nasıl olursa olsun hepsi bu dünyanın olduğu gibi âhiretin de sahibi olan مَالِكِ يَوْمِ الدِّينِ “Din gününün mâliki” Allah’adır.

			Bu sûrenin başında Allah’ın güzel sıfatları tanıtılmakta, bu sıfatlarla O’nu övme yolu gösterilmektedir. Kul, Allah’ı bu sıfatlarla anıp övdükten sonra kendisine, Allah’a nasıl yalvaracağı öğretilmektedir. Allah’ı tanıyan, O’nun her şeyin yaratıcısı ve yöneticisi olduğunu bilen insan, yalnız O’na kulluk eder, O’ndan başkasından yardım beklemez.

			Ancak Sana Kulluk Eder, Ancak Senden Yardım Dileriz

			إِيَّاكَ نَعْبُدُ وَإِيَّاكَ نَسْتَعِينُ

			5.	Ancak Sana ederiz kulluğu, ibadeti ve ancak Senden dileriz yardımı, inâyeti (Ya Rab!)

			Sanki sûrenin buraya kadar olan kısmında, bir tefekkür silsilesi neticesinde, Yüce Allah’ın vasıflarını anlayıp zikretmemiz bizi O’nun huzuruna çıkarmaya hazırladı; bu hazırlıktan sonra Cenâb-ı Hakk’ın huzur-u kibriyâsına çıkarak âdeta O’nu görüyormuşcasına, O’na hitap etme makamına yükseliyor, kulluğumuzu takdim etmek istiyor ve إِيَّاكَ نَعْبُدُ وإِيَّاكَ نَسْتَعِينُ diyoruz. “Namaz mü’minin mi’râcıdır.”6 diyen Söz Sultanı (s.a.s.), işte bu noktaya dikkat çekmektedir. Namaz kılan bir kimse, namazla sanki “Yalnız Sana kulluk yapar, yardımı yalnız Senden isteriz.” diyecek makama yükseliyor. Mü’min için ne büyük saadet ki Nebiler Sultanı’nın (s.a.s.) madde ve manasıyla yükseldiği Mi’râc’taki makama inanç, kanaat ve yakîniyle, günde beş defa çıkmaya muvaffak oluyor.7

			Bir mü’min namazında bu manaları düşünerek okursa kendini Allah’ın huzurunda hissedebilir. “Rabbine, sanki O’nu görürcesine ibadet et. Sen O’nu görmesen de O seni görüyor.”8 hadisine mazhar olur.

			Normalde bu âyet, Arapça cümle yapısına göre: نَعْبُدُكَ “Sana ibadet ederiz.” şeklinde olabilirdi fakat إِيَّاكَ نَعْبُدُ وَإِيَّاكَ نَسْتَعِينُ denmek sûretiyle: “Başkasına değil ancak Sana kulluk ederiz ve ancak Senden yardım isteriz.” şeklinde sadece Allah’a ibadet ettiğimiz ve etmemiz gerektiği ifade edilmiştir.

			وإِيَّاكَ نَسْتَعِينُ Ya Rabb! Biz gerek Sana ibadet ve itaatımızda ve gerek diğer bütün işlerimizde ancak Senden medet umarız. Senden başka kimseden yardım dilenmeyiz.

			Ben Değil, Biz!

			Bu âyette fiiller, إِيَّاكَ اَعْبُدُ وإِيَّاكَ اَسْتَعِينُ “İbadet ederim, yardım dilerim.” diye tekil değil, “Kulluk ederiz, yardım isteriz.” şeklinde çoğul getirilmiş. Belki cemaatle namaz kılarken imam bu sûreyi okuduğunda, arkasındaki cemaati de kastederek “Kulluk ederiz, yardım isteriz.” şeklinde çoğul olarak demesi doğru olabilir. Yani imam, bizim adımıza da dua ettiği için “biz” diyebilir ama “Her bir Müslüman tek başına bu âyetleri okuduğunda yine neden ‘biz’ diyor?” diye bir soru akla gelebilir. Âlimlerimiz bu soruya cevaben âyet ile şunların kastedilmiş olabileceği üzerinde dururlar:

			1.	Vücudumuzdaki bütün görünen ve görünmeyen organlarımız ve hücrelerimizin hepsi.

			2.	Melekler-cinler dâhil Allah’ın varlığına ve birliğine inanan bütün şuurlu varlıklar.

			3.	Allah’ın, âlemlerin Rabbi olmasından hareketle bütün âlemlerdeki canlı-cansız her şey.

			Cemaat Şuuru

			Ayrıca bu âyet bir yönüyle cemaat şuuru vermektedir. Çünkü biz bu âyette, “Ben” demeyi bırakıyor “Biz” diyoruz. Namaz, bizim içtimâî hayatımızın, denge, düzen ve nizamının sembolüdür. Eğer namazda bunu duyarsak, cemaat halindeki yaşayışımızda o, kendisini çok daha belirgin bir şekilde gösterir; “Biz”, kuru kalabalıktan ibaret bir cemaat değil; aksine ruh birliğiyle âhenk içinde muntazam bir cemaatiz. İşte fert, ilk defa bu düşünce ile cemaat şuuruna ulaşır; hissî yaşamadan kurtulur.

			Allah’ın, Kulun Duasını Kabul Etmesi

			Yüce Allah, Resûlü’nün (s.a.s.) lisanıyla, mü’mine yaptırdığı bu duayı kabul buyurduğunu ve Fâtiha Sûresi’ni kulu ile Kendi arasında ikiye taksim ettiğini bir kudsî hadiste şöyle bildirmektedir:

			قَسَمْتُ الصَلاةَ بَيْنيِ وَ بَيْنَ عَبْدِي نِصْفَيْنِ فَنِصْفُهَا لِي

			وَ نِصْفُهَا لِعَبْدِي وَلِعَبْدِي مَا سَأَلَ

			“Fâtiha’yı, kulumla benim aramda ikiye taksim ettim. Yarısı benim, yarısı kulumundur ve kuluma istediği verilecektir.”

			Kul: الْحَمْدُ للهِ رَبِّ الْعَالَمِينَ dediği zaman,

			Allahu Teâlâ: “Kulum bana hamdetti.” der.

			Kul: اَلرَّحْمٰنِ الرَّحِيمِ dediği zaman,

			Yüce Allah: “Kulum beni senâ etti.” der.

			Kul: مَالِكِ يَوْمِ الدِّينِ dediği zaman,

			Yüce Allah: “Kulum beni yüceltti.” der. Ve buraya kadar benimdir.

			Kul: إِيَّاكَ نَعْبُدُ وإِيَّاكَ نَسْتَعِينُ dediği zaman,

			Allahu Teâlâ: “Bu benimle kulum arasındadır.” der. “Sûrenin sonu ise sadece kulumundur ve kuluma istediği verilecektir.” buyurur.9

			İşte insan Fâtiha’yı okurken bu münasebet ve paylaşmaya dikkat etmelidir. Kul: “Allahım, beni doğru yola hidâyet et; ifratın tefritin ortası yola; şehvete düşürmeyeceğin, gazaba uğratmayacağın, cerbezeye atmayacağın yola... Bunakların, akılsızların, hissizlerin yoluna girmekten beni muhafaza buyur. Nebilerin, sıddıkların, şehitlerin yoluna hidâyet eyle. Mağdubin ve dâllinden eyleme!” diyor. Allah da: “Bu kuluma aittir ve kulumun istediği verilecektir.” cevabını veriyor.10

			إِيَّاكَ نَعْبُدُ “Yalnız Sana ibadet ederiz.” âyetinde şöyle bir nükte vardır: Allahım başkasına değil, sadece ve sadece Sana yönelir, Sana boyun eğer, huzuru Sende arar ve Senin huzurunda sekîne ve sükuna ereceğimize inanırız.

			Ve sanki insan, bu makamda kendisine bir fırsat ve selâhiyet verildiğini keşfeder gibi olur. Binaenaleyh, onun bu fırsatı en iyi şekilde değerlendirmesi gerekir. Bu itibarla istenmeye en lâyık husus ne ise o istenmeli ve bu fırsat kaçırılmamalıdır. Onun içindir ki hiç vakit kaybetmeden اِهْدِنَا الصِّرَاطَ الْمُستَقِيمَ “Hidâyet eyle bizi doğru yola.” der ve Rabbinden kendisini sırât-ı müstakîme, doğru yola ulaştırmasını ister.11

			Hidâyet Eyle Bizi Doğru Yola

			اِهْدِنَا الصِّرَاطَ الْمُسْتَقِيمَ

			6.	Hidâyet eyle bizi doğru yola,

			إِهْدِنَــا “İhdinâ”, “Bize hidayet et, hidayetimizi artır, bizi hidayette dâim eyle!” demektir.

			Bu âyeti okuyan bir kimse, eğer hidâyette değilse, onun için bu hidâyete ermek adına bir dua olur fakat “Hidâyete ermiş bir mü’min/müslüman bu âyeti/duâyı okuduğunda ne ifade eder?” şeklinde bir soru akla gelebilir. Çünkü kendisi zaten hidâyete ermiş birisidir. Müfessirlerin açıklamasına göre o zaman bu dua:

			1.	Bizim hidâyetimizi artır,

			2.	Bizi hidâyette dâim ve kâim eyle, manasındadır.

			Sırât-ı Müstakîm

			الصِّرَاطَ الْمُستَقِيمَ “Sırât-ı müstakîm”; hiçbir eğrilik ve meyil bulunmayan cadde, orta yol, işlek yol olan Kur’ân yolu, Allah Resûlü ve ashâbının yolu, Cennet yolu, hak yol, İslâm, İslâm milleti, ana yol, herkesin yürüyebileceği bir yol manalarındadır.

			الصِّرَاط “es-Sırât”: Bu kelimenin başında harf-i tarif (ال elif-lâm, yani belirlilik takısı) vardır. Bu da sırât kelimesinin şu manaya geldiğini gösterebilir: Öyle belli bir yol ki; bizden evvel binlerce peygamber, yüz binlerce veli ve milyonlarca sâlih insan o yoldan geçmişlerdir.

			Kul, Allah’ın razı olduğu kulluğu yapıp dua makamına gelince, en mühim arzusuna yani sırât-ı müstakîme hidâyet istemesi bildiriliyor. Çünkü mü’min kulun, hakkında Allah’tan yardım dileyeceği ilk ve en önemli şey budur. Sebebine gelince, doğru yola iletilmiş olmak, bu yolu bulmak, kesinlikle hem dünya ve hem de âhiret mutluluğunun garantisidir.

			Bu sırât-ı müstakîm tabiriyle; her türlü bozuk din ve ideoloji reddedilir. Zira sırât-ı müstakîm, hakkı bilmeyi, onu her şeye tercih etmeyi, ona teslim olup imkân nispetinde onu hâkim kılmak için gayret harcamayı ifade eder.

			Kendilerine Nimet Verdiğin Mutlu Kimseler

			صِرَاطَ الَّذِينَ اَنْعَمْتَ عَلَيْهِمْ غَيْرِ الْمَغْضُوبِ عَلَيْهِمْ وَلَا الضّٓالِّينَ

			7.	O kendilerine nimet verdiğin mutlu kimselerin yoluna; o gazaba uğramışların ve o sapmışların yoluna değil.

			أَنْعَمْتَ عَلَيْهِمْ “Kendilerine nimet verdiğin kimseler.” Kendilerine nimet verilenlerin kimler olduğu, görüldüğü gibi bu âyette açıklanmamıştır. Fakat Kur’ân’ın bazı âyetleri, manası biraz kapalı olan diğer âyetlerini açıklar. Bu âyeti de Nisâ Sûresi’nin 69’uncu âyeti açıklamaktadır:

			وَمَنْ يُطِعِ اللهَ وَالرَّسُولَ فَأُولَـئِكَ مَعَ الَّذِينَ أَنْعَمَ اللهُ عَلَيْهِم مِنَ النَّبِيِّينَ وَالصِّدِّيقِينَ وَالشُّهَدَاءِ وَالصَّالِحِينَ وَحَسُنَ أُولَـئِكَ رَفِيقاً

			“Kim Allah’a ve Resûlü’ne itaat ederse işte onlar, Allah’ın kendilerine nimetler verdiği nebîler, sıddîkler, şehitler, sâlih kişilerle beraber olacaklardır. Bunlar ne güzel arkadaşlar!”

			أَنْعَمْتَ عَلَيْهِمْ “Kendilerine nimet verdiğin kimseler.”

			Âyetteki أَنْعَمْتَ “Nimet verdin.” fiili, “doğru yol nimetine eriştirmek”ten kinâyedir. Demek bu nimet, mutlak nimettir. Bunu elde edince, diğer nimetler gölge gibi onu takip ederler. Böylece anlaşılır ki “sırât-ı müstakîme erdirmek”; hem en mühim yardım hem de en büyük nimettir. Hem de o zâtlara izâfe edilen bu cadde, onların kendilerinin ortaya attığı bir yol olmayıp, Allah’ın gösterdiği bir yol ve en büyük nimettir ama ona mazhariyet ve o yola girmeleri itibarıyla “onların yolu” sayılmaktadır. Böylece insanları eğitmede pek mühim bir yeri olan örnek ihtiyacı karşılanmış olmaktadır.

			Gazaba Uğrayanlar ve Sapkınlar

			الْمَغْضُوبِ عَلَيْهِمْ “Gazaba uğrayanların” ve الضَّالِّينَ “Sapkınlarınkine değil.”

			Gazap: Şiddet, öfke ve kızgınlık anlamlarına gelir. Allah’ın gazabı, yaratıklarından bazılarını cezalandırmayı dilemesidir.

			Dalâlet ise doğru yoldan çıkmak, sapmak anlamlarına gelir.Kendilerine gazab edilenler ve sapıklar, doğru yol olan Allah’a kulluğa aykırı işler yapan, bu yoldan sapan kimselerdir. Âyette mü’mine, kendisinin, böyle kimselerin yoluna düşürülmemesini Allah’tan istemesi öğretilmektedir. Gerçeği bildikleri halde kabul etmeyenler, doğru yoldan sapanlar Allah’ın gazabına uğrarlar.

			Doğru yoldan sapma ve Allah’ın gazabına uğrama, yalnızca belli bir zamandaki belli bir millet ve din mensuplarına mahsus olmadığı için âyette, gazaba uğrayanların ve sapkınların kimler olduğu açık olarak zikredilmemiştir.

			Bazı âlimlerimizin ciltlerle tefsîr yazdığı, Hz. Ali’nin ise “İsteseydim Fâtiha’nın tefsîrine dair yetmiş deve yükü eser yazardım.”12 dediği bu bereket kaynağı sûrenin sunmaya çalıştığımız kısa tefsîrinden de anlaşılacağı gibi Fâtiha-i şerife, Kur’ân’ın bir hülasasıdır/özetidir. Kur’ân mükemmel bir vücut, Fâtiha onun başı, Besmele ise o baştaki taçtır.13

			Âmîn - آمِين

			“Duamızı kabul buyur, böyle olsun, bizi eli boş çevirme” manasına gelen “âmîn” sözü, dilleri ne olursa olsun bütün Müslümanların hatta semavî din mensuplarının ortak ifadeleri haline gelmiştir. Fâtiha ile Allah’a karşı ubûdiyetimizi arz etme, muhtaç olduğumuz şeyleri dileme ve dilenme neticesinde bu isteklerimizi kabul et manasına “âmîn” diyoruz. Âmîn, Kur’ân’dan bir âyet değildir. Bunun için Mushaf’a yazılmaz.

			Namazda veya namaz dışında Fâtiha’yı okuyan veya dinleyen kimse, sûrenin sonunda “âmîn” deyince aynı zamanda meleklerin de “âmîn” dedikleri, hem şehâdet hem de gayb âlemlerinde aynı anda dile getirilen bu duanın Allah tarafından kabul buyurulacağı hadislerde açıklanmıştır. Buhârî ve Müslim’de rivayet edildiği üzere Peygamber Efendimiz (s.a.s.) buyurmuştur ki; “İmam وَلاَ الضَّالِّينَ veleddâllîn dediği zaman hepiniz âmîn deyiniz. Çünkü melekler âmîn derler. Âmîn demesi, meleklerin âmînine rast gelenin geçmiş günahları affedilir.”14

			Diğer bir hadiste de: “Dünya halkının saflarının hizasında göktekilerin safları bulunur. Bundan dolayı yerdeki “âmîn” gökteki “âmîn”e rast gelirse ibadet edenin günahları affedilir.”15 buyurulmuştur.

			Bir hadîs-i şerifte de şöyle nakledilir: “Allah Resûlü وَلاَ الضَّالِّينَ veleddâllîn dedikten sonra cemaatle birlikte öyle bir âmîn derdi ki câmi lerzeye gelirdi (titrerdi).”16 Bu ve benzeri hadislerden hareketle, Fâtiha Sûresi sesli okunduğunda “âmîn” duasının da sesli yapılacağı kanaatine varan fıkıh mezheplerinin çoğu âmîn cümlesini sesli söylemişlerdir. Hanefîlere göre ise bu cümle namazda daima sessiz söylenir.

			Cemaatle namaz kılarken açık okunan namazlarda imam velâ’d-dâllîn deyince Ebû Hanîfe’ye göre cemaat gizlice, Şâfiî’ye göre açıkça âmîn der. Gizli okunan namazlarda ise imam Fâtiha’yı bitirince, sessizce âmîn der.

			Sahâbîlerden Ebû Züheyr en-Numeyrî, Fâtiha’dan sonra “âmîn” demenin, tıpkı yazılan yazıyı imzalayıp mühürlemeye benzediğini söylemiştir.17

			Fâtiha Sûresi’nin Fazîleti

			Fâtiha Sûresi’nin değeri ve müminin dînî hayatındaki yeri hakkında birçok hadis bulunmaktadır:

			1.	Peygamber Efendimiz (s.a.s.): “Fâtiha Sûresi her hastalığın şifâsıdır.”18

			2.	Başka bir hadiste: “Fâtiha Sûresi, Kur’ân’ın en büyük sûresidir.”19

			3.	Diğer bir hadiste de: “Fâtiha ve Bakara Sûresi’nin sonu, bana Arş’ın altındaki bir hazineden verildi.”20 buyurmuşlardır.

			4.	Enes b. Mâlik’ten rivayete göre Resûlullah (s.a.s.) kendisine şöyle buyurmuştur: “Yatağına yattığında Fâtiha ve Kul hüvellahü Ehad sûrelerini okuduğun zaman, ölüm dışında kalan her şeyden emin olursun.”21

			5.	İbn Abbâs (radıyallahu anhümâ) anlatıyor: “Cibril (aleyhisselâm), Pey gamberimizin (aleyhissalâtu vesselâm) yanında otururken yukarıdan kapı sesine benzer bir ses işitti. Başını göğe doğru kaldırdı. Cibril (aleyhisselâm) dedi ki: “İşte gökten bir kapı açıldı, bugüne kadar böyle bir kapı asla açılmamıştı.” Derken oradan bir melek indi. Cibril (aleyhissalâm) tekrar konuştu: “İşte arza bir melek indi, şimdiye kadar bu melek hiç inmemişti.” Melek selam verdi ve Peygamber Efendimiz’e: “Sana verilen iki nuru müjdeliyorum. Bunlar, senden önce başka hiçbir peygambere verilmemişlerdi: Onların biri Fatihâ Sûresi, diğeri de Bakara Sûresi’nin son iki âyeti. Onlardan okuduğun her harfe mukabil sana mutlaka büyük sevap verilecektir.”22 dedi.

			6.	Hz. Ebû Saîd el-Hudrî (radıyallahu anh) anlatıyor: “Biz Resûlullah’ın (s.a.s.) gönderdiği bir seferdeydik. Bir yerde konakladık. Yanımıza hizmetçi bir kadın gelip: “Obamızın efendisi Selim’i zehirli bir hayvan soktu. Onunla meşgul olacak erkekler de şu anda yoklar. Sizde rukye yapan (tedavi maksadıyla dua okuyan) biri var mı?” dedi. Bunun üzerine bizden rukye hususunda maharetini bilmediğimiz bir adam kalkıp onunla gitti ve o hasta adama okuyuverdi. Adam iyileşti. Kendisine otuz koyun verdiler. Bize sütünden içirdi. Ona: “Yahu sen rukye bilir miydin?” dedik. “Hayır, ben sadece Fâtiha Sûresi’ni okuyarak rukye yaptım.” dedi. Biz kendisine: “Resûlullah’a (s.a.s.) sormadan (bu verdiklerine) dokunma!” dedik. Medîne’ye gelince, durumu Peygamberimiz’e söyledik. Aleyhissalâtu vesselâm: “Fâtiha’nın rukye olduğunu (tedavi maksadıyla okunacağını) sana kim söyledi? Verdikleri koyunları paylaşın, bana da bir hisse ayırın.” buyurdular.23

			Fâtiha, En Güzel Duadır

			Fâtiha Sûresi, duaların en güzelidir. Peygamber Efendimiz (s.a.s.): “Zikirlerin en fazîletlisi, lâilâhe illallah; duaların en fazîletlisi de el-hamdü lillâh’tır.” demiştir.24

			Fâtiha Sûresi’nin tefsîrini, Kırık Testi isimli kitaptan yapacağımız küçük bir iktibasla bitiriyoruz:

			“Dua okuyacağım zaman bir hadis-i şeriften istinbatla Fâtiha Sûresi’ni okuyorum; sonra da (meâlen): “Allah’ım, işte bu şifa vesilesi Fâtiha’dır; Sen de Şâfî’sin, şifa veren yalnız Sensin. Senden başka şifâ verebilecek kimse ve Senin şifandan başka da şifa yoktur. Hastalığımı gider; bu derdime deva ver. Hastalıktan hiçbir eser bırakmayacak bir şifa nasip et.” diyorum.

			Evet, en güzel dua Fâtiha’dır. Samimi bir kalple hangi hastalığa okunursa okunsun -biiznillah/Allah’ın izniyle- şifa vesilesi olur. Zaten Fâtiha’nın isimlerinden biri de Şâfiye’dir.

			Siz de her türlü dert ve sıkıntınızın izâlesi için Fâtiha’yı okuyup, “Rabbim! İşte bu sûre Kâfiye’dir. Senin iznin ve inayetinle her derde yetebilir. Sen Kâfî’sin. Okuduğum şu sûre hürmetine dert ve sıkıntılarım hususunda bana yardımcı ol.” diyebilirsiniz.”25
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