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BİSMİLLAHİRRAHMANİRRAHİM

   (Rahman ve Rahim olan Allah’ın adıyla)

   Seçkin kullarını özel lütuf ve ikramlarla onurlandıran, gönüllerini birbirlerine ısındıran Allah’a hamdolsun ki insanlar O’nun nimetleri sayesinde kardeşler oluverdiler. Böylece Allah onların gönüllerinden birbirlerine karşı duydukları kin ve nefreti çıkardı. Bu sayede onlar dost ve kardeşler oluverdiler dünyada. Ahiret hayatında ise birbirleriyle arkadaş ve gönüldaş oldular.

   Salat ve selam, seçkin kulu Hz. Muhammed’e, Ehl-i Beytine, ona uyan, söz ve davranışlarıyla, adalet ve ihsanıyla onu izleyen ashabına olsun.

   Asıl konuya gelince; doğrusu insanların Allah için birbirlerini sevmeleri ve O’nun dini adına birbirleriyle kardeş olmaları, yakınlıkların ve dostlukların en önemlisidir. Âdetler ve gelenekler bağlamında kendilerinden yararlanılan en güzel ve latif hareketlerdir. Nasıl itaat olunması gereğini en güzel şekilde gösteren fiillerdir. Ancak bunun da bazı şartları bulunmaktadır. İşte bu durumda, ancak dostlar Allah için birbirlerini sevenler arasına katılabilirler. Yine bunun birtakım hakları da bulunmaktadır ki, bu haklara uyulduğu takdirde kardeşlikler şaibelerden kurtulurlar ve şeytanın da vesveselerinden emin olabilirler. Sözkonusu haklara gereğince uyulması halinde, kişi Allah’a yakınlık elde etmiş olur ve bu hakların korunmasıyla da en üstün dereceleri elde eder.

   Biz bu kitabın amaçlarını üç bölümde açıklamaya çalışacağız. Şöyle ki:

   Birinci Bölüm: Burada dostluğun, Allah için kardeş olmanın önemi ve değeri ile, konuyla ilgili şartları, dereceleri ve yararlarını sunacağız.

   İkinci Bölüm: Burada sohbet ya da arkadaşlığın haklarını, edeplerini, gerçekliklerini ve bunlara bağlı gerekli şeyleri anlatacağız.

   Üçüncü Bölüm: Bu bölümde müslümanların karşılıklı haklarını, akrabalıkla ilgili haklarını, komşuluk haklarını, mülkiyet hakkını ve bu manadaki sebeplerle karşı karşıya bulunan kimselerin birbirleriyle nasıl geçinmeleri gerektiği üzerinde duracağız.

  


   
   BİRİNCİ BÖLÜM

   Biz bu bölümde dostluğun, kardeşliğin önemini, şartlarını, derece ve yararlarını sunmaya çalışacağız.

  


   
   DOSTLUK VE KARDEŞLİĞİN FAZİLETİ

   Bilmiş olmalısın ki, güzel ahlakın ürünü dostluk, kötü ahlakın meyvesi de tefrika ve ayrılıktır. Güzel ahlak, karşılıklı sevgiyi, ülfeti, kaynaşmayı ve uyumu gerektirirken, kötü ahlak ise kine, buğza, nefrete ve insanların birbirlerine kötü davranmalarına, sırt çevirmelerine neden olur. Doğrusu ürün veren ağaç ne kadar güzelse, meyvesi de o nisbette güzel olur. Güzel ahlakın dindeki değeri bellidir, bunun gizli bir yönü de yoktur. Çünkü Yüce Allah, peygamberi Hz. Muhammed (s.a.v.)’i güzel ahlak ile överek şöyle buyurmuştur:

   

   “Ve sen elbette yüce bir ahlak üzeresin.”[1]

   Hz. Peygamber (s.a.v.) de şöyle buyurmuştur: 

   “İnsanları cennete sokan şeylerin başında Allah korkusu ile güzel ahlak gelir.”[2] 

   Üsame b. Şerik anlatıyor:

   Biz Resulullah (s.a.v.)’a; 

   “Ey Allah’ın Resulü! İnsana verilen en hayırlı şey nedir?” diye sorduk. O da bunun üzerine şöyle buyurdular: 

   “Güzel bir ahlak.”[3]

   Başka bir hadislerinde ise Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “Ahlakın güzelliklerini tamamlamak maksadıyla gönderildim.”[4] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “(Kıyamet gününde) mizana/tartıya konulacak olan şeylerin en ağırı güzel ahlaktır.”[5] 

   Bir diğer hadislerinde yine Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Allah yaratılışını/fiziki yapısını güzel ve ahlakını güzel kıldığı bir kimseyi cehennem ateşine yedirmek için güzelleştirmemiştir.”[6] 

   Rasulullah (s.a.v.) Ebu Hüreyre’ye hitaben şöyle buyuruyor: 

   “Ey Ebu Hüreyre! Sana güzel ahlaklı olmanı tavsiye ederim.” 

   Ebu Hüreyre de (r.a.): “Ey Allah’ın Rasulü! Güzel ahlak da nedir?” diye sorar. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur: 

   “Seninle akrabalık bağlarını kesen yakınlarına bağları kesmemen, seni ezen/sana zulmedenleri bağışlaman, seni mahrum/yoksul bırakanlara senin vermendir.”[7] 

   Kuşkusuz güzel ahlakın ürünü, dostluktan, halktan uzaklaşmayıp ürkeklik göstermemektir. Nitekim ağaç, meyve veren ağaç ne kadar temiz ve sağlıklı olursa, onun vereceği ürün de o denli tertemiz olur. Nasıl böyle olmasın ki, bizzat dostluk ile alakalı olarak övgüler gelmiş, özellikle de, bunun bağı ya da rabıtası takva ise, dine bağlılık ve Allah sevgisiyle hiç övülemez mi? Nitekim konuya ilişkin olarak gerek âyetlerden ve gerekse hadislerden, büyüklere ait sözlerden oluşan yeteri kadar delil ve ikna edici bilgiler bulunmaktadır.

   ÂYETLERDEN KONUYA İLİŞKİN ÖRNEKLER

   Yüce Allah, kullarına bahşeylediği ülfet ya da dostluk nimetinin büyüklüğüne işaretle şu açıklamada bulunarak buyuruyor ki:

   

   “Ve (Allah), onların kalblerinin arasını birleştirendir. Sen yeryüzünde bulunan her şeyi verseydin, yine onların gönüllerini birleştiremezdin, fakat Allah, onların aralarını bulup kaynaştırdı. Çünkü O, mutlak galiptir, hikmet sahibidir.”[8]

   Rabbimiz bir başka âyetinde de şöyle buyuruyor:

   

   “Hep birlikte Allah’ın ipine (İslâm’a) sımsıkı sarılın; dağılıp parçalanmayın. Allah’ın size olan nimetlerini hatırlayın: Hani siz birbirinize düşman kişiler idiniz de O, gönüllerinizi birleştirmiş ve O’nun nimeti sayesinde kardeş kimseler olmuştunuz.”[9]

   Âyette, “nimeti sayesinde” ifadesiyle, ülfeti, dostluk ve kardeşliği denmek istenmiştir. Nitekim âyetin devamında ise; tefrikanın, ayrılığın kötülüğünü bildirmiş ve bundan uzaklaşılmasını istemiştir. Zaten mealini sunduğumuz âyetin başında, “Hep birlikte Allah’ın ipine (İslâm’a) sarılın (yapışın)” ifadesiyle ve devamında bu gerçeğe Rabbimiz işaret buyurmuştur. Nitekim âyetin devamı da şöyledir:

   “Yine siz bir ateş çukurunun tam kenarında iken oradan da sizi O kurtarmıştı. İşte Allah size âyetlerini böyle açıklar ki doğru yolu bulasınız.”[10]

   HADİS, HABER VE BÜYÜKLERİN SÖZLERİNDEN ÖRNEKLER

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Meclisimde bulunmaya gerçekten sizden bana en yakın olanlarınız, ahlak bakımından en güzel olanlarınızdır, herkese karşı alçakgönüllülükle davranarak hem dost olmayı ve hem dost edinmeyi/sevme ve sevilmeyi başaranlarınızdır.”[11] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Mümin hem seven hem de sevilen (hem dost olan ve hem de başkalarını dost edinmesini bilen) kimsedir. Dolayısıyla sevmesini ve sevilmesini (dost olmayı ve başkalarını dost edinmeyi) bilmeyen kimsede hayır yoktur.”[12] 

   Rasulullah (s.a.v.) din kardeşliğini övme babında şöyle buyuruyor: 

   “Allah, kimin hayrını (iyiliğini) murad etmişse, ona salih bir dost lutfeder. Dolayısıyla bu salih dostu ona, eğer herhangi bir şeyi unutursa, ona derhal hatırlatır, eğer hatırlarsa, o konuda yardımcı olur.”[13] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “İki din kardeşi, Allah için biraraya geldiklerinde, tıpkı iki elden birinin diğerini yıkayıp arındırdığı gibi aynı durumda olurlar. İki mümin bir araya gelmemiş olsunlar ki, kesinlikle Allah biri sayesinde diğer arkadaşını hayırla bereketlendirir.”[14] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) Allah için kardeşliği teşvik babında şöyle buyurmuştur:

   “Kim, Allah için kendisine bir kardeş edinirse, Allah, onun cennetteki derecesini, bir başka ameliyle ulaşıp kazanamayacağı şekilde yükseltir.”[15] 

   Ebu İdris Havlanî de, Muaz b. Cebel’e şöyle der: 

   “Gerçekten ben seni sırf Allah için seviyorum.” 

   Bunun üzerine Muaz da kendisine: 

   “Sana tekrar tekrar müjdeler olsun. Müjdeler olsun! Çünkü ben Rasulullah (s.a.v.)’ın şöyle buyurduğunu kendisinden duydum:

   -Kıyamet gününde bir grup insan için Arş-ı ala’nın çevresinde kürsüler kurulur. Bunların yüzleri ayın ondördü misali dolunay gibi parıldar. İnsanlar o günün dehşetiyle hep endişe içinde iken, bunlar hiçbir endişe duymazlar. Aynı zamanda bunlar için korku da yoktur. Çünkü bunlar kendileri için hiçbir korku ve üzüntü bulunmayan Allah’ın veli/dost kullarıdırlar.

   -Peki bunlar kimlerdir ey Allah’ın Rasulü! diye sorulması üzerine, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır: 

   -Sırf Allah için birbirlerini sevenlerdir.”[16]

   Bu rivayeti aynen Ebu Hüreyre (r.a.) de yapmış ve şunlara işaret etmiştir. 

   -Bu hadiste şu farklılıklar var:

   “Gerçekten Arş’ın çevresinde öyle minberler var ki, üzerlerinde elbiseleri nurdan, yüzleri nurdan kimseler bulunurlar. Ancak bunlar ne peygamberdirler, ne de şehittirler. Nitekim peygamberlerle şehitler kendilerine imreneceklerdir.” 

   Bunun üzerine, “Ey Allah’ın Rasulü! Bunları bize tanıt!” dediler. Rasulullah (s.a.v.) da şöyle buyurdular: 

   “Onlar Allah için birbirlerini sevenler, Allah için bir araya gelenler ve Allah için gidip birbirlerini ziyarette bulunanlardır.”[17] 

   Rasulullah (s.a.v.) yine buyuruyor ki: 

   “İki kimse Allah için birbirlerini sevmiş olsunlar ki, bunlardan biri diğerine göre ne kadar arkadaşını daha çok severse, o kimse Allah katında daha çok sevilir.”[18] 

   Anlatıldığına göre, iki kimse sırf Allah için birbirlerini severler de, bunlardan biri Allah katında makam ve mevkice üstün olursa, Allah, diğer arkadaşını da aynen o dereceye yükseltir. Tıpkı çocuklar, nasıl ki ana ve babalarına verilip aileye katılmaları sağlanırsa, bu alt derecedekisi de üstteki bir derecede bulunan kardeşinin derecesine yükseltilerek ona katılması sağlanır. Nasıl ki ailedeki bireyler birbirlerine katılmak suretiyle birliktelikleri sağlanırsa bu da aynen öyle olur. Çünkü kardeşlik, eğer sırf Allah için edinilirse, bu, din ve Allah için kardeşlik, soy kardeşliğinden aşağıda olmayacaktır. Nitekim konuyla ilgili olarak Rabbimiz şöyle buyurmaktadır:

   

   “İman eden ve zürriyetleri de iman ile kendilerine tabi olanlar (var ya) işte biz, onların nesillerini de kendilerine kattık. Onların amellerinden de bir şey eksiltmedik. Herkes kazandıklarına karşılık bir rehinedir.”[19]

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Doğrusu Yüce Allah şöyle buyuruyor: ‘Sırf benim rızamı kazanmak maksadıyla birbirlerini ziyaret edenlere benim muhabbetim/sevgim hak oldu. Sadece benim rızam için birbirlerini sevenlere karşı onlar sevgimi hakkettiler. Yine sırf benim rızamı kazanmak için birbirlerine yardımcı olanlar da benim sevgimi hakketmiştir. Aynı şekilde sırf benim rızamı kazanmak için karşılıklı yardımlaşanlar da benim sevgimi hakketmiştir.”[20] 

   Rasulullah (s.a.v.)’ın buyurduğuna göre, kıyamet gününde Yüce Allah şöyle buyuracak: 

   “Benim Celâlim ve azametim adına birbirlerini sevenler nerede! Bugün hiçbir gölgenin olmadığı, sadece benim gölgemin bulunduğu gölgenin altında kendilerini gölgelendireceğim.”[21] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Yedi zümre vardır ki, kendi gölgesinin dışında hiçbir gölgenin bulunmadığı o günde, Allah onları kendi gölgesinde gölgelendirecektir;

   a- Adil devlet başkanı/adil imam,

   b- Allah’a hep ibadetle hayatını geçiren genç,

   c- Mescidden çıktıktan sonra, diğer bir vakti beklemek üzere gönlü hep mescidde/kulağı ezanda olan kimse,

   d- Allah için birbirlerini seven iki insan, hep Allah için bir araya gelirler ve ayrılırken de birbirlerinden Allah için ayrılırlar.

   e- Tenhada Allah’ı zikreden ve bundan ötürü gözlerinden yaşlar boşanan kimse,

   f- Nesep ve soy sahibi, güzel bir kadının kendisiyle ilişki kurmak için kendisine davetiye çıkardığı halde, o: “Ben böyle bir şey yapmaktan dolayı Allah’tan korkarım” diyen kimse.

   g- Sadaka verip de, gizlediğinden ötürü sağ elinin verdiğinden, sol eli habersiz olan ve bu gizlilikte sadaka veren kimse.”[22] 

   Yine Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Herhangi bir adam, Allah için bir insana özlem duyarak ve bir an önce onunla buluşmayı isteyerek ziyaret edecek olursa, bunun ardından hemen bir melek gelir ve şöyle seslenir: ‘Çok yaşa! Bu ne hoş bir gidiş senin için. Gideceğin yer olarak cennet sana mübarek olsun.’”[23] 

   Rasulullah (s.a.v.) diğer bir hadislerinde de şöyle buyuruyorlar: 

   “Doğrusu adamın birisi, Allah için kardeş edindiği birini ziyarete gider. Bunun üzerine Yüce Allah, gözetlemesi için bir meleği yoluna çıkarır. Adam yol üzerindeki melekle karşılaştığında, melek kendisine, 

   - Yolculuğun nereyedir? der. Adam;

   - Ben filanca kardeşimi ziyaret etmek istiyorum, oraya gidiyorum, der. Melek;

   - Peki bir ihtiyacın mı var? Senin bir ihtiyacını karşılaması için mi bu gidiş? der. Adam;

   - Hayır. Melek;

   - O halde aranızda bir akrabalık mı var ki, bu amaçla ziyarete gidersin? diye sorar. Adam;

   - Hayır, böyle bir şey de yok der. Melek;

   - Onun sana yaptığı bir iyiliği, yanında bir nimeti mi bulunuyor? diye sorar. Adam, yine;

   - Hayır, diye cevaplar. Melek;

   - O halde o arkadaşına/kardeşine gidiş sebebin nedir? diye sorar. Adam;

   - Ben o kardeşimi gerçekten Allah için seviyorum, karşılığını verince, melek de;

   - Doğrusu beni sana gönderen Allah’dır. Senin o kardeşini Allah için sevdiğinden dolayı, Allah’ın da seni sevdiğini sana bildirmemi istedi. Dolayısıyla bundan ötürü senin cennete girmen vacip oldu/kesinleşti.”[24] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Allah için sevmek ve Allah için buğzetmek imanın en sağlam kulplarındandır.”[25] 

   Bir kimsenin Allah için sevip sayacağı dostları olabileceği gibi yine Allah için buğzedeceği, kin besleyeceği düşmanları da gâyet doğal olarak olabilecektir. Anlatıldığına göre Yüce Allah peygamberlerinden birine şöyle vahyeder: 

   “Senin dünya ile ilgini kesmen, hemencecik rahat yönünü istediğindendir. Bana yönelmen de benim sayemde saygı görmen maksadına yöneliktir. Ancak sen, sırf benim rızam için bir düşmanıma düşmanlık gösterdin mi ya da yine sırf benim rızam adına birini veli/dost edindin mi?”

   Rasulullah (s.a.v.) bir duâsında şöyle yakarıyor: 

   “Allah’ım! Bir facirin (kötü niyetli ve İslâm düşmanı birinin) vereceği nimete boyun eğdirme ki, sevgimi kazanmasın.”

   Rivayete göre Yüce Allah, Hz. İsa (a.s.)’ya şöyle vahyeder: 

   “Eğer sen gökler ve yer halkı/ehli kadar ibadet etmiş olsan da, içinde benim rızama yönelik birini sevdiğin veya yine benim rızama yönelik birine buğzettiğin olmamışsa, yaptığın ibadetlerin bir anlamı yoktur.”

   Hz. İsa (a.s.) şöyle diyor: 

   “Masiyet ehline (Allah’ı isyan içinde olanlara) buğz etmek suretiyle kendinizi Allah’a sevdirin. Onlarla bağları koparın ki, Allah’a yakınlık kazanasınız. Onlara karşı sürekli kin içerisinde olun ki, Allah’ın hoşnudluğunu kazanasınız.” 

   Kendisine:

   “Öyleyse kiminle oturalım ey Allah’ın ruhu!” diye sorarlar. Hz. İsa (a.s.) da:

   “Kendisiyle karşılaştığınızda (kendisini gördüğünüzde) size Allah’ı hatırlatan, konuştuğunda sözleri amelinizin çoğalmasına sebep olan, ameli sizi ahiret hayatı için ibadet ve taate yönelten kimselerle beraber otur-kalkın!” der.

   Aziz ve Celil olan Allah’ın eski kaynaklarında verilen haberlere göre, Hz. Musa’ya şöyle vahyettiği bildirilir:

   “Ey İmranoğlu (Musa)! Hep uyanık ve dikkatli ol! Kendin adına dostlar edin! Şunu da bilmelisin ki tuttuğun her dost ve arkadaş, bana olan sevginden dolayı seninle arkadaşlık ve dostluk kurmuyorlarsa, o (onlar) senin düşmanındır.”

   Yüce Allah Davud (a.s.)’a şöyle vahyeder: 

   “Ey Davud! Neden seni bir kenara çekilip yapayalnız kaldığını görmekteyim, nedir bunun sebebi?” 

   Davud (a.s.):

   “İlahî! Sırf senin rızan adına buğzederek onlardan uzak kaldım/kalıyorum.” demesi üzerine, Yüce Allah şöyle buyurur: 

   “Ey Davud! Sürekli uyanık ve dikkatli ol! Kendin için dostlar (sırdaşlar) edinmeye bak! Çünkü her dost ya da sırdaş, senin bana olan sevgin ve bağlılığın için seninle dost olmaz. Sakın onu arkadaş edinme! Çünkü o senin için bir düşmandır, senin kalbini karartır (kalbinin katılaşmasına sebep olur) ve seni benden uzaklaştırır.”

   Yine Hz. Davud (a.s.) ile ilgili gelen haberler arasında bildirildiğine göre o Rabbine şöyle seslenir:

   “Rabbim! Benimle Senin aranda herhangi bir sıkıntıya yer verilmemek suretiyle tüm insanların beni sevmeleri nasıl sağlanabilir?” 

   Allah da şöyle buyurur:

   “İnsanlara onların durumlarına göre muamele et, benimle senin arandaki durumun sürebilmesi için de kendilerine ihsanda bulun!”

   Farklı bir rivayette de şöyle geçiyor: 

   “Dünya ehline karşı dünya çerçevesinde bağlarını sürdür! Ahiret ehliyle de ahirete yönelik yaşantılarına göre muamelede bulun!”

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Gerçekten sizin Allah’a en sevimliniz, başkalarıyla dostluk kuranlar ile başkaları tarafından da kendisiyle iyi dostluk bağları kurulabilenlerdir. Doğrusu Allah katında en buğzedileniniz (sevilmeyeniniz), halk arasında ondan buna laf taşıyanlarınız (kovuculukla dolaşanlarınız)dır, dost ve kardeşleri birbirine düşürenlerinizdir.”[26] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Doğrusu Allah’ın, yarısı ateşten ve yarısı da kardan var edilmiş bir meleği var ki, bu melek şöyle yakarır:

   - Allah’ım! Nasıl kar ile ateşi biri diğerini eritmeksizin bir arada tutmuşsan, aynı şekilde salihlerin de gönüllerini birbirleriyle pekiştir.”[27] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Herhangi bir kul sırf Allah rızası için bir dost/kardeş edinmemiş olsun ki, Allah da bundan dolayı ona cennette bir derece ikram eder.”[28] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Allah için birbirlerini sevenler, kızıl yakuttan bir sütun üzerinde olacaklardır. Sütunun başında da yetmiş bin oda bulunur. Bunların yüzlerinin aydınlığı tıpkı güneşin dünya ehlini aydınlatması gibi, cennet ehline bunlar yöneldiklerinde güzellikleri cennet ehlini aydınlatır. Bunun üzerine cennetlikler, birbirlerine seslenerek: ‘Gelin! Dünyada sırf Allah için birbirlerini sevenleri gidip görelim/seyredelim. Çünkü tıpkı güneşin aydınlatması gibi güzellikleri cennet ehlini aydınlatıyor. Üzerlerinde yemyeşil sündüsten biçilmiş giysiler bulunmaktadır. Alınlarında ise; ‘Allah için birbirlerini sevenler!’ ibaresi yazılı bulunur.”[29] 

   ESERLER/BÜYÜKLERİN SÖZLERİ

   Hz. Ali (r.a.) şöyle diyor: 

   “Dostlar ve kardeşler edinmenizi tavsiye ederim. Çünkü onlar dünya ve ahiretin azığı, sermayesidirler. Nitekim sizler cehennemliklerin şu sözlerini duymadınız mı: 

   

   ‘Şimdi artık bizim ne şefaatçımız var, ne de yakın bir dostumuz.’”[30]

   Abdullah b. Ömer de şöyle demiştir: 

   “Allah’a yemin ederek belirtmeliyim ki, hiç ara vermeksizin oruç tutsam, geceleri hiç uyumaksızın ömür boyu ibadetle geçirsem, malımı da Allah yolunda bölük bölük dağıtsam, ancak öleceğim günü ölümüm sırasında kalbimde Allah’a taatle hayatlarını geçirenlere karşı bir sevgi, Allah’a isyan içinde olanlara karşı da bir kin ve nefret olmadan ölüp gitsem, yaptıklarımın hiçbiri bana bir fayda sağlamaz.”

   Ölüm döşeğinde iken İbn Semmak şöyle demiştir: 

   “Allah’ım! Sen de çok iyi bilirsin ki, Sana karşı geldiğimde aynı zamanda Sana itaat edenleri de severdim. Dolayısıyla benim bu özelliğimi sana yakınlık vesilesi kıl.”

   Hasan Basrî ise, İbn Semmak’ın söylediklerinin aksine şöyle demiştir: 

   “Ey Âdemoğlu! ‘Kişi sevdiğiyle beraberdir’ sözü sakın ola ki seni aldatmasın. Sen iyiler gibi amel işlemedikçe iyilerle birlikte olamazsın. Çünkü yahudi ve hıristiyanlar da peygamberlerini seviyorlar ama, onlarla beraber değiller/olmayacaklar.”

   Bu sözlerde şöyle bir incelik bulunmaktadır: Hasan Basrî, burada, bir kimse ‘iyi insanları seviyorum’ dediği halde, eğer kendisi onların yaptıkları amellerin bir kısmını ya da tamamını olsun yapmazlar ve onlarla hiçbir ortak tarafları olmazsa, işte bunun bir yararının olmayacağı gerçeğini bildiriyor. Çünkü kuru kuruya sevginin bir anlamı zaten yoktur.

   Fudayl b. İyad bir konuşmasında diyor ki: 

   “Sen öyle mi sanırsın? Yani Firdevs cennetine yerleşmeyi, Rahman olan Allah’ın evinde peygamberler, sıddîkler, şehid ve salihlerle birlikte Allah’a komşuluk bekliyorsun öyle mi? Söyler misin sen, işlediğin hangi amelinle, Allah için terkettiğin hangi şehevî isteğinle, bağlarını kesip de sonradan yeniden gidip bağları tesis ettiğin hangi yakının ya da akrabanla veya yendiğin hangi öfkenle, kardeşinde görüp de bağışladığın hangi duruma göre, Allah için kendisinden uzak kaldığın hangi yakın dostun ya da uzak iken Allah için yaklaştığın hangi kimseyle ve ne yüzle bunu beklersin?”

   Anlatıldığına göre Yüce Allah Hz. Musa (a.s.)’ya şöyle vahyeder: 

   “Benim için ne tür bir amel işledin?” 

   Hz. Musa şöyle der:

   “İlahî! Ben senin için namaz kıldım, oruç tuttum, sadaka verdim, zekat verdim.” 

   Yüce Allah da şöyle buyurur:

   “Namazın senin için bir burhan/kılavuz, orucun bir kalkan, sadakan bir gölge ve zekatın da yolunu aydınlatan bir nur olacaktır. Söyle sen benim için nasıl bir amel/iş yaptın? 

   Hz. Musa:

   “İlahî! Senin için yapabileceğim bir ameli bana göster/öğret!” 

   Yüce Allah:

   “Ey Musa! Sen hiç benim rızam için bir velimi/dostumu dost edindin mi ve yine sen sırf benim için düşmanı düşman kabul ettin mi?”

   İşte Hz. Musa bu ifadelerden, amellerin en değerlisinin Allah için sevmek ve yine Allah için buğzetmek olduğunu öğrenmiş oldu.

   Abdullah b. Mesud (r.a.) şöyle diyor: 

   “Eğer bir kimse, Kâbe’de Rükn ile Makam arasında durup yetmiş yıl ibadet etmiş olsa bile, yarın Allah kıyamet gününde onu, sevdikleriyle birlikte huzura çağıracaktır.”

   Hasan Basrî (r.a.) şöyle demiştir: 

   “Fasık ve kafir kimselerden uzak durmak, bir bakıma Allah’a yakın olmak demektir.”

   Adamın biri Muhammed b. Vasıa şöyle diyor: 

   “Gerçekten ben seni sırf Allah için seviyorum.” 

   Muhammed b. Vasıa da: “Ben de seni, adına beni sevdiğin zat için seviyorum” karşılığını verir. Daha sonra da yüzünü kıbleye dönüp Rabbine şöyle yakarır: “Allah’ım! Sen bana buğzediyor olduğun halde, senin adına sevilmekten yine sana sığınırım.”

   Adamın biri Davud Taî’nin yanına gelir. Davud kendisine: “Bir ihtiyacın mı var?” diye sorunca o, “Sırf seni ziyarete geldim” karşılığını verir. Bunun üzerine Davud ona: “Sen bu ziyaretinle bir hayır işledin. Ancak yarın kıyamet gününde, bana: “Sen de kimsin ki, sen ziyaret ediliyorsun?” denilince, ne yapacağımı düşünüyorum. Sen bunu biliyor musun? Davud kendi kendine mırıldanarak: “Be adam sen zahidlerden misin? Vallahi değilsin. Söyle sen abidlerden misin? Hayır vallahi! Söyle o halde sen salihlerden misin? Değil vallahi!” Daha sonra kendi kendini tenkid ederek şöyle der: “Sen genç iken bir fasık adamdın. Şimdi yaşlanınca da, öyle bir riyakarsın ki, fasıktan da beter ve kötü bir riyakar... çünkü gösteriş yapan, riyakar davranan doğrusu fasıktan öte çok daha kötü biridir.”

   Hz. Ömer (r.a.) şöyle diyor: 

   “Herhangi biriniz din kardeşinden bir sevgiye layık görülürse, ona sımsıkıya sarılsın, dostluğu zedelemesin. Çünkü bu, çok az rastlanan bir şeydir.”

   Mücahid de şöyle diyor: 

   “Allah için birbirlerini sevenler, bir araya gelip de birbirleriyle şakalaştıklarında, kışın ağaç yapraklarının kuruyup dökülmesi misali, bunların da günah ve hataları dökülür.”

   Fudayl b. İyad şöyle diyor: 

   “Kişinin kardeşinin yüzüne sevgi, merhamet ve şefkat duyguları içinde bakması bir ibadettir.”

   

    
     
      Kalem, 68/4.

    

     
      Tirmizî, Ebu Hüreyre’den, Hakim’de, isnadının sahihliğini belirterek rivayet etmiştir. 

    

     
      Sahih bir isnad ile İbn Mace rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Beyhakî ve Ebu Hüreyre’den sahihliğini belirterek Hakim rivayet etmiştir. 

    

     
      Ebu Davud, Ebu Derda’dan da Tirmizî rivayet etmiş ve “Hadis hasen sahihtir” demiştir.

    

     
      İbn Adiyy, “Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında ve aynı zamanda, “Evsat” adlı kitaplarında Taberânî, “Şuabu’l-İman” kitabında Beyhakî Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir. 

    

     
      “Şuab” adlı eserinde Beyhakî, Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir. Ancak hadis ondan duyulmamıştır.

    

     
      Enfal, 8/63.

    

     
      Al-i İmrân, 3/103.

    

     
      Al-i İmran, 3/103.

    

     
      “Mekarimu’l-Ahlâk” adlı eserinde Cabir’den Taberânî rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Sehl b. Sa’d’dan da Taberânî, Ebu Hüreyre’den sahihliğine işaretle Hakim rivayet etmiştir.

    

     
      Hz. Âişe’den Ebu Davud: “Allah, bir emîre hayır murad ederse, ona doğru bir vezir/yardımcı verir, unutunca onu hatırlatır, hatırlayınca da yardım eder.” şeklinde rivayet etmiştir. Hz. Ali’den, “Sohbet Adabı” kitabında Ebu Abdurrahman Selemî farklı lafızla rivayet etmiştir.

    

     
      Agk. Selemî, Enes’ten, “Müsnedu’l-Firdevs”te Ebu Mansur Deylemî.

    

     
      “K. İhvan” eserinde İbn Ebud-Dünya, Enes’ten rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel ve Hakim de uzunca bir hadiste rivayette bulunmuştur. Hakim farklı rivayet ettiği hadisin Buhari ile Müslim’in şartlarına göre sahih olduğunu belirtmiştir. Tirmizî de aynı hadisi Ebu Müslim Havlanî’den rivayet ediyor, o da Muaz’dan farklı lafızla rivayet ediyor. Tirmizî, “Hadis, hasen sahihtir diyor. Ahmed b. Hanbel de aynı hadisi biraz farklarla Ebu Malik Eş’arî’den rivayet ediyor.

    

     
      Nesaî, “Sünen-i Kübra”sında rivayet etmiştir.

    

     
      Enes’ten İbn Hibban ve Hakim rivayet etmişler. Hakim, hadis isnad yönünden sahihtir, demiştir.

    

     
      Tûr, 52/21.

    

     
      Amr. b. Abese ve Ubade b. Samit’ten Ahmed b. Hanbel, sahihliğini belirterek Hakim rivayet etmişlerdir.

    

     
      Hadisi Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den ittifakla Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir. 

    

     
      İbn Adiyy, Enes’ten, “Özlem duyarak ve...” ifadelerine yer vermeksizin, Tirmizî ve İbn Mace de Ebu Hüreyre’den şu tarzda rivayet etmişlerdir: “Kim bir hastayı veya Allah için edindiği bir kardeşini ziyaret ederse, gökten bir ünleyici ona: ‘Müjdeler olsun sana, yürüyüşün/yolculuğun da iyi geçsin, sen böylece cennette kendine bir yer edindin.’ diye rivayet etmişlerdir. 

    

     
      Ebu Hüreyre’den hadisi Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Bera b. Azib’ten Ahmed b. Hanbel rivayet etmiştir. Haraitî de bu hadisi İbn Mesud’dan, “Mekarimu’l-Ahlâk” adlı kitabında rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den, “Evsat” kitabında Taberânî rivayet etmiştir.

    

     
      Ebûşşeyh, “el-Azama” kitabında Muaz b. Cebel ve İrbad b. Sariye’den İbn Hibban rivayet etmiştir.

    

     
      “K. İhvan”da İbn Ebu’d-Dünya, Enes’ten rivayet etmiştir.

    

     
      Hakim’i Tirmizî, İbn Mesud’dan, “Nevadir” kitabında rivayet etmiştir.

    

     
      Şuarâ, 26/100-101.

    

   

  

  
  Hadisi Müslim rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyre’den ittifakla Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir. 





 
  İbn Adiyy, Enes’ten, “Özlem duyarak ve...” ifadelerine yer vermeksizin, Tirmizî ve İbn Mace de Ebu Hüreyre’den şu tarzda rivayet etmişlerdir: “Kim bir hastayı veya Allah için edindiği bir kardeşini ziyaret ederse, gökten bir ünleyici ona: ‘Müjdeler olsun sana, yürüyüşün/yolculuğun da iyi geçsin, sen böylece cennette kendine bir yer edindin.’ diye rivayet etmişlerdir. 





 
  Ebu Hüreyre’den hadisi Müslim rivayet etmiştir.





 
  Bera b. Azib’ten Ahmed b. Hanbel rivayet etmiştir. Haraitî de bu hadisi İbn Mesud’dan, “Mekarimu’l-Ahlâk” adlı kitabında rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyre’den, “Evsat” kitabında Taberânî rivayet etmiştir.





 
  Ebûşşeyh, “el-Azama” kitabında Muaz b. Cebel ve İrbad b. Sariye’den İbn Hibban rivayet etmiştir.





 
  Nesaî, “Sünen-i Kübra”sında rivayet etmiştir.





 
  Enes’ten İbn Hibban ve Hakim rivayet etmişler. Hakim, hadis isnad yönünden sahihtir, demiştir.





 
  Tûr, 52/21.





 
  Amr. b. Abese ve Ubade b. Samit’ten Ahmed b. Hanbel, sahihliğini belirterek Hakim rivayet etmişlerdir.





 
  “K. İhvan”da İbn Ebu’d-Dünya, Enes’ten rivayet etmiştir.





 
  Hakim’i Tirmizî, İbn Mesud’dan, “Nevadir” kitabında rivayet etmiştir.





 
  Şuarâ, 26/100-101.





 
  Kalem, 68/4.





 
  Tirmizî, Ebu Hüreyre’den, Hakim’de, isnadının sahihliğini belirterek rivayet etmiştir. 





 
  Sahih bir isnad ile İbn Mace rivayet etmiştir.





 
  Ahmed b. Hanbel, Beyhakî ve Ebu Hüreyre’den sahihliğini belirterek Hakim rivayet etmiştir. 





 
  Ebu Davud, Ebu Derda’dan da Tirmizî rivayet etmiş ve “Hadis hasen sahihtir” demiştir.





 
  “Mekarimu’l-Ahlâk” adlı eserinde Cabir’den Taberânî rivayet etmiştir.





 
  Ahmed b. Hanbel, Sehl b. Sa’d’dan da Taberânî, Ebu Hüreyre’den sahihliğine işaretle Hakim rivayet etmiştir.





 
  Hz. Âişe’den Ebu Davud: “Allah, bir emîre hayır murad ederse, ona doğru bir vezir/yardımcı verir, unutunca onu hatırlatır, hatırlayınca da yardım eder.” şeklinde rivayet etmiştir. Hz. Ali’den, “Sohbet Adabı” kitabında Ebu Abdurrahman Selemî farklı lafızla rivayet etmiştir.





 
  Agk. Selemî, Enes’ten, “Müsnedu’l-Firdevs”te Ebu Mansur Deylemî.





 
  “K. İhvan” eserinde İbn Ebud-Dünya, Enes’ten rivayet etmiştir.





 
  Ahmed b. Hanbel ve Hakim de uzunca bir hadiste rivayette bulunmuştur. Hakim farklı rivayet ettiği hadisin Buhari ile Müslim’in şartlarına göre sahih olduğunu belirtmiştir. Tirmizî de aynı hadisi Ebu Müslim Havlanî’den rivayet ediyor, o da Muaz’dan farklı lafızla rivayet ediyor. Tirmizî, “Hadis, hasen sahihtir diyor. Ahmed b. Hanbel de aynı hadisi biraz farklarla Ebu Malik Eş’arî’den rivayet ediyor.





 
  İbn Adiyy, “Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında ve aynı zamanda, “Evsat” adlı kitaplarında Taberânî, “Şuabu’l-İman” kitabında Beyhakî Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir. 





 
  “Şuab” adlı eserinde Beyhakî, Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir. Ancak hadis ondan duyulmamıştır.





 
  Enfal, 8/63.





 
  Al-i İmrân, 3/103.





 
  Al-i İmran, 3/103.








   
   ALLAH İÇİN KARDEŞLİĞİN ANLAMI VE SIRF DÜNYA ÇIKARI İÇİN KARDEŞLİKTEN FARKI

   Biz bu başlık altında, Allah için kardeşlik ve dostluğun anlamı üzerinde duracak ve bunun dünya çıkarları için olan dostluk ile kardeşlikten ayırdedilmesi ve farkı üzerinde duracağız.

   Şurası bilinmelidir ki; “Allah için sevmek ve Allah için buğzetmek” ifadeleri biraz kapalı, pek anlaşılamayan bir konudur. Dolayısıyla bizim burada yapacağımız açıklamalarla biz konu üzerindeki karmaşıklığı, anlaşılmazlığı ve kapalılığı ya da perdeyi açmaya ve aralamaya çalışacağız. Bu itibarla sohbet:

   a- Bir tesadüfün sonucu olarak ortaya çıkar veya,

   b- Arzu ve isteğe bağlı olarak oluşabilir.

   Tesadüfî olarak oluşan dostluklar da, komşuluk, herhangi bir amaçla bir toplantı yerinde bir araya gelmek, bir okulda bulunmak ve buluşmak, çarşıda, pazarda karşılaşmak veya aynı yer ve sokakta bulunmak, herhangi bir devlet yetkilisinin yanında ya da dairesinde karşılaşıp tanışmak ya da herhangi bir yolculuk sırasında karşılaşıp tanışmakla sonuçlanan arkadaşlıklar tesadüfî olan dostluk ve arkadaşlıklardır.

   Arzu ve isteğe bağlı olarak olan arkadaşlıklar ise; işte bizim burada asıl üzerinde durarak açıklamak istediğimiz husustur. Nitekim din kardeşliği işte bu çerçevede değerlendirilir kuşkusuz. Çünkü bir sevap beklentisi, ancak insanların iradesiyle olan fiillerde sözkonusudur ve yine teşvik de bu gibi hususlarda geçerlidir. Sohbet ya da arkadaşlıkta şu üç unsur aranır:

   a- Birarada bulunmak, beraber oturup kalkmak,

   b- Birlikte yaşamak ve aynı toplumda beraber olmak ve

   c- Komşuluk.

   İşte arkadaşların birlikte sohbet edebilmelerinin oluşabilmesi için yukarıda sunduğumuz; beraber olma, aynı toplumda yaşama ve komşuluk unsurunun oluşması halinde, bunun sevgiden kaynaklandığı söylenebilir. Çünkü karşılıklı sevgi oluşmadıkça bu üç unsurun oluşması imkanı doğmaz. Çünkü insan sevmediği ya da sevilmediği toplumdan kaçınır, uzakta kalmak ister ve onlarla birarada bulunmayı arzulamaz. Sevgiye dayalı olan arkadaşlık ve sohbet ise;

   a- Ya bizzat adamın kendisi sevilmeye değer olduğundan onu sever. Onu sevmekle adam bir başka amacını veya hedefini gerçekleştirme peşinde olmaz.

   b- Ya adamı sever, fakat bu sevgisi onun aracılığıyla bir yerlere ulaşmayı hedefler, işte amaçlanan bu hedef de,

   c- Ya sırf dünya ve dünyalıkları elde etmeye yönelik olabilir veya ahiret hayatıyla ilgili bir şeyle alakalı bulunabilir, yahut da,

   d- Bizzat Yüce Allah’ın kendisiyle ilgili olabilir. Dolayısıyla bunların toplamı da dört kısımdır.

  


   
   BİRİNCİ KISIM: 

İNSANI SADECE 
İNSAN OLMASI AÇISINDAN 
SEVMEK

   Bu, sırf bir kimsenin insan olması, onun zatı ve varlığı nedeniyle sevilmesidir. O kişinin sevilmesi, seven tarafından bizzat sevilecek bir yönü olduğundan sevilir. Böyle bir şey mümkündür. Örneğin adamda hoşuna giden bir şeyi görmüş olabilir, adamı çok iyi tanımıştır, müşahedeyle denemiştir, ahlakını görmüştür veya adam kendisine herhangi bir iyilikte bulunmuştur, dolayısıyla tüm bu özellikler, adamın güzelliğini ve güzelliklerini gören açısından gerçekten güzel olabilir ve hoşuna gitmiştir. Çünkü hoş ve tatlı, güzel ya da lezzetli olan her şey sevilir. Lezzetin ya da hoşlanmanın ardında, iyilik yapmak yatar. İyiliklerin yapılmasıyla da karşılıklı münasebet, yumuşaklık ve karakterler arasında uyumluluk görülür. Diğer taraftan güzel görülüp beğenilen bu şey de,

   a- Ya adamın fiziksel görünümüyle, yaratılışıyla alakalı olabilir veya,

   b- Adamın iç dünyası ile ilgili bulunabilir. Yani adam gerçekten akıllı ve güzel ahlaklıdır. Kuşkusuz güzel ahlakı da güzel fiiller izler. Olgun ve kamil bir akıl sahibi de gerçekten derin bir bilgi kapasitesi ister. Doğrusu iyi ve güzel karakter sahibi ve olgun bir şekilde düşünebilenlerce bütün bunlar güzel kabul edilir. Her güzel kabul edilen de, kesinlikle tatlılıkla algılanır ve sevilir. Hatta bunun insanların kalblerinin birbirlerine ısınmasındaki rolü de inkar edilemez. Buna rağmen bu konu da oldukça karmaşık ve neredeyse içinden çıkılamaz bir problemdir.

   Kimi zaman öyle şeyler gözlemlenebiliyor ki, fiziksel yapı bakımından olsun, yaratılış ve ahlakça olsun aralarında hiçbir benzerlik bulunmayan iki kimse arasında çok sağlam bir sevgiyle karşılaşılabiliir. Ancak bunun da mutlaka bir gizemli ve batınî yönü bulunur. Onlar işte bu sayede birbirlerine karşı ısınabilmektedirler, aralarında bir anlaşma ve uyum sağlanabilmektedir. Eğer bir şey diğer bir şeye benzerse, doğal olarak birbirlerini çekerler, birbirlerine yakınlık kazanırlar. Oysa içe dönük yani batınla ilgili benzerlikler gizlidir. Bunun da kendine göre birtakım hassas noktaları vardır. Ancak beşerin bunları öğrenebilme gücü ve imkanı yoktur. Çünkü bu, beşer gücü dahilinde bir şey değildir.

   Nitekim Rasulullah (s.a.v.) bu durumu ifade maksadıyla şöyle buyurmuşlardır:

   “Ruhlar, grup grup toplanmış askerler (cemaatler)dir. Bundan dolayı içlerinden birbirleriyle (Allah için) tanışanlar sevip kaynaşırlar, anlaşabilirler, ancak (Allah için) birbirleriyle çatışanlar, anlaşamayanlar da ihtilafa düşerler.”[31] 

   Anlaşamayanlar, birbirleriyle tartışanlar ise birbirleriyle zıtlaşanlardır. Oysa birbirleriyle kaynaşmak ise, o kimselerin birbirleriyle uyum içinde olmalarının bir sonucudur ki, bu “tearuf” yani tanışma ve bilişme diye ifade edilmiştir. 

   Bu hadisin bir lafzı da farklı olarak şöyle gelmiştir:

   “Ruhlar bölük bölük gruplara ayrılmış topluluklardır, bir araya gelerek havada birbirleriyle koklaşırlar.”[32] 

   Bu hadisi kimi âlimler şöyle yorumluyorlar: 

   Allah c.c., ruhları yarattı, bir kısmını birbirlerinden ayırdı. Böylece ayrılan bu ruhları Arş’ın çevresinde dolaştırdı, tavaf yaptırdı. İki gruba ayrılmış bulunan iki ruhtan hangisi diğeriyle karşılaşıp buluştuklarında orada tanışıp anlaşmışlar ve bu tanışıklığı dünyada da birbirleriyle sürdürmüşlerdir.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Müminlerin ruhları bir günlük yol mesafesinde aralarında bir mesafe bulunduğu halde ikisinden biri diğerini hiç görmediği halde bir araya gelirler/buluşurlar.”[33] 

   Anlatıldığına göre, Mekke’de bir şeyler anlatarak hemcinslerini eğlendiren bir kadın varmış. Nitekim aynı özellikte bir kadın da Medine’de bulunuyormuş. Bir gün Mekkeli mizahcı kadın, Medineli meslektaşının yanına varır. Aynı kadın bir ara Hz. Âişe validemize gider, söz ve hareketleriyle onu da eğlendirir. Hz. Âişe, kendisine, nerede misafir olarak kaldığını sorunca, o da kaldığı arkadaşının evini söyledi. Bunu öğrenen Hz. Âişe: 

   “Allah ve Rasulü doğru söylemişlerdir. Ben Rasulullah (s.a.v.)’tan şöyle buyurduğunu dinlemiştim: “Ruhlar bölük bölük ordulardır (cemaatlerdir) ...” diyerek yukarıda daha önce zikrettiğimiz hadisi zikrettiler.

   Bu konudaki gerçek şu ki; gerek müşahede olsun, gerek tecrübe olsun, göstermiştir ki, ruhlar birbirleriyle uyum sağlayınca, orada dostluk ve birbirine ısınma olayı gündeme gelir. Aslında karakterlerin ve huyların gerek batınî anlamda olsun ve gerekse görünen zahirî şekliyle olsun birbirleriyle uyum içinde olmaları konusu aslında anlaşılır bir şeydir.

   Sevgi Sebepleri

   İnsanlar arasında bir uyumun oluşmasını sağlayan sebep ya da nedenlere gelince, bunu anlayabilmek beşer gücü çerçevesinde mümkün değildir. İnsan buna vakıf olamaz. Bir de müneccimlerin ya da medyumların söyleyegeldikleri saçmalıklar bulunuyor. Bir kimsenin kısmeti ya da talihi, bir diğerinin talihi ya da kısmetinin, altıgeni veya üçgeniyle çakışırsa ya da burçları birbirlerini tutarsa, işte bu, o insanların birbirleriyle uyum sağlamalarının veya birbirlerini sevmelerinin nedenidir. Bu da sonuçta karşılıklı uyumu ve sevgiyi sağlamaktadır. Oysa kişilerin talihleri böyle çakışmayıp da karşılıklı çatışır veya birinin altıgeni veya üçgeni diğerinin dörtgeni üzerine gelirse, bu durumda karşılıklı nefret, düşmanlık ve birbirinden uzaklaşma meydana gelir. Yani adamların yıldızları barışmazsa, aralarında sevgi ve saygıdan söz edilemez.

   Eğer; ‘Yüce Allah’ın gökleri ve yeri yaratmadaki kanunlar çerçevesinde de cereyan etmektedir’ diye bir iddianın doğruluğu kabul edilirse, o takdirde bu husustaki problem ve karmaşıklık, ruhların birbirleriyle uyum sağlamaları konusunda ileri sürülen hususta da çok daha büyük bir problem olarak karşımıza çıkmış bulunmaktadır. Oysa sırrına eremeyeceği, mahiyetini hiçbir zaman öğrenemeyeceği bir alanda, beşerin künhüne ulaşamayacağı bu konularda fazla derine dalmanın da bir manası yoktur. Çünkü bize verilen ilim oldukça azdır. Dolayısıyla bize yeterli olacak şey, bizim tecrübeleri ve müşahedeleri ya da tanıları doğrulamak olmalıdır. Bunun ilerisine gitmemeliyiz. Kaldı ki konuya ilişkin olarak Rasulullah’tan şöyle bir haberin ya da hadisin rivayet edildiği bildirilmiştir. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Şayet bir mümin, hepsinin münafık oldukları, yüz kişilik -içerisinde tek bir müminin bulunduğu- bir topluma varsa, toplum arasında gider, o müminin yanında oturuverir. Aynı şekilde yüz mümin ve bir münafıkın içinde yer aldığı bir topluma bir başka münafık aralarına gitse, gidip o tek münafıkı bulur ve onun yanında oturur.”[34] 

   İşte bu, şu gerçeği ortaya koymaktadır. Hangi şey neye veya kime benzerse, benzeyenler/uyuşanlar birbirlerini çekerler, bu, doğal olarak ve karakter gereği böyledir. Hatta kişinin kendisi bunu hissetmese bile gerçek böyledir.

   Malik b. Dinar şöyle diyor: 

   “On kişi içerisinde eğer iki kişi birbiriyle iyi geçiniyor ve uyum içerisinde bulunuyorlarsa, kesinlikle bu ikisinden birinde, ötekisinde olan bir özellik var ki, anlaşabilmektedirler. Çünkü insan cinsleri de adeta kuşlarınkisi gibidir. Eğer cinslerden biri diğeriyle bir uyum sağlıyorsa, kesinlikle aralarında bir münasebet, bir ortak yan vardır da ondan ötürü anlaşabiliyorlardır.” 

   Malik b. Dinar devamla diyor ki: 

   “Bir gün bir karganın bir güvercinle birlikte olduklarını görmüştüm. Bunu görünce hayretler içerisinde kalır ve: ‘Çok tuhaf bir şey, biri karga, diğeri güvercin; ama, birlikte dolaşıyorlar, acaba ne hikmet var ki?’ diye düşündüm. Sonra her ikisi de uçup havalandıklarında gördüm ki her ikisi de topaldı. İşte hemen ikisinin ortak yönleri böylece anlaşılmış oldu.”

   Bunun içindir ki, bir bilge kişi şöyle der: 

   “Her insan, tıpkı her kuşun kendi cinsiyle uçması gibi, kendi şeklinde olanıyla uyum içerisinde olur, anlaşabilir. Eğer iki kimse huy ve karakter bakımından birbirleriyle uyumlu değilseler, bir süre bir arada olsalar bile mutlaka bir gün kesinlikle birbirlerinden ayrılırlar.”

   İşte bu, ancak şairlerin farkına varabildiği gizli bir manadır. Nitekim şairlerden biri şöyle der:

   İkiniz nasıl oldu da birbirinizden ayrıldınız der birisi

   Kendisine bir sözle cevap verdim, sözlerin de insaflısı

   Ondan ayrıldım çünkü değildi tipim o tip

   Dolayısıyla binlerce insan sergiler farklı farklı tip

   Bu ifadelerden anlaşılıyor ki, insan sadece kendi varlığı, zatı yönüyle sevilir. Yoksa hemen ya da ileride kendisinden herhangi bir menfaat ve çıkar elde etmek için sevilmez. Aksine bu sevgi, insanların gizli karakterlerinden dolayı ileri gelen bir uyum ve anlayıştan kaynaklanır, gizli olan bir ahlaktan ve huydan olabilir. Nitekim güzellik sebebiyle sevmek de bu kısma girer. Eğer asıl amaç, şehevî arzuları tatmin değilse, güzellik olabilir. Çünkü güzel yüzler gerçekten sırf güzelliklerinden ötürü sevilirler. Temelde bir şehvet söz konusu olsa bile, güzel bir sima sırf bu simadan ötürü sevilir. Nitekim insan meyvelere, ışıklara, çiçeklere, kızarmış elmaya, akarsuya ve yeşilliğe bayılır. Kişi bunların kendisinden bizzat bir beklenti amaçlamamış olabilir, buna rağmen bunlara hayranlık duyar. Ancak söz konusu olan bu sevgide veya hayranlıkta, Allah için bir sevgi sözkonusu değildir. Çünkü bu sayılanları, insan, doğal olarak ve nefsin bu tür şeyleri arzulaması olarak sevebilir, hayranlık duyabilir. Çünkü bunu biz, Allah’a inanmayanlarda da görebiliriz.

   Ancak kişi bu sevdiği şeyleri kötü bir amaçla seviyor görünüyorsa, durum değişir. Örneğin adam güzel birini, sırf ondan şehevî duygularını tatmin etmek maksadıyla yararlanmak için seviyor görünebilir. Bu, kötü bir şeydir. Çünkü bir kimse şehevî isteklerini, cinsel arzu ve ihtiyaçlarını helal olan bir yoldan değil de, haram olan bir şekilde tatmine çalışırsa, o sevilen güzel suretin sevilme amacı kötü olmuş olur, kişinin vebal altına girmesine, günah işlemesine neden olur. Eğer bu güzel yüzün sevilmesinde kötü bir niyet yoksa, bunda bir vebal yoktur. Bu tür bir sevgi mübahtır. Dolayısıyla ne övgüye ve ne de yergiye değer olarak kendisinden söz edilemez. Oysa asıl sevgi ya da sevmek, ya övgüye değer olur ya da yerilir ve övgüye değer kabul edilmez. Ya da öyle bir sevgi olur ki, ne övülmesi ve ne de yerilmesi sözkonusu olmayan mübah ya da doğal manada bir sevgi olabilir.

   

    
     
      Ebu Hüreyre’den Müslim, Buharî de Hz. Âişe’den rivayet etmiştir. 

    

     
      Hz. Ali’den Taberânî, “Evsat” kitabında zikretmiştir.

    

     
      Abdullah b. Amr’den, Ahmed b. Hanbel rivayet etmiştir. 

    

     
      “Şuabu’l-İman” adlı kitabında Beyhakî rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  Ebu Hüreyre’den Müslim, Buharî de Hz. Âişe’den rivayet etmiştir. 





 
  Hz. Ali’den Taberânî, “Evsat” kitabında zikretmiştir.





 
  Abdullah b. Amr’den, Ahmed b. Hanbel rivayet etmiştir. 





 
  “Şuabu’l-İman” adlı kitabında Beyhakî rivayet etmiştir.








   
   İKİNCİ KISIM: 
FARKLI BİR AMAÇ İÇİN 
SEVGİ

   Kişi birilerini sevebilir. Fakat bu sevgi, o kimseyi vasıta kılmak suretiyle, asıl sevilmesi istenen varlığa ya da kimseye erişmek için, başkası yüzünden olan bir sevgi olabilir. Sevdiği kimseyi, asıl sevdiğine ulaşmakta aracı olması sebebiyle sevmektir. İşte vesile ya da aracı olan bu şey, sırf sevgiliye ulaştırmada vasıta olmasından ötürü sevilir. Bu itibarla sırf bir başkasından ötürü sevilen kimse sevilmekle birlikte, asıl sevilen işte o başkasıdır gerçekte. Ancak buna aracı olan da, sırf bu aracılığından dolayı sevilir.

   Nitekim herkes altın ile gümüşü sever. Oysa bu ikisinin sevilmesi bir amaç değildir. Çünkü ikisi de ne yenilir, ne de içilir, ne de giyilir. Fakat bu ikisi sayesinde insanlar sevdiklerine ulaşabilme imkanını elde ediyor, birer vasıta olarak kullanabiliyorlar. İşte tıpkı altın ve gümüşte olduğu gibi, kimi insanlar da bu anlamda sevilirler. Çünkü onlar da asıl sevgiliye ulaştırmada aracılık ediyorlar. Bu sayede insan, makam, mevki, mal, servet ve ilim sahibi olabiliyor. Nitekim sırf adamın malından, çevresinden yararlanabilmek, bir makam elde edebilmek için bir devlet büyüğünü, bir saltanat sahibini sever gözükebilir ve bunun için sevebilir de. Hatta o devlet adamlarının önem verdiği, sevdiği kimseleri de sever gözükebilir, onların yanında yer alabilir, ki bununla ilgili olarak referansa gerek duyulduğunda onlar hakkında iyi bir referans olsunlar isteyebilir. Onun durumu ve işini adamın gönlünde yerleştirsin ister.

   Böyle bir yola başvuran kimsenin asıl maksadı dünyalık ise, dolayısıyla bu kimsenin sevgisi, hiçbir zaman Allah için olan sevgi içerisinde yer almaz. Yok eğer, adamın amacı sadece bir dünyalık çıkara dayanmıyor ve fakat yine de bununla bir dünyalık çıkarı amaçlanıyorsa, örneğin bir öğrencinin hocasına karşı olan sevgisi gibi, işte bu türden bir sevgi de Allah için olan sevgi cümlesinden sayılmaz. Çünkü öğrenci hocasını, sırf ondan bir ilim ve bilgi edinmek, bir çıkar için sevmektedir. Asıl sevdiği ve istediği şey, hocası değil, ondaki ilimdir, bilgidir. Böyle olunca, demek olur ki, ilim edinmek de Allah’a yaklaşılmak için amaçlanmamış olmaktadır. İlim öğrenilme amacı, bu sayede bir makam, mevki, servet edinmek ve halk nezdinde kabul görmek olmaktadır. Dolayısıyla bu kimsenin de asıl amaçladığı sevgi makamdır, servet edinmektir ve toplum tarafından kabul görmektir. Bunları elde edebilmenin yolu ve aracı da ilimden başkası olmamaktadır. Buna göre hoca, ilim öğrettiği için seviliyor, ilim de ileride elde edeceği ve hedefledikleri şeyler için sevilmektedir. İşte bütün bunların hiçbirisinde Allah için olan bir sevgi sözkonusu olmamaktadır. Kaldı ki bütün bunlar, Yüce Allah’a inanmayan kimselerde de esas olarak görülebilen şeylerdir.

   Ayrıca bu noktada sevgi, yerilen ve mübah olan kısımlarına ayrılır. Örneğin eğer ilim edinmekle ileride amaçladığı kötü niyetlerini gerçekleştirmek içinse bu, gerçekten yerilir, uygun görülmez. Örneğin kendi akranlarını geçerek, onları baskı altına almayı, geçmeyi hedefleyebilir, ileride ele geçireceği bir yargıçlık ve benzeri bir makamla yetimlerin mallarına konmak olabilir, vatandaşları ezmeyi bununla amaçlamış olabilir. İşte bu tür bir niyetle olan bir sevgi, hoş bir sevgi değildir, yerilmiştir. Ancak söz konusu şeylerle mübah/olabilir bir hizmeti elde etmeyi amaçlamışsa, bu da mübahtır, olabilir, bir sakıncası yoktur. İşte bunun içindir ki, araç yapılan şey, maksada ulaşmak istenilen şeyin durumu ne ise, ona göre şekillenir, ona göre hüküm verilip değerlendirilir ve o niteliği kazanır. Çünkü hedef ne ise, araç da aynı hükme tabidir. Başlı başına bir mana ifade etmez.

  


   
   ÜÇÜNCÜ KISIM: 
FARKLI AMAÇLARA GÖRE 
SEVGİNİN ANLAMI

   Bir kimse birini veya bir şeyi severken, o şeyi sırf zatı, varlığın kendisi için değil de, aksine başkası için seviyorsa, başka bir amaçla sevgi söz konusu ise, bu başkası da, eğer kişinin dünyaya dönük isteklerine bağlı bir şey değil, aksine ahiret hayatıyla ilgili bir arzuya yönelikse, bu da gayet açıktır. Bunda herhangi kapalı ve anlaşılmaz bir yön de bulunmamaktadır. Örneğin kişinin hocasını veya şeyhini sevmesi gibi.

   Hocasını seviyor, çünkü onun vasıtasıyla ilim öğrenecek, ilme ulaşacaktır. Bu sayede daha iyi ve güzel bir tahsil ve öğrenim görmek istemektedir. Bu sayede aynı zamanda en güzel hizmet ve amel yapma imkanını elde edecektir. Kişinin ilim edinmede ve bu ilme bağlı olarak amel yapmada amacı, ahirette istenilen kurtuluşu elde etme hedefidir. İşte bu manadaki bir sevgi, Allah sevgisi içerisinde ve o cümleden olan bir sevgidir. 

   Diğer taraftan öğrencisini seven bir hoca ya da öğretmen de aynı tarzda değerlendirilir. Zira öğrencisi kendisinden ilim alıp öğrenmekte ve dolayısıyla hoca da öğrencisi sebebiyle veya vasıtasıyla öğreten mertebesine erebilmektedir. Bu sayede de hoca, göklerin melekutunda tazim ve saygı görenler derecesini kazanmış olmaktadır ya da olacaktır. Çünkü Hz. İsa (a.s.) şöyle söylemiştir:

   “Kim ilim öğrenir, ilmin gereği olarak amel işler ve öğrendiklerini de öğretirse, işte böyle bir kimse gökler melekutunda/âleminde ‘Büyük ve Ulu’ olarak anılacaktır.”

   Öğrencisiz öğrenim olamaz. Durum böyle olduğuna göre öğrenci, hocasının istenilen dereceyi kazanabilmesi için bir araçtır. Dolayısıyla hocasının öğrencisini sevmesi, ona ilerlediği dereceyi kazandırması sebebiyledir. Çünkü öğrenci, hocasının tarafından kalbine/gönlüne ilim ekilen bir tarla edinmiştir. Bu tarla ya da ekin sayesinde hoca, gökler âleminde istenilen mertebeye erişmeyi ve orada büyük kişi payesine ermeyi kazanabilmiştir. Dolayısıyla hocasının öğrencisini sevmesi de bu manada Allah için olan bir sevgi olmuş olur.

   Diğer taraftan Allah için malını sadaka olarak dağıtan ve bu manada misafirler toplayan/çağıran, kendilerine onların hiç de göremedikleri çok leziz ve hoş yemekler hazırlayan bir kimse, Allah’a yakınlık elde etmek için bütün bunları yapmışsa, dolayısıyla bu kimse konuklarına ve kendilerine yemek pişirmede en güzel yemekler pişirerek sunan aşçısını da bu manada sever. Bu itibarla bu tür bir sevgi de sırf Allah için olan sevgiler kategorisinde yer alır. Nitekim, kendisinin dağıtmak istediği sadakaları ehil olanlarına, kendisi adına bu işi üstlenen kimseleri de eğer bu anlamda severse, bu takdirde yine bu tür bir sevgi de aynı şekilde Allah için olan bir sevgi olmuş olur. 

   Ayrıca biz yukarıdaki hususlara ek olarak deriz ki; eğer bir kimse, elbiselerini yıkamada, evini süpürmede, yemeklerini pişirmede kendisine hizmette bulunarak, kişinin kendisini ilme veya amele vermesini sağladığı için hizmet edeni severse, adamı yanında çalıştırmadaki maksadı ibadet için boş zaman bulabilmek ve amelini, ibadet hizmetlerini bu sayede yapmak ise, bu kimse de Allah için seviyor demektir. Bu sevginin de anlamı Allah için olmuş olur. 

   Yine biz buna ilave olarak şunu da belirtmek isteriz, bir kimse, kendisi adına malından harcamada bulunan, giyimde, giysilerini temizlemede, yemeğini hazırlamada, meskenine gereken itinayı göstermede, kısaca dünyasıyla ilgili amaçladığı şeyleri yapmada kendisine yardımcı olan birini severse ve bu sevgiden maksadı da ilim ve hizmet için, amel için boş vakit bulabilmek amacına yönelikse, amel ve ilmiyle Allah’a yakın olmayı hedeflemişse, dolayısıyla bu sevgi de yine Allah için olan bir sevgi olmuş olur.

   Diğer taraftan eskiden varlıklı kimseler, büyük zatlardan kimilerinin geçimlerini üstlenmişlerdi. Böylece hem yardımcı olanlar ve hem kendilerine bu yardım yapılanlar Allah için birbirlerini sevip dururlardı.

   Biz yine bu konuya bağlı olarak şunu da belirtmek isteriz: Bir kimse evlenirken saliha bir hanımla evlenir, bununla evlenirken o hanımı sebebiyle şeytanın fitnesinden kendisini kurtarmak ve dinini korumak olursa, aynı zamanda kendisi için salih çocuklar doğurup, bu çocukların da yarın ileride kendisi için duâ etmelerini sağlarsa, eşini de bu niyetle sevecek olursa, işte bu sevgisi de yine Allah için bir sevgi olmuş olur. Çünkü hanımı, dinî amaçlarını yerine getirmesi için bir alet ve araç olmuş bulunmaktadır. Nitekim sırf bu maksada binaen, gelen haber ve hadislerde, bir kimsenin çoluk-çocuğuna yapmış olduğu harcama nedeniyle kazanacağı ecir ve sevabın çokluğundan haber vermişlerdir. Hatta kişinin, hanımının ağzına verdiği lokmaya varana dek bundan dolayı ödüllendirileceği ifade edilmiştir.

   Yine yukarıda anlattıklarımıza ilaveten diyoruz ki; Allah’ı sevmek, rızasını elde etmek ve ahiret yurdunda ona kavuşmayı istemekle tanınan bir kimse, eğer bir başkasını severse, işte onun bu sevgisi de yine Allah için olmuş olur. Çünkü bu şekilde tanınan bir kimsenin başkasını severken, onu bir başka amaçla sevmesi düşünülemez. Seviyorsa mutlaka, kendisine göre onun sevilen bir yönünün bulunduğunu bildiğinden seviyordur, ki bu da olsa olsa Allah’ın rızası dışında bir şey değildir.

   Biz yine buna ek olarak diyoruz ki; bir kimsenin gönlünde biri Allah sevgisi, diğeri de dünya sevgisi olmak üzere iki sevgi bir araya toplansa, tek bir kişide iki mana birlikte oluşmuş demektir. Bu sevgisinden dürüst olması halinde, bu sayede Allah’a ulaşmayı ve dünyalığa erişmeyi amaçlamakta ise, eğer gerçekten bu sevgisi her ikisi açısından salih ve samimiyse, yine de bu kimse Allah için sevenlerden olmuş olur. Örneğin kendisine dini bilgiler öğeten ve hocası tarafından aynı zamanda maddî ihtiyaçları da karşılanan bir kimsenin hocasını sevmesi mümkündür ve sever. Çünkü doğal olarak insan bu dünyada rahat etmek ve ahiret hayatında da saadete ermek, mutlu olmak ister. Hoca da öğrencisine bu her iki imkanı da sağlamaktadır, bu ikisine de aracı olmaktadır. Bu bakımdan öğrencisinin hocasını bu manada sevmesi yine Allah için olan bir sevgidir.

  


   
   KİŞİNİN DÜNYA SEVGİSİ ALLAH SEVGİSİYLE TERS OLMAZ

   Bir kimsenin Allah’ı sevmiş olabilmesi için, onun tümüyle dünyaya ait şeylerle bağlarını koparması, sevmemesi, istememesi anlamına gelmez. Çünkü peygamberlerin yapmaları istenen duâda kendilerine emredilen şey, hem dünya ve hem ahiretle ilgili istekler bir arada, tek duâda toplanmıştır. Nitekim şu duâ da bu gerçeğin kanıtıdır. Onlar şöyle yakarıyorlardı:

   “Rabbimiz! Bize dünyada da iyilik ver, ahirette de iyilik ver.”

   Nitekim Hz. İsa (a.s.) da şöyle yakarmıştır:

   “Allah’ım! Düşmanımı güldürme, benim yüzümden dostumu üzme, felaketimi dinim açısından verme, en büyük hedefimi de dünya kılma!”

   Bir kimsenin düşmanlarının mutlu kılınmasının önlenmesini arzulaması, bilindiği gibi dünyaya ait arzu ve isteklerdendir. Nitekim Hz. İsa (a.s.): “Hiçbir zaman dünyayı asıl hedefim kılma!” diye yakarmamıştır. Aksine, Hz. İsa yakarışında, “en büyük hedefimi dünya kılma” diye belirtmiştir.

   Peygamberimiz (s.a.v.) de duâlarında şöyle buyurmuşlardır:

   “Allah’ım! Senden hem dünya ve hem ahirette kendisiyle senin ikramını elde edebileceğim (şerefini kazanabileceğim) bir rahmet ve merhameti dilerim.”[35] 

   Yine Rasulullah (s.a.v) şöyle duâ etmişlerdir:

   “Allah’ım! Beni hem dünya fitnesinden ve hem ahiret tehlikesinden uzak eyle!”[36] 

   Özetlemek gerekirse, bir kimsenin ahiret saadetini arzulaması ve isteği, gerçekte Allah’a olan sevgisiyle çelişmiyorsa, o takdirde, bir kimsenin dünyada sağlık, sıhhat, kimseye muhtaç olmadan, minnet duymadan yaşamayı arzulaması ve asil olarak bir hayat sürdürmeyi istemesini sevmiş olması nasıl olsun da Allah sevgisiyle çelişmiş olsun veya ters düşsün, bu, hiç olacak bir iş mi? Gerek dünya olsun ve gerekse ahiret olsun, biri diğerine yakın olan iki âlemdir. Durum böyle olduğuna göre, bir kimsenin nefsinin, yarın için, ahiret hayatı için arzuladığı şeyleri sevip istemesi olamayacak, bu, hiç düşünülecek bir şey mi? Evet, insan yarınını sever. Çünkü gelecek olan yarınki hayat, bugün içinde yaşanılan bir duruma gelecektir, yaşadığı dünyası olacaktır. Mademki yarın içinde bugünkü anlamda yaşanılacak bir dünya olacaksa, kesinlikle o da arzulanır ve istenir. Şu farkla ki, dünya isteklerinin kimisi var ki, ahiretle ilgili hususlarla çatışır ve çelişir. Doğal olarak bundan men edilmesi gerekir. Çünkü tüm peygamberler, Allah’ın sevgili kulları denilen veliler dünyaya ait bu sakıncalı şeylerden sakınmışlar, aynı zamanda bunlardan uzak durma gerektiğini de emretmişlerdir.

   Bir de ahiret hazlarıyla çelişmeyen ve çatışmayan şeyler var ki, bunlardan da halkı men etmemişlerdir. Örneğin meşru evlilik, helal yemek vb. gibi şeyler.

   Ahiret hayatının istekleri ve hazlarıyla çelişen ve çatışan, onlara zıd olan şeyler için akıllı bir kimse şöyle yapmalıdır. Onlardan tiksinmeli, onları istememeli, sevmemelidir. Burada onları istememeli, hoşlanmamalı derken, adamın bu konuda aklını kullanması gerektiğini anlatmak istiyorum. Yoksa doğal anlamda ondan hoşlanmamalı demek istemiyorum. Örneğin herhangi bir kral için hazırlanmış bulunan bir yemekten, hem de çok leziz olan bir yemekten bir kimsenin gidip yemesi halinde, böyle bir şeye teşebbüsü durumunda kesinlikle elinin kesileceğini veya boynunun vurulacağını bilen biri, hiç o yemeği yemeye kalkışır mı veya ona elini uzatabilir mi? Bunun böyle olması, yani kişinin o yemeğe elini uzatmaması, o yemeğin doğal olarak nefis tarafından arzu edilmediği, istenmediği manasını taşımaz, yemesi halinde ona bir lezzet ve tad veremez, demek değildir. Çünkü böyle bir şey zaten olamaz. Yemeğin tadı, lezzeti elbette yerindedir ve nefis de bunu arzular. Fakat bir engel bulunmaktadır. Akıl, bu yemeğe elin uzatılması halinde ya elinin kesileceğini veya boynunun vurulacağını ona bildirmektedir. O kimse de yemekler ne kadar hoş ve lezzetli olursa olsun, başına gelebilecek, zararı önleyebilmesi için böyle bir yemekten uzak kalır ve yaklaşmak istemez.

   Burada şunu demek istiyoruz. Hocası tarafından kendisinin maddî ihtiyaçları karşılanırken bir de ilim öğretiliyorsa, bundan dolayı öğrencisinin hocasını sevmesi veya öğrencisi kendisinden ilim öğrendiği ve hizmetinde bulunduğu için hocası tarafından öğrencisinin sevilmesi, bu sevgilerden birisi bu dünyaya ait arzu ve isteklerinin karşılanması, diğeri de ahiret hayatına yönelik bulunmaktadır. Dolayısıyla bu tür bir sevgiyle olan sevme ile, yine Allah için sevenler arasına girmiş olurlar. Ancak burada tek bir şart bulunmaktadır. Örneğin eğer hocası öğrencisine ilim öğretmekten cayarsa, ya da öğrencinin hocasından ilim öğrenmesi hususunda bir mazeret belirirse, dolayısıyla bu eksilen şey kadar, sevgide de bir azalma görülür. İşte bu azalan sevgi oranı ne kadar ise, o nisbette Allah için olan sevgiden de bir azalma olacaktır. Dolayısıyla o kimsede ancak ne ölçüde bir sevgi Allah için kalmışsa veya bir başka ifadeyle ne kadar bir eksilme olmuşsa, o nisbette ancak bir sevap kazanabilecektir. Yani kişi sevgisi oranında ancak karşılığını bulabilecektir.

   Birçok gayenin gerçekleşmesi için ona bağlı bulunan kişilerin sevilmesi aslında yadırganacak bir durum sayılmaz. Çünkü buna oldukça büyük bir ihtiyacı bulunmaktadır. Buna rağmen ilgili kimse, eğer karşılanması gereken şeylerin tümünü karşılamaz, sadece bir kısmını karşılamaya bakarsa, buna bağlı olarak azalan ölçüde, sevgi de azalır. Eğer isteklerin karşılanması için yapılacakların fazlasıyla yerine getirilmesi halinde de bu defa ihtiyaçları karşılanan kişi tarafından daha çok sevilir. Nitekim altın ile gümüşün aynı olması durumunda insan, miktarları eşit olan bu iki maddeden altına daha çok ilgi duyar. Çünkü gram olarak miktarları eşit olmasına rağmen değerleri doğal olarak farklı olacaktır. Çünkü kişinin aynı miktarda altın ile elde edeceği menfaat, gümüş ile kazanacağından daha çok olacaktır. Demek oluyor ki, amaçların çok olması durumunda sevgi de o nisbette çoğalacaktır. Kaldı ki hem dünya ve hem ahirete ait amaçların birleşmesinin de bir arada toplanması imkansız değildir. İkisi birlikte de olabilir. Bu bakımdan bunlara karşı olan sevgi de yine Allah için olan sevgi içerisinde değerlendirilir.

   Biz bunun tanımını şöyle yapabiliriz: 

   “Allah ve ahiret günü inancı olmayan kimselerde varlığı düşünülmeyen bir sevgi ve muhabbet, işte Allah için olan sevgi ve muhabbettir. Aynı şekilde sevgide görülen her aşırılık ya da ziyade veya artış, Allah’a inanç olmasaydı, işte bu ziyadelik yani sevgide olan artış da yine Allah için olan muhabbet içerisinde yer alır.”

   İşte bu anlamdaki bir sevgi -her ne kadar hassas bir sevgi ise de- oldukça az rastlanabilecek bir sevgidir.

   Cerîri (Cureyrî/Cuveyrî) şöyle diyor: 

   “İslâm’ın birinci asrında halk birbirleriyle dinî ölçüleri gözönünde bulundurarak muamelede bulunurlardı. Ne zaman ki dinî duygular ve hassasiyet azaldı, dolayısıyla ikinci asırda vefakarlık gözönünde bulundurularak insanlar birbirleriyle ilişki içerisinde olurlardı. Nihâyet üçüncü asırda vefa duyguları da kalmayınca, bu defa mürüvvet yani insanlık değerleri gözönüne alınarak muameleler yürütülürdü. Sonunda insanlıktan da eser kalmayınca, geriye baskı, korku ve istek kalmış oldu.”
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   DÖRDÜNCÜ KISIM
ALLAH İÇİN VE 
ALLAH YOLUNDA OLAN 
SEVGİ

   Bu bölümde de Allah için olan sevgi ile Allah yolunda olan sevgiyi konuşacağız. Bu sevgide, bir menfaat, bir çıkar yoktur. Yani bir ilim öğrenmek veya bir amel işlemek, ya da o zatın arkasına geçerek onu vasıta kılmakla bir şeye ulaşmak için olan bir sevgi değildir bu sevgi. Bu, tüm derecelerin üzerinde en üst derecedeki bir sevgidir. Dolayısıyla bu sevgi en zor anlaşılabilecek ve en karmaşık olanıdır. İşte bu türden bir sevgi de mümkündür.

   Çünkü aşırı sevginin belirtilerinden biri, kişinin sevgilisi/sevdiği adına, ona ait olan ve onun varlığını gösteren ve ona uygun düşen her şeyi sevmesidir bu. Hatta bunlar oldukça uzakta da olsalar, sevdiği adına onları da sevmeyi ihmal etmez, bu anlamda onları da sever.

   Eğer bir kimse, herhangi bir insanı çok aşırı bir şekilde severse, dolayısıyla o insanı seven herkesi sever, onun sevdiklerini de sever, hizmetinde bulunanlarını, sevdiğini övenleri, sevdiğinin rızasını kazanmak için koşanları, kısaca bu manada herkesi ve her şeyi sever. 

   Nitekim bununla ilgili olarak Bakiyye b. Velîd şöyle demiştir:

   “Bir kimse eğer bir mümini seviyorsa, onun köpeğini de sever.”

   Nitekim bu zat bu sözü söylemekle doğruyu dile getirmiş oluyor. Çünkü âşıkların durumları değerlendirildiğinde, deneyim yoluyla bunlar kanıtlanmıştır. Aynı zamanda şairlerin söyledikleri şiirler de bu gerçekleri hep dile getirmişlerdir. Bu bakımdan kişi, sevgilisinin giysisini alıp koruyor ve onu bir anı olmak üzere gizliyor. Hatta âşık, sevgilisinin evini, yerini ve komşularını bile sever. Nitekim Amiroğulları’nın delisi yani Leyla’nın âşığı Mecnun şöyle demiştir: 

   Ülkeler dolaşıyorum Leyla’nın ülkesi gibi

   Hep öpüyorum duvarları Leyla’nın duvarı gibi

   Gönlümü meşgul eden değildir ülke sevgisi

   Ancak o ülkelerde oturanlar kalbim sevgisi.

   Demek oluyor ki gerek müşahede yoluyla olsun ve gerekse tecrübelerin gösterdiği gibi sevgi, sırf sevgili yüzünden onun şahsıyla bağlı kalmıyor, ona ait ve onu çevreleyen, onunla ilgili olan her şeyin sevilmesini de beraberinde getiriyor. Hatta ona bağlı diğer şeyler ne kadar uzakta bulunsalar da yine de onlar bile sevgili hatırına sevilmektedir. Ancak böylesi bir sevgi ya da aşk, bu sevgi ve aşkın oldukça aşırı olması halinde sözkonusudur, bu, böylesi bir aşkın özelliklerindendir. Yoksa sadece sevgi bu iş için yeterli değildir. Sevginin alanı öylesine genişler ki, ona bağlı olan her şeyi sevmeyi beraberinde getirir ve onu tümüyle bu manada kuşatır, onunla ilgili sebeplerle bağlantılı olan bir sevgi. Kısaca kişinin sevgi ve aşkı ne oranda aşırı ve güçlüyse, bu alan ve bağlantı da o nisbette artar.

   Nitekim Yüce Allah’a karşı olan sevgi de aynen böyledir. Eğer Allah sevgisi ve aşkı güçlü olur ve kalbe egemen olursa, tümüyle kalbi kuşatırsa, böylece önündeki tüm perdeleri aralamaya, onları yırtıp geçmeye bile ulaşır. Bundan böyle Allah’tan başka her şeyi sever. Çünkü Allah’tan başka her şey/masiva, tümüyle Allah’ın kudretinin eserleri ve alametleridir. İşte O’na işaret ettiklerinden ötürü onlar sevilmiş olmaktadır. Hatta bir kimse, eğer birini severse, o kimsenin sanatını da, hattını/çizgisini de, hatta her şeyine varana dek hepsini sever, fiillerini de sever. Bunun içindir ki Rasulullah (s.a.v.) taze ve turfanda bir meyve getirildiğinde, o meyveye gereken itina ile dikkat eder ve: “Bu meyvenin Rabbimizle olan bağlantısı bize göre çok daha yakındır.” diye buyururdu.[37] 

   Allah sevgisi kimi zaman, insanın Allah’ın vaadlerinde O’na umut bağlanmasının doğru olmasından ve aynı zamanda ahiret hayatında beklentisi içinde olduğu nimetlerin verileceğinin doğru olması sebebine bağlı olabilir. Bazan da bu, Yüce Allah’ın daha önce verdiği nimetlerden ve çeşit çeşit ikramlarından dolayı bir sevgi olabilir. Bazan da sözkonusu sevgi, sırf Allah’ın zatı sebebiyle olur, başkaca hiçbir maksad güdülmemiş olabilir. Doğrusu bu sonuncu örnekte yer alan sevgi, sevgiler içerisinde en üstün ve derecesi en yüce olanıdır.

   Allah sevgisi ya da aşkı her ne şekilde oluşursa oluşsun, bu sevgi eğer güçlü bir sevgi halini alırsa, dolayısıyla buna bağlı olarak Yüce Allah ile alakalı her şeye, zerresinden küresine varana dek hepsine sirâyet[38] eder. Öyle ki bu, insana acı veren ve insanın hoşlanmadığı, kendisini rahatsız eden şeylerde bile bir bakıma sevgiye dönüşür, her şeyi sırf Rabbinden dolayı sevmesini bilir. Ancak aşırı sevgi ya da muhabbet, kişinin acı duymasını zayıflatır. Aynı zamanda sevgilisinin fiili/eylemi sebebiyle de mutlu olur, sevinir. Sevenin acılar içerisinde kıvranarak sevgiliye yönelmesi, bir bakıma acılarını unutturmasını ve dindirmesini sağlar. Bu da tıpkı şuna benzer, sevgiliden kendisine vurulan bir darbe, ya da bir vuruştan doğan bir sevinç gibidir ya da bir tür sevgiliden bir incitme ve ısırma ile, acılarının dinmesidir. Çünkü seven için bu bile bir iltifattır.

   Nitekim Allah sevgisi kimilerince öylesi bir şekilde değerlendirilmiştir ki, bu kimseler, “Bizim için ülkelerle nimetler arasında bir fark sözkonusu değildir. Biz hiçbirisini diğerinden ayırd edemeyiz. Çünkü hepsi de Allah’tan gelmedir. Biz, Allah’ın rızası ve hoşnudluğu neredeyse, hep onunla sevinir ve mutlu kalırız.”

   Hatta sırf bu maksatla zatın biri şöyle demiştir: 

   “Allah’a masiyette bulunarak O’nun beni mağfiret etmesini istemiyorum.”

   Semnun ise diyor ki:

   “Rabbim! Senden başka bir isteğim yoktur benim

   Nasıl dilersen öylece imtihan et beni.

   Asıl amaç şudur. Allah sevgisi eğer güçlenirse, kuvvetli olursa, ister bilgi ve ister eylem/amel bakımından olsun Allah’a ibadet konusunda bunun hakkını gereğince yerine getiren herkese karşı bu manada bir sevgi belirmiş olur. Aynı şekilde Allah katında makbul olan herhangi bir sıfatı, örneğin güzel ahlakı ve şeriatın öngördüğü adabı üzerinde taşıyan herkesi de sevme imkanını sağlar. Doğrusu ahirete karşı sevgi duyan ve Allah sevgisiyle de dolu bulunan bir mümine, eğer biri hem âlim/bilgili ve hem abid, diğeri de cahil ve fasık iki kimseden söz edilirse, doğrusu Allah ve ahiret sevgisiyle dopdolu olan mümin, âlim ve abid olan kişiye karşı bir eğilim gösterir, ona karşı canı kaynamaya başlar. Ayrıca bu eğilim de kişinin imanının zayıflığı ve kuvvetliliği nisbetinde zayıflık ya da kuvvetlilik kazanır. Allah’a olan sevgisinin zayıflığı veya çokluğu oranında bu eğilim eksilir veya artabilir. Doğrusu, seven kişi, kendisine sözü edilen kimseleri görmemiş ve tanımamış olsa veya uzakta bulunsalar bile, yine de sözkonusu eğilim geçerliliğini korur. Hatta sözkonusu iki kimseden kendisine ne bir faydanın, hayrın veya bir kötülüğün dünyada olsun ahirette olsun isabet edemeyeceğini bilmiş olsa da yine aynı duygular kendisine hakim olur. Çünkü böylesi bir eğilimin gösterilmesi, o kimsenin sırf Allah yolunda olanlara karşı olan ve Allah için olan bir sevgidendir, herhangi bir beklenti de sözkonusu değildir.

   Çünkü adamın o kimseyi seviyor olması, o kişinin Allah tarafından sevildiğindendir, Allah tarafından razı olunan bir kimse olmasındandır. Çünkü o da Allah’ı seviyor ve Allah’a ibadetle meşgul bulunuyor. Ancak sevginin zayıflığı halinde, bundan böyle bunun belirtisi görülmez. Bundan ötürü ne bir sevap ve ne de bir ecir sözkonusu olamaz. Çünkü ortada sevgi belirtisi yoktur ki, sevap ve ecirden sözedilebilsin. Ancak sözü edilen sevginin kuvvetli olması durumunda bu sevgi onu dostluğa, yardıma, canı, malı ve diliyle sevdiklerini savunmaya yöneltir.

   Bu konuda insanlar, Allah’ı sevmede gösterdikleri farklılığa göre derece ve mertebe bakımından da birbirlerinden farklılıklar gösterirler. 

   Eğer sözkonusu sevgi ile insanın sevgilisinden hemen ya da ileride olmasını, elde etmesini istediği bir şey ile sınırlı bulunsaydı, o takdirde ölmüş olan âlimler, abidler, sahabe, tabiîn ve hatta isimleri unutulmuş -Allah’ın salat ve selamı üzerlerine olsun- peygamberlerin sevilmelerinden söz edilemez, düşünülemezdi. Çünkü bütün bu kimselere karşı olan sevgi ve saygı dindar her müslümanın gönlünde yatmaktadır. Nitekim işin bu yönü, herhangi bir düşmanın bu zatlardan birilerine dil uzatması halinde hemen başgösterir ve düşmanlık edene karşı öfkelenir, kin besler. Sevdiği bu kimselerden birisinin övülmesi veya iyiliklerinden söz edilmesi durumunda ise bundan dolayı da sevinir ve mutluluk duyar.

   İşte tüm bunlar Allah için olan sevgi içerisinde yer alır. Çünkü onlar gerçekten Allah’ın seçkin kullarıdırlar. Bir kimse eğer bir meleği veya güzel bir kimseyi severse, o aynı zamanda o kimsenin özel adamlarını, hizmetinde bulunanları ve onu sevenleri de sever. Ancak sevgi, nefretin arzu ve istekleriyle karşılaştırılarak denenir. Bazen sevgi öylesine bir noktaya varır ki, sevgilinin arzu ve istekleri dışında kişi nefsine hiçbir pay bırakmaz, sadece sevgilinin arzu ve isteklerine yer verir. Nitekim şair şöyle sesleniyor:

   Ben hep onunla olmanın peşindeyken, o hep ayrılık ister benden

   İstediğimi bıraktım, dilediğini isterim senden.

   Dolayısıyla yukarıdaki ifade ile, şu ifadeleri söyleyen aynı noktada birleşmiş oluyorlar. Çünkü adam şöyle diyor:

   “Eğer bir elem sizin hoşunuza gidiyorsa, bizim için hiçbir yaranın önemi yoktur/ya da sizi memnun kılan bir yaradan dolayı biz acı duymayız.”

   Kimi zaman sevgi yüzünden insan, nefsinin birtakım isteklerini terkeder. Örneğin, kişinin malının yarısını, üçte birini veya onda birini sevgilisine vermeye bırakması gibi. Dolayısıyla verilen ya da bağışlanan malın miktarları aynı zamanda sevginin de bir ölçüsü durumundadır. Çünkü aşkın ya da sevgiliye ait sevginin derecesi bilinemez, ölçülemez. Bu, ancak kişinin sevdiği bir şeyi o sevgilisi adına feda ettiği miktar ile ölçülebilir. Ya da feda edeceği başka sevgililerin durumuyla değerlendirilir. Eğer bir kimsenin kalbini sırf sevgi ve aşk bağlamışsa, bu aşkın dışında başka hiçbir şeye karşı bir sevgiye yer bırakmıyorsa, böylesi bir aşkın sahibi kendi adına hiçbir şeyi elinde tutmaz. Tıpkı Hz. Ebu Bekir Sıddîk (r.a.) gibi olur. Çünkü sözü ve özüyle bir olup bu itibarla sıddîk unvanına hak kazanmış olan Hz. Ebu Bekir, nefsi adına kendisi için ne çocuklarını ve ne de malını bırakmamış, hepsini vermiştir. Nitekim sırf bu sevgi sonucudur ki, o Sıddîk, gözünün aydınlığı ya da gözbebeği olan kızını Hz. Peygamber’le evlendirerek ona teslim etmiştir. Malını da sırf Allah rızasını elde etmek sevgi ve aşkıyla dağıtmıştır. 

   Nitekim, Rasulullah (s.a.v.) ile birlikte Hz. Ebu Bekir’in oturdukları bir esnadaki durumu Abdullah b. Ömer anlatıyor. Söylediğine göre; Hz. Ebu Bekir’in üzerinde bir aba bulunuyordu. Hz. Ebu Bekir bu abasını göğsü üzerinde iplerle, bağlarla tutturmuştu. Bu sırada Hz. Cebrail iner ve O’na Allah’dan getirdiği selamı sunar ve: 

   “Ey Allah’ın Rasulü! Ebu Bekir’in üzerinde gördüğüm ve göğsü üzerinde iplerle tutturduğu bu aba da nadir? Nedir Ebu Bekir’in bu hali?” diye sorar. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.) de: 

   “O malının tümünü Mekke’nin fethinden önce benim için harcadı” diye buyurdu. Bu defa Cebrail (a.s.) Rasulullah’a dönerek: 

   “O’na Allah’ın selamını bildir ve kendisine de ki: ‘Rabbin sana, şu yoksul durumuna rağmen, O’ndan memnun musun, değil misin?’ diye soruyor? diye bildir.” 

   Ravi İbn Ömer diyor ki, Hz. Peygamber (s.a.v.) Ebu Bekir’e döndü ve: 

   “Ey Ebu Bekir! Şu gelen Cebrail’dir. Allah’tan sana selam getirmiştir. Ve Allah, senin şu yoksul halinle benden memnun musun, değil misin? diye sorduğunu belirtiyor” der. 

   Ravî İbn Ömer diyor ki, bu durum karşısında Hz. Ebu Bekir -Allah kendisinden razı olsun- ağlamaya başladı ve: 

   “Ben Rabbime karşı kızgın olacakmışım öyle mi? Asla, ben Rabbim’den hoşnudum ve ben Rabbimden memnunum.” der.[39] 

   Tüm bu anlatılanlardan çıkarılan sonuç şu oluyor; Kim bir âlimi, bir abidi severse veya ilim öğrenme ya da amel işleme arzusunda bulunan birilerini severse veya bir hayrı, iyiliği yapmak isteyeni severse, dolayısıyla o kimse bunu, o kimseler Allah yolunda olduklarından ve Allah için seviştiklerinden dolayı seviyor anlamına gelir. Bu bakımdan seven kimse, onlara karşı duyduğu sevgi ne ölçüde ise o ölçüde ecir ve sevap kazanır.

   İşte buraya kadar anlattıklarımızla Allah yolunda olan sevginin açıklaması yapılmıştır. Nitekim böylece Allah için buğzetmenin, sevmemenin de ne anlam taşıdığını da aynı şekilde öğrenme fırsatını bulmuş olduk. Buna rağmen biz yine Allah için buğzetmenin ne olduğunu veya ne olmadığını daha detaylı olarak öğrenmek için başka bir açıklamayı ek olarak getiriyoruz.
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   ALLAH İÇİN BUĞZETMEK

   Şurası iyice bilinmelidir ki, Allah için ve Allah yolunda sevmesini bilen bir kimse, yine Allah adına buğzetmesini, nefret duymasını ve kin gütmesini de mutlaka bilmeli ve yapmalıdır. Eğer bir kimseyi Allah’a itaat ettiği ve Allah katında sevilen biri olduğundan dolayı seversen, işte bu kimsenin Allah’a isyanı ve karşı gelmesi halinde, Allah’a isyan ettiğinden ötürü de buğzetmelisin, nefret duymalısın. Çünkü o kimse Allah katında buğzedilen, sevilmeyen biridir. Eğer bir kimse herhangi bir sebebe dayalı seviyorsa, gayet zarurî olarak o sebebin zıddını işlemesi halinde de ona buğzeder. Bu iki husus birbirinden ayrılmazlar, biri ötekisinden ayrı olarak değerlendirilemez. Sevgi ile buğz noktasında geleneksel olarak uygulanagelen husus işte budur. Ancak ister sevgi, ister buğz ya da nefret olsun hepsi de kalbde gizli bir hastalık gibidirler. Ne zaman bir yolunu ve zamanını bulabilirlerse derhal ortaya çıkıverirler. Sevilenlerin ya da sevgililerin ve nefret duyulanların ya da kin güdülenlerin fiilleri ne zamanki birbirlerine yakınlaşmaları veya uzaklaşmaları, birbirleriyle ters düşmeleri ya da uyum sağlamaları sözkonusu olursa, işte o zaman hemen beliriverir, ortaya çıkıverirler. Eğer bu tür bir şey fiilde belirirse, dostluk ya da düşmanlık olarak adlandırılır. Nitekim bizim daha önce de belirttiğimiz gibi, bir kudsî hadislerinde Rabbim işte bu gerçeğe işaret buyurmuşlardır. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   “Sen benim için bir veli/dost kulumu kendine dost edindin mi ve yine sen benim için bir düşmanı düşman bildin mi?”

   İşte bu gerçek şu açıdan apaçık ortadadır. Bir kimsenin eğer yalnızca Allah’a itaat ettiği görülmüşse, o takdirde bunu sevmen gerektiğini anlayabilir, takdir edebilirsin. Ya da bir kimsenin sadece fasıklığı, facirliği ve kötü yanı, kötü huyları senin tarafından biliniyor, ortaya çıkıyorsa, o takdirde de bu kimseye buğzetmen gerektiğini takdir edebilir ve böyle bir yargıya varabilirsin. Ancak burada işin zor ve çıkılamaz yanı, karşıdaki kişinin hem taat olabilecek şeyleri ve hem de isyan olan şeyleri yapıyor olması halidir. 

   Böyle bir durumda, “Sevgi ile buğzetme birbirlerine zıt oldukları halde, şimdi ben bu ikisini birlikte nasıl başarabilirim?! Çünkü karşımdaki hem taat işlemekte ve hem isyan içerisindedir…” diyebilirsin. Kaldı ki bu iki şeyi uygun görme ve karşı çıkma bakımlarından alınacak ürün ya da meyveleri de çelişir. Yine dostluk kurma ve düşmanlık hali de çelişkili bir haldir. Öyleyse “Bu gibi hallerde ne yapabilirim?” diyebilirsin.

   Benim bu hususta söyleyeceğim şudur. Bunların hiçbirisi Yüce Allah hakkında da herhangi bir çelişki ve tenakuz oluşturmazlar. Beşerî isteklerde bir çelişme nasıl ki görülemiyorsa, bu da öyledir. Düşün ki bir kişide, hem sevilecek ve hem de nefret duyulacak taraflar bulunuyor. Çünkü adamda bu manadaki özellik ve meziyetler bulunmaktadır. Dolayısıyla böyle kimsenin sevilmesi gereken yönleriyle adamı sever, kin ve nefret uyandıracak, buğzedilecek yönleriyle de kin ve nefret duyar, buğzedersin.

   Düşün bir kez, bir adamın gayet güzel ve huysuz bir hanımı var, ya da babasına veya çevresine hizmette hiç kusur etmeyen, oldukça zeki ve fakat fasık/kötü huylu bir çocuğu bulunuyordur. Dolayısıyla bu adam eşini ya da çocuğunu, sevilmesi gereken yönüyle sever, nefret etmesi ya da buğzetmesi gereken tarafıyla da buğzeder. Dolayısıyla bu durumlar karşısında ona göre bir tavır sergileyecektir. Kısaca adam bu tip yakınlarına böyle bir mesafeden bakar.

   Bir başka örnekle meseleyi açmaya çalışalım. Var sayalım ki adamın üç tane çocuğu bulunuyor, bu üçünden biri oldukça zeki ve gerçekten iyi bir çocuktur, ikincisi ise aptal ve fakat oldukça asi biridir. Üçüncü çocuk ise aptal fakat iyi ya da zeki, fakat asi biridir. Şimdi bu adam üç farklı durumla kendisinin karşı karşıya bulunduğunu bulacaktır. Çünkü her üçünün de huyları, durumları birbirinden oldukça farklıdır. Dolayısıyla baba da bu farklılığa göre farklı tavırlar sergileyecektir. Böylece görülmektedir ve gerekmektedir ki, kişi durumunu, facirlik ve kötülük tarafı baskın gelen kimseye oranla, itaatkar tarafı baskın gelen kimseye karşı farklılık göstermesi gerekecektir. Bir de her iki özelliği de beraber götüren bulunuyor. Bu demektir ki üç ayrı tip ile karşı karşıya bulunuyorsun. Dolayısıyla her üçüne karşı takınman gereken tavır doğal olarak farklı olacaktır. Yani demek oluyor ki her üçüne de taşıdıkları özelliklerine göre davranmak gerekiyor. Buğzedilmesi gerektiğinde buğzeder, sevilmek icabettiğinde sever, sırt çevirmek lazım gelince sırt çevirir, yönelmek icabediyorsa yönelir, sohbet ve arkadaşlık isteniyorsa bunu yapar, bağların koparılması lazımsa bu defa bunu işlersin. Kısaca onlardan doğacak tüm diğer fiillerde uygulanacak ve izlenecek yol işte böyledir.

   BİR SORU VE CEVABI:

   “Her müslümanın Müslümanlığı zaten kendisi için bir taattır. Adam müslüman iken ben nasıl olur da kendisine buğzedebilir veya ondan nefret duyabilirim, söyler misin?”

   Buna vereceğim cevap şöyledir: O kişiyi, Müslümanlığından ötürü seversin. Masiyeti sebebiyle de ondan nefret eder, buğzedersin. Ancak burada çok ince bir çizgi ya da nokta bulunuyor. Eğer sen bu adamın durumunu herhangi bir kafir ya da facir/kötü birinin durumuyla karşılaştıracak olursan, o takdirde aradaki farkı görebilirsin. İşte bu ince nokta ya da çizgi, onu sırf Müslümanlığından ötürü sevmiş olman ve Müslümanlığı nedeniyle de senin üzerindeki hakkını yerine getirmendir.

   Şimdi Yüce Allah’a karşı işlenen bir suç ile sana olan itaati şöyle bir değerlendir bakalım. Yani tıpkı sana karşı işlenen bir suç ile, yine sana karşı yapılan bir taat gibi değerlendir, bir yönüyle senin hoşuna giden ve diğer yönüyle de karşı çıkma olan durumu bir düşün hele. Yani bir bakıma aynı noktada anlaşabildiğin ve fakat bir yönüyle de anlaşamadığınız birilerini düşün. Şimdi böylesi bir durumda orta bir yol izlemelisin. Yani ne ipin ucunu büsbütün çekip, aradaki tüm bağları kopar, ne de tümüyle salıvererek istediği şekilde hareket etmesine fırsat tanı. İkisi ortası bir yol izle. Ne tümüyle ona yönel ve ne de tamamen sırt çevir, ne tamamen bundan böyle ona karşı sevgini aynen sürdür, ne de ondan ürkerek, nefret etmeye kalkış. İkisi arası kendine bir yol çiz. Hemen her konuda seninle aynı duygu ve düşünceleri paylaşan kimseyle içinde bulunduğun uyum ve ikram halini, ona karşı aşırı ikramını, sakın buna da aynısını göstermeye kalkışma. Yine tüm isteklerinde sana karşı çıkan ve seni küçümseyen birine karşı aşırı manada ortaya koyduğun çizgiyi böylesi orta bir yol izlemen gerekenlere sakın ola ki aşırı olarak gösterme, böyle bir tavır sergileme!

   Bir de işin şöyle bir yanı vardır. Bazan orta bir yol izlenmesi halinde, suç işleyen tarafın baskın gelmesiyle ona bir meyil ve yöneliş olabilir. Bazan da adam iyilik gördüğü, ikramını aldığı tarafa karşı, bir uyum olması, bir muvafakatın sağlanması halinde yöneliş o tarafa doğru baskın gelebilir. Dolayısıyla Allah’a itaatkar olarak davranan ve fakat ara sıra hata da işleyebilen, asi olan kimse için de bu manada bir tavrın sergilenmesi gerekir. Allah’ın rızasına uygun hareket etmesi halinde sevilmeli, gereken itina bu açıdan gösterilmeli, karşı gelmesi durumunda ise nefret edilmeli ve kızılmalıdır.

   BİR SORU VE CEVABI:

   Şöyle bir soru yöneltir ve diyebilirsin ki; “Kin, nefret ya da buğz nasıl açığa vurulabilir?”

   Benim bu husustaki cevabım şu şekildedir: Eğer sözle o kişiye buğzedilmek isteniyorsa, o takdirde, yeri geldiğinde o kimseyle konuşmayı ve görüşmeyi keseceksin, yeri gelince de kendisini sert bir dille yereceksin, hafife alacaksın. İşte bu tür bir uyarı sözlü olan bir uyarıdır. Bunun bir de fiili olarak uyarısı vardır.

   Fiili olarak uyarıya gelince, böylesi bir kimseye bundan böyle yeri gelince yardımda bulunmayacak ve adamın işini görmeyeceksin. Yeri gelince de yaptığı işin kötülüğünü ve ifsadını engellemektir. Yani yeri geldiğinde onu kötüleyecek ve gerektiğinde de yaptıklarını bozacaksın, işlerine engel olacaksın. Adamın durumuna göre uygulanacak metod ve izlenecek yollarda yine farklılık gösterilir. Adamın fasıklığının derecesi, işlediği masiyetin durumuna göre gereken ne ise o yapılır.

   Eğer herhangi bir yanılgı ve dikkatsizlik sonucu yanlışlıkla bir şeyler yapmışsa ve bundan dolayı da adamın pişmanlık içerisinde olduğu bilinirse, yaptığında ısrarlı değilse, bu noktada izlenecek olan en uygun yol; adamın kabahatini örtmek ve yaptığına göz yummaktır.

   Şayet bir şeyi ısrarla yapıyorsa, küçük ya da büyük olsun, hata işlemeyi sürdürüyorsa, eğer buna rağmen seninle o kimse arasında kuvvetli bir sevgi, saygı, arkadaşlık ve kardeşlik bağı bulunuyorsa, dolayısıyla buna karşı izlenecek olan yol farklıdır. Bu konuyu da yine yakında ele alacağız. Çünkü bu konuda İslâm âlimleri arasında farklı görüşler bulunmaktadır. Eğer böyle biriyle aranızda sözkonusu bağlardan hiçbirisi yoksa, o takdirde mutlaka ona karşı buğzettiğini göstermen gerekir. Bu da ya o kimseyle tamamen ilgiyi kesmek ve uzaklaşmak suretiyle olabileceği gibi, fazla iltifat göstermemekle de olabilir. Ya da o kimseye karşı alaylı bir tavır takınarak, onu küçümsemek ya da kendisine ağır söz söylemekle gereken ders verilmelidir. Aslında böyle yapmak, ona tümüyle sırt çevirmekten çok daha ağır gelir. Bu da kişinin yaptığı kötülüğün ya da masiyetin büyüklük ve küçüklük veya önemli ve daha az önemli olmasına göre değişebilir.

   Masiyet içerisinde olan bir kimseye karşı fiilî anlamda bir tepki göstermeye gelince, bu da iki tarzda uygulanır:

   1- Böyle bir kötülük içerisinde olan kimseye yardımcı olmamak, kendisine iyi ve yumuşak davranmamak, yapılacak olan maddî yardımları kesmekle olabilir. Ancak bu şekildeki bir tepki ve karşı koyma daha hafif bir cezalandırma yöntemidir.

   2- Adamların tüm amaçladıkları işlerini bozmak, hedeflerini alt üst etmekle gerekeni yapmaktır. Kısaca kendilerinden nefret edilen, kin duyulan, öfke beslenen düşmanlara karşı nasıl bir tavır takınılıyor ve eyleme girişiliyorsa, bu kimseye karşı da aynı tavır sergilenmelidir. Kaldı ki böyle bir eyleme kesinlikle gidilmelidir. Yani bu tür bir eylem, adamın kötülük yapacağı alanlardaki tüm planlarını alt üst edebilecek ve o kötülükleri yapamayacak duruma gelecekse, tüm o yollarını tıkama noktasında gereken mutlaka yapılmalıdır. Fakat üzerinde herhangi bir etki ve tesir meydana getirmeyecek bir eyleme girişilirse, buna hiç gerek yoktur ve bunun bir anlamı da zaten olamaz. 

   Örneğin, adamın biri içki içmek suretiyle Allah’ın emirlerini çiğnemektedir. Bu ayyaş adam aynı zamanda kendisine malı, güzelliği ve bulunduğu mevki açısından imrenilen ve ilgi duyulan bir kadını nikahlamaya, kendisiyle evlenmeye taliptir. Ancak bu, adamı içki içmekten menetmediği gibi, içki içmesi üzerinde bir teşvik ve sebep de oluşturmayabilir.

   Şimdi bu durumda olan bir kimsenin amacına erebilmesi noktasında eğer sen, kendisine yardımcı olabiliyorsan veya amacının yerine gelmemesi noktasında işi bozabilir bir konumda isen, böyle bir şeyi bozma açısından yapmaya kalkışmamalısın. Fakat bu yardımı kesmek, içki içmek suretiyle kötü bir davranışın, isyanın içerisine girmiş olan bu kimseye sırf ona güdülen kinden, öfkeden ve gazaptan ötürü yardımı kesiyorsa, bu niyetle yardımcı olmamanın herhangi bir sakıncası yoktur. Yoksa böyle bir yardımın kesilmesinin kesinlikle zorunlu olduğu anlamı asla söz konusu değildir. Ola ki yapabileceğin yardımla, onu kurtarmayı niyet etmiş olabilirsin, ona acıdığını gösterebilirsin. Böylece senin kendisini sevdiğini ve senden yapılacak bir öğüdü de kabul edebileceğini düşünebilir ve böyle bir niyet taşımış olabilirsin, ki bu güzel bir harekettir.

   Şayet böyle bir imkan bulamazsan, ancak sen kendiliğinden, bu benim müslüman kardeşimdir, benim üzerimde kardeşlik hakkı vardır. İşte sırf bu hak için de olsa benim kardeşime yardımcı olmak gerekir niyetiyle bir iyilikte bulumak istersen, bu yanlış bir harekettir denilemez ve yasaklanmış da değildir. Hatta denebilir ki böylesi bir davranış en güzel bir davranış olabilir. Hatta adamın işlemekte olduğu yanlış veya suç seninle ilgili bir hakkı çiğnemek veya sana bağlı birinin hakkını çiğnemek adına olsa bile, senin gerekeni yapman çok daha yerinde bir harekettir. Nitekim konuya ilişkin olarak Yüce Allah’ın şu âyeti nazil olmuştur. Rabbimiz mealen şöyle buyuruyor:

   

   “İçinizden faziletli ve servet sahibi kimseler akrabaya, yoksullara, Allah yolunda göç edenlere (mallarından) vermeyeceklerine yemin etmesinler; bağışlasınlar; feragat göstersinler. Allah’ın sizi bağışlamasını arzulamaz mısınız? Allah çok bağışlayandır, çok merhametlidir.”[40]

   Bilindiği üzere Hz. Âişe annemize “İfk” olayında, yani iftira hadisesinde ileri geri konuşanlardan birisi de Mistah b. Esase adında biriydi. Bu kimse Hz. Ebu Bekir’in himayesi ve bakımı altında idi, Hz. Ebu Bekir ona hep yardımda bulunurdu. Ancak Mistah’ın da iftiracılar arasında yer alması üzerine, bundan böyle Hz. Ebu Bekir (r.a.) kendisini verdiği yardımı kesmeye yemin etmişti. Mistah’ın işlediği cinayetin büyüklüğüne rağmen âyet yardımı sürdürmeyi isteyerek nazil olmuştur. Oysa Allah Rasulü (s.a.v.)’nün haremine dil uzatmak ve Hz. Âişe -Allah kendisinden razı olsun- gibi bir hanıma karşı söz söylemekten daha büyük bir vebal ve cinâyetten söz edilebilinir mi hiç?[41] 

   Ancak bu olayda sanki kendisine karşı suç işlenen kimse, Hz. Ebu Bekir (r.a.) Sıddîk imiş gibi bu olayda gösterilmekte, dolayısıyla kendisine zulmedilenden bağışlama, kötülük yapana da bir ihsan ve iyilikte bulunma işi, ancak sıddiklerin yapabilecekleri bir görevdir. İyilik, ancak kişinin kendisine karşı zalimce davranana yapılır, ona ihsanda bulunulur. Eğer zulme uğrayan, ezilen kişinin kendisi değil de bir başkasıysa ve adam yaptığıyla da Allah’a karşı isyanda bulunmuş ise, ona ihsanda bulunmak suretiyle iyilik yapılamaz. Çünkü zalime ya da ezene ihsan yoluyla yardımcı olmak, bir bakıma mazluma ya da ezilene kötülükte bulunmak manasınadır. Dolayısıyla mazlumun, ezilenin hakkının gözetilmesi her şeyden önce gelir. Mazlumun gönlünün alınması, zalime sırt çevirmek suretiyle ve gerekenin yapılması Allah katında zalimin kalbini takviyeden daha önemlidir. Ancak eğer mazlum veya ezilen senin kendin isen, o takdirde hakkını bağışlaman ve affetmen daha iyi bir hareket ve davranıştır.

   İlk dönem müslümanları, Allah’a karşı isyana kalkışan ve yanlış davrananlara karşı buğzetmede farklı yollar izlemişlerdir. Hepsi de böylelerine karşı buğzedilmesi ve bunun açığa vurulması gereği üzerinde durmuşlardır, ama izledikleri yol ve yöntem ise farklı olmuştur. Zalimlere, bidat işleyenlere, Allah’a karşı masiyet işleyerek bu masiyetleriyle başkalarını da rahatsız edenlere karşı mutlaka açıktan buğzedilmesi noktasında ittifak etmişlerdir.

   Ancak eğer adam Allah’a isyanda bulunarak sadece kendisini ilgilendiren kişisel bir harekette bulunuyorsa durum farklılaşır, seleften bazıları bunlara merhamet ve acıma gözüyle bakılmasını istemişler ve öyle değerlendirmişlerdir. Bunlar bu manadaki tüm asilere rahmet gözüyle bakmak taraftarıdırlar. Ancak kimileri de var ki, tamamen bunlardan uzak durmayı ve bu gibilerle tüm bağları kesmeyi kesinlikle ve şiddetle istemişlerdir. Nitekim Ahmed b. Hanbel’in çok basit bir ifade yüzünden bile kimi büyük insanlara karşı tavır koyduğunu ve kendileriyle ilgiyi kestiğini görmekteyiz. Çünkü Ahmed b. Hanbel, çağdaşı ve yakın ilim arkadaşı Yahya b. Main’in, “Ben hiçbir kimseden bir şey istemem. Ancak devlet başkanı ya da bir yetkilinin ben istemeksizin bana göndereceği bir şeyi de reddetmem, kesinlikle alırım” demesi üzerine, işte bu basit ifade sebebiyle ona darılmış ve kendisini terketmiştir. Aynı şekilde yine Ahmed bin Hanbel, “Sadece Mutezile mezhebi mensuplarına bir cevap, reddiye niteliğinde bir eser yazarak böyle bir işe giriştiğinden dolayı, Haris el-Muhasibî’den de alakasını kesmiş ve onu da terketmiştir. Darılma gerekçesini de şu sözlerle ortaya koymuştur:

   “Sen öncelikle onların şüpheli meselelerini gündeme getiriyor, böylece eserlerinde halka bunlar üzerinde düşünme imkanını veriyor, sonra da, söylediklerini redde ve cevaplamaya gayret ediyorsun.”

   İşte bu gerekçeyle Haris Muhasibî’ye darılmıştır.

   Diğer taraftan, Hz. Peygamber (s.a.v.)’in: “Allah, Âdem’i kendi suretinde yarattı.”[42] hadisine yaptığı yorumdan dolayı Ebu Sevr’e de darılmış ve onu da terketmiştir.

   Bu, herkesin niyetine göre değişen bir şeydir. Niyetler de bilindiği gibi durumlara göre farklılık gösterir. Eğer kalb üzerinde egemen ya baskın olan şey, halkın bazı şeylere mecbur kaldıkları ve aciz oldukları gözlenirse, insanların kendileri için takdir olunan şeye boyun eğmek zorunda oldukları kabul edilirse, işte bu manada olan bir gerekçe, hatalı ve yanlış davranışlar sergileyenlere karşı amansız bir düşmanlık gösterilmesi, kin güdülmesi yerine, mesele daha basite indirgenebilir, aşırı bir kirliliğe ve düşmanlığa gidilmeyebilinir. Bu, meselenin sadece bir yönü olmaktadır. Ama kimi zaman olur ki, adam sırf karşısındakine yağcılık olsun diye bir tutum sergileyebilir. Çünkü genelde kişilerin günaha dalmalarında en büyük etken ya da faktör, işlenen hatalara karşı göz yummak ve karşısındakine karşı yağcılıkta bulunmaktan kaynaklanır, ‘aman adamın kalbini kırarım’ endişesi yatar ki, hepsi de yanlış gerekçelerdir. Çünkü karşısındakinin kendisinden uzaklaşacağını ve nefret edeceğini düşünerek hatalarına ses çıkarmak istemez. Bazan da ahmak ve bunak olan birilerine karşı şeytan bunu yanıltır ve farklı bir şekilde düşünmesine neden olabilir. Çünkü şeytan bu kimseye, ‘sen ona acımaktasın ve kendisine merhamet gözüyle bakarak, yaptıklarına bir şey dememektesin’ türünden saçma gerekçelerle, adamı caydırır. Bu da onun ahmaklığından ve bunaklığından kaynaklanabilir.

   Bunun bir aldatmaca olduğunun öğrenilebilinmesinde mihenk taşı şudur. Hata içerisinde olan kişiye merhamet gözüyle bakan kimse, aynı suçlar eğer kendisine karşı özellikle işlenmiş olsa ve bunun üzerine adam, “Bu kişi bunu bir bakıma işlemek zorundadır. Oysa ki kaderden kaçıp kurtulmanın da bir yararı yoktur. Adam böyle bir şeyi nasıl yapamasın ki, çünkü bu, onun yazgısıdır.” türünden değerlendiriyorsa, o takdirde Allah’ın hakkına tecavüz halinde de ses çıkarmaması ve buna gözyumması iyi niyetinin bir eseri olabilir. Eğer böyle hareket etmez de, kendi hakkına bir saldırı kabul edip buna karşı kızar ve öfke gösterirse, sadece Allah’a karşı işlenen suçlarda merhamet tarafı kabarıyorsa, bu, yağcılıktan kaynaklanan bir şeydir, başka değil. Aynı zamanda şeytanın kendisini aldatmasıyla, şeytanın tuzağına yakalanmış biridir. Kişi bu hususta uyanık ve dikkatli olmalıdır!

   BİR SORU VE CEVABI:

   Şöyle bir soru sorabilir ve diyebilirsin ki; “Buğzu ve kini açıkça göstermenin en basiti onları terketmek, kendilerine sırt çevirmek, onlara karşı yumuşak olmamak, yardımı kesmektir. Şimdi ise bir kimse bu manada bir tepki eğer sergilemezse, bundan dolayı günahkar sayılır mı?”

   Buna cevabım şudur: Açıkça öğrendiğimiz bilgiler çerçevesinde böyle bir zorunluluk ve mecburiyetten söz edilemez. Çünkü biz biliyoruz ki, Rasulullah (s.a.v.) ile sahabe döneminde de içki içenler ve kötülükte bulunan kimseler vardı. Onlar hiçbir vakit bu türden kimselerle bağları kesinlikle koparmış değillerdi. Ancak bu tip insanlara karşı herkesin tepkisi farklı idi. Kimisi bunlara karşı oldukça sert çıkışlarla hareket ederken, kimisi de onlara karşı kin ve nefret duyduğunu açığa vururdu. Bazısı da onlara tümüyle sırt çevirirdi; fakat, başka bir eylem içerisine girmezlerdi. Hatta bazısı da onlara acır ve merhamet gözüyle bakardı. Bunlar da hiçbir zaman tümüyle alakayı kesme ve uzaklaşma yolunu tercih etmezlerdi.

   İşte bütün bunlar dinî hassasiyetlerden kaynaklanan hususlardır. Ahiret yolunun yolcuları bu gibi konularda farklı yol ve yöntemler izlemişlerdir. Herkesin eylemi ve tepkisi, kendi durumuna göre ve kendi zamanı çerçevesinde değerlendirilir ve öyle gerektirmiştir. Bu tür işlerde farklı durumların olması gereği, bu ya kerahetle yani hoşnudsuzlukla değerlendirilir veya menduplukla ele alınır ki, böylece bu da faziletli şeyler meyanında kabul edilir ve öyle değerlendirilir. Bunu haramlık veya farz noktasında değerlendirmek, işi bu noktaya vardırmak olamaz. Esasen teklif ya da sorumluluk altında değerlendirilecek olan şey, Allah için gerektiği gibi tanımaktır, Marifetin esasıdır, sevginin temeli, aslıdır. Bu, bazan sadece sevgiliyi ilgilendirir. Oysa sevgiliyi aşarak başka şeylere kadar varan sevgi, aşırı sevgi ve istiladır. Bu ise avam kesimi açısından fetva konusu olmadığı gibi, zahiri manada bir teklif ve sorumluluk da gerektirmez.

   

    
     
      Nûr, 24/22.

    

     
      Mistah ve Hz. Âişe ile ilgili hadis Buharî ve Müslim tarafından ittifakla rivayet olunmuştur. 

    

     
      Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  Nûr, 24/22.





 
  Mistah ve Hz. Âişe ile ilgili hadis Buharî ve Müslim tarafından ittifakla rivayet olunmuştur. 








   
   ALLAH İÇİN BUĞZEDENLERİN MERTEBELERİ

   Biz bu başlık altında Allah için buğzedenlerin mertebelerini ve onların muamele şekillerini ele alacağız.

   KONUYA İLİŞKİN BİR SORU:

   Eğer fiili olarak buğzu ve düşmanlığı sergilemek vacip/farz ya da gerekli değilse, kuşkusuz bunu açığa vurmak en basitinden mendup bir görevdir. Kaldı ki masiyet içerisinde olanlar ve fasıklar da hep aynı derecede değildirler, hepsi de farklılıklar gösterirler. Öyleyse bunlarla yapılacak olan bir muamelede kişi nasıl bir erdem elde edebilir? Bütün bu kimseler için aynı yöntem mi, yoksa farklı manada yöntemler mi uygulanmalı?

   Bunu şöylece cevaplayabiliriz. Bilindiği gibi Allah’a karşı bir yanlış hareketin içerisine girenler, masiyet işleyenler şu farklılıkları sergilerler:

   a- Sözkonusu aykırılık ya inanç bakımından olabilir veya

   b- İşlemekte olduğu amel-eylem bakımından olabilir.

   Eğer bir kimse inanç bakımından bir yanlışlık sergiliyorsa, bunlar da:

   a- Ya inkarcı kafirdir veya,

   b- Dince uygun olmayan bir iş işlemektedir, bidat sahibidir.

   Dince uygun olmayan bir iş yapan, bidat işleyenler de,

   a- Ya bid’atı adına bir propaganda içindedir veya,

   b- Sessiz kalmaktadır, bir propagandaya girişmemektedir.

   Bidatının propagandasını yapmayan sessiz kalan kimse de ya,

   a- Adam bunu yapmaktan acizdir, yapabilecek bir gücü yoktur veya,

   b- Kendi arzusuyla ve seçimiyle böyle bir girişimde bulunmamaktadır.

   İnanç açısından sözkonusu olan fesad ya da bozukluk üç madde içerisinde ele alınmaktadır:

   1- Küfür,

   2- Bidatının propagandasını yapan bidatçının inancı ve

   3- Sıradan kimselerin işledikleri bidatlar, dinen yanlış sayılan işler. Şimdi bu üç maddeyi sırasıyla ele alarak üzerinde gerekli açıklamları yapalım.

   1- KÜFÜR

   Kafir ya da inkarcı olan bir kimse, eğer bu durumunu ve inancını açıkça ve bunun uğrunda savaşı bile göze alarak sergiliyorsa, bu kişi öldürülmeyi hakketmiş demektir, aynı şekilde köleliği de hakketmiş manasınadır. Kafir olan bir kimseye karşı aşağılayıcı ve baskı altına alıcı bu iki ceza dışında yapılacak bir işlem de yoktur.

   Zimmî olan, yani İslâm beldesinde bulunup ve İslâm devletinin boyunduruğuna girmeyi kabullenen, aynı zamanda azınlık kabul edilen kafir ya da inkarcılara gelince, bunlara eza ve cefada bulunmak caiz olmaz. Ancak bunlar için uygulanacak ya da izlenecek yöntem şudur. Böylelerinden yüz çevirmek, kendilerini küçümsemek ve kendileriyle yollarda ve sokaklarda karşılaşılınca, yollarını sıkıştırmak, geçişlerini zorlaştırmak, selamlaşmada önce müslüman kimseler tarafından onlara selam verilmemesi, onlardan selam vermelerinin beklenilmemesi gerekir. Eğer zimmilerden biri, bir müslümana, “es-Selamu aleyke” diye selam verecek olursa, onun bu selamına karşılık olarak sadece, “ve aleyke” denmelidir. Ancak bu hususta izlenecek olan en iyi yol, onlarla mümkün olduğunca bir arada bulunmamak, muamelede bulunmamak, birlikte yiyip içmemek olmalıdır.

   Bir müslümanın dost ve arkadaşlarıyla, müslüman kardeşleriyle olduğu şekilde, bunlarla herhangi bir ilişki içerisine girmemeli ve onlara bu anlamda güleryüz gösterilmemelidir, aşırı bir imkan tanınmamalıdır. Çünkü tanınması halinde bu, pek hoş karşılanamaz. Hatta bu, öylesi bir hoşnudsuzluktur ki, neredeyse haramlık sınırına varıp dayanan anlamda bir hoşnudsuzluktur. Çünkü Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   

   “Allah’a ve ahiret gününe inanan bir toplumun -babaları, oğulları, kardeşleri, yahut akrabaları da olsa- Allah’a ve Rasulüne düşman olanlarla dostluk ettiğini göremezsin. İşte onların kalbine Allah, imanı yazmış ve katından bir ruh ile onları desteklemiştir.”[43]

   Rasulullah (s.a.v.) ise şöyle buyurmuştur: 

   “Müşrikler arasında ikamet eden her müslümandan ben uzağım.” 

   Bunun üzerine sahabe, “Neden ey Allah’ın Rasulü?” diye sorunca şöyle buyurmuştur: 

   “Müslüman ile müşrikin ateşleri birlikte görünme-melidir.”[44] 

   Yüce Allah da şöyle buyuruyor: 

   

   “Ey iman edenler! Benim de düşmanım, sizin de düşmanınız olanları dost edinmeyin. Onlar size gelen gerçeği inkar etmişken, onlara sevgi gösteriyorsunuz. Oysa ki onlar Rabbiniz olan Allah’a inandığınızdan dolayı, peygamberi ve sizi yurdunuzdan çıkarıyorlar. Eğer siz benim yoluma savaşmak ve rızamı kazanmak için çıkmışsanız, onlara nasıl sevgi gösterirsiniz? Oysa ben sizin gizlediğinizi de açığa vurduğunuzu da bilirim. Sizden kim bunu yaparsa doğru yoldan sapmış olur.”[45]

   2- PROPAGANDACI-BİLİNÇLİ BİDATÇI

   Bilinçli bir şekilde dinde olmayan şeyleri dindenmiş gibi göstererek bidatının propagandasını yapan bidatçıya gelince, eğer ileri sürdüğü bidatı küfrü gerektiren bir şey ise, zimmî vatandaşa karşı gösterilen duyarlılıktan çok daha şiddetli bir tavır sergilenir. Çünkü zimmi olmadığından kendisinden cizye/vergi alınmıyor, ayrıca kendisiyle bir zimmet antlaşması bulunmadığından ötürü de, müsamaha görmesi söz konusu değildir.

   Eğer ileri sürdüğü bidatı, küfrü gerektiren bir şey değilse, onun durumu kendisiyle Allah arasında kalmış bir şeydir ve haliyle durumu kafirinkinden çok daha hafiftir. Bunun böyle olmasında da herhangi bir kuşku yoktur. Ancak buna rağmen adamın durumu ilgililerce mutlaka dikkate alınmalı ve kafire karşı sergilenen tepkinin çok çok üzerinde bir tepki gösterilmelidir. Çünkü kafirin kötülük ve yaptıkları genelde müslümanlara pek kolay olarak sirâyet etmez. Zira müslümanlar onun kafir olduğunu bildiklerinden ona yaklaşırlarken titizlik gösterirler ve itinayla yaklaşmaya çalışırlar. Kafirin sözlerine iltifatta bulunmazlar. Çünkü her şeyden önce adam müslüman değildir ve hak olan inancı da benimsemiş değildir. Böyle bir iddiası da yoktur.

   Oysa işlediği bidatın propagandasını yapan ve yayan kimseye gelince; yaptığının hak olduğu iddiasını ileri süren kimseye gelince, bu kişi yaptığıyla halkı saptırmaya neden olmaktadır. Dolayısıyla bütün kötülüğü halka sirayet ediyor. Bu noktada kendisinin yaptıklarına karşı tepkili olmak gerekir. Buğzetmeli ve açıkça ona karşı düşmanlık sergilenmelidir, ilişkiler kesilmeli ve aşağılanmalıdır. Yaptığı ve yaydığı yanlıştan dolayı yüzüne karşı ne gerekiyorsa yapılmalıdır, halkın ona nefreti en üst noktaya getirilmelidir. Çünkü bu anlamda bir tepki göstermek önemli bir müstehaptır, görevdir.

   Eğer tenhada böyle birisi selam verecek olursa, o takdirde selamına karşılık verilmesinde bir sakınca yoktur. Eğer selam vermesine rağmen ona sırt çevirmen, selamına karşı sessiz kalman, adamın kendi kendisini yaptığından ötürü bir iç hesaplaşmaya yöneltecek ve yaptığının çirkinliğini bu sayede görebilecek, neden dışlandığı üzerinde etkin olabilecekse, o taktirde selam vermemen daha yerinde bir hareket olur. Gerçi selama karşılık vermek her ne kadar vacib bir görev ise de, en basit bir maslahat sebebiyle de gerektiğinde terk olunabilir, örneğin adama hamamda olduğu için selam verilmesi terk olunabilir veya def-i hacet etmektedir, selam verilmeyebilir. Oysa ki adamı işlediği yanlıştan menetmek sözkonusu örneklerden çok daha önemlidir ve dolayısıyla selam verilmez.

   Eğer adam bir toplum içerisinde bulunuyorsa, böyle bir yerde adamın selamını almamak çok daha yerinde bir hareket olur. Böylece halkın ondan nefreti sağlanır ve bidatının çirkinliği gösterilmiş olur, durumu halkın gözleri önüne serilir. Yine de yapılacak en iyi davranış, ona iyilikte bulunmamak ve buna engel olmaktır. Özellikle de toplumun gözleri önünde olması halinde çok daha etkindir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   “Bidatçıya sert tavır koyanın Allah kalbini güven ve imanla doldurur. Bidatçıyı aşağılayan kimseyi Allah o büyük ve korkunç günde güvencede kılar. Bidatçıya karşı yumuşak davranan, ikramda bulunan veya güler yüzle karşılayan kimse ise, Allah’ın, Hz. Muhammed’e indirdiğini hafife almış olur.”[46] 

   3- SIRADAN BİDATÇI

   Halk tabakasından olan ve sıradan bidatçı olarak adlandırdığımız kimseye gelince, bunun bidatını propaganda imkanı yoktur, ayrıca peşinden insanları sürükleme gücüne de sahip değildir. Bunlarla gereken uğraş verilmesi kolaydır. Bu kimselerle mücadelenin herhangi bir zorluğu yoktur. Böyleleriyle yapılması gereken mücadelenin en uygun yolu, bunlara karşı çok sert ve katı tavır sergilenmemesi, aşağılanmamalarıdır. Aksine bu tip insanlara daha çok öğütte bulunularak, iyi taraflarından yaklaşılarak gereken yapılmalıdır. Çünkü sıradan vatandaşları etkilemek, inandıkları yanlışlardan döndürmek çok daha kolaydır, hemencecik yola geliverirler. Eğer böylesine herhangi bir öğüdün yararı olmayacaksa, yaptığı işin, dinde açtığı kötü çığırın yani bidatının çirkinliğini göstermek için kendisine sırt çevirmek, çok ağır şekilde tenkidde bulunmak gerekir. Toplum arasında yüzüne bakılmayıp değer verilmediğini gayet ağır bir şekilde göstermek icabeder ki, bu çok önemli ve yapılması gerekli olan müstahap bir davranıştır.

   Eğer adamın katı yürekli, kötü karakterli olduğu bilinir, işlediği bidata da sıkı sıkıya bağlı bulunur ve kalbinde iyice yer etmişse, o takdirde bu kimseye sırt çevirmek daha yerinde bir hareket olur. Eğer işlenen yanlış ve bidat karşısında gereken tepki gösterilemez ve kötülüğü, çirkinliği üzerinde durulamazsa, halk arasında yaygınlaşma imkanı bulur ve dolayısıyla halkın akidesini bozma noktasındaki tehlike daha çok yaygınlaşır.

   

    
     
      Mücadele, 58/22.

    

     
      Mürsel olarak Ebu Davud ve Tirmizî. Nesaî de Mürsel olarak rivayet etmiş, Buharî de doğru ve sahih olanı hadisin mürsel olduğudur, demiştir. 

    

     
      Mümtehine, 60/ 1.

    

     
      “Hilye” kitabında Ebu Nuaym, “Zemmu’l-Kelam” kitabında Herevî, ibn Ömer’den rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  Mürsel olarak Ebu Davud ve Tirmizî. Nesaî de Mürsel olarak rivayet etmiş, Buharî de doğru ve sahih olanı hadisin mürsel olduğudur, demiştir. 





 
  Mücadele, 58/22.





 
  “Hilye” kitabında Ebu Nuaym, “Zemmu’l-Kelam” kitabında Herevî, ibn Ömer’den rivayet etmiştir.





 
  Mümtehine, 60/ 1.








   
   AMEL VE FİİLİ BOZUKLUK

   Fiilen veya eylem olarak kötülük işleyen ve masiyette bulunanların durumlarına gelince iki madde içerisinde sunabiliriz:

   a- Yaptıklarıyla başkalarına ezada bulunan ve başkalarını üzenler. Örneğin başkalarına zulmetmek, mallarını gasbetmek, yalan yere şahitlikte bulunmak, gıybet etmek, halkın arasını açarak birbirine düşürmek, jurnalcilik yaparak insanları birbirine çekiştirmek vb. gibi şeyler.

   b-Yaptığı kötülükle hem kendisi ve hem de başkaları zarar gören kimseler ki, bu, iki kısımda ele alınır:

   1- Genelev ve meyhane işletip ya da kadınlı erkekli toplantılar tertipleyerek bu anlamda yerler sağlayan, kötülük imkanlarını sunan, bozuk inançlı kimseleri ve başkalarını yoldan çıkarmak için bu türden ortam hazırlayanlar.

   2- İşlediği hata ve günahı tek başına işleyen kimse. Örneğin adam içki içiyor ve zina fiilini işliyor ama bu, sadece kendisiyle bağlı kalıyor. Başkalarını da bu yaptıklarına davet etmiyor. Bu tip insanlar da:

   a- Ya büyük günah işleyerek isyanda bulunuyordur veya,

   b- Küçük günahlardan birini işleyerek isyan ediyordur. Ayrıca bunların hepsi de ya yaptıkları günahlarda ısrarlıdırlar, sürekli o günahı işlerler veya ısrarlı değillerdir.

   İşte tüm bu anlattıklarımızı biz üç kısımda ya da üç başlık altında anlatmaya çalışacağız. Her bir kısmın ya da başlığın durumu birbirinden oldukça farklıdır. Kimisi çok ileri gitmiş olabilir, buna karşı takınılacak olan tavır haliyle çok daha ağır olacaktır, kimisininkisi de sergilediği duruma göre değerlendirilecektir. Dolayısıyla haklarında izlenecek olan metod da elbette aynı olmayacaktır.

  


   
   BİRİNCİ KISIM: 
ZULMETMEK, GASPTA BULUMAK GİBİ KÖTÜLÜKLER

   Bu ilk kısım, diğerlerine göre en ağır ve en şiddetli olanıdır ki, halka zarar verecek işler yapmaktır. Örneğin zulmetmek, halkı ezmek, varlıklarını gasbederek zorla ellerinden almak, yalan yere şahitlikte bulunmak, gıybet etmek yani başkasının dedikodusunu yapmak, birinden ötekisine laf taşıyarak nemmam olmak yani koğuculuk yapmak. İşte bu ve benzeri kötü ahlak sahipleriyle tüm sosyal faaliyetleri kesmek, kendileriyle bağları koparmak gerekir. Onlarla biraraya gelmemek, kendileriyle yapılacak muamelelerde ve ilişkilerde mesafeli olmak lazımdır. Çünkü bunların yüzünden halk çok büyük sıkıntılarla yüz yüze gelmektedir, halka karşı işlenen cinayet çok daha büyük ve ağır olmaktadır. Bunlar da,

   a- Cana kıyanlar ve

   b- Halkın mallarını zulmen alanlar ile

   c- Halkın ırz ve namusuna musallat olanlar kısımlarına ayrılırlar.

   Dolayısıyla bu gruplar işledikleri cinayetler, suçlar açısından aynı değerde ve şiddette değillerdir. Bunlara karşı izlenmesi gereken yolun en uygun şekli, kesin ve ciddi anlamda bunlarla tüm bağları koparmak ve kendilerine sırt çevirmek, yüz vermemek gerekir. Bu kimselere karşı izlenen cezalandırma yöntemlerinin hangileri daha etkin ve sonuca götürmede başarılı oluyorsa, hem bunlar için ve hem başkaları için bu manada aynı uygulamayı hiç ara vermeden ve müsamaha göstermeden daha da güçlenerek sürdürmek gerekir ve göz açtırmamak icabeder. 

  


   
   İKİNCİ KISIM: 
GENELEV, MEYHANE İŞLETENLERLE VE BENZERLERİYLE İLİŞKİLERİN DURUMU

   Genelevler ile meyhaneler, halkın ifsadına sebep olan oyun ve eğlence yerleri... İşte tümüyle bunların hepsi fesada götüren sebeplerdir, halkın bozulmasını kolaylaştıran nedenlerdir. Bu zararlar halkın sadece dünyaları için değil, aynı zamanda dinleri için de oldukça büyük tehlike sinyallerini veren yerlerdir, mikrop yuvalarıdır. Çünkü halka her türlü kötülük ortamını hazırlayan ve sağlayan bu mekanlardır. Eğer bu tür yerlere girip çıkanlar, kendi rızaları ve istekleri doğrultusunda gelip gidiyorlarsa, bunlar da en azından bir önceki kısım kadar tehlikeli ve onlar için uygulanması gereken, izlenmesi icabeden metodlar bunlar için de uygulamaya konulmalıdır. Belki bu ikincisi birinciye göre biraz daha basit kalabiliyordur. Çünkü kul ile Rabbi arasında kalarak işlenen yanlışlar, hatalar ve masiyet Allah tarafından daha çok affedilebilir bir durumdadır. Ancak burada bunun kötülüğü az da olsa topluma da sirayet ettiğinden, cezası öncekisine göre hafif kalmakla birlikte yine de ağır olacaktır ve olmalıdır. 

   Bu gibiler için de yine aynı metod ve yol izlenmeli, yaptıkları kötülükler nedeniyle bağlar koparılmalı, sosyal münasebetler kesilmelidir. Eğer yararı olabilecekse, bu kimselerin selamları alınmamalı ve kendilerine selam da verilmemelidir. Çünkü selam verip almamada da bir tür uyarı vardır. Gerek hatayı işleyen için ve gerekse ondan başkaları için kötülükten alıkonmada yararlı olacaksa uygulanmalıdır.

  


   
   ÜÇÜNCÜ KISIM: 
KÖTÜLÜĞÜ KENDİSİYLE SINIRLI KALANLAR

   Sadece kendi başına günah işleyenlere gelince; örneğin adam içki içiyor ya da herhangi bir farzı yerine getirmiyor veya sakıncalı olan, yasak olan bir işi yapıyordur. Dolayısıyla buna karşı uygulanacak olan yol, önceki iki kısımda olanlara göre daha hafif ve daha basittir. Ancak eğer adam tam yasağı işlerken kendisine tesadüf edilecek olunursa, hangi şekilde ondan uzaklaştırılması ve menedilmesi gerekiyorsa, o yoldan ona engel olmak farzdır. Hatta sonuçta adamı dövmek ve kendisini basite almak yoluyla da olsa, mutlaka o yol ile engel olmak farzdır. Çünkü münker olan, yani İslâm’ın yasakladığı bir şeyin işlenmesi halinde ona mani olmak farzdır.

   Eğer adam yasağı işledikten sonra durumu öğrenilirse ve bunu yapmakta da ısrarlı bir hali varsa, kendisine öğüt verilmekle, o kimseyi bir daha böyle bir hata işlemesine engel olabilecekse, o takdirde öğüt verilmesi gerekir ve bu, farz olur. Eğer bunun bir anlamı olamayacaksa, adamın üzerinde yapılacak öğüdün bir etkisi görülmeyecekse, fakat sadece etkisi olabilir umudu varsa önce gereken öğüt verilmeli ve uyarı yapılmalıdır. Eğer yapılacak olan uyarı güzellikle kabul edilecekse, bu, yapılmalı, şayet kabul görmeyecekse, o takdirde sert tavır takınılarak gereken yapılmalıdır. Kısaca iki yoldan hangisi daha etkinse o uygulanmalıdır.

   Eğer adama selam verip almama, kendisiyle bağları kesme gibi cezaların uygulanması istenirse, adamın yaptığı kötülükte ısrarcı olduğu bilinir ve öğüdün de herhangi bir fayda sağlayamayacağı anlaşılırsa, sözkonusu selam vermeme-almama ve bağları kesme cezası uygulanmalı mı, uygulanmamalı mı konusu biraz tartışmalıdır. Çünkü İslâm âlimlerinin konuyla ilgili görüşleri farklılık göstermektedir. Bu hususta en iyisi durum, kişilerin niyetlerine göre değişebilir. İşte bu gibi hallerde, “Ameller niyetlere göre değerlendirilir.” denir. Bu noktada bu hadis devreye girer.

   Çünkü kişiye karşı yumuşak tutum sergilemek ya da arkadaşlıkta bulunmak, insanlara karşı merhameti elden bırakmamak bir tür tevazudur, alçakgönüllüktür. Oysa azarlamada, şiddet ve menetmede, yüz çevirmede bir tür tehdit yatmaktadır. İşte bu noktada başvurulacak yer kalbtir, kişi burada kalbine danışmalıdır. Eğer adamın heva ve arzusuna, karakterine uygun bir tercihi söz konusuysa, bu noktada en iyisi onları hiç değerlendirmeyip, tam bunun aksini yapmak gerekir. Çünkü en uygunu da öyle davranmaktır. Çünkü adamın hafife alınması, ona karşı sert bir tavır takınılması halinde kimi zaman karşısındaki adam üzerinde farklı bir etki gösterebilir, bunu adam büyüklük tasladığından veya kendini beğenmişliğinden ötürü yapıyor, diye düşünebilir. Kendisine karşı bir büyüklük tasladığı veya dindarlığını sergilediği izlenimini verebilir. Kimi zaman da adama karşı yumuşak davranılması halinde, bu da yağcılıktan veya dalkavukluktan kaynaklanmış olabilir, ya da ona karşı bir meyli ve yakınlığı sebebiyle olabilir. Böylece o kimseden bir beklenti içerisinde olabilir, ya da adamın mevkiini, varlıklı halini düşünerek bu yüzden başına gelebilecek uzak veya yakın bir tehlike endişesini taşıyabilir.

   İşte yukarıda sunulan deneme yollarının hemen hepsi de şeytanın gösterdiği tarzda insanda oluşan birtakım düşüncelerdir. Böyle bir hareketin kendisini ahiret yoluna adamış bir kimsenin yapacağı amellerden hiçbir şekilde uzaktan olsun yakından olsun asla bir ilgisi bulunmamaktadır. Dinî amellere karşı isteği bulunan bir kimse, sözkonusu incelikleri gözden geçirmesi ve meseleyi hassas olarak değerlendirmesi için nefsiyle hep cihad içerisinde bulunmalı, nefsini yenmeye gayret göstermelidir. Söz konusu bu hususları hep murakabe yani gözetim altında tutmalıdır. Bu konuda hakem ya da müftü, başvurulacak yer de insanın kendi kalbidir. Kişi ictihadında bazan isabet eder, doğruyu bulur, bazan da yanılır. Kimi zaman da bilerek heva ve hevesine uyar bazan da Allah için çalıştığını, amel ettiğini ve ahiret yoluna girdiğini sanarak yanlışlık yapar ve fakat bu adımı atmada yanılgı ve aldanış içinde olabilir.

   Kişinin kendisiyle Rabbi arasında kalan suçun cezasının hafifliğini aşağıdaki olaydan öğrenmekteyiz. Rivayete göre, Rasulullah (s.a.v.)’ın huzurunda içki içene defalarca ceza tatbik edilmiş ve yine de adam bildiğini okumuştur. Yine böyle bir cezalandırma olayında, sahabeden birisi, o içki içen hakkında, “Ne de çok içiyor, Allah’ın lanetine uğrayası adam!” diyerek lanet okuyunca, Rasulullah (s.a.v.) o sahabeyi uyarır mahiyette şöyle buyurmuştur: 

   “Kardeşin aleyhine (kardeşine rağmen) şeytana yardımcı olma (şeytana arka çıkma)!”[47] 

   İşte Rasulullah (s.a.v.)’ın bu ifadeleri, böyle kimselere karşı sert tavır takınılmaması, şiddet kullanılmaması gereğini göstermektedir. Bu gibilerine yumuşak davranmak, sertlik uygulamaktan daha iyi neticeler doğurur.

   

    
     
      Ebu Hüreyre’den Buharî rivayet etmiştir. 
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   KİMLERLE ARKADAŞLIK YAPILMALI?

   Bilindiği gibi her insanla arkadaşlık ve dostluk kurulamaz. Çünkü Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Kişi, dostunun dini üzeredir. Dolayısıyla herhangi biriniz kiminle dostluk ve arkadaşlık kurduğuna çok iyi dikkat etsin/etmelidir.”[48] 

   Arkadaş ve dost olarak seçilecek olan kimselerde mutlaka birtakım belirgin özellikler bulunmalıdır ki, o özellikleri nedeniyle kendisiyle arkadaşlık ve dostluk yapılması arzulansın. Söz konusu özellikleri şart olarak ileri sürülmeli ki, arkadaşlık ve dostluktan istenilen fayda elde olunabilsin. Bir şeyin şart olarak ileri sürülmesinin anlamı; kesinlikle insanı arzuladığı hedefe ulaştırması isteniyor da ondan o şartlar ya da özellikler isteniyordur. Dolayısıyla istenilen hedefe ulaşabilmeye izafeten ne tür şartlar gerekiyorsa, onlar da belirmiş, ortaya çıkmış olur. İnsan arkadaşlık ve dostluk kurmakla hem dini ve hem dünyası için birtakım menfaatler beklentisi içerisinde olabilir.

   Dünyaya ilişkin beklentiler; örneğin varlığından, mevkiinden yararlanmak olabileceği gibi, sadece onu görmek ve onunla komşuluk yapmak suretiyle de bir yakınlık kurmayı istemiş olabilir, yalnızlıktan kurtulmayı amaçlayabilir. İşte bunlar bizim burada amaçladığımız hususlar değildir, hedefimiz bu değildir.

   Dinî olanlarına gelince; bu açıdan da insanın farklı farklı şeyleri hedeflediği görülebilmektedir. İnsan böyle biriyle arkadaşlık ya da dostluk kurmayı isterken, ya ondan ilim edinmek ve onun amelinden kendisi için örnek şeyler almayı ister. Kalbini huzursuz edebilecek ezalardan, kendisini ibadetlerinden alıkoyacak şeylerden ve makam sahibi kimselerin kötülüklerinden bu manada korunmak maksadıyla, böyle dindar biriyle arkadaşlık ve dostluk kurmayı amaçlamış olabilir. Diğer taraftan rızık peşinden koşturarak böylece fazla zaman kaybını önlemek maksadıyla, adamın malından faydalanmak istenmiş olabilir. Yine en önemli işlerde kendisinden yardımını sağlamayı amaçlayabilir. Böylece felaket ve musibet zamanlarında bunu kendisi için bir imkan, herhangi bir durumda da bir kuvvet olarak arkasına alabilmeyi amaçlayabilir. Ya da sadece adamın duâsını alarak, bundan dolayı tehlikelerden kurtulmayı, yarın ahirette adamın şefaatini beklemeyi amaçlamayabilir. Nitekim seleften biri şöyle diyor:

   “Dostlarınızı artırın. Çünkü her müminin bir şefaat etme hakkı vardır. Ola ki yarın din kardeşinin şefaatini kazanmış olursun.”

   

   “Allah, iman edip iyi işler yapanların tevbesini kabul eder, lütfundan onlara, fazlasını verir.”[49]

   Yukarıda mealini sunduğumuz bu âyetin tefsiriyle ilgili olarak, “Garibu’t-Tefsîr’de” şu yorum yapılıyor: “Onlar kardeşleri, dostları için şefaatte bulunacaklar ve onların da kendileriyle birlikte cennete girmelerini sağlayacaklardır.”

   Ayrıca şöyle de denilmiştir: “Allah bir kulunu bağışlayınca, onu kardeşleri için aynı zamanda şefaatçı kılar.”

   İşte bunun içindir ki seleften bir grup, arkadaş edinmeyi, dostluk kurmayı ve insanlarla bir arada bulunmayı teşvik ederek, uzlet hayatı yaşamayı teşvik etmişler ve uzleti, tek başına yaşamayı da hoş karşılamamışlardır.

   İşte sunduğumuz bu faydalar, kardeşlik ve dostlukla ilgilidirler. Bunların hepsi de birtakım şartlar isterler ki, o şartlar yerine getirilmediği takdirde, kardeşlik ve dostluktan da söz edilemez. Biz bunları tüm detaylarıyla ele alacağız. Eğer özetlemek gerekirse, kendisiyle sohbet edilebilecek veya kardeşlik tesis edilecek kimselerde şu beş özelliğin bulunması gerekir. Şöyle ki:

   a- Dost ve arkadaş edineceğin kimse akıllı biri olmalı,

   b- Ahlaklı olmalı,

   c- Fasık olmamalı,

   d- Bidat işleyen biri olmamalı,

   e- Dünyaya düşkün biri olmamalıdır.

   Şimdi bütün bunları teker teker ele alarak açıklamaya çalışacağım. 

   1- DOST VE ARKADAŞ OLACAK KİMSE AKILLI OLMALIDIR:

   İnsanın asıl ve temel sermayesi akıldır. Ahmak ile arkadaşlığın hayrı yoktur. Ahmak bir kimseyle arkadaşlık ve dostluk kurulsa, bu, uzun bir süre devam etmiş olsa bile sonunda iş aralarında bir soğukluğun oluşmasıyla veya tamamen bağların koparılmasıyla biter. Bunun içindir ki, Hz. Ali şöyle der:

   Cahil ile olma arkadaş, sen ondan ayrıl, o senden olsun ırak arkadaş

   Nice cahiller var ki, halim biriyle olmuşsa dost, sonu maskaralıktır arkadaş

   Kişi değerlendirilir arkadaşıyla

   Her şey böylece ölçülür dengiyle

   Buluşunca birbiriyle insanlar

   Gönülden gönüle var olan yolu bulurlar.

   Nasıl böyle olmayabilir ki, ahmak kimse sana yararlı olacağım derken, yardımcı olayım derken bilmeden sana zarar verir. Nitekim bu amaçla şair şöyle der:

   Doğrusu korkmam akıllı düşmanımdan ben

   Aklı başından giden dosttan korkarım ben

   Akıl tektir. Bilirim ben onun yolunu gözetlerim

   Delilik çeşit çeşittir, hangi yoldan denetlerim.

   İşte bu sebepten dolayıdır ki, “ahmak kimselerle alakayı kesmek, Allah’a yakın olmaktır” denmiştir. 

   İmam Sevrî de şöyle diyor: 

   “Ahmak bir kimsenin yüzüne bakmak, aslında mukadder bir yanlıştır.”

   Biz, “akıllı kimse” derken, bununla şunu demek istiyoruz, akıllı kimse, iş ya da olayları ya doğrudan direkt olarak kavrayabilen veya mesele anlatılınca hemen onu kavrayan kişidir.

   2- GÜZEL AHLAK

   Yine bir kimsede bulunması gereken özelliklerden birisi de güzel ahlaklı olmasıdır. Çünkü güzel ahlaklılık kesinlikle gereklidir. Öyle akıllı kimseler var ki, eşyayı ve olayları gereğince değerlendirir. Ancak herhangi bir durumda kızıp öfkelendiğinde, bir arzu ve isteği, şehevî duygusu baskın geldiğinde, bir cimrilik veya korkaklık gibi özelliği olduğunda, kendi hevasına göre hareket ettiğinde, kendisince bilinen bir şeye karşı gereğini yerine getirmeyip aksini yapması gibi durumlarda, aklın bir fonksiyonu kalmıyor ve orada aklını devreye sokmuyorsa, ahlaken mazbut bir durum sergilemiyorsa, böylesi bir kimsenin dostluğu ve arkadaşlığından bir hayır beklenemez.

   3- FASIKLIKTAN UZAK OLMASI

   Fasıklığında sürekli ısrarla hareket eden bir kimsenin arkadaşlığından da hayır beklenemez. Çünkü Allah’tan korkan biri, büyük günahları işlemekte ısrarlı olamaz. Eğer bir kimse Allah’tan korkmuyorsa, onların kötülüklerinden ve ihanetinden insan güvencede olamaz, kendisini güvencede göremez. Böyle bir arkadaşın dostluğuna da güvenilmez. Çünkü böyleleri çıkarları doğrultusunda hemen her ipte oynayabilirler. Nitekim Yüce Allah şöyle buyurur:

   

   “Kalbini, bizi anmaktan gafil kıldığımız, kötü arzularına uymuş ve işi gücü hep aşırılık olan kimseye itaat etme.”[50]

   Yine Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Kıyamete iman etmeyen ve nefsinin hevasına uyan kimse, seni de ona inanmaktan alıkoymasın. Aksi halde helak olursun.”[51]

   Yine Yüce Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “(Ey Muhammed!) Bizi zikretmekten yüz çeviren ve dünya hayatından başka bir şey istemeyen kimseden de sen yüz çevir.”[52]

   Yüce Allah buyuruyor: 

   

   “Bana yönelen kimselerin yoluna uy, sonra dönüşünüz yine banadır.”[53]

   Bütün bu âyetlerden çıkan sonuç, mutlaka ve kesinlikle fasık ve kötü kimselerden uzak durulması anlaşılıyor. Onlarla sosyal bağların koparılması isteniyor.

   4- BİDATÇI OLMAMAK

   Bidatçılarla oturup kalkmak tehlikelidir. Çünkü onların bozuk inançlarından ve amellerinden, kötülüklerinden etkilenebilir, aynı hastalık kendisine de bulaşabilir. Kesinlikle bidatçıyla alakanın koparılması ve bu kimselerin terkedilmeleri gerekir. Hiç bu durumda olan kimselerle arkadaşlık tercih olunur mu?

   Hz. Ömer (r.a.), dindar kimselerin arkadaş edinilmesine teşvikte bulunmuştur. Nitekim bununla ilgili olarak Said b. Müseyyeb’in yaptığı rivayete göre Hz. Ömer kendisine şu tavsiyede bulunmuştur:

   “Sana dürüst dostlar ve kardeşler edinmeni tavsiye eder/salık veririm. Böylece onların gölgelerinde yaşayabilesin. Çünkü onlar bolluk anında insan için bir süs, felaket zamanında ise senin için birer azık ve güçtürler. Kardeşinin işini, ondan sana galebe çalacak bir şey gelene dek en iyi olarak hareket et, yerine getir. Düşmanından uzak dur, dostuna karşı dikkatli ol. Özellikle de toplumun güvenilir kimselerine karşı dikkatli ol! Güvenilir kişi ise, Allah’tan korkan kimsedir. Facir ve kötü kimse ile sakın arkadaşlıkta bulunma, aksi halde onun huyundan bir şeyler kapabilirsin ve sakın ola ki, facir kimseye sırrını da açmayasın. İşlerin konusunda da Allah’dan korkan kimselerle istişarede bulun ve onlara danış!”

   Güzel ahlakın da ne olduğunu biz, Alkame’nin vasiyetinden öğrenmekteyiz. Alkame el-Utaredî, vefatına yakın bir dönemde, oğluna yaptığı bir vasiyyetinde bunu toplamıştır. Alkame vasiyetine şöyle başlıyor:

   “Yavrucağızım! Eğer birtakım insanların dostluğuna gerek duyduğunda, sen bunlardan kendisine hizmette bulunduğun zaman seni koruyacak olanını arkadaş edin. Arkadaşlıkta bulunduğun kimse seni süslesin/utandırmasın. Maddî sıkıntıdan bir şey yapamaz duruma geldiğinde sana malıyla destek olabilsin. Sen öyle birisiyle arkadaşlık yap ki, iyilikle kendisine el uzatınca, sana yardımcı olabilsin. Senden bir iyilik görünce takdir etmesini bilsin. Bir kötülüğünü görünce, onu örtsün. Yine öyle biriyle arkadaşlık ve dostluk kur ki, kendisinden bir şey istediğinde sana verebilsin. Sustuğun zaman, sebebini araştıracak, halini soracak biri olsun. Başına herhangi bir felaket gelince, derdine derman olabilen biri olsun.

   Öyle birisini dost olarak seç ki, sen konuştuğunda, seni doğrulayabilsin. İkiniz aynı şeye istekli olduğunuz takdirde seni kendine tercih edebilen olsun, eğer bir konuda ikiniz tartışacak olursanız, seni nefsine tercih edebilsin.”

   Sanki Alkame bu öğüdüyle ya da vasiyetiyle arkadaşlıkla ilgili tüm kuralları özetlemiş bulunmaktadır, oğluna böyle birilerine arkadaş olmasını şart koşmaktadır. Bu şartları taşımayan biriyle arkadaşlık kurmamasını istemektedir.

   İbn Eksem’in anlattığına göre, Halife Memûn, “Var mı böyle arkadaşlık yapılacak biri?” diye sormuştur. 

   Halife Memun’a, “Alkame bu vasiyeti oğluna neden yaptı?” diye sorulunca, o da, “Hayır” diye karşılık verir. Ravi diyor ki, “Çünkü Alkame oğlunun hiçbir kimseyle arkadaşlık kurmamasını istemiş de ondan” diye söyler.

   Bir edib de şöyle diyor:

   “Senin sırrını gizleyecek olandan başkasıyla arkadaş olma, ayıp ve kusurlarını örtmeyecekleri dost tanıma. Öyle ki bu dostun felaket anlarında seninle olsun, bolluk anlarında ise seni kendine tercih eder, yaptığın iyilikleri yayar, işlediğin kötülükleri gizler. Eğer böyle birini bulamayacak olursan, kendinden başkasını dost ve arkadaş edinme!”

   Hz. Ali (r.a.) şöyle diyor:

   Asıl kardeşin her an yanında yer alandır senin kardeşin

   Menfaatin adına kendisini zarara sokandır kardeşin

   Eğer zamanın felaketleri ederse düzenini viran

   Seni derleyip toparlamak için kendisin eden perişan.

   Âlimin biri de diyor ki: 

   “İki kişi dışında kimseyle dostluk ve arkadaşlık kurmayasın. Birincisi dininle ilgili bilgileri kendisinden öğrenerek, faydası sana dokunan kişi ile kendisine dininle ilgili olarak bir şeyler öğretip de senden bu bilgileri kabul eden kişi. Üçüncüsünden ise uzak dur!”

   Zatın biri de şöyle diyor: 

   “İnsanlar dört grupturlar:

   1- Tamamen tatlıdırlar, bunlara hiçbir zaman doyum olmaz.

   2- Hep acıdırlar. Onlardan bir zerre bile yenmez.

   3- Ekşimtıraktırlar. Böylesi senden bir şeyler kapıp almadan sen ondan bir şeyler almaya, koparmaya bakmalısın.

   4- Tuzlu olanlar. Bunlara da ihtiyaç duyduğun zaman kendilerinden al, bu kadar.”

   Cafer Sadık şöyle diyor: 

   “Şu beş grup kimseyle arkadaşlık ve dostluk kurmayasın.

   a- Yalancıları arkadaş ve dost edinme. Çünkü bunlar hep aldatırlar ve kendilerine aldanabilirsin. Bunlar tıpkı çöldeki seraba benzerler. Uzağı insana yakın ve yakını da hep uzak imiş gibi gösterirler.

   b- Ahmak ile de dost ve arkadaş olma! Çünkü sana yararlı olacağım derken, ondan sana hep zarar gelir. Uzak durmalısın.

   c- Cimri ve pinti ile dost ve arkadaşlık kurmayasın. Çünkü senin kendisine ihtiyaç duyduğun en sıkıntılı anında seni yüzüstü bırakıverir ortada...

   d- Korkak kimseyle de dost ve arkadaşlık kurmayasın. Çünkü başı sıkıştığında seni belanın ortasında bırakır, kaçıp gider, sıkıntısı sana kalır.

   e- Fasık kimseyle de dost ve arkadaş olmayasın. Çünkü fasıklar insanı bir lokmaya/bir pula bile satacak karakterde kimselerdir, en basit bir şey karşılığında dostlarını satarlar. Cafer Sadık’a “bir lokmadan da azı nedir?” diye sorulunca, o şöyle cevaplar: 

   “Adam bir şeyler umar, umduğu şey lokmadan da basittir ama, o bile eline geçmez.”

   Cüneyd Bağdadî ise diyor ki: 

   “Güzel ahlaklı, iyi huylu bir fasık kimseyle dostluk kuracağıma, benim için kötü ahlaklı, fena huylu bir ilim adamını arkadaş ederim, benim için çok daha iyidir.”

   İbn Ebul Havarî şöyle diyor: 

   “Üstadım Ebu Süleyman bana, ‘Ahmed! İki kişiden başkasıyla arkadaşlık kurmayasın. Biri, dünyan ile ilgili işinde sana yol gösteren, diğeri de sana birçok şeyler öğreten ve ahiretinle ilgili kendi adına ondan yararlanabileceğin bir şeyler öğrendiğin kişi. Doğrusu bu ikisi dışında kalanları arkadaş seçmek büyük bir ahmaklıktır.’ diye öğütte bulundu.”

   Sehl b. Abdullah şöyle diyor: 

   “Halktan şu üç tür insandan uzak durmalı, onlarla sohbet ve arkadaşlık yapmayasın.

   a- Gaflet içinde aymazlıklarını sürdüren zalimlerden uzak dur,

   b- Dalkavukluk yapan ilim sahiplerinden uzak dur ve bir de,

   c- Cahil, bilgisiz sofilerden, sofi geçinenlerden uzak dur.”

   Şurasını gözden kaçırmamak gerekir. Buraya kadar sunduğumuz örnekler içerisinde yer alan ifadelerin tümü, arkadaşlık ve dostlukla ilgili değildir. Tüm bu anlattığımız hususları içeren şeyler, söz konusu amaçların gözden geçirilmesi, düşünülmesiyle ve bunlara bağlı olarak gerekli şartları düşünerek ve o şartlara riayet ederek konu anlaşılabilir. Dolayısıyla dünyalık amaçlar için ileri sürülen şartlar, ahiret hayatı ve kardeşlik için de geçerli şartlar anlamına gelmez. Nitekim Bişr şöyle demiştir:

   “Dostlar ya da kardeşlikler üç çeşittirler; biri ahiret hayatı için olan kardeşin veya dostun, diğeri dünya hayatın için olan dostun ve kardeşin, üçüncüsü de, kendisiyle ünsiyet elde etmek ve zaman geçirmek için olan dost ya da kardeşin.”

   Ancak tüm bu özelliklerin hepsinin tek bir adamda toplanmış olması oldukça az rastlanılan bir olaydır. Dolayısıyla ancak birinde bulunan bir özellik, diğerinde bulunamayabilir. Kısaca herkeste bu özelliklerden sadece biri veya ikisi olabilir. Hepsini bulabilmek mümkün değildir. Çünkü nasıl ki farklı özellikler bulunuyorsa, bulunması istenen şartlar da kuşkusuz değişik ve dağınıktır, bu açıdan farklılık gösterir.

   Halife Memun diyor ki, dost ve kardeşler üç çeşittirler:

   “a- Kimisi tıpkı gıda gibidir ki, insan onlarsız yapamaz,

   b- Kimisi adeta ilaç gibidirler. Zaman zaman insan o ilaçları alma ihtiyacındadır.

   c- Üçüncü gruptakiler de tıpkı hastalık/mikrop gibidirler, hiç yanlarına yaklaşılmamalıdır. Ancak buna rağmen zaman zaman insan hastalığa yakalanabilir. Ancak bunlarla ne yakınlık kurulabilir ve ne de bunlardan bir yarar elde olunabilir.”

   Şöyle de denilmiştir: 

   “İnsanların tamamı ağaçlar ve bitkilere benzerler. Kimisinin gölgesi var, ama meyvesi yoktur. Bu, tıpkı dünyada kendisinden yararlanılan ve fakat ahiret için bir yararı olmayan gibidir. Oysa dünyada sadece menfaati olan şey, tıpkı çarçabuk yok olup giden bir gölgeye benzer.

   Kimi ağaçlar da var ki, meyvesi var, ancak bir gölgesi yoktur. Bu da sadece ahirette fayda sağlayan ve fakat dünyaya bir yararı olmayan gibidir. Kimi ağaçlar da var ki, hem meyvesi var ve hem de gölgesi bulunur, tüm özelliklere sahiptir. Kimi ağaç da var ki, bunlardan hiçbirine sahip değildir. Bunlar tıpkı deve dikenine benzerler, takılan giysileri paramparça ederler, ne yenir, ne de içilirler. Öyleleri de var ki hayvanlardan adeta fare ve akrep gibidir.” 

   Nitekim Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   

   “O zararı faydasından daha (akla) yakın olan bir varlığa yalvarır. O yalvardığı, ne kötü bir yardımcı, ne kötü bir dosttur.”[54]

   Şair de şöyle diyor:

   Eğer tadarsa insanları, hepsinin farklıdır birbirinden tadları

   Tıpkı ağaçlar misali, eşit olmadıkları gibi, uymaz birbirine tadları

   İşte sana bir ağaç, tatlıdır meyvesi

   Şu ağaç ise ne tadı var ne de meyvesi

   Eğer kişi, kendisine dostluk ve arkadaşlık kurabileceği, kardeş edineceği birilerini bulamazsa, yararlanabileceği birinden yoksun ise, istediği hedefleri yakalamada yardımcı bir dost bulamazsa, o takdirde tekbaşına yaşamak çok daha iyidir. Nitekim Ebu Zer Ğıfarî (r.a.) diyor ki: 

   “Tek başına yaşamak, kötü bir arkadaş edinmekten daha iyidir. İyi bir arkadaş ise, yapayalnız yaşamaktan daha iyidir.”

   Yukarıda ifadeler Ebu Zer’den merfu olarak rivayet olunmuştur.

   DİNDARLIK:

   Bir kimse seçeceği ve kendisine dost ve kardeş edineceği kimselerin dindarlığına özen göstermeli ve bilhassa fasık olmamalarına dikkat etmelidir. Çünkü Yüce Allah şöyle buyurmuştur: 

   

   “Bana yönelen kimselerin yoluna uy.”[55]

   Çünkü bir kimse eğer fıskı ve fasık kimseleri görür gözetirse, giderek böyle kimselerin günah işlemeleri daha da kolaylaşır, kalb bundan böyle kötülükten öyle pek fazla iğrenir hale gelmez, asıl özelliğini yitirir. 

   Nitekim Said b. Müseyyeb şöyle diyor:

   “Zalimlere bakıp durmayın, onlara özenmeyin, aksi takdirde tüm salih amelleriniz, dindarlığınız boşa gider. Aksine zalimlerle birlikte olmak, onların yanında yer almak insanın kendisini tehlikeye atması demektir. Asıl kurtuluş ise, onlarla olan tüm bağları koparmaktır. Çünkü Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   

   “Rahman olan Allah’ın has kulları onlardır ki, yeryüzünde tevazu ile yürürler ve kendini bilmez kimseler kendilerine laf attığında incitmeksizin “selam” derler, geçerler.”[56]

   Yukarıdaki âyette yer alan, “selam” kelimesi, “selamet, esenlik” anlamındadır. Dolayısıyla âyetin anlamı şöyle olmaktadır: “Doğrusu biz sizin yüzünüzden işleyeceğimiz günahlardan kurtulduk, selamet bulduk, esen kaldık. Siz de bizim sebebimizle, karşılaşacağınız kötülükten kurtulmuş oldunuz.”

   5- DÜNYAYA DÜŞKÜNLÜK

   Dünyaya karşı aşırı düşkünlük gösterenlerin dost edinilmesi, kardeş kabul edilmeleri öldürücü bir zehirdir. Çünkü insanlar karakter açısından başkalarına benzemek özelliğini taşırlar. Hatta insanlar birbirlerinden huy kaparlar. Bunu kaparken kişi bunun farkında bile değildir. Dolayısıyla dünyaya bağlı birileriyle oturup kalkmak, arkadaşını da aynı hırsa, düşkünlüğe yöneltir. Oysa bir kimsenin zahid biriyle düşüp kalkması, o kimseyi dünyadan soğutur. Bu bakımdan dünya arzularının peşinden koşturup duran kimselerle düşüp kalkmak uygun görülmemiş ve hoş karşılanmamıştır. Özellikle ahiret hayatını teşvik eden ve ona yönelenlerle beraberlik müstahap kılınmıştır. 

   Nitekim Hz. Ali (r.a.) diyor ki:

   “Allah’a taatı ve ibadeti, kendilerinden haya duyulan kimselerle birlikte kalarak yaşatın.”

   Ahmed b. Hanbel de diyor ki: 

   “Benim başımı belaya sokanlar, önemsemediğim basit karakterli kimselerle arkadaşlar olmuşlardır.”

   Hz. Lokman da oğluna şu öğütte bulunuyor: 

   “Oğlum! İlim adamlarıyla birlikte ol! Dizlerinle hep yanlarına sokul (dizlerinin dibinden sakın ayrılma!) Nasıl ki ölü topraklar yağmur çisentileriyle canlanıp yeşeriyorsa, gönüller de ilim ve hikmetle canlanıp yeşerir.”

   İşte buraya kadar anlattıklarımızla biz, kardeşliğin, dostluğun manalarını vurgulamaya çalıştık, şartları ve faydaları üzerinde durduk. Şimdi ise artık kardeşliğin ve dostluğun haklarını, buna bağlı olarak gereken şartları, bütün bunları gereğince yerine getirebilmenin yollarını anlatmaya, açıklamaya çalışacağız.

   

    
     
      Ebu Davud ve Tirmizî rivayet etmişlerdir. Tirmizî hadisin “Hasen” olduğunu belirtmiştir. Hakim de Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir.

    

     
      Şûrâ, 42/26.

    

     
      Kehf, 18/28.

    

     
      Tâhâ, 20/16.

    

     
      Necm, 53/29.

    

     
      Lokman, 31/15.

    

     
      Hac, 22/13

    

     
      Lokman, 31/15.

    

     
      Furkan, 25/63

    

   

  

  
  Necm, 53/29.





 
  Lokman, 31/15.





 
  Kehf, 18/28.





 
  Tâhâ, 20/16.





 
  Ebu Davud ve Tirmizî rivayet etmişlerdir. Tirmizî hadisin “Hasen” olduğunu belirtmiştir. Hakim de Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir.





 
  Şûrâ, 42/26.





 
  Lokman, 31/15.





 
  Furkan, 25/63





 
  Hac, 22/13








   
   İKİNCİ BÖLÜM: 
KARDEŞLİK VE DOSTLUK HUKUKU

   Şu hususu iyice bilmelisin ki, uhuvvet, yani kardeşlik ve dostluk akdi, iki insan arasındaki bağdır. Bu, tıpkı nikah akdiyle/sözleşmesiyle birbirlerine bağlanan eşlerin akdine benzer bir akittir. Nasıl nikah akdi, eşlerin birbirlerine karşı uymaları gereken birtakım hakları beraberinde getiriyorsa, nikah akdi sebebiyle buna uymak gerekliyse, kardeşlik ve dostluk akdi de aynen böyledir. Kardeşlik ve dostluk akdi, sözleşmesi de mademki buna benzer bir sözleşme ya da akittir. Dolayısıyla kardeşinin bundan doğan bir hakkı senin malın ve canın üzerinde yer alır, dilde ve gönülde de senin üzerinde hakkı vardır. Bu itibarla kendisini bağışlamayı bilecek, ona duâ edecek, kendisine karşı ihlaslı ve samimi olacak, verdiğin sözlere karşı vefalı bir kimse olduğunu göstereceksin. Sırtındaki ağır yükünü hafifletecek, onu zora koşmayacak ve kendisine birtakım yükümlülüklerle onu sıkmayacaksın. Bunların tümü sekiz madde içerisinde yer almaktadır. Bunları önce maddeler halinde sıralayalım, daha sonra da detayları üzerinde duralım.

  


   
   KARDEŞLİK VE DOSTLUK HUKUKU

   1- Malî açıdan

   2- Bizzat fiilen yardımcı olmak,

   3 ve 4- Sözlü ve sessiz kalarak iki şekilde yardımcı olmak,

   5- Hatalarını bağışlamayı bilmek,

   6- Sağlığında ve ölümünden sonra kendisine hayır duâda bulunmak,

   7- Vefalı ve samimi davranmak,

   8- Yükünü hafifletmek, zora koşmamak, kendisine yükümlülük yüklememek.

   BİRİNCİ HAK: MALİ BAKIMDAN OLAN HAKTIR

   Kardeş ve dost edinilen kimselerin birbirleri üzerinde malî sorumluluk, hak ve ödevleri bulunmaktadır. Rasulullah (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyurmaktadır:

   “İki kardeşin (dost ve arkadaşın) durumu, tıpkı biri diğerini yıkayan iki el gibidir.”[57] 

   Bu hadis-i şerifte özellikle dikkatimizi çeken bir nokta vardır. O da Rasulullah (s.a.v.)’, dost ya da kardeş olan iki insanı iki ele benzetiyor, onları bir el ve bir adam olarak değerlendirip bir benzetmeye gitmiyor. Çünkü iki el aynı amaç noktasında birbirlerine yardımcı olurlar, iki elin amacı tektir. Nitekim dostluk ve kardeşlikler de aynen böyledir. Eğer dostluk ve kardeşlikte kişiler tek amaç üzerinde hareket edebiliyorlarsa, bu demektir ki, kardeşlikleri ve dostlukları tamdır. Bu açıdan iki kimse, adeta tek bir şahıs gibidirler. Böylesine bir kardeşlik de, ister bollukta olsun, ister darlıkta olsun, paylaşımı gerektirir, bu durum içinde bulunulan ve yaşanılan an için geçerli olduğu gibi, gelecekte de aynı geçerlilik ve ortaklık, birliktelik gerektirir. Dolayısıyla böylesine iki dost ve kardeşin arasında herhangi bir imtiyazın ve tercihin olmaması gerektiğidir.

   DOSTLUK VE KARDEŞLİK ÜÇ AŞAMALIDIR

   Bir kimsenin dost ya da kardeşleriyle malî konuda yardımcı olması şu üç aşamada olabilir:

   a- En basitinden dost ya da arkadaşına yanında çalışan kimselere, hizmetçi ya da kölelerine önem derecesinde önem vermelidir. Dolayısıyla malının arta kalanıyla kendilerine destek olmalı, ihtiyaçlarını karşılayabilmelidir. Örneğin adamın bir ihtiyacı olabilir, senin de kendi ihtiyaçlarından arta kalan, gereksinimlerini karşıladıktan sonra elinde var olan bir şeylerin bulunmaktadır. Dolayısıyla dostun ya da kardeş kabul ettiğin kişi, senden ihtiyacı için istemeden önce, öncelikli olarak onun ihtiyacını karşılamalısın. Eğer onu, senden istemeye mecbur bırakırsan, o takdirde sen kardeşliğinin gereğini yapmamış ve ona karşı kusurlu davranmış olursun.

   b- Birinci duruma göre bir adım daha ileri atarak, dostunu ya da kardeş kabul ettiğin kimseyi kendin gibi kabul etmen ve kendi yerine koyabilmendir. Dolayısıyla onun senin malında adeta ortağın imiş gibi, teklifsiz davranmasına rıza göstermen, kendisine hoşgörüyle bakabilmendir. Bizzat kendi yerine koyabilmene rıza göstermendir. Dolayısıyla malını onunla bölüşebilme cömertliğini ve müsamahakarlığını ortaya koyabilmendir. 

   Nitekim Hasan Basrî şöyle diyor:

   “Öncekilerin dost ve kardeşlerine karşı sergiledikleri tavır şöyleydi: Eğer birinin bir peştemali (giysisi) var idiyse, hemen kardeşiyle bunu ikiye bölüşürlerdi.”

   c- En üst aşama ya da derecesi kardeşliğin şudur. Kardeşini ya da dostunu öncelikli olarak kendi nefsine tercih etmen, onun ihtiyacını kendi ihtiyacından önce görmendir. İşte bu mertebe sözü ile özü bir olan sıddîk denilen kimselerin erebildikleri bir mertebedir. Allah için birbirlerini sevenlerin kazanabildikleri en son makamdır. Bu mertebenin bir sonucu ise, aynı zamanda kardeşi için hayatını ortaya koyabilmektir.

   Anlatıldığına göre; sofilerden bir grup dönemlerinin halifesine şikâyet olunur. Halife de bunların boyunlarının hemen vurulmasını ister. Boyunları vurulmak istenenler arasında Ebul Hüseyin Nurî de bulunuyordu. Hüküm infaz edileceği anda hemen bu zat öne atılarak, önce kendi boynunun vurulmasını ister. Neden öne atıldığı kendisine sorulunca, şu cevabı verir: “Bir anlık olsa, istedim ki dostlarım, kardeşlerim benden biraz daha fazla yaşasınlar, onların yaşamalarını sağlamak için de önce kendi cezamın infazını istiyorum.”

   Aslında bununla ilgili hikaye oldukça uzundur ama, işte Ebul Hüseyin Nurî’nin bu davranışı tüm kardeşlerinin kurtuluşuna, kısaca hepsinin hayatta kalmalarına sebep olmuştur, cezaları infaz edilmemiştir. Tümü ilgililerce affedilirler.

   İşte buraya kadar anlattığımız hususlardan ve özellikle şu üç dereceden herhangi birinde kendini bulamıyorsan, o zaman, henüz senin içinde/gönlünde gerçek kardeşlik ve dostluğun manası oluşmamış demektir. Dolayısıyla ikiniz arasında geçerli olan kuralların resmi bir buluşmadan öteye geçmiyor demektir. Aranızdaki dostluğun ne aklî ve ne de dini bir yönü bulunmuyor demektir.

   Meymun b. Mihran diyor ki: 

   “Dost ve kardeşlerinden, kim üstünlüğü kaldırmak niyetindeyse, kardeşleri kendinden üstün kabul etmeyi istemiyorsa, gitsin kabirdekileri dost ve kardeş edinsin.”

   Sırf dünyalık için kardeşliğe önem verenler, bu mertebe ve derecede bir kardeşlik peşinde koşturanlar, esasen dindarlar açısından hoş karşılanacak kimseler değillerdir.

   Rivayete göre Utbetul Ğulam, kendisine kardeş ve dost kabul ettiği bir kimsenin evine gelir, kendisine: “Benim dörtbin dirhem paraya ihtiyacım bulunuyor.” diyerek derdini anlatınca, arkadaşı ona: “Al sana ikibin dirhem” der. Bunun üzerine Utbe, ona sırtını döner ve: “Sen, dünyayı Allah’a tercih ettin böylece. Sen Allah için kardeşlik iddiasına kalkışmakla hiç mi utanmıyor ve kalkıp bu şekilde söyleyebiliyorsun!” diye kendisine çıkışır, kardeşliğin gereğinin bu olmadığını anlatmak ister.

   Eğer bir kimse henüz kardeşliğinin mana ve önemini kavrayamamışsa, hala dünyalıkları kendisi için ön planda yer alıyorsa, o takdirde böyle birileriyle dünyalık işler konusunda da ilişkilere girmemek gerekir.

   Ebu Hazım şöyle diyor: 

   “Eğer senin Allah için edindiğin bir kardeşin ya da dostun varsa, sakın onunla dünya ile ilgili işlerinde muameleye girişmemelisin.”

   Ebu Hazım yukarıdaki ifadeleriyle, henüz dünyalık işlere önem veren basit kimseler derecesinde olabilecekleri kastediyor ve bu sözleriyle onlara işarette bulunuyor.

   En üst mertebeye gelince; bu mertebedekiler, Rabbimizin aşağıda mealini sunacağımız âyetinde tanıttığı mümin kimselerdir. Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   

   “Onların işleri, aralarında istişare (danışma) iledir. Kendilerine verdiğimiz rızıktan da harcarlar.”[58]

   Yani onlar aralarında paylaştırarak, ortaklaşa harcarlar. Hiçbirisi diğerine karşı kasasına kilit vurmaz.

   Hatta eski zatlar arasında öyle hassas kimseler var idi ki, içlerinden, ‘benim ayakkabım’ diye konuşanı dost ve kardeş edinmezlerdi. Çünkü bunlar varlığı ya da malı kendi şahıslarına nisbetle söylüyorlardı.

   Nitekim Feth el-Mavsılî, Allah için kardeş edindiği bir dostunun evine gelir. Ancak o sırada kardeşi evinde yoktur. Bunun üzerine kardeş edindiği dostunun hanımına seslenerek, kardeşliğinin para kasasını getirmesini ister. O da, sandığı/kasayı alır getirir. Feth el-Mavsılî kasanın ağzını açar ve ondan ihtiyacı kadarını alır, gerisini iade eder. Ancak bu durumu, cariyesi gidip efendisine bildirir. Efendisi de “Eğer gerçekten bu söylediğin doğruysa, seni özgür kıldım, sen Allah için özgürsün.” diyerek hanımının davranışından mutluluk ve memnuniyet duyduğunu böylece ortaya koymak ister.

   Bir adam Ebu Hüreyre (r.a.)’ye gelerek: “Ben, sadece Allah için seni kardeş edinmek istiyorum” der. Ebu Hüreyre de kendisine: “Kardeşliğin haklarının nelerden ibaret olduğunu bilir misin?” diye kendisine sorar. Adam da: “Bunun ölçülerini bilmiyorum. Bana kardeşliğin ölçüsünün ne olduğunu öğretiver” der. Ebu Hüreyre de, bunu ona: “Senin kendi altın ve gümüşün üzerinde benden daha fazla hak sahibi olmamandır” karşılığını verince, gelen adam: “Ben henüz kendimi o seviyede göremiyorum” der. Bu karşılık üzerine Ebu Hüreyre: “Madem ki henüz kendini o seviyede görememektesin, o zaman beni Allah için kardeş tutamazsın, benden uzak dur” karşılığını verir.

   Hz. Hüseyin’in oğlu Ali -Allah her ikisinden de razı olsun- bir adama şöyle der: 

   “Herhangi biriniz, kardeş ve dost kabul ettiği birinin cebine veya kesesine, ondan izin almaksızın elini sokup, oradan istediğini istediği kadar alabilir mi?” Adam: “Hayır, alamaz” der. Bunun üzerine o da: “Öyleyse siz henüz kardeş ve dost değilsiniz” cevabını verir.

   Bir grup, Hasan Basrî’nin yanına gelirler ve kendisine: “Ey Ebu Saîd! Sen namaz kıldın mı?” diye sorarlar. O da: “Evet, kıldım” cevabını verince, onlar: “Çarşı ve pazar esnafı henüz namazlarını kılmış değiller” karşılığını verirler. Hasan Basrî de onlara: “Kim dinî problemlerinin çözümünü çarşı ve pazar esnafından öğrenmeye kalkışır ki? Öğrendiğim kadarıyla onlar, kardeşlerinin ihtiyacı halinde onlara yardımda bulunmaktan kaçınıyorlar, kimse kardeşine para-pul yardımı yapmıyormuş!” diyerek onların tavırlarından ötürü hayret ve şaşkınlığını dile getirmiştir.

   İbrahim b. Edhem, Kudüs’e, Mescid-i Aksa’yı ziyaret için yola çıkmak üzereyken yanına biri gelir ve: “Ben de bu yolda seninle arkadaşlık etmek ve sana katılmak istiyorum” der. İbrahim b. Edhem de kendisine: “Her şeyin benim olmak kaydıyla, bu yolculukta bana arkadaşlık edeceksin öyle mi?” karşılığını verince, adam: “Hayır, olmaz” der. İbrahim b. Edhem: “Doğrusu senin dürüstlüğün hoşuma gitti.” diye karşılık verir.

   İbrahim b. Edhem eğer herhangi bir yolculuğa çıkarsa ve biri de kendisine o yolculuğunda refakat etmek, birlikte olmak isterse, pek karşı çıkmazdı. Ancak İbrahim b. Edhem kendisiyle yolculuğunda uyum içerisinde olabilecekleri arkadaş olarak tercih ederdi.

   Bir defasında ayakkabı bağı işiyle uğraşan bir adam, İbrahim b. Edhem’le dostluk kurmuştu. Adamın biri evinde, İbrahim b. Edhem’e bir yiyecek hediye eder/sunar. İbrahim b. Edhem de, sunulan tirit yemeğini, arkadaşına ait torbayı alıp kaçtı ve içinden bir demet ayakkabı bağını aldı. Bu bağları yiyecek getiren kişinin kabına koyarak, yemek karşılığında ev sahibine kendisi de böylece bir hediye sunmuş oldu. Ayakkabı bağıyla uğraşan arkadaşı gelince, bağların nerede olduğunu sordu. İbrahim b. Edhem de ona, “Söyleyebilir misin şimdi yediğin tirit nerede?” karşılığı verince, arkadaşı “bari iki veya üç çift vereydin, nerede bir demet?” deyince, İbrahim b. Edhem de: “Sen karşındakine müsamahalı ve cömert olmalısın ki, o da sana aynıyla karşılık verebilsin” dedi.

   Yine İbrahim b. Edhem bir keresinde, arkadaşına ait olan bir merkebi, ondan izinsiz olarak yaya yolculuk yapmakta olan birine verir. Ancak arkadaşı geldiğinde durumu görür ve hiçbir şey söylemez, hoşnutsuzluk göstermez.

   Abdullah b. Ömer (r.a.) diyor ki: 

   “Rasulullah (s.a.v.)’ın ashabından birine bir koyun kellesi hediye olarak getirilmişti. Bu sahabî, ‘Benim filanca kardeşimin benden daha çok buna ihtiyacı var’, diyerek, getirilen koyun kellesini ona gönderdi. Bu da aynı düşünce ve niyetle bir başka kardeşine gönderdi. Böylece her biri gelen kelleyi kendisine tercih ettiği kardeşine göndermeyi sürdürdü, sonunda kelle döndürülüp dolaştırılıp yine ilk sahabiye getirildi. O kelle bu şekilde tam yedi kişinin arasında dolaştırılmıştı.”

   Yine anlatıldığına göre Mesruk, büyük bir borç yükü altına girmişti. Bu arada dostu ve kardeşi kabul ettiği Hayseme de borçluydu. Mesruk borçlu olmasına rağmen, hemen gider, kardeşi ve dostu Hayseme’den habersiz olarak onun borcunu öder. Aynı şekilde Mesruk’tan habersiz olarak Hayseme de gider onun borcunu öder.

   Bilindiği gibi Rasulullah (s.a.v.) Abdurrahman b. Avf ile Sa’d b. Rebîi birbirleriyle kardeş yapmıştı. Sa’d ise, kardeşliği hem malı ve hem canını (eşini) boşamak kaydıyla Abdurrahman’ı kendisine tercih etti. Abdurrahman b. Avf ise, “Kardeşim, Allah malını da, canını da (hanımını da) senin için mübarek kılsın, sen bana çarşının yolunu göster” diyerek, o da kendisini kardeş olarak kabul eden Sa’d’ı kendisine tercih ettiğini ortaya koymuş oldu.[59] 

   İşte bu bir eşitlik örneğidir. Kardeşini bu tür işlerde kendine tercihe kim öncelikli hareket ederse, asıl isar, kardeşini kendine üstün kabul etmedir. İsar yani bir başkasını kendine tercih ise eşitlikten daha üstündür. 

   Bilindiği gibi Abdurrahman b. Avf çarşı ve pazar yolunu öğrenince, ticaret ve işadamlığı sanatıyla Medine pazarından yahudileri silip süpürmüştür ve bir hafta içerisinde evlenebilecek parayı da kazanmıştır. Abdurrahman b. Avf kardeşliğinin kendisi için fedakarlığını sanki önce kabul ediyor gibi hareket ediyor ve sonra yeniden, ona iade ediyordu.

   Ebu Süleyman Daranî diyor ki: 

   “Eğer tüm dünya bana ait olsaydı ve ben de bunu, dostlarımdan birinin ağzına koymuş olsaydım, yine de bu bağışımı az bulurdum.”

   Yine Süleyman Daranî diyor ki: 

   “Doğrusu ben, dost ve kardeşlerimden birinin ağzına bir lokma vermiş olsam, onun tadını damağımda hissederim, sanki ben yemiş kadar mutlu olurum.”

   Dost ve kardeşlere infakta bulunmanın yoksullara sadaka vermekten daha üstün ve önemli olduğu gerçeğine binaen, Hz. Ali (r.a.) diyor ki:

   “Allah için olan bir dostuma, kardeşime yirmi dirhem/altın ya da gümüş ikramında bulunmam, yoksullara yüz dirhem sadaka olarak vermemden daha faziletli ve önemlidir.”

   Yine Hz. Ali diyor ki: 

   “Bir yemek yapıp, tüm dost ve kardeşlerimi davet edip kendilerine yedirmem, benim adıma bir köle azad etmekten daha üstündür.”

   Başkalarını kendilerine tercih özelliğinde tüm bu insanlar tek bir zatı kendileri için örnek alıyorlardı. Bu zat da Rasulullah (s.a.v.)’tan başkası elbette olamazdı. Rasulullah (s.a.v.), ashabıyla birlikte misvak ağaçlarının bulunduğu bir yere gider ve oradaki ağaçtan iki misvak keser, bunlardan birisi eğri, biri de düz idi. Rasulullah (s.a.v.) düz olan misvakı arkadaşına uzattı. Arkadaşı da ona: “Ey Allah’ın Rasulü! Düz olanına sen benden çok daha layıksın” deyince, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular: 

   “Günün herhangi bir vaktinde, biri diğeriyle arkadaşlık/dostluk yapanlardan her biri yaptığı arkadaşlıktan dolayı, o gün arkadaşlık hakkını yerine getirdi mi getirmedi mi diye hesaba çekilecektir.”

   Rasulullah (s.a.v.) buradaki hadisiyle, arkadaşlık ve dostlukta gerçek manada bunun hakkının verilmesinin önemine işaret buyurmaktadır. Çünkü bu, Allah’ın bir hakkının yerine getirilmesi olarak gösterilmektedir.

   Rasulullah (s.a.v.) yıkanmak için bir kuyunun yanına bir keresinde gitmişti. Bu arada Huzeyfe b. Yeman bir örtüyü alarak, halkın görmemesi için Rasulullah (s.a.v.)’a onu siper yapardı, Huzeyfe böylece Rasulullah (s.a.v.) yıkanana dek ona siperlik ederdi. Daha sonra Hz. Huzeyfe yıkanmak için oturunca, Rasulullah (s.a.v.) hemen örtüyü alıp, Hz. Huzeyfe’yi siper görevini yapmaya başladı. Ancak Hz. Huzeyfe buna rıza göstermez ve: “Babam ve anam yoluna feda olsun ey Allah’ın Rasulü! Bunu yapma!” dediğinde, Rasulullah (s.a.v.) çekilmedi, o yıkanana dek, perde ile kendisine siperlik görevini yaptı. Bunun üzerine de Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular: 

   “Biri diğeriyle arkadaşlık kuran iki kimseden, Allah katında en sevimlisi, arkadaşına çok daha iyi hareket edenidir.” 

   Anlatıldığına göre Malik b. Dinar ile Muhammed b. Vasi birlikte Hasan Basrî’nin evine giderler. Ancak Hasan Basrî bu sırada evinde değildir. Muhammed b. Vasi, Hasan Basrî’nin sedirinin altından yiyecek çıkardı ve yemeye başladı. Onun bu hareketine karşılık Malik b. Dinar: 

   “Çek elini o yemekten, yeme onu! Evin sahibi gelsin hele.” diye çıkışmış ise de, Muhammed b. Vasi onun konuşmalarına aldırmayarak yemeyi sürdürdü ve iyice yemeğe abandı. Malik b. Dinar’ın kendisi oldukça eli açık ve daha ahlaklı biriydi. Derken bu sırada Hasan Basrî de eve çıkar gelir ve Malik’e dönerek: 

   “Ey Malikciğim! İşte gördüğün gibi biz böyle idik. Biz arkadaşlık ve dostlukta hiçbir hususta birbirimizden çekinmez, ayrımız gayrımız olmazdı. Ne zamanki sen ve senin gibi arkadaşların ortaya çıktı. İş böyle oldu.”

   Hasan Basrî yukarıdaki konuşmasıyla, dostların evlerinde rahatça hareket etmenin kardeşlikte samimiyetin ve saflığın bir göstergesi olduğunu işaret etmek istiyordu. Nasıl olmasın ki, Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   

   “Yahut anahtarları elinizde bulunan kahyası olduğunuz evlerde, yahut arkadaşınızın evinde yemenizde bir günah yoktur.”[60]

   Mademki kardeş kardeşine evinin anahtarını teslim edip bırakmaktadır, böylece istediği gibi harcamayı da ondan istemiş olmaktadır. Kardeşi de ancak takvası sebebiyle orada yemek yemekten uzak dururdu. Bunun üzerine işte Yüce Allah yukarıda mealini verdiğimiz âyeti indirdi. Âyetle dostların ve kardeşlerin birbirlerinin yiyeceklerinden yiyebileceklerine ilişkin genişlik ve imkan tanınmış oldu.

   İKİNCİ HAK: İSTEMEDEN YARDIM ETMEK

   Bir kimsenin kardeş ve dost kabul ettiği kişinin ihtiyacını o kardeşi kendisinden daha istemeden önce bilfiil yardımda bulunarak gerekeni yapmalı ve onun ihtiyaçlarını kendi özel ihtiyaçlarına tercih etmelidir ki, kardeşliğin hedefine ulaştığı görülebilsin. İşte bu manadaki bir kardeşlik de, tıpkı malî yönden kardeşlik gibi birkaç aşamada, derecede değerlendirilir.

   Bunun en basit ve alt derecesi, eğer kişinin durumu yerindeyse ve gücü de varsa istenildiğinde gerekeni yapmaktır. Ancak yaparken de isteyerek ve güler yüzle gerekeni yapmalıdır, bundan mutlu olduğunu göstermeli ve böyle bir minnetin altına isteyerek girdiğini sergilemelidir.

   Bir zat şöyle diyor: 

   “Kardeş kabul ettiğin kişi, kendisinden istediğini şayet yerine getirmezse, ikinci bir kez ona hatırlatmada bulun, belki unutmuş olabilir. Eğer buna rağmen gerekeni yapmazsa, hemen tıpkı cenaze namazındaki gibi ona karşı “Allahuekber!” diye tekbir al ve şu âyeti oku: 

   

   ‘Ölüler ise, onları da Allah yeniden diriltecektir.’”[61]

   İbn Şübrüme, dostlarından olan bir kardeşinin büyük bir ihtiyacını karşılar. Kardeşi de ona, bir hediye alıp getirir. İbn Şübrüme: “Bu hediye de neyin nesi?” diye sorar. O da: “Bu, senin bana yaptığın iyiliğin bir karşılığıdır” cevabını verir. İbn Şübrüme ona: “Malını al götür, Allah sana sağlık ve afiyet versin. Eğer sen Allah için saydığın bir kardeşinden bir ihtiyacını karşılamayı istediğinde, o bu konuda kendini yormaz ve bir gayret göstermezse, sen hemen bir abdest al, sonra da o arkadaşının üzerine dört tekbir getir ve kendisini ölmüş say.” karşılığını verir.

   Cafer b. Muhammed şöyle diyor: “Düşmanlarımdan herhangi birilerinin bir ihtiyacını karşılamada çok daha hızlı hareket ederim. Çünkü endişem o ki, gecikmem halinde, ola ki ihtiyacını karşılayamam ve o da bundan böyle bana ihtiyacını iletmekten uzak durur.”

   Düşün bir kez, adam düşmanları için bu kadar hassas bir şekilde düşünüp hareket ederken, acaba dostlara karşı nasıl hareket edilmeli ki?

   Eski insanlar arasında, selef içinde öylesi adamlar vardı ki, bir kardeşliği veya dostu vefat ettiğinde, onun ölümünden sonra kırk yıl hep o ölen kardeşinin çoluk çocuğu ve ailesiyle ilgilenir, ihtiyaçlarını karşılamaya çalışırdı. Hemen her gün evlerine gider, varlığından onlara ikramda bulunurdu. Oysaki aynı yardım ve karşılığı onlar belki babalarından görmemişlerdi. Hatta sağlığında babalarından görmedikleri iyiliği o zattan görürlerdi. Nitekim böyle birisi, bir gün bir kardeşinin evinin kapısına varır ve kendilerine, “Herhangi bir ihtiyacınız, yağınız ya da tuzunuz var mı?” diye kendisini onlara tanıtmadan sorar ve yine kardeşi, onun kim olduğunu öğrenemeden, yardımını yapar, ihtiyacını karşılar giderdi. İşte asıl kardeşlik ve dostluk ancak böyle ortaya konulur, şefkat böyle gösterilir.

   Bir kimse kendisine karşı nasıl acıma hissini duyuyor ve şefkatli davranabiliyorsa, kardeşi için de aynı şekilde hareket etmedikçe, böyle bir kardeşlikten hayır beklenmemelidir.

   Meymun b. Mihran şöyle diyor: 

   “Dostluğundan yararlanmadığın bir kimsenin düşmanlığından sana zarar gelmez.”

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “Dikkat buyurun! Doğrusu Allah’ın kendi arzında/yeryüzünde kapları vardır. Bu kaplar insanın gönülleri/kalbleridir. Bu kapların Yüce Allah katında en sevimlileri en arı, en sağlam ve en yufka olanlarıdır.”[62] 

   Yani bu kalpler içerisinde Allah katında en sevimlileri, günahlardan en çok arınmış, dininde asla taviz vermeyen, düşmanlarına karşı sert olan ve dost ve kardeşlerine karşı da yumuşaklıkla ve hassasiyetle davrananlardır.

   Özetle söylemek gerekirse, kişi kardeş kabul ettiği kimsenin ihtiyacını tıpkı kendi ihtiyacı gibi kabul etmek durumundadır. Hatta kendi ihtiyacından önce onun ihtiyacını düşünmesi gerekir. Mutlaka kardeşinin ihtiyaç duyabileceği zamanları gözetlemeli, onun hiçbir durumundan habersiz kalmamalıdır. Tıpkı kişi kendi durumunu nasıl ihmal etmez ise, kardeşininkisini de aynen öyle değerlendirmelidir, onu istemeye mecbur bırakmamalıdır. Hatta yardım isteme ihtiyacını sezdirebilecek bir durum sergilemesine bile izin vermemelisin. Onun ihtiyacını karşılarken sanki böyle bir şey yapmıyormuş gibi bir hava sergileyeceksin. Hatta onun ihtiyacını giderdiğinden ötürü, onun üzerinde sanki bir hak sahibi imişsin gibi bir tavır takınmayacaksın, kendine bir pay ayırmamalısın. Aksine senin kendisine yaptığın yardımı kabul etmesi, durumuyla ilgilenmene rıza göstermesi sebebiyle de kendisine minnet duymalısın.

   Ayrıca kardeşinin ihtiyaç duyduğu şeyleri verirken kısmamak gerekir. Hatta öncelikle daha başlangıçta kendisine çok çok fazlasıyla ikramda bulunulmalıdır. Böylesine kardeş kabul ettiğin kimseyi kendi yakınlarına, çoluk ve çocuğuna bile tercih etmelisin. Nitekim konuyla ilgili olarak Hasan Basrî diyor ki:

   “Ailemizden, çoluk ve çocuğumuzdan daha çok Allah için edindiğimiz kardeşlerimizi seviyoruz. Çünkü ailemiz bize dünyayı hatırlatırlarken, Allah için kardeş kabul ettiklerimiz de bize ahiretimizi hatırlatırlar.”

   Yine Hasan Basrî şöyle diyor: 

   “Allah için kardeş kabul ettiğin kimseyi, ihtiyaçlarını karşılayıp uğurlayanı, yarın Allah Arş’ının altından melekler gönderterek, onların cennete uğurlamalarını sağlar.”

   Bir eserde/hadiste şöyle buyurulmuştur: 

   “Herhangi bir kimse Allah için kardeş kabul ettiği birini, onunla özlem gidermek maksadıyla kendisini ziyaret edecek olursa, mutlaka ardından bir melek şöyle der; ‘Ne güzel yaptın, müjdeler olsun sana, cennete girmek de ne güzeldir senin adına, güle güle gir cennete!’[63] 

   Ata diyor ki: 

   “Üç gün kendisiyle karşılaşmadığınız, göremediğiniz kardeşinizi araştırın, şayet hastalanmışsa, ziyarette bulunun, herhangi bir konuda meşguliyetleri varsa yardımcı olun kendilerine, eğer unutmuşlarsa onlara hatırlatmada bulunun.”

   Anlatıldığına göre Abdullah b. Ömer, bir gün Rasulullah (s.a.v.)’ın yanında iken etrafına bakınıp durur. Rasulullah (s.a.v.) bunun sebebini kendisine sorar. Abdullah da: “Sevdiğim biri vardı, burada mı değil mi ona bakınıp duruyorum, ancak ne yazık kendisini göremiyorum.” diye cevaplar. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur:

   “Birini sevip dostluk kurduğunda, onun adını, babasının adını, evini/adresini öğren. Eğer hasta ise git kendisini ziyarette bulun, eğer bir meşguliyeti/iş ve uğraşısı varsa, git yardımda bulun.” 

   Farklı bir rivayet de şöyledir: 

   “Dedesinin de ismini ve kabilesini/yakınlarının kimlerden ibaret olup olmadıklarını da sormalısın.”[64] 

   Şa’bî, birbirleriyle arkadaş olan ve arkadaşını şahsen tanıyabildiğini, ancak adını öğrenemediğini söyleyen kişiye şöyle der: 

   “Böylesi bir tanışma ahmakların tanışmasıdır.”

   Abdullah b. Abbas’a: “En çok kimleri seversin insanlardan?” diye sorulması üzerine, O: “Her zaman beraber oturduğum kişidir.” der ve devamla şunları ilave eder: 

   “Herhangi bir ihtiyacı bulunmaksızın benim yanıma üç kez gelen bir kimse, anlarım ki, onun benden dünyaya ait bir beklentisi yoktur.”

   Said b. As da şöyle diyor: 

   “Benimle dost ve arkadaş olarak yanımda olan kimsenin benim üzerimde üç hakkı vardır. Bana yaklaştığında, kendisine yer açarım, konuşunca kulak kesilirim/cankulağıyla dinlerim. Oturmak isteyince, oturması için yer ayırırım.”

   Kaldı ki Yüce Allah da şöyle buyurmuştur: 

   

   “Kafirlere karşı sert, kendi aralarında merhamet-lidirler.”[65]

   İşte bu âyetle Rabbimiz müminlerin birbirlerine karşı olan şefkat, merhamet ve ikramlarına işaret buyurmaktadır. Şefkat ve merhametin en mükemmel şekli şöyle olmalıdır; kişi lezzetli bir yemeği tek başına yemeyip, kardeş ve dostlarını da çağırmalıdır, ya da sevinç ve mutluluk duyduğu bir olayda kardeşini de buna ortak kılmalıdır. Dahası kardeşi yanında olmadığı zaman bu gibi hallerde üzülmeli ve kardeşinin ayrılığının eksikliğini hissedebilmelidir.

   ÜÇÜNCÜ HAK: KARDEŞİNİN EKSİK VE KUSURLARINI SÖYLEMEMEK, SESSİZ KALMAK

   Kardeşi ister yanında olsun, ister olmasın, ne yüzüne karşı ve ne de gıyabında hiçbir zaman onun kusurlarından, ayıplarından söz etmemeli, sessiz kalmalıdır. Hatta bu gibi durumlarını bilmezlikten gelmeli, bu gibi konular konuşulunca, kendisine karşılık vermeyip, sessiz kalmalıdır. Kesinlikle onunla bir tartışmaya girmemeli, münakaşa etmemelidir. Onun durumlarını araştırıp soruşturmaktan da geri durmalı ve o hususlarda sessiz kalmalıdır. Eğer kardeş olarak kabul ettiği kimseyi herhangi bir yolda veya bir ihtiyacı peşinde koştururken gördüğünde, ona nereden geldiğini, nereye gittiğini, maksadının ne olduğunu söylemezse, sormaya kalkışmamak gerekir. Çünkü çoğu zaman bu gibi şeyleri anlatmak kardeşinin ağırına gidebilir veya yalan söylemek zorunda kalabilir. Böyle bir durumla karşı karşıya bırakmamak için bir şey sormamak gerekir.

   Ayrıca kardeş ya da dost edindiği kimsenin kendisine aktardığı sırlarını saklamayı bilmeli, kesinlikle başkalarına aktarmamalı ve deşifre etmemelidir. Hatta en candan arkadaşlarına bile böyle bir durumu aktarmamalıdır. Daha bu iki kişi eğer birbirleriyle bağlarını koparsalar, kırılsalar, aralarında bir dargınlık da girse, kesinlikle bir başkasına onu aktarmamalıdır. Yapılması halinde, bu, o arkadaşın kötü karekterli olduğunun bir kanıtıdır, demektir. Bir de adamın kalbinin bozuk olduğu anlamını taşır. Ayrıca kardeş ve dost kabul ettiği kişinin dost ve ahbabını, eşini, çocuklarını tenkide kalkışmamalı, onlar hakkında susmasını bilmelidir. Başkalarının dostu ve kardeşliği ile ilgili olarak söylediklerini de ona asla aktarmaya kalkışmamalıdır. Doğrusu sana dil uzatan, sövmeye kalkışan kişi, esas itibariyle, sana bu tür sözleri taşıyan kişidir.

   Enes (r.a.) diyor ki: 

   “Rasullah (s.a.v.), hiçbir kimsenin yüzüne onun üzüleceği bir şeyi söylemezdi, yüzüne vurmazdı.”[66] 

   Çünkü insan başta ilk defa öyle kötü bir sözü taşıyana ve peşinden de sözün asıl sahibine karşı darılır ve kırgınlık gösterir. Ayrıca dostu hakkında duyduğu övgüyü de gizlememek gerekir. Çünkü bizzat onu aktaran tarafından yapılıyor ve ardından da söyleyenden geliyor manasını taşır. Böyle bir durumu gizlemek ise, olsa olsa ancak hased etmekten kaynaklanır, başka bir sebep yoktur.

   Buraya kadar anlattıklarımızı özetleyecek olursak şunu demek istiyoruz: Dostu ve kardeş kabul ettiği kimseler hakkında kötü olarak ne duymuşsa, az ya da çok hiçbir şeyi, kardeşine asla aktarmamalıdır. Ancak hakkında kesin olarak konuşmanın farz olduğu yerlerde konuşmalıdır. Örneğin iyilikleri emretmek ve kötülüklerden menetmek gibi konularda mutlaka gereken söylenmelidir, bu gibi hususlarda sessiz kalmaya izin yoktur. Çünkü bu tür durumlarda kardeşi kendisine darılsa da, kırılsa da, söylenenlerden hoşlanmasa da buna hiç aldırış etmemeli, gerçeği yüzüne haykırmalıdır. Zira kardeşine karşı böyle davranmak, gerçek manasıyla ona iyilikte bulunmaktır. Dost ve kardeş kabul ettiğin kimse, senin ona karşı yanlış meselelerde sessiz kalmamanı görünürde bir kötülük olarak değerlendirse bile, esasen ona karşı yaptığın iyiliktir.

   KARDEŞİNİN YAKINLARI HAKKINDA KONUŞMAK

   Bir kimse, Allah için dost ve kardeş kabul ettiği kişinin yanlışlarını, ayıp ve kusurlarını, kötülüklerini, ailesiyle ilgili yanlış ve kötülükleri konuşmamalıdır. Çünkü böyle bir şey yapmak, onların gıybetini yapmak anlamına gelir. Dolayısıyla hangi müslüman olursa olsun, onlar hakkında konuşup gıybetlerini yapmak da haramdır. Burada gıybetten uzak durman için iki husus bulunmaktadır:

   a- Önce kendinle ilgili durumları, hal ve tavırlarını gözden geçirmen gerekir. Eğer sözkonusu yanlışlardan, kötülüklerden herhangi birini yapıyorsan, dolayısıyla kardeşinde gördüğün o şeyi, kendinde olduğu gibi biraz hafiften al. Çünkü nasıl ki sen o yanlışı yapmayı sürdürüyor ve ondan uzaklaşmaktan kendini aciz ve güçsüz bulabiliyorsan, aynen kardeşinin de o kötülüğü kendi adına önleyemediğini, kendine bu konuda engel olamadığını düşün ve öyle takdir et. Tek bir hatadan dolayı kardeşinin üzerine vararak onu ağır baskılar altında tutmamalısın. Dörtdörtlük denen, adam olan adamları pırıl pırıl bir halde bulabilmek ne mümkün? Kendi nefsinde karşılaşmadığın, bulmadığın bir yanlışı, Allah’ın hakkıyla ilgili bir hususu, kardeşinden de kendi adına bir şey beklemeye kalkışmamalısın. Çünkü kardeşinin senin üzerindeki hakkı, Allah’ın senin üzerindeki hakkından daha çok değildir.

   b- Eğer sen, tamamen kusursuz bir arkadaş bulmak istersen, bu durumda tamamen insanlardan uzaklaşman ve yapayalnız yaşaman gerekir. Çünkü kusursuz bir kimseyi hiç bulamazsın. Böyle olunca da kendisini dost ve kardeş kabul edebileceğin birilerini de bulamazsın. Çünkü her insanın mutlaka bir iyi tarafı, bir de kötü yanı vardır. Eğer arkadaşının iyi yanları kötü taraflarına baskın geliyorsa, iyi tarafları kötü taraflarından daha çok ise, işte aranan da, amaçlanan da budur. Asil ve soylu müminler ise, kardeşinin iyiliklerini her an kalblerinde saklar ki, böylece ona karşı gönlünde saygı, sevgi ve tazim bulunabilsin. Oysa kötü huylu münafık ve iki yüzlü kimse ise, böylesinin her an kötülükleri, eksik ve kusurları hatırlanır.

   Abdullah b. Mübarek diyor ki: 

   “Mümin kimse kardeşinin hatalarını görmemek açısından hep mazeret sergiler, kusurlarını araştırmaz, oysa münafık ise hep eksik ve kusurları araştırır.”

   Fudayl b. İyad şöyle diyor: 

   “Asıl fütüvvet, asillik, kardeşlerinden ve dostlarından gördüğü kusurları bağışlamayı ve affetmeyi bilmek demektir.”

   Bunun içindir ki Rasulullah (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır: 

   “Kötü komşudan Allah’a sığının. Ki o eğer bir iyilik bulursa, onu gizler ve fakat bir kötülük bulursa, onu da etrafa yayar.”[67] 

   Kaldı ki mutlaka her insanın beğenilen bir tarafı ve huyu olduğu gibi beğenilmeyen ve hoş karşılanmayan bir yanı da vardır.

   Rivayete göre adamın biri, Rasulullah (s.a.v.)’ın huzurunda bir adamı över durur. Ancak aynı adam ertesi günü övmekte olduğu adamı bu defa yermeye başlar. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur: 

   “Sen dün o adamı övmüştün, bugün ise onu yeriyorsun, neden?”[68] 

   Adam ise: “Allah’a yemin ederim ki, dün onunla ilgili olarak söylediklerimde doğru söylemiştim. Bugün konuştuklarımda ise yalan söylüyor değilim. Çünkü o şahıs, dün beni memnun etmişti, bunun üzerine, onun hakkında bildiğim iyiliklerini aktardım. Oysa bugün ise beni kızdırdı, ben de hakkında bildiğim kötülükleri ortaya seriverdim.” diye söyleyince, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular:

   “Doğrusu öyle sözler vardır ki, büyüleyicidir/sihirdir.”[69] 

   Rasulullah (s.a.v.) böyle bir durumu ve tutumu pek uygun görmemiş, dolayısıyla sözlerini büyücülük olarak değerlendirmiş ve sihre benzetmiştir.

   İşte bunun içindir ki, başka bir haberde de şöyle buyurulmuştur: 

   “Kötü sözler konuşmak ve edebiyat yapmak münafıklıktan iki şubedir.”[70] 

   Yine başka bir hadiste de şöyle buyurulmuştur: 

   “Doğrusu Allah, sırf edebiyat yapmak (güzel konuşmuş olmak için) konuşmalarınızı hoş karşılamaz.”

   Nitekim İmam Şafiî (r.a.) de şöyle diyor: 

   “Allah’a isyan etmeyip hep itaat eden veya Allah’a itaat etmeyip hep isyan içerisinde bulunan hiçbir müslüman bulamazsınız. Kimin taatleri masiyetlerine/günahlarına baskın geliyorsa işte o kimse adil biridir, demektir.”

   Yüce Allah’ın hakkıyla ilgili olarak durumları böyle olan kimseler eğer adil olarak değerlendirilebiliyorlarsa, o halde kendi adına, kardeşinde gördüğün iyi yanlarını adil olarak değerlendirmen çok daha yerinde bir hareket ve davranış olur ve bu, dostluk ve kardeşliğin de bir gereğidir.

   

    
     
      Hadis daha önce geçmişti.

    

     
      Şûrâ, 42/38

    

     
      Enes’ten, Buharî rivayet etmiştir.

    

     
      Nur, 24/61

    

     
      En’am, 6/36

    

     
      Taberânî bu hadisi Ebu Utbe el-Havlanî’den farklı şekilde rivayet etmiştir. 

    

     
      Bu hadis bir önceki bölümde geçmişti.

    

     
      “Mekarimu’l-Ahlak”da Haraitî, “Şuabu’l-İman”da Beyhakî. Tirmizî de Yezid b. Nuame’den rivayet etmiştir.

    

     
      Fetih, 48/29.

    

     
      Ebu Davud, “Şemail”de Tirmizi, “el-Yevm ve’l-Leyle”de Nesaî rivayet etmiştir. 

    

     
      Ebu Hüreyr’den “Tarih” kitabında Buharî, yine Ebu Hüreyre’den ve Ebu Said’den sahih bir senedle Nesaî: “İkamet olunan evlerinizde, kötü komşudan Allah’a sığının.” tarzında rivayet etmiştir.

    

     
      “Evsat” kitabında Taberanî, Ebu Bekre’den, “el-Müstedrek” kitabında Hakim, övmeyi de yermeyi de aynı gün ve aynı mecliste söylediği tarzında rivayet eder, iki ayrı günde değil. Ayrıca Hakim, İbn Abbas’tan çok daha uzun bir şekilde bu hadisi rivayet etmiştir. 

    

     
      “Evsat” kitabında Taberanî, Ebu Bekre’den, “el-Müstedrek” kitabında Hakim, övmeyi de yermeyi de aynı gün ve aynı mecliste söylediği tarzında rivayet eder, iki ayrı günde değil. Ayrıca Hakim, İbn Abbas’tan çok daha uzun bir şekilde bu hadisi rivayet etmiştir. 

    

     
      Tirmizî rivayet etmiştir. Hakim de, Ebu Ümame’den Buharî ile Müslim’in şartlarına göre sahih diye rivayet etmiştir. 

    

   

  

  
  “Mekarimu’l-Ahlak”da Haraitî, “Şuabu’l-İman”da Beyhakî. Tirmizî de Yezid b. Nuame’den rivayet etmiştir.





 
  Fetih, 48/29.





 
  Taberânî bu hadisi Ebu Utbe el-Havlanî’den farklı şekilde rivayet etmiştir. 





 
  Bu hadis bir önceki bölümde geçmişti.





 
  Ebu Davud, “Şemail”de Tirmizi, “el-Yevm ve’l-Leyle”de Nesaî rivayet etmiştir. 





 
  Hadis daha önce geçmişti.





 
  Nur, 24/61





 
  En’am, 6/36





 
  Şûrâ, 42/38





 
  Enes’ten, Buharî rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyr’den “Tarih” kitabında Buharî, yine Ebu Hüreyre’den ve Ebu Said’den sahih bir senedle Nesaî: “İkamet olunan evlerinizde, kötü komşudan Allah’a sığının.” tarzında rivayet etmiştir.





 
  “Evsat” kitabında Taberanî, Ebu Bekre’den, “el-Müstedrek” kitabında Hakim, övmeyi de yermeyi de aynı gün ve aynı mecliste söylediği tarzında rivayet eder, iki ayrı günde değil. Ayrıca Hakim, İbn Abbas’tan çok daha uzun bir şekilde bu hadisi rivayet etmiştir. 





 
  “Evsat” kitabında Taberanî, Ebu Bekre’den, “el-Müstedrek” kitabında Hakim, övmeyi de yermeyi de aynı gün ve aynı mecliste söylediği tarzında rivayet eder, iki ayrı günde değil. Ayrıca Hakim, İbn Abbas’tan çok daha uzun bir şekilde bu hadisi rivayet etmiştir. 





 
  Tirmizî rivayet etmiştir. Hakim de, Ebu Ümame’den Buharî ile Müslim’in şartlarına göre sahih diye rivayet etmiştir. 








   
   KALBEN DE SESSİZ KALMAK

   Dost ve kardeş bildiğinin kötülükleriyle ilgili nasıl konuşmaman ve sessiz kalman gerekliyse, aynı şekilde kalben de sessiz kalman gerekir. Hakkında su-i zan beslememen icabeder. Çünkü bir kimsenin kardeşi hakkında su-i zanda bulunması da bir tür gıybettir. Gıybet ise yasaklanmıştır.

   Bunun da tarifi şöyledir: “Kardeşinde gördüğün bir kötülüğü, iyi olarak yorumlayabilme imkanın olduğu sürece onu hep iyiye yormaktır.”

   Bir de kardeşinden gördüğün, ayan beyan olan ve hemen herkesin bildiği birtakım yanlışlıklar olabilir. Böyle bir şeyden senin haberinin olmaması mümkün değildir. Böyle bir durumda görevin, mümkün oldukça ondan gördüğün bu tür şeyleri onun yanılmış olabileceğine veya unutmuş olabileceğine yorumlamalısın. İşte bu manadaki bir zan ise ikiye ayrılır:

   1- TEFERRÜS: Bu, herhangi bir delile ve alamete dayanan bir şeydir. Adamda bir şey görmüş olabilirsin, bu ise kişiyi zorunlu olarak zanna sürükler ve insanı tahrik eder. İnsan bunu bir türlü de önleyemez.

   2- YANLIŞ DEĞERLENDİRME: Öyle zanlar da var ki, bunlar da o konuda yanlış bir düşünceye ve inanca sahip olunmaktan kaynaklanabilir. Adam bir iş yapar. Bu yaptığı şeyi iki türlü yorumlama imkanı olabilir.

   Bundan yola çıkarak adam hakkında kötü ve yanlış düşünebilir, böyle bir inanca sahip olabilirsin. Çünkü bu noktada peşin fikirle hareket ediyorsun. Kesin olarak bilmediğin ve iki türlü yorumlanabilecek bir halini, onu rezil edebilecek en iğrenç bir noktaya getirebiliyorsun. Oysa elde bunu gösteren kesin bir kanıt yoktur. İşte böyle bir davranış, içte gizli bir rahatsızlık nedeniyle o kimseye karşı işlenen bir cinayet anlamını taşır. Böyle bir davranış tüm müminler için kesin haramdır. Çünkü Rasulullah (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   “Kesinlikle Allah, müminin mümine kanını/canını, malını ve ırzını haram kıldığı gibi, kendisi hakkında kötü zan beslenmesini de haram kılmıştır.”[71] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmaktadır: 

   “Size başkaları hakkında su-i zanda bulunmanızı yasaklıyorum. Çünkü başkası hakkında kötü zanda bulunmak sözlerin en çok yalan olanıdır.”[72] 

   Bir kimse hakkında su-i zanda bulunmak, kötü düşünmek işi meraka, o kişinin gizli taraflarını araştırıp açığa çıkarmaya kadar götürür. Oysa Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor:

   “Başkalarının kusurlarını bulabilmek için gizli araştırma yapmayın, kulak kabartmayın, göz gezdirmeyin, tecessüs etmeyin, bağları kesmeyin, birbirinize sırt çevirmeyin. Ey Allah’ın kulları! Kardeşler olun!”[73] 

   Tecessüs, gizli haber araştırmak, tahassüs ise göz gezdirerek ve kulak kabartarak ilgili kimseler hakkında gereken bilgileri edinmeye çalışmak demektir. Oysa ki kusurları örtmek, yapılan şeyleri görmezlikten gelmek, bilmiyormuş gibi davranmak aslında dindar kimselerin başaracakları bir iştir. Çirkinlik ve kötülükleri örtmenin ve kişinin iyiliklerinden söz etmenin en büyük bir olgunluk örneği olduğu gerçeği, Yüce Allah’a yapılan duâ ve yakarışlarda da bunun yer alması bunun yeterli bir kanıtı değil midir?! Çünkü duâlarda Allah’a şöyle yakarılır:

   “Ey güzellik ve iyilikleri ortaya çıkaran, çirkin ve kötülükleri de örten Allah’ım!..”

   Çünkü Allah katında memnuniyet verici şey, bir kimsenin Yüce Allah’ın olmasını istediği ahlak ile, Allah’ın ahlakıyla ahlaklanmaktır. Çünkü O, ayıpları en çok örten manasında “Settaru’l-Uyûb”tur, en çok günahları bağışlayan anlamında, O “Ğaffaru’z-Zünûb”tur ve aynı zamanda kullarının günahlarından ve yanlışlarından geçip affedendir. Mademki durum böyledir, sana ne oluyor ki, sen kendin gibi olan veya senden biraz üstün olan birini bağışlamıyorsun. Kaldı ki o, senin ne kulun kölen ve ne de senin bir yaratığındır!

   Hz. İsa (a.s.) havarilerine şöyle demiştir: 

   “Kardeşiniz uyurken, rüzgar üzerini açsa ne yaparsınız?” 

   Onlar da: “Örter, açılan yerlerini kapatırız.” derler. 

   Hz. İsa, “Hayır, aksine siz onun açılan avret yerlerini daha da açarsınız!” deyince, Havarîler hayretlerini dile getirerek: 

   “Sübhanellah! Böyle bir şeyi kim yapabilir ki?” derler. Hz. İsa (a.s.) da: 

   “Sizden herhangi biriniz kardeşi hakkında bir laf duyar, sonra da buna birtakım ilaveler yaparak, daha abartılı bir şekilde yaymaya başlar değil mi?” der. 

   Dikkat edilmesi gereken bir nokta var ki o da şudur. Kişinin gerçek manada iman sahibi olduğunun kanıtı, kendi adına sevip istediği şeyi, kardeşi adına da istemedikçe, tam anlamıyla imanı kemala eren biri değil demektir. Kardeşliğin en alt derecesi, kendisine nasıl muamele yapılması isteniyorsa, ona da aynısının yapılmasını istemesidir. Hiç kuşkusuz, kardeşinin ayıp ve kusurlarını da örtmesi kendinden beklenen bir görevdir, kusurlarını, ayıplarını ve kötülüklerini etrafa yaymaması ve bunlara karşı sessiz kalmasını bilmesidir. Eğer kişi, kardeşinden beklediklerinin tam tersiyle karşılaşacak olursa, ona karşı daha büyük bir öfke besler ve kin güder. Eğer bir kimse kardeşi için yapmasını istediğini yapmaz, gizlemesini istediğini gizlemezse, kendisinin ondan böyle bir beklenti içerisine girmesi doğrusu oldukça büyük bir haksızlık olur. Kaldı ki böyleleri için yüce Kitabımızda cezaya çarptırılacakları, bunlar veyl olsun denildiği de kesindir. Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   

   “İnsanlardan alırken ölçüp tarttıklarında tam, onlara vermek için ölçüp tarttıklarında ise noksan yapan hilekarlara yazıklar olsun!”[74]

   Başkalarına karşı gösterdiği müsamahanın çok çok üstünde kendisine gösterilmesini isteyen bir kimse, işte bu âyetin ifade ettiği kapsam içerisinde yer alır. Kardeşinin eksik kusurlarını örtmeme ya da onun durumlarını sergileme gayretleri, aslında içte gizli olan bir hastalıktan, hasedden kaynaklanıyor demektir. Yani bu, ya bir kinden, ya da hasedden dolayıdır. Doğrusu oldukça kinli ve çekemez manasında büyük bir hased içerisinde olan kimsenin içi iğrençliklerle, kötülüklerle dopdolu demektir. Ancak adam bu hastalığını saklı ve gizli tutarak, bir zamanını, bir fırsatını kolluyordur. Fırsatını ele geçirdiği andan itibaren, hemen aradaki bağları koparır, ortada haya denilen bir şey kalmaz, onu da bir kenara itiverir. Dolayısıyla içindeki kinini, nefretini ve pisliklerini kusmaya başlar. Bu konuda en doğru çözüm yolu, içi kin, hased ve kötülük dolu olan, pislikle yoğrulmuş bulunan kimselerden kaçmak ve onlarla irtibatı kesmektir. Aslında en iyisi de budur.

   Bilge kişilerden biri şöyle der: 

   “Açıktan açığa adamı azarlamak, içte ona karşı kin beslemekten daha iyidir. İçi kin ve nefret dolu birilerine karşı nazik davranmak, sadece onun nefretini ve kinini arttırır.”

   Kim bir mümine karşı kalbinde bir kötülük taşırsa, o, imanı zayıf biri demektir. Onun durumu da tehlikeli demektir. Kalbinde ise pislik ve iğrençlik doludur. Bu itibarla yarın için Allah’ın huzuruna gitmeye uygun, düzelmeye müsait bir kalb değildir.

   Anlatıldığına göre, Abdurrahman b. Cubeyr b. Nefîr/Nufeyr babasından rivayet ediyor. Babası demiş ki: 

   “Ben Yemen’de bulunuyordum. Yemen’de iken yahudi bir komşum vardı. Bana Tevrat’tan bilgiler aktarırdı. Yahudî komşum bir yolculuktan gelmişti. Yanıma geldi ve ben kendisine: ‘Allah, bize, bizim aramızdan bir peygamber gönderdi. O bizi İslâm’a çağırdı, biz de müslüman olduk. Bize Tevrat’ı da doğrulayan bir kitap indirdi.’ diye söyleyince, Yahudi de: ‘Doğru söylersin. Ancak siz onun size getirdiklerini gereğince yapamayacaksınız, güç yetiremeyeceksiniz. Çünkü biz onun özelliklerini, ümmetinin de özelliklerini Tevrat’ta okuduk, öğrendik. Buna göre, herhangi bir müslümanın, gönlünde müslüman kardeşine karşı bir kötülük düşündüğü halde evinin kapısının eşiğinden adımını dışarıya atması doğru ve helal değildir’ dedi.”

   

    
     
      İbn Abbas’tan Hakim, “Irzını” maddesi olmaksızın Tarihinde zikretmiş, ricali sikadırler. Ancak Ebu Ali Nisabûrî: “Bana göre bu, Hz. Peygamber’in sözü değil, İbn Abbas’ın sözüdür” demiştir. İbn Mace de, İbn Ömer’den benzer olarak, Müslim de Ebu Hüreyre’den: “Her müslümanın müslümana kanı, malı ve ırzı haramdır” diye rivayet etmiştir.

    

     
      Buharî ve Müslim Ebu Hüreyre’den ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Bir önceki hadisin bir kısmıdır. Buharî ve Müslim Ebu Hüreyre’den ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Mutaffifîn, 83/1-3.

    

   

  

  
  Bir önceki hadisin bir kısmıdır. Buharî ve Müslim Ebu Hüreyre’den ittifakla rivayet etmişlerdir.
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  Buharî ve Müslim Ebu Hüreyre’den ittifakla rivayet etmişlerdir.








   
   SIRRINI AÇIĞA VURMAMAK

   Kardeşliğin bir gereği olarak, müslümanın kardeşine sır olarak verdiği şeyi de açmaması, ortaya çıkarmaması gerekir. Çünkü durumun meydana çıkması halinde, adam bu defa inkara kalkışacak, söylediği şey yalan ise, reddedecektir. Dolayısıyla hemen her yerde de mutlaka doğru olunacak diye de bir kural yoktur. Nitekim bir kimse kendi adına birtakım eksik ve kusurlarını gizleme gereği duyabilir, hatta yalan söylemek zorunda kalsa bile kimi sırlarını açmama zorunluluğunda bulunabilir. Şimdi bir kimse kendisi için bunu uygun görebiliyorsa, aynı müsamahayı ve toleransı kardeşi için de mutlaka göstermelidir. Çünkü kardeşiyle kendisi arasında hiçbir fark ve ayırım sözkonusu değildir. Biri ne ise, diğeri odur. Her ikisi de birbirinden ayrılmaz tek bir şahıs gibidirler. Tek fark sadece ayrı bedende olmalarıdır. İşte gerçek kardeşlik budur.

   Diğer taraftan kişinin gizli olarak yaptığı birtakım işleri, kardeşi saydığı ve dostu kabul ettiği kimsenin yanında işlemekle, riyakar olmamış, gösteriş yapmamış olur. Çünkü kardeşinin kendisinin yaptıklarını görmesi, bizzat bir kimsenin kendisine ait bir şeyi yapması gibidir, aralarında hiçbir fark ve ayırım da yoktur. Kaldı ki Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Kim bir kardeşinin kusurunu örter/kapatırsa, Allah da dünya ve ahirette onun ayıbını/kusurunu örter.”[75] 

   Bir başka haber/hadiste de şöyle buyurulmuştur: 

   “Bir kardeşinin ayıbını kapatan kimse, tıpkı diri diri gömülüp ölüme terkedilen bir kız çocuğunu hayata kavuşturmuş gibidir.”[76] 

   Yine Hz. Peygamber (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar: 

   “Bir adam herhangi bir söz/konuşma yapıp da peşinden etrafına bakınacak olursa, o söz oradakilere emanet edilmiştir, demektir.”[77] 

   Rasulullah (s.a.v.) yine şöyle buyuruyor: 

   “Meclisler, üçü dışında emin/güvenilir yerlerdir:

   a- Haram kanın akıtıldığı meclis,

   b- Haram olan bir ırzın/korunması gereken bir namusun heder edildiği bir meclis,

   c- Başkasına ait olan ve kendilerine helal olmayan malları helal sayıp haksız yere yenildiği meclis.”[78] 

   Bir diğer hadislerinde de Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “Birlikte olan iki kişi, birbirlerine güvenerek/emin bir halde kalırlar. Dolayısıyla iki arkadaştan birinin diğer arkadaşının hoşuna gitmeyeceği ve emanet/sır olarak kalmasını istediği şeyi yayması doğru değildir.”[79] 

   Bir edibe, “Başkalarına ait sırrı nasıl saklarsın?” diye sorulunca, o: “Ben sır kabriyim/küpüyüm (ser verir, sır vermem)” diye cevaplar.

   Yine deniliyor ki: “Özgür insanların gönülleri/kalbleri, sırların saklandığı kabirler mesabesindedir.”

   Yine deniliyor ki: “Ahmak kişinin kalbi, iki dudağının arasıdır, oysa ki akıllı kimsenin dili, kalbinde gizlidir.”

   Yani denmek isteniyor ki; ahmak insan diline sahip olamaz, dilini tutamaz, hatta kendi şahsıyla ilgili şeyleri bile gizleyemeyip, farkına varmadan bir şekilde onu ortaya döküverir. Bu açıdan ahmak kimselerle pek içli dışlı olunmaması ve kendileriyle bağ kurulmaması vacip/gereklidir. Onlarla sohbet ve arkadaşlıktan sakınmak lazımdır, hatta mümkünse ahmakları görmemek gerekir.

   Yine bir başkasına, “Başkalarına ait gizlenmesi istenen sırları nasıl saklarsın?” diye sorulması üzerine, o da: “Bana sır vereni tanımadığımı, hakkında bilgi araştırarak ağzımı arayanlara da yemin ederek, bilmediğimi söylerim.”

   Bir başkası da şöyle diyor: “Bana emanet edilen sırrı gizli tutarım, aynı şekilde onu gizlediğimi de gizlerim.”

   Bu konuyu İbn Mu’tezz şu ifadelerle dile getiriyor:

   Bana bir sır emanet edildi, açmadım kimseye hep gizledim onu

   Onu kalbime gömdüm, mezar idi kalbim ona, söylemedim kimseye onu.

   Bir diğeri de, buna ek olarak şu ifadelerle konuyu aktarmaya çalışıyor:

   Kalbimde gizli tuttuğum sır, sinemde değildir bir ölü gibi

   Çünkü bir gün gelecek, mezardaki ölü dirilip ortaya çıkacak

   Ancak unutmuşum ben o sırrı hiç hatırlamaksızın

   Sanki böyle bir emanet verilmemiş her an ondan habersizim

   Eğer gerçekten kendimle sır arasında bile gizleme imkanı bulabilsem

   Böylece sırrı sırdan, tüm vücud azalarımdan bir gizli tutabilsem.

   Adamın, biri, kardeş ve dost edindiği birine, bir sır verir ve sonra da ona, “Sırrımı sakladın mı? Koruyabilecek misin?” diye sorunca, o da: “Bilakis, sır olarak verdiğini unuttum bile” der.

   Ebu Said Sevrî de şöyle diyor: 

   “Eğer bir kimseyi kendine dost ve kardeş edinmek istiyorsan, önce onu kızdırmalısın. Bunun ardından da, ona birini göndererek, kendin ve sırlarınla ilgili ondan bilgi sızdırmasına çalış. Eğer gönderdiğin kimseye seninle ilgili olarak iyi şeyler söyler ve sırrını da açığa vurmazsa, durma onunla kardeşlik ve dostluğunu sürdür, onunla sohbeti devam ettir.”

   Ebu Yezid’e: “Halktan kimleri kendine dost ve kardeş edinip sohbette bulunursun?” diye sorulunca, şöyle der: “Allah’ın seninle ilgili olarak bildiği şeyleri bilen ve Allah’ın senin adına gizli tutup, seni rezil etmediği şeyler konusunda sırrına sahip olup onu ifşa etmeyen kimselerle sohbeti ve arkadaşlığı sürdürürüm.”

   Zinnûn Mısrî de diyor ki: 

   “Seni hep kusursuz olarak görmek isteyen kimselerle arkadaşlık etmek ve sohbette bulunmakta hiçbir hayır yoktur. Kim birine kızarak arkadaşının sırrını açığa vurursa, o kimse alçaktır. Çünkü memnunluk ve hoşnutluk sırasında sırrı saklamak, normal durumlarda sırları koruyabilmek sağlam karakterliliğin bir gereğidir.”

   Bilge bir zat da diyor ki: 

   “Dört halde, senin aleyhine dönebilen kimseyle sakın dost ve kardeş olma. Şöyle ki:

   a- Kızgınlığı anında,

   b- Hoşnutluk gösterdiği bir sırada, razıyken,

   c- Bir şeye karşı tamahkarlık gösterdiğinde ve

   d- Heva ve arzularına göre hareket ettiğinde. Oysa bu anlatılanların tam aksine, kardeşliğin doğru, samimi ve her ne durum olursa olsun ve her ne tür bir değişiklik olursa olsun, durumlara göre değişmeyen, rüzgarların esişine göre yön değiştirmeyen ve hep aynı sebatı ve kararlılığı gösteren biri olması gerekir.”

   Bunun içindir ki, şöyle denilmiştir:

   “Soylu ve dürüst insan o kimsedir ki, kendisiyle bağlar kesilince 

   gizler buna rağmen hep kötülüklerini, söyler hep iyiliklerini insanca. 

   İyilikleri gizleyip de iftiraya başvuranlara gelince

   alçak karakterli kimselerdir unutma belle iyice.”

   Peygamberimiz (s.a.v.)’in amcası Hz. Abbas (r.a.) oğlu Abdullah’a şöyle der: 

   - Hz. Ömer’i ona işaret ederek, “Bakıyorum yaşlılara, tecrübelilere hep seni tercih ediyor, sana öncelik veriyor. Öyleyse şu beş öğüdüme iyice kulak ver:

   a- Sakın onun hiçbir sırrını açığa vurmayasın,

   b- Onun yanında hiçbir kimsenin gıybetini, dedikodusunu yapmayasın,

   c- Sakın onun aleyhine bir yalana girişmeyesin,

   d- Dikkatli ol, onun hiçbir emrine karşı gelmeyesin,

   e- Sakın ha, senden ihanet sayılabilecek hiçbir davranışını görmesin.”

   İmam Şa’bî şöyle diyor: 

   “Şu yukarıda sayılan her bir madde, bin altından daha değerlidir.”

   

    
     
      Buharî ile Müslim’in Abdullah b. Ömer’den ittifakla rivayet ettikleri başka bir hadisine, “Kim bir müslümanın kusurunu örterse, Allah da kıyamet gününde onun günahını örter” hadisine benzer bir hadistir. 

    

     
      Ebu Davud ve Nesaî, Hakim de Ukbe b. Amir’den: “Kim bir kardeşinin bir kusurunu bulup da örterse, sanki diri diri gömülen bir kız çocuğunu diriltmek gibidir.” Hakim, “Kabrinden...” diye ilave yapmış ve hadis isnad yönünden sahihtir, demiştir.

    

     
      Ebu Davud ve Tirmizî de Cabir’den Hasen olduğunu belirterek rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud, Kardeşinin oğlunu belirtmeden ondan rivayetle Cabir’den rivayet etmiş.

    

     
      İbn Mesud’dan, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında İbn Lâl, rivayet etmiş, Abdullah b. Mübarek de, “Zühd” kitabında Ebu Bekr b. Hazm’dan mürsel olarak rivayet etmiştir. Hakim de sahih olduğunu belirterek İbn Abbas’tan: “Siz birbirinize karşı emanetlerinize uymak şartıyla bir arada oturuyorsunuz.” tarzında rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  İbn Mesud’dan, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında İbn Lâl, rivayet etmiş, Abdullah b. Mübarek de, “Zühd” kitabında Ebu Bekr b. Hazm’dan mürsel olarak rivayet etmiştir. Hakim de sahih olduğunu belirterek İbn Abbas’tan: “Siz birbirinize karşı emanetlerinize uymak şartıyla bir arada oturuyorsunuz.” tarzında rivayet etmiştir.
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  Ebu Davud, Kardeşinin oğlunu belirtmeden ondan rivayetle Cabir’den rivayet etmiş.








   
   KARDEŞİNLE TARTIŞMAMALISIN

   Kardeşliğin bir diğer görevi de, kardeşinle konuşurken, konuşmalarına karşı onunla tartışmaya, kendini savunmaya girişmeyip sessiz kalmalısın. Abdullah b. Abbas diyor ki:

   “Sakın cahil kimselerle tartışma, seni üzer. Yumuşak huylu kimseyle tartışmaya girme seni terk eder.”

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Kendisinin haksızlığını bilerek tartışmayı kesen için cennetin çevresinde bir saray inşa edilir. Kim de haklı olduğu halde tartışmayı keserse, kendisi için cennetin en üst/tepe noktasında bir saray inşa edilir.”

   Çünkü haksız olarak tartışmayı sürdüren kimsenin bu tartışmasına son vermesi aslında farzdır. Dolayısıyla böylesi için ödül olarak cennet çevresinde bir yer vaadolunuyor. Bu bakımdan haklı olduğu halde, tartışmayı sürdürmeyen ve nafile olarak bu tartışmaya son veren kimse için ödül çok daha büyük olmaktadır. Ona da cennetin en yüksek yerinden bir yer verilmektedir. Çünkü haklı olduğu halde sessiz kalmak, haksız olana göre çok daha ağırdır. Asıl susması ve susturulması gereken kişi, haksız kişi olması gerekirken, haklının sessiz kalıp konuyu kapatmaya yönelmesi elbette nefse oldukça ağır gelen bir iş olur. Asıl ecir ve mükafat Allah katında çekilen sıkıntı oranında değerlendirilir.

   Dost ve kardeşler arasında kinin yayılmasına en büyük neden, karşılıklı tartışma ve birbirlerine hakaretleri ve aşağılamalarıdır. Bu ise insanların birbirlerine sırt çevirmeleri ile aralarındaki bağları koparmanın ta kendisidir. Kardeşler ya da insanlar arasında bağların kesilmesi ilk olarak görüş ayrılıklarıyla başlar, bunu sözlü sataşmalar izler, bunu da artık darb ve harple bedenler izler. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyurmaktadır:

   “Birbirinize karşı sırt çevirmeyiniz, birbirinize karşı öfkelenmeyiniz, birbirinize karşı hased etmeyiniz, birbirlerinizle bağlarınızı koparmayınız. Ey Allah’ın kulları! Kardeşler olun! Müslüman müslümanın kardeşidir, ona zulmetmez/onu ezmez, onu yoksul bırakmaz, onu rezil etmez. Şer ve kötülük olarak, kişinin müslüman kardeşini aşağılaması kendisine yeter.”[80]

   Hakaret ve aşağılamanın en ağır şekli de kardeşiyle olur olmaz yapılan tartışmalardır. Çünkü karşıdaki adamın sözlerini reddetmek, başka şekilde değerlendirmek, bir bakıma karşısındakini bilgisiz ve cahil kabul etmek, ahmak olarak değerlendirmek, ya da gafil ve bir şeyi anlayamayan bunak biri olarak görmek anlamını taşır. İşte bütün bunlar karşınızdakini aşağılamaktır, onu küçümseyerek kendisine hakarette bulunmaktır. Bu tür davranışlar kine ve nefrete yol açar.

   Ebu Ümame el-Bahilî anlatıyor, diyor ki: 

   “Bizim tartıştığımız bir sırada Rasulullah (s.a.v.) yanımıza çıkageldi. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.) kızdı ve şöyle buyurdu:

   “Tartışmayı/kavgayı bırakın, çünkü ondan pek hayır yoktur/ondan ötürü kazancınız azdır. Tartışmayı bırakın, çünkü onun getireceği yarar oldukça azdır ve tartışma aynı zamanda kardeşler arasında düşmanlığı körükler.”[81] 

   Seleften bir zat diyor ki: “Kardeşleriyle kavgaya tutuşanlar ve onlarla tartışanların değeri azalır, asaleti kaybolur.”

   Abdullah b. Hasan şöyle diyor: 

   “İnsanlarla tartışma yapmaktan ve kavga etmekten uzak durmanı salık veririm. Çünkü sen uysal sandığın kimsenin tuzağını savamayacağın gibi, alçak kimsenin de ansızın baskın/atak yapmasından da emin olamazsın.”

   Yine geçmiş büyüklerden bir zat diyor ki: 

   “İnsanların en acizi/basiti, dost ve kardeş edinmede hatalı hareket edendir. Bundan da acizi ve çok daha basiti, bir dost ve kardeş bulabildiği halde onu elinden kaçırandır.”

   Sık sık tartışma ve kavga, kişinin dost ve arkadaşlarını kaybetmesine ve ilişkilerin de kopma noktasına gelmesine neden olur. Sonuçta yerini düşmanlığa bırakır.

   Hasan Basrî diyor ki: 

   “Bin dostu feda ederek, bir kişinin düşmanlığına sahip çıkma/satın alma!”

   Özetlemek gerekirse deriz ki; karşılıklı tartışmanın ve kavganın tek nedeni var. Bu da kendisinin karşısındakinden çok daha akıllı olduğunu ve üstün olduğunu sanmak ve böyle kabul etmektir. Karşısındakini de bilgisiz, cahil ve bunaklıkla suçlamaktadır. Bu ise büyüklük, kibir manalarını taşıdığı gibi, aynı zamanda hakaret anlamına da gelmektedir. Bu tür tartışmalarda karşısındakini üzmek, ona dil uzatmak, ahmaklık ve cahillikle suçlamak gibi şeyler yatmaktadır. Zaten asıl düşmanlık da bundan başkası değildir. Böyle bir durum karşısında hiç kardeşlikten, dürüstlükten ve dostluktan söz edilebilinir mi?

   Abdullah b. Abbas’ın Rasulullah (s.a.v.)’tan rivayetine göre, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Sakın kardeşinle tartışma, onunla olmayacak şakalar yapma/kendisiyle alay etme, kendisine bir söz verdiğinde, sözünde dur!”[82] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır: 

   “Mal varlığınızla halktan kimseyi memnun edemezsiniz siz. Ancak sizin güler yüzünüz ve iyi ahlakınız onları kucaklayabilir.”[83] 

   Oysa tartışma ve kavga iyi ahlakla bağdaşmaz. Eskiler tartışma ve kavgadan oldukça uzak dururlar ve sakınırlardı. Hep birbirleriyle yardımlaşmayı teşvik ederlerdi. Onlar yardımlaşma üzerinde öyle çok dururlardı ki, bundan böyle ihtiyaç içinde olanlar isteme ve dilenme ihtiyacını bile duymazlardı. Çünkü onlar istemeden istekleri ve ihtiyaçları karşılanırdı. Nitekim şöyle demişlerdir. Kişi kardeşine, “Kalk gidelim!” diye bir teklifte bulunursa, kardeşinin de, “Nereye?” diye sorması halinde, “Sakın böylesiyle arkadaşlık etme!” tavsiyesinde bulunurlardı. Aksine onlar şöyle demişlerdir: “Kardeş olan kimseye düşen görev, hemen hiçbir şey sormadan “kalk” denildiğinde, derhal kalkması gerektiğidir.”

   Ebu Süleyman Daranî şöyle diyor: “Benim Irak’ta bir arkadaşım vardı. Sıkıntı çektiğimde ona gider, kendisine, bana malından bir şeyler vermesini isterdim. O da hemen bana para kesesini uzatır, ben de oradan dilediğim kadarını alır giderdim. Yine bir gün kendisine gidip, bir şeylere ihtiyacım olduğunu kendisine söyledim. O da, ‘Ne kadar istersin?’ deyince, bundan böyle artık ona karşı olan candan dostluğumu, kardeşliğin tadını kalbimden çıkarıp attım, böylece o gözümden düşmüş oldu.”

   Bir başkası da diyor ki: “Kardeşinden bir mal/şey isteyince, o da: ‘Ne yapacaksın?’ derse, o şahıs, kardeşlik hakkını bir kenara bırakmış demektir.”

   Dikkat edilecek husus, kardeşliğin ayakta kalabilmesi söz, davranış ve şefkat ve acıma duygularında karşılıklı uyumluluktur, birbirine katlanmayı bilmektir.

   Ebu Osman el-Hayrî/Hiyerî diyor ki: 

   “Dost ve kardeşlerle uyum içerisinde olmanın yolu, birbirlerine şefkat duymalarından ve acımalarından daha yeğdir.” 

   Doğrusu adam doğru söylemektedir.

   DÖRDÜNCÜ HAK: KARDEŞLİK HER HALÜKÂRDA SESSİZ KALMAKTIR

   Bu hak dil ile ilgili olanıdır. Çünkü kardeşlik ve dostluğun gereği, kardeşinin hoşa gitmeyecek halleri karşısında sessiz kalınmasını gerektirdiği kadar, aynı zamanda onda gördüğü iyi ve hoş yönlerini de söylenmesini gerektirir. Hatta işin bu yönü özellikle kardeşliğe ait özel bir husustur. Çünkü hep susmayı yeğleyenler, kabir ehlini dost edinmiş anlamınadır. Dost ve kardeşliğin amacı, karşılıklı olarak insanlar birbirlerinden yararlansınlar diyedir. Yoksa sadece onlardan gelebilecek eza ve cefalarından korunmak ve kurtulmak için değildir.

   Sessizliğin ya da sükûtun manası; eza ve cefadan uzak durmak ve bu açıdan kimseye üzüntü vermemek demektir. Durum böyle olduğuna göre, kardeşlik ve dostluk gereği, insan, sevdiği kardeşine, dostuna onu sevdiğini söylemelidir, ona bunu iletip bu sevgiyi dile getirmelidir. Hal ve hatırını soruşturmalı, özellikle de bilgisi olmayan bir durum söz konusu ise onları araştırıp sormalıdır. Eğer herhangi bir problemi varsa, onu sorup öğrenmeli ve gereğini yapmalıdır. Hatta sürekli olarak problemi sebebiyle kendisinin de ilgilendiğini, hiç unutmadığını belirterek, gönlünün hep onunla olduğunu gösterir hareketler sergilemeli, sağlığıyla ilgilendiğini göstermelidir.

   Aynı şekilde kardeşinin rahatsız olduğu tüm noktaları ve hususları da sorup öğrenmeli, diliyle ve davranışlarıyla olsun, onunla ilgilenmekte olduğunu açıkça göstermelidir. Kardeşinin mutlu olduğu ve sevindiği durumlarını da araştırmalı, onun mutluluklarını paylaştığını diliyle olsun açıkça belirtmelidir. Çünkü kardeşlik demek, ister mutluluk anlarında, ister darlık ve sıkıntılı anlarında olsun, onun tüm sevinç ve tasalarına ortak olduğunu, paylaştığını göstermektir. Kaldı ki Rasulullah (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   “Biriniz kardeşini sevince, ona kendisini sevdiğini bildirsin.”[84] 

   Rasulullah (s.a.v.)’ın sevgiyi haber vermeyi emir buyurmaları, bunun kardeşler arasında sevgi ve saygıyı artırmasından dolayıdır. Eğer kardeşin, senin onu sevdiğini bilir ve öğrenirse, o da doğal olarak seni sevecektir. Aynı şekilde sen de onun tarafından sevildiğini öğrenmiş olursan, senin de ona karşı sevgi ve saygın artacaktır. Böylece karşılıklı olarak her iki taraf da birbirlerini sevecekler ve bu sevgileri kat kat artarak devam edip gidecektir. Müminler arasında karşılıklı olarak birbirini sevmek şeriatça istenen bir şey olduğu kadar din açısından da aranan bir gerçektir. İşte bu açıdan bu yol öğretilmiş ve Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Karşılıklı hediyeleşin ki birbirinizi sevesiniz.”[85]

   Bu açıdan insan kardeş ve dost edindiği kimseyi, ister yanında hazır olsun, ister olmasın, hem yüzüne karşı ve hem arkasından etrafa güzel ve iyi biri olarak tanıtmalı, hep iyi yönlerini dile getirmeli. 

   Hz. Ömer (r.a.) diyor ki:

   “Şu üç özellik, kardeşliğin süzgecidir, onlar sevgiyi dışa vurmayı sağlar:

   a- Bir yerde karşılaşınca, öncelikle kendisine selam vermek,

   b- Bir meclis ya da toplantı mahallinde kendisine yer vermek ve

   c- Onu sevdiği niteliklerle anmak ve çağırmak.”

   Kardeş ve dost edinilen kimselerin, bilinen iyi ve güzel taraflarının onun arzuladığı kimselerin yanında söylenip anlatılması, övülmesi, sevginin daha çok pekişmesini sağlayan sebeplerdendir. Nitekim bir kimsenin dost ya da kardeşliğinin çoluk ve çocuğunu, ailesini övmesi de böyledir. İşini, sanatını ve yaptıklarını beğenmek ve övmek de sevgiyi artıran özelliklerdendir. Dahası kardeşliğinin akıllı, dürüst, ahlaklı, fizikî açıdan, yazı, şiir ve ortaya koyduğu eserler açısından da öyle sıradan biri olmadığı imajını vermeli ve bu yönleriyle de kendisini överek sevdiğini belirtmelidir. Kısaca onun tüm sevdiği ve kendisiyle mutluluk duyabileceği, yalan ve benzeri aşırılıkları dışındaki her şeyi dile getirilmelidir. Bu arada daha güzel ve süslü bir şekilde aktarılması gereken şeyleri de aynen öyle aktarmak, mutlak gerekli olan bir gerçektir. Bundan daha etkin olanı da, kendisini öven kimsenin bu tavrı kendisine ulaştığında, o da daha fazlasıyla gerekeni yapmalıdır. Bundan memnunluk ve mutluluk duyduğunu sergilemelidir. Çünkü kardeşinin yaptığına karşı onu gizlemek, gereğini yapmamak hasedin ve çekememenin ta kendisidir.

   Aynı şekilde, kardeşinin seninle ilgili olarak yaptığına teşekkür etmelisin, hatta yapamamış olsa bile sırf o iyilik niyetini taşıması sebebiyle de kendisine teşekkür ve tebrikte bulunmalıdır.

   Hz. Ali (r.a.) diyor ki: 

   “Kardeşinin iyi niyetine rağmen ona teşekkürde bulunmayan kimse, onun yaptığı iyiliklerine de teşekkür etmez.”

   Kardeşlik ve dostluğun devamını sağlayan en önemli faktör ve hatta en başta geleni, onun sevgisini kazanmaya en büyük sebep teşkil edeni, onun olmadığı bir sırada, gıyabında ona yapılanlara karşı kendisini savunmandır. Evet, kardeş veya dost edinilene karşı bir kötülük düşünüldüğünü sezdiğinde, açık veya kinaye yollu/üstü kapalı olarak kardeşinin ırz ve namusunu zedeleyici bir durum sözkonusu olduğunda hemen onu savunmaya geçmek, gerekeni yapmaktır. Bu, daha da fazla kardeşliği pekiştirir. Çünkü kardeşlik, kardeşini korumada ve yardım etmede kolları sıvamayı gerektirir. Ona karşı haksızlık edenleri susturmayı, aleyhte konuşanlara en ağır sözler söylemeyi ister. Oysa bu tür durumlarda suskun kalınması halinde, onun içten içe kin tutmasına, nefretine, kardeşliğin haklarında kusurlu davrandığına işi götürür. 

   Çünkü Rasulullah (s.a.v.), kardeşleri, “Biri diğerini yıkayan, biri ötekisine yardım eden ve ona vekalet eden” olarak bir benzetmeyle önemini ortaya koymuştur.

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Müslüman müslümanın kardeşidir. Ona zulmetmez/onu ezmez, onu rezil etmez, şöhretine leke sürmez.”[86] 

   Çünkü kardeş ve dost tanınan kişiyi, kardeşinin ihmali, ırzının paymal edilmesine göz yumması, tıpkı onun etlerinin parçalanıp lime lime edilmesi manasını taşır. Köpekler tarafından parçalandığını, etlerinin lime lime edildiğini görüp sessiz kalan, kardeşini savunmak için şefkat ve hamiyet damarları kabarmayan, kılı kıpırdamayan bir kardeş, kardeşlerin en alçağı ve en bayağısıdır. Çünkü ırz ve namusun ayaklar altına alınıp çiğnenmesi, insanlar nezdinde etlerin lime lime olmasından daha ağır bir hakarettir ve aşağılanmadır. Bunun içindir ki Yüce Allah, bunu ölü etini yemeye benzetmiştir. Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   

   “İçinizden biri, hiç ölü kardeşinin etini yemekten hoşlanır mı? Bundan tiksindiniz değil mi?”[87]

   Ruhun, Levh-i Mahfuz’da gördüğü/algıladığı şeyleri, rüya âleminde insana uykuda bir film şeridi misali gözler önüne canlandırarak seren melek, kardeşinin dedikodusunu ve gıybetini yapan kimseyi de, ölü etini yiyenler tarzında canlandırarak gösterir. Nitekim rüyasında bir kimse ölü etini yiyor olarak bir şeyler görmesi, kardeşini ve insanları gıybet etme anlamında yorumlanır. Çünkü söz konusu görevli melek, nesne ile ruha gösterdiği örneği, aralarındaki ortak ve münasebet bulunan yönleriyle sergiler. Dolayısıyla ruh yerine sergilediği örnek mana aleminde gözler önüne serilir, yoksa zahiri beden ve şekil değildir gösterilen.

   İşte bu açıdan düşmanlarına karşı kardeşliğini ve dostunu savunmak, ona karşı direnenlere gereken cevabı vermek, kardeşlik akdi gereği vacib/farz bir görevdir. Nitekim İmam Mücahid şöyle diyor:

   “Gıyabında/senin olmadığın zamanlarda kardeşin tarafından nasıl bir şekilde seni savunup korumasını istiyorsan, sen de aynı şekilde onu savunup korumalısın.”

   Doğrusu bu hususta senin için iki ölçü bulunmaktadır. Şöyle ki:

   1- Eğer herhangi bir yerde kardeşin hakkında söylenen bir konuda, aynı şeyler senin için söylenecek olsa ve o anda söz konusu kardeşin de orada bulunuyor olsa, o kardeşinin, sana dil uzatanlara karşı nasıl bir tavır sergilemesini kendi adına istiyor ve arzuluyorsan, aynı şeyleri sen de kardeşin için yapmalı ve saldırganlara o çerçevede gereken cevabı vermelisin.

   2- Şöyle bir varsayımla hareket ederek davranmalısın, kardeşin senin bulunduğun ortamdaki bir duvarın gerisinde, söylediklerini dinliyor, fakat senin de bundan habersiz olduğunu sanıyor. Oysa seni dinlemekte olduğunu bildiğin kardeşin hakkında, seni dinleyip gördüğü zamanki tavrın ve kalbinde ona karşı olan hareket nasıl olacaksa, onun olmadığı ve habersiz olduğu sırada da aynı olmalıdır.

   Bir zat şöyle diyor: 

   “Kardeş ve dost saydığım birinin gıyabında bir şey söylendiğinde, onu aynı mecliste oturuyor, orada hazır imiş gibi, kendisi hakkında neler söylememden hoşlanacak idiyse, aynen onları söylemeye gayret gösteririm.”

   Bir başkası da şöyle diyor: 

   “Bir mecliste eğer kardeşim hakkında bir şeyler söylenirse, hemen kendimi onun yerinde düşünür, orada kendimle ilgili ne söylemem gerekiyorsa, aynı şeyleri kardeşim hakkında da söylerim.”

   İşte onların bu tür davranışları, onların Müslümanlıklarında ne kadar samimi olduklarından kaynaklanmaktadır. Çünkü, İslâm, bir kimse kendisi için neyi istiyorsa, kardeşi için de aynı şeyi istemekle yükümlüdür.

   Bir gün Ebu Derda (r.a.), aynı boyunduruğa bağlı bir çift öküzün çift sürerken onlara baktı. Bu sırada biri, bir yerini kaşımak için durdu. Hemen diğer arkadaşı da duruverdi. Bu manzara karşısında durup ağlamaya başlayıp şöyle dedi: 

   “İşte Allah için dost ve kardeş olan iki kimsenin hali aynen böyle olmalıdır. Allah için çalışmalılar. Biri duraklayınca, diğeri de hemen ona katılmalı. Çünkü ancak uyumla ihlas ve samimiyet oluşur. Kim kardeşliğinde samimi ve dürüst değilse, o kimse münafıktır.”

   İhlas; kardeşi ya da dostunun hem gıyabında ve hem hazır bulunulduğunda, hem dilden ve hem gönülden, hem gizlide ve hem açıklıkta, hem toplum içerisinde ve hem yalnızken aynı şeyi sergilemek, aynı tavrı göstermektir. Herhangi bir konuda ihtilafa düşmek, ayrı ayrı kulvarlarda koşmak, dostluk ve kardeşlikte iki yüzlülüktür, dinde bir müdahaledir, müminlerin yollarında bir gedik açmadır.

   İşte kim bu saydıklarımıza güç yetiremiyorsa, böyle bir kimsenin toplumla ve insanlarla ilişkisini kesmesi, uzlet hayatını yaşaması, kardeşlik ve arkadaşlık kurmasından, dostluğundan daha iyidir. Çünkü sohbetin ya da dostluk ve kardeşliğin hakkı öyle basit bir şey değildir. Bunu ancak gerçekleştirme gücüne sahip bulunanlar başarabilirler. Kuşkusuz bunun sevabı da öyle basit değil, o sevabı ancak başarabilenler elde edebilirler. Bunun içindir ki Rasulullah (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   “Ebu Hirre! Seninle komşuluk yapanla güzel komşuluk yap ki, müslüman sayılasın/olasın. Sana arkadaş ve dost olanla iyi arkadaşlık ve dostluk kur ki, mümin olasın.”[88] 

   Bu hadiste dikkat çekilen noktaya bakılırsa, imanın mükafatı için arkadaşlık ve dostluk gösterilmiştir. Yani arkadaşlığın ve dostluğun mükafatı kesin bir iman ile simgelenir, gösterilir. İyi bir komşuluk da, ancak komşularının kendisinden emin oldukları, selamette kaldıkları bir Müslümanlıkla sağlanır. Bu açıdan birinde, “İman/mümin” sözcüğüne dikkat çekilirken, komşulukta ise, “İslâm/müslüman” sözüne dikkat çekiliyor. Çünkü ikincisinde teslimiyet var, eza ve cefaya yer yoktur. Dolayısıyla imanın fazileti/değer ve üstünlüğü ile İslâm’ın değer ve üstünlüğü arasındaki fark, tıpkı gereğince komşuluk hakkıyla, arkadaşlık, kardeşlik ve dostluk hakkını yerine getirmedeki zorluk arasındaki fark gibidir. Çünkü sohbetin yani dostluk ve kardeşliğin hukuku öyle basit değil, çoktur. Bu haklar birbirine oldukça yakın duraklarda ve hep birbirini izler mahiyette sürüp gider. Oysa komşulukta da zaman zaman doğabilecek bazı konularda birtakım hakları içerir, ama bu haklar birbirini izlemez ve bunlarda süreklilik de yoktur.

   ÖĞRETME VE ÖĞÜT

   Kardeşliğin bir başka görevi de, kardeşine gereken manada gerekli şeyleri öğretmek ve aynı zamanda öğütte bulunmaktır. Kardeşinin mala olan ihtiyacı ne ise, en azından öğrenmeye ve bilgiye de o kadar ihtiyacı vardır. Eğer senin ilimce bir üstün yanın varsa, bu durumda ona bu üstün yönünden yararlı olmak yükümlülüğün vardır. Kardeşine, hem dini ve hem dünyası açısından yararlı olabilecek ne varsa öğretmeli ve bu konuda yol göstermelisin. Eğer kendisine gerekli bilgileri verir, doğruyu da gösterirsen, buna rağmen o kardeşin ilim ya da bilgisinin gereğini yerine getirmiyorsa, bu durumda kendisine öğütte bulunman gerekir.

   Nasihat da şöyle olabilir: Bilgisinin gereğini yapmanın sıkıntılarını, tehlikesini ve vebalini aktarmalıdır, yaptığı yanlışlıkları bırakması halinde kazancının neler olabileceğini söylemelidir. Yine kardeşini, kötülüklerden ve yanlışlarından uzak tutman için, dünya ve ahirette olabilecek tehlikeleri, hoşnutsuzlukları söylemek suretiyle korku ve endişelerini artırmalıdır. Ayıplarından ve kusurlarından ötürü uyarılmalı, yaptığı kötülüklerin iğrençliği olduğu gibi kendisine gösterilmelidir, iyi ve güzel şeyleri de kendisine iyi ve güzel olarak göstermelidir.

   Ancak kişi, kardeşiyle ilgili bu tür işleri sürdürürken, öğütte bulunurken, ona bütün bunları gizlilik içerisinde, başka birilerinin farkına varamayacakları şekilde yapılmalıdır. Eğer toplum içerisinde söylenirse bu, onu kötülemek, azarlamak, rezil etmektir. Çünkü kardeşin bir kenara çekilip kusurlarının yalnızken kendisine aktarılması, bir bakıma ona şefkat göstermektir ve ona öğütte bulunmaktır.

   Çünkü Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Mümin müminin aynasıdır.”[89] 

   Yani mümin diğer mümin kardeşinden kendisinde olmayan özellikleri ve hasletleri görür de, böylece kardeşinde gördüğü iyi nitelikleri kendisi de uygulamaya gayret gösterir. Oysa yalnız olsaydı kendi kusurlarını bulabilme imkanı olmayacaktı. Tıpkı ayna karşısına geçen ve böylece üzerindeki kusurlarını ve ayıplarını gören, gördüğü eksiklikleri ayna sayesinde önlemeye çalışırsa, mümin de kardeşinde gördüğü iyilikler sayesinde kötülüklerini bırakır veya aksi olur. Yani kötülükleri görür de iyiye yönelir, düzelme imkanını bulabilir.

   İmam Şafiî (r.a.) diyor ki: 

   “Kim bir kardeşine gizlice öğütte bulunursa, o, nasihatte bulunmuş olur ve onurunu da zedelememiş olur. Biri de toplum ortasında kardeşine öğüt vermeye kalkışırsa, onu rezil etmiş, toplum arasında bozmuş ve kendisine kötülükte bulunmuş olur.”

   Mis’ar adındaki zata: “Senin kusurlarını yüzüne karşı vuran kimseden hoşlanır mısın?” diye sorulunca, Mis’ar da: “Eğer bana yapacağı öğüdü ikimiz arasında ise, başım gözüm üstüne! Eğer beni toplum arasında azarlamaya kalkışır, öğütte bulunursa, asla müsamaha ile karşılamam.” der.

   Mis’ar bu ifadesiyle doğru söylemiş olmaktadır. Çünkü toplum içerisinde öğüt vermeye kalkışmak, kişiyi rezil etmektir, onuruyla oynamaktır. Oysa yarın kıyamet gününde Allah mümini azarlar, fakat o bunu yaparken mümin kulunu kendi gölgesinin/himayesinin örtüsünün altına alarak meleklerine gizlice yaptığı günah ve hatalarını gösterir. Bazan da, kulunun amel defterini üzerleri mühürlü olarak, onları cennete götüren meleklere teslim edilir. Cennetin kapısına o şahıslar yaklaştıklarında, melekler, o şahısların kendi defterlerini okumaları için, amel defterlerini onlara verirler.

   Gazaba uğramış kimselere gelince, tanıklar huzurunda yaptıkları ilan edilir. Tüm vücud organları, onların işledikleri rezaletleri ortaya dökerler, konuşmaya başlarlar. Böylece onların daha çok rezil ve rüsvay olunmaları sağlanır. O en büyük arz gününde, teşhir sahnesinde rezil olmaktan Allah’a sığınırız.

   Kötüleme ve azarlama ile öğüt verme arasındaki fark, gizli ve açıkta yapılmalarına göre aynen şu olaya benzer. Birini idare etmekle ona yağcılıkta bulunmak ve dalkavukluk etmek gibidir. Böyle bir durum, yani idareci olmakla dalkavukluk etmek durumu, herhangi bir sebebe göre ise, bu, amaca göre değerlendirilir. Eğer karşısındakini kişi, sırf dinini kurtarmak maksadıyla yapıyorsa, böyle bir amaçla göz yumarak işin idaresine gidiyorsa, ya da kardeşinin düzelebilmesi ve ıslahı için yaptıklarına göz yumuyorsa, buna işi idare etmek, müdarada bulunmak denir. Eğer böyle bir amaç yoksa, sırf nefsi öyle istediği için yapıyorsa, şehevî arzu ve isteklerini tatmin amacını güdüyorsa, makam ve mevkiini kurtarmayı hedefliyorsa, o takdirde o kişi de dalkavukluk ediyor, yağcılıkta bulunuyor demektir, müdahenecidir.

   Zinnûn Mısrî şöyle diyor: 

   “Allah ile, O’nun emir ve yasakları karşısında O’na karşı uyumlu olmak, halk ile iyi geçinip öğütte bulunmak, nefsin arzularını reddetmek, şeytanı da düşman olarak bilmek suretiyle arkadaş ol.”

   BİR SORU VE CEVABI:

   Diyebilirsin ki, birine öğütte bulunmak, ancak onun kusurlarını sayıp ortaya dökmekle mümkündür. Bu ise esasen ürkütücü bir durumdur. Böyle olunca, hiç nasihatta ya da öğütte bulunmak, kardeşliğin bir görevi olarak kabul edilebilir mi?

   Şu noktaya dikkatini çekmek isterim, bir şeyden ürkmek, rahatsız olmak, kardeşin açısından bizzat kendisinin bildiği bir ayıbını ve kusurunu senin tarafından da bilinmesi ve söylenmesi halinde bir sıkıntı doğurabilir. Fakat onun bilmediği hususlarda kendisine yardımcı olunması, uyarılması şefkatin ta kendisidir. Bu, onun gönlünü bir bakıma çelmektir. Yani gerçekçi düşünebilen kimselerin gönlünü çelmek manasına gelir bu. 

   Oysa ahmaklara gelince, zaten onlara bakılmaz ve onlar önemsenmez. Çünkü işlemekte olduğun bir kötülük konusunda seni uyaran, ya da taşımakta olduğun fena bir vasıf sebebiyle, sırf seni ondan kurtarmak için dikkatini çeken bir kimse aynen şu örnekteki duruma benzer. Senin eteğinin altına yerleşen ve seni öldürmeyi kasdeden bir yılan veya akrebin varlığını sana bildirene benzer. Eğer adamın uyarısına rağmen bunu hoş karşılamaz ve önemsemezsen, bundan daha büyük bir ahmaklık olamaz. 

   İşte kötü nitelikler ve özellikler de tıpkı akrep ve yılanlar gibidirler. Bunlar yarınki ahiret hayatını tümüyle tehlikeye düşürürler. Çünkü gönüllere ve ruhlara sokmakla onları zehirlerler. Dolayısıyla bundan ötürü duyulacak olan acı ve elem, insanın dış beden açısından duyacağı acı ve elemden daha şiddetlidir, ahirettekiyle asla kıyaslanamaz. Çünkü insanlara eza ve cefa verecek olan kıyamet günündeki varlıklar, Allah’ın yakan ateşinden yaratılmışlardır.

   Bunun içindir ki Hz. Ömer (r.a.) din kardeşlerinden kendisine doğruyu göstermeleri için istekte bulunur ve şöyle derdi: 

   “Allah, kardeşine kusurlarını bildirerek yol gösteren kimseye rahmetiyle muamelede bulunsun.”

   Yine bu amaçla, Hz. Ömer, yanına gelen Hz. Selman’a şöyle der: 

   “Benimle ilgili olarak hoşlanamayacağın ne tür bir kusurumu duydun, bana söyleyebilir misin?”

   Ancak Selman, böyle bir durumu açmamayı kendisi adına daha uygun bularak, bundan ötürü affını istemiş ise de, Hz. Ömer (r.a.)’in ısrar etmesiyle şöyle der: 

   “Öğrendiğime göre senin iki kat elbisen varmış. Bunlardan birisini gündüz, diğerini de geceleyin giyermişsin. Yine öğrendiğim kadarıyla sen, tek sofrada/her öğünde sofranda iki tür yemek bulundururmuşsun.” 

   Bunun üzerine Hz. Ömer (r.a.): “Mademki öyledir. Ben de bundan böyle bunları bırakıyorum. Söyle bakalım, bu iki durumdan başka hakkımda neler geldi sana?” der. 

   Selman da: “Hayır, başka konuda bildiğim bir şey, bana ulaşan bir şey yok” cevabını verir.

   Huzeyfe el-Mer’aşî, Yusuf b. Esbat’a: 

   “Öğrendiğim kadarıyla sen iki daneye dinini değiştirmişsin. Bir sütçünün kapısına varmış, sütün kaça olduğunu sormuşsun. O da bunu ‘altıda bir dirheme/kuruşa sattığı’nı söyleyince, sen de, ‘sekizde bir olur’ demişsin. Ancak tanıdık olma sebebiyle, adam, ‘senin için öyle olsun’, demiş. Mademki böyle, başındaki aymazların perdesini aç, ölülerin düştüğü derin uykudan da uyan! Şurasını iyice bilmelisin ki, Kur’an okuduğu halde, bundan ders çıkarmayıp hala dünyaya yönelen ve onu tercih eden kimse, Allah’ın âyetlerini alay ve eğlenceye alanlardan olmayacaklarından emin değilim. Oysa Yüce Allah, kendilerine öğütte bulunanlara karşı sırf kinleri yüzünden onları yalanlayanlar için şöyle buyurmuştur: 

   

   “Fakat siz nasihat edenleri sevmiyorsunuz.”[90]

   İşte bu ifadeler ve hüküm, işlediği kusurun ve hatanın farkında olmayan aymazlarla ilgili bulunmaktadır.

   Bir de insanın bile bile işlediği ve bundan dolayı da kahrolduğu halde, bir türlü kendisine mani olamayan kimselerin, bu tür sırlarını ortaya çıkarmamak ve gizlemek gerekir. Eğer gizli kalmasını istiyorsa, bunu saklı tutman gerekir. Eğer açıktan açığa işlemekte bir sakınca görmüyorsa, kendisine yapılacak olan öğütte mutlaka yumuşak davranılmalı, sert çıkışlar yapmamalıdır. Örneğin bir defasında ima yoluyla yaptıklarının yanlışlığı söylenmeli, bir diğerinde ise açıkça uyarmalıdır. Yeter ki uyarılar, adamı tedirgin eder, üzer, ürkütür hale gelmesin. Eğer gerçekten adam yapılan öğütlerden bir şey anlamıyorsa, etkisiz kalınıyorsa, karakter yapısı itibariyle adam ısrarcı ve inatçı biriyse, böyle bir durumda sessiz kalmak daha iyidir.

   İşte tüm bu anlattıklarımız kardeşinin gerek dini ve gerekse dünyasıyla ilgili olsun, ona bağlı hususları ilgilendirir, uyulması gereken hususları bildirir.

   ARKADAŞININ SANA KARŞI KUSURU

   Kardeşinin seninle ilgili olarak, senin haklarına karşı bir kusuru varsa eğer, bu noktada izlenecek olan yol şudur: Konuyu ihtimali/olası bir şey olarak değerlendirmeli ya da affetmeli veya yaptığını görmezlikten gelmelidir. Yani adama katlanmak icabeder. Veya tümüyle yaptıklarını görmezlikten gelip hiçbir şey işlememiş gibi ona karşı bir tavır sergilemektir.

   Kardeşinin seninle ilgili bir haksızlığında karşı çıkmanın esasen öğütle bir alakası yoktur. Evet, eğer kardeşinin sana karşı takındığı tavrı, aranızdaki tüm bağları ortadan kaldıracak ise, o zaman onu gizlice bir yere çekip gereken uyarıda bulunmak, tümüyle kendisiyle bağları kesmekten daha hayırlıdır. Meseleyi, tariz yani ima yoluyla söylemek, açıktan açığa direkt olarak aktarmaktan daha iyidir. Meseleyi yazılı olarak bildirmek de, sözlü olarak karşılıklı konuşmaktan daha geçerli bir yoldur. Bütün bunlardan da en hayırlı olanı adamın yaptıklarına katlanmayı bilmektir.

   Esasen kardeşliğin asıl amacı, kardeşinin haklarını gözeterek kendi haklarını özellikle korumaktır, kardeşinin hakkını yerine getirmek ve kusurlarına da tahammül göstermektir. Yoksa ondan bir yardım beklentisi içinde olmak, o yoldan bir şeyler elde etmek için olmamalıdır kardeşlik ya da arkadaşlık.

   Ebu Bekir Kettanî diyor ki: 

   “Birisi benimle arkadaşlık yaptı. Fakat bunun arkadaşlığını bir türlü içime sindiremiyordum. Bir gün kendisine, içimdeki sıkıntıyı gidermek amacıyla bir hediye sundum. Ancak bu, içimdeki sıkıntının gitmesine yetmedi. Yine bir gün elinden tutarak evime götürdüm ve kendisine: ‘Ayağınla yanağıma bas’ dedim. O yapmak istemedi, ancak ben ısrar ettim, o da beni kırmadı, dediğimi yaptı. Artık bundan böyle içimdeki sıkıntı da yok olup gitti.”

   Ebu Ali Ribatî da şöyle diyor: 

   “Sahra yolculuğunu yapacak olan Abdullah Razî ile arkadaşlık yaptım. Yolculuğa çıkacağımızda, ‘Yol Emirî/komutanı ve komuta sende mi olsun, bende mi?’ diye sordu. Ben de, ‘hayır, bilakis emir ve komuta sendedir, emir sensin’, dedim. O da, ‘öyleyse, senin görevin de bana itaatkar olmandır’, dedi. Be de, ‘Evet’, dedim. Hemen kendisi bir heybe aldı ve yiyecek içeceğimizi buraya yerleştirdi. Sonra da onu sırtına aldı. Ben hemen, ‘Onu bana ver’ deyince, o da: ‘Emir sensin, diye bana söyleyen sen değil misin? Öyleyse senin bana itaat etmen gerekir.’ dedi. Bir gece yağmura yakalandık, o gece sabaha kadar başımda, elinde bir giysi/şemsiye ile, ben onun altında oturur halde, beni bekledi ve yağmurda ıslanmamam için ne gerekliyse yaptı. Böyle bir durum karşısında ben kendi kendime: ‘Keşke öleydim de, emir sensin, demeyeydim’ diye söylendim.”

   BEŞİNCİ HAK: KUSURLARIN BAĞIŞLANMASI

   Kardeşinin kusurlarını, yanlışlarını affetme meselesine gelince, bu, ya bir günah ve masiyette bulunarak diniyle ilgili olabileceği gibi, kardeşlik konusunda hakkına riâyet etmemek suretiyle de olabilir.

   Herhangi bir yanlış yaparak, masiyette bulunarak din ile ilgili bir konudaki hatalarına gelince veya bu gibi şeylerdeki ısrarıyla ilgili durumuna gelince, düzeltilmesini istediğin bir hususta tatlılıkla ve yumuşak şekilde kendisine öğütte bulunulmalı veya adamın dağınıklığını, pejmürdeliğini düzeltebilecek manada gerekeni yaparak, adamın durumu salih bir konuma, takva sayılabilecek bir noktaya getirme gayretidir. Eğer adam yaptıklarında ısrarlıysa ve sen de önleyebilecek bir halde değilsen, o takdirde sahabe ile Tabiînin izledikleri gibi bir yol izlemek gerekecektir. Onlar da bu hususta çok farklı yollar izlemişlerdir. Yani sevgi hakkının devamı ya da kardeşlik bağlarının koparılması hususunda izledikleri yol oldukça farklı olmuştur.

   Ebu Zer Gıfarî (r.a.)’nin, kendisi bu tip kimselerle bağların koparılması taraftarıdır. Bunun için şöyle der: 

   “Eğer kardeşin eski yaşayışını bırakır ve durumunda bir değişiklik olursa, eskiden onu hangi bakımdan seviyor idiysen, şimdi de o açıdan nefret et ve kendisine öfke besle.”

   Ebu Zer Ğıfarî’nin bu ifadelerinin gerekçesi, Allah için sevmek ve yine Allah için buğzetmekten kaynaklanmaktadır.

   Ebu Derda (r.a.) ile sahabeden bir grup ise, tamamen bunun aksi bir düşünceyi savunmuşlardır. Ebu Derda şöyle demiştir: 

   “Eğer kardeşin eski güzel durumunu değiştirirse sırf bu yüzden onunla olan bağlarını kesme, onu terk etme. Çünkü o senin kardeşindir. Bazan eğrilir, bazan da doğru hareket eder.”

   İbrahim Nehaî de şöyle diyor: 

   “Kardeşinle bağını koparma, işlediği bir yanlışı sebebiyle onu terketme! Bu gün böyle bir şey yapıyorsa, yarın da onu bırakır.”

   Yine İbrahim Nehaî diyor ki: 

   “Âlimin işlediği yanlışı sakın olaki halk arasında yaymaya kalkışmayasın! Çünkü âlim kişi bir yanlış yapar, ardından da onu bırakır.”

   Bir hadiste şöyle buyurulmuştur: 

   “Âlimin yanılgısından uzak durun. O yüzden kendisiyle alakayı kesmeyin. Dolayısıyla onun o yanılgısından dönüşünü bekleyin.”[91] 

   HZ. ÖMER’İN TİTİZLİĞİ

   Hz. Ömer (r.a.) ile ilgili bir olay anlatılır. Kendisi daha önce kardeş kabul ettiği biriyle ilgili, Şam’a gidip gelenlere sorular yöneltir, “Şu benim kardeşliğim ne iş yapar, durumu nicedir?” diye soruşturur. Kendisine bu soru yöneltilen kişi de, “O artık şeytanın kardeşidir” der. Hz. Ömer, “Dur, hakkında öyle konuşmaya hakkın yok!” deyince, adam: “O kardeşin artık büyük günahlar işliyor ve hatta içki bile içmeye başladı.” demesi üzerine, Hz. Ömer (r.a.) da, “Şam’a döneceğin zaman, bana ayrılmadan uğra!” der. Adam ayrılacağında, Hz. Ömer (r.a.), yazdığı bir mektubu, kendisine iletmesi için ona verir. Mektupta şöyle yazılıdır:

   

   “Rahman ve Rahim olan Allah’ın adıyla. Hâ. Mîm. Kitabın indirilmesi daima galib/üstün, hikmet sahibi olan, günahı bağışlayan, tövbeyi kabul eden, azabı şiddetli/çetin ve lütuf sahibi olan Allah’tandır. O’ndan başka ilah yoktur, dönüş O’nadır.”[92]

   Hz. Ömer, yukarıdaki âyetleri yazdıktan sonra gereken uyarıları yaptı ve kendisini doğruya, hakka davet etti. İlgili kişi mektubu açıp okuduğunda, ağlamaya başladı ve, “Allah doğruyu söyler, Ömer de bana öğütte bulunur” der, bundan böyle tövbe eder ve yaptıklarına bir daha dönmez, eski olması gereken haline yönelir.

   Anlatıldığına göre birbiriyle samimi olan iki dost ve kardeş bulunuyordu. Bunlardan biri, gönlünü bir kadına kaptırır. Bu durumunu da kardeşliğine söyler ve: “Ben gönlümü bir kadına kaptırdım, dilersen, benimle olan Allah için dostluğunu sona erdirebilirsin” der. Kardeşi de ona: “İşlediğin bir hatadan ötürü ben seninle ebedî sürecek olan Allah için kardeşlik bağını bir çırpıda söküp atamam.” diye cevap verir ve sonra da, kardeşinin bu beladan kurtulabilmesi için, Allah’a yememe ve içmeme üzerine söz verir. Bu hal üzere tam kırk gün devam eder ve hemen her gün, arkadaşının o sevdadan kurtulup kurtulmadığını sorar durur. Ancak arkadaşının cevabı: “Gönlüm aynı sevgide devam etmektedir” deyince, o da -zaten açlık ve susuzluk da vardır- günbegün eriyip biter. Üzüntü, açlık ve tasa böylece kırk gün sürer. Kırk gün geçtikten sonra, kardeşliği gönlündeki sevginin, aşkın kaybolduğu haberini verince, tam da ölmek üzereyken yeyip içmeye başlar ve böylece kurtulur.

   Yine hikayeye göre seleften iki kardeş varmış. Allah için kardeş olan bu ikisinden biri yolunu şaşırmış ve diğer kardeşi: “Bundan böyle bununla bağlarını koparıp beni terketmeyecek misin?” deyince, o da: “Onun bana en çok ihtiyaç duyduğu an işte bu andır. O bir yanlış içerisinde ve ayağı sürçmüş haldedir, bu açıdan elinden tutmak ve onu azarlama konusunda da kendisine yumuşak olmam gerekir ki, onu eski haline döndürebileyim, eski durumuna gelmesi için duâda bulunayım.” demiş.

   İsrailiyattan olan bir hikayeye göre, Allah için kardeş olan iki kimse, bir dağda ibadet ederlermiş. Bunlardan birisi, bir dirhem karşılığında et almak üzere şehre iner. Derken kasapta kötü yolda olan bir kadınla karşılaşır. Kadına gözü değer ve âşık olur. Kadını tenhaya çeker ve onunla beraber olur, yanında da üç gün kalır. Ancak işlediği suç nedeniyle dağdaki kardeşine dönmekten haya eder. Bu arada dağdaki kardeşliği de onun hayatından endişe eder ve aramaya koyulur. O da bunun için şehre iner. Her önüne gelene arkadaşını sorup durur. Sonunda adresini bulur, hemen yanına varır. Kardeşliği kadınla birlikte oturuyordur. Doğruca kardeşliğine gider, onun boynuna sarılıp kucaklar, öpmeye başlar, ne olduğunu sorar. Ancak kendisini kadına kaptıran arkadaşı, ona karşı yüzü kızardığından ve utanılacak bir durumda olduğundan ötürü, kendisini tanıdığı halde, tanımamazlıktan geldi ve arkadaşlığını inkar etti. Ancak kendisini aramaya çıkan kardeşi, ona:

   “Kalk kardeşim! Benim olan bitenlerden haberim var, başına gelenleri biliyorum. Seni şu anda sevdiğim kadar bugüne kadar hiç sevmemiştim, senin bu zamanın kadar da bana hiçbir zamanın değerli gelmiş değildir.” der. 

   Adam, kardeşliği tarafından kendisine olan sevgi ve saygıdan hiçbir izin kaybolmadığını görünce, artık o da kalkar ve kendisiyle birlikte oradan ayrılıp giderler.

   İşte bu yol da, başka bir grubun izlediği bir metoddur. Bu yol, doğrusu Ebu Zer Ğıfarî’nin izlediği yoldan çok daha yumuşak ve daha bilgilice bir metoddur. Gerçi Ebu Zer’in metodu ise, çok daha güzel ve daha sağlamdır.

   BİR SORU VE CEVABI:

   Şöyle diyebilir ve sorabilirsin: “Neden bu yöntem daha yumuşak ve Ebu Zer’in yöntemine göre daha bilimseldir, anlayışa daha yakındır diyorsun? Oysa ki sözkonusu günah işlemek arkadaşlığa engeldir, böyleleriyle arkadaşlık caiz olmaz. Bu, baştan beri böyledir. Eğer ta baştan beri böylesi arkadaşlık caiz olmadığına göre, sonunda böyle bir kötülüğe ve yanlışa kalkışan kimselerle arkadaşlığa son verilmesini gerektirir. Çünkü bir hüküm eğer bir sebebe bağlı ve bir illete dayalı olarak kesinleşince, kıyas gereği, illetin ortadan kalkmasıyla hükmün de varlığı ortadan kalkar. Kardeşlik akdinin illeti ya da sebebi karşılıklı olarak dinî açıdan birbirlerine yardımcı olmaktır. Eğer biri bir kötülük yapmayı sürdürüyorsa, bu, o arkadaşlığın sona ermesi anlamına gelir, arkadaşlığın devam etmemesi demektir.”

   Benim cevabım ve bu konuda söyleyeceklerim şunlardır: Sözkonusu yöntemin Ebu Zer’inkinden daha yumuşak ve daha nazik olması gerektiğini savunmamın sebebi; mademki kişiler birbirleriyle arkadaşlıklarını sürdüreceklerdir, dolayısıyla yumuşak hareket edilince, sert tavır takınılmayınca, şefkat gösterilince, o kişinin eski haline dönebileceği, tevbe ederek yanlışlarından vazgeçebileceği açısıdandır. Eğer biriyle bağlar koparılırsa, adamın arkadaşlıktan umudu kesilirse, yaptığında ısrarlı olur ve devam ettirir.

   Daha bilgili ve daha anlayışlıdır, hususuna gelince, bu, kardeşliğin de bir akit ve sözleşmeden ibaret bulunduğunu, kardeşliğin de yakın akrabalık derecesinde ele alınması gereğinden kaynaklanmaktadır. Eğer sözkonusu akit ya da bağ kesinleşirse, hak da o oranda güç kazanır. O takdirde buna karşı vefalı davranmak da gerekli ve farz haline gelir, bir zorunluluk halini alır. İşte akit gereği ve bu akde vefa gösterilmesi hususu gözönünde tutulunca, o kardeşin ya da arkadaşın ihtiyaç duyduğu ve yoksul düştüğü günlerde kendisinin yalnızlığa terk olunmamasıdır. Oysa ki din yönünden insanın fakirliği mal açısından olan yoksulluktan daha tehlikeli ve daha ağırdır.

   Düşünün bir kez! Herhangi bir felaketle yüz yüze kalmış, bundan ötürü acılar içerisinde kıvranıp duran bir kimseye, dinî açıdan bir felaket gelmiştir. Bundan dolayı yoksuldur. Mutlaka onun bu hususlarda gözetilmesi, hakkına riâyet edilmesi ve ihmal edilmemesi gerekir. Hatta dahası ona karşı sürekli yumuşak ve hassas olunmalı ki, kurtulabilmesi için kendisine yardımcı olunabilsin. Düştüğü olaydan, acı ve ızdıraptan çıkarılabilsin.

   Dostluk ve kardeşlik, esasen felaket zamanlarının azığı demektir. Dindeki felaket ve musibetler ise, tehlikelerin ve felaketlerin en zor ve şiddetli olanlarıdır. Düşün bir kez, eğer facir ve kötü birileri, takva sahibi, Allah’ın emirlerine bağlı ve yasaklarından da uzak duran biriyle arkadaşlık kurarsa, kendisi bu adama bakarak, onun hal ve hareketlerini izleyerek, onun Allah’tan ne kadar korktuğunu, görevlerine ne kadar bağlı kaldığını görür ve aradan uzun bir zaman geçmeden kendini düzeltmeye, kendine çekidüzen vermeye bakar ve kötülükteki ısrarlarından utanır hale gelir.

   Bir başka örnek; Tembel birini düşünelim! Bu, ilme düşkünlüğüyle tanınan biriyle arkadaşlık kuruyor. O da buna bakarak, ondan utanmaya gayret gösterir ve sonuçta çalışmaya koyulur. Cafer b. Süleyman diyor ki: 

   “İbadetimde ne zaman kendimde bir gevşeklik görürsem, hemen Muhammed b. Vasii gözlerimin önüne getirir, onu kendim için bir örnek edinirdim. Çünkü onun Allah’a taatteki gayretini biliyorum ve görüyorum. Dolayısıyla ben de bundan böyle ibadet etmede aynı gücü, neşeyi kendimde bulurdum. Tembelliğim kaybolurdu. Bunun üzerine bir hafta aynı zevk ve heyecanla ibadet ederdim.”

   İşte bu husus gerçeğin ta kendisidir. Çünkü dostluk da, tıpkı soy ve akrabalık bağı gibi bir bağdır. Dolayısıyla insan yakınını terk etmemeli, özellikle onu günah işlerken bırakmamalıdır. Bunun içindir ki yakınlarıyla ilgili olarak Yüce Allah, Hz. Peygamber’e şu uyarıda bulunuyor:

   

   “Eğer sana karşı gelirlerse, de ki: ‘Ben sizin yaptıklarınızdan uzağım.’”[93]

   Dikkat edilirse âyette, “Ben sizden uzağım” diye buyurulmamıştır. Burada akrabalık hakkını gözeterek, soy bağını gözönünde bulundurarak, “Ben sizin yaptıklarınızdan uzağım.” demiştir.

   Nitekim Ebu Derda (r.a.)’ya: “Kardeşin şu fiili işlemiştir, sen kendine kızmayacak mısın?” denildiğinde, onun: “Ben onun ameline, yaptığına kızarım” demesi işte bu gerçeğe olan bir işarettir, buraya bir göndermedir. Çünkü Ebu Derda: “Ben ancak onun ameline kızıyorum. Yoksa o benim kardeşimdir, din kardeşliği ise, akrabalık ve soy kardeşliğinden çok daha ileridedir ve üstündür.” diyerek bu gerçeği hatırlatıyordu.

   Yine bunun içindir ki, bir bilge insana: “Kardeşin mi sana göre daha sevimli yoksa dostun mu? Bu ikisinden hangisini daha çok seversin?” diye sorulunca, o şu cevabı vermiştir: “Eğer kardeşim gerçekten benim için bir dost mesabesinde olursa, işte o zaman kendisini severim.”

   Hasan Basrî de şöyle diyordu: “Nice kardeşler var ki, annen onları doğurmuş değildir.”

   Cafer Sadık (r.a.) ise diyor ki: “Günlük sevgi bir ilgi kurmaktır, aylık sevgi bir yakınlık ve akrabalık oluşturmaktır. Yıllık sevgi ise, kan bağından ileri gelir. Kim bu bağı keser atarsa, Allah da onunla bağını, ilgisini keser ya da Allah onun iki yakasını bir araya getirmesin.”

   Madem ki durum böyledir, çok önceleri geçen kardeşlik bağına vefa göstermek gerekir, bu, vacip bir görevdir, farzdır.

   İşte fasık ve kötü yolda olan biriyle ilgili olarak ilk defa kardeşlik kuran biri hakkında bizim söyleyeceğimiz bundan ibarettir. Zira böyle birisiyle çok öncelere dayanan herhangi bir yakınlık söz konusu değildir. Kuşkusuz eğer ortada herhangi bir yakınlık sözkonusu ise, o takdirde bağları koparmamak gerekir, aksine kendisiyle güzel muamelede bulunmak lazımdır. Bunun delili kardeşliği terketmek, arkadaşlığı terketmek, yani fasık bir kimseyle daha işin başında kardeşlik ve dostluk gibi bir yakınlık tesis etmemek yerilmediği gibi hoş karşılanmayacak bir durum da değildir.

   Hatta bu hususta konuşanlardan biri şöyle der: “Fasık kimselerle birlikte yaşamak ise tek olarak yaşamak daha iyidir.”

   Eğer daha öncesinden kurulmuş olan bir dostluğu sona erdirmek, bunun devamından yana olmamak ise yasaklanmıştır. Bu, bizatihi yerilmiştir. Böyle bir durumun, ilk defa olması halinde terk olunabilir gibi bir değerlendirmeye gitmek, tıpkı boşama olayını nikahı terketmeye ya da evlenmemeye nisbet etmek gibi bir şeydir. Çünkü evlendikten sonra boşanmak, Allah katında hiç evlenmemekten daha kötüdür. Nitekim Rasulullah (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   “Allah kullarının en şerlileri/kötüleri koğuculuk yaparak gezip dolaşan ve böylece dostların arasını açan kimselerdir.”[94] 

   Seleften biri kardeş ve dostların yanlışlıkları ve zaman zaman işledikleri hatalar için şunları söylüyor: 

   “Herhangi bir suç ve hatayı işlemesi durumunda şeytan, bunu o dost ya da kardeşinizi rencide edecek şekilde yüzüne vurarak, onu terketmenizi ve bundan dolayı kendisiyle bağları koparmanızı ister ve bunu arzular. Şimdi böylesi bir hareketle düşmanınızı sevindirecek bir sakınmanın ya da takvanın hiçbir anlamı olabilir mi söyler misiniz?”

   Bunun doğruluğu şu açıdandır: Bilindiği gibi insanın günah işlemesi, masiyete bulaşması şeytanın sevdiği ve arzuladığı şeylerden olduğu gibi, aynı şekilde sevenlerin arasını açmak ve onları birbirinden ayırmak da şeytanın istediği ve arzuladığı bir şeydir. İşte şeytan bu iki amaçtan birini elde edince, artık buna ikincisini eklemenin, izafe etmenin bir gereği kalmaz. Nitekim bu gerçeği Rasulullah (s.a.v.) da dile getirmişlerdir. İşlediği büyük bir günah yüzünden gereken cezaya çarptırılan bir şahsa, sahabeden biri dil uzatınp hakarete, sövmeye kalkışınca, Hz. Peygamber (s.a.v.): “Sus, ne yapıyorsun?” diye kendisini azarlayıp uyarır ve peşinden de şöyle buyurur:

   “Kardeşiniz aleyhine şeytana yardımcı olmayın/arka çıkmayın.”[95] 

   Tüm bu anlattıklarımızdan ve açıklamalarımızdan anlaşılıyor ki, arkadaşlık ve dostluğun devam ve sürekliliğiyle, henüz arkadaşlığın başında olma ya da ilk defaki arkadaşlık ve dostluk arasındaki fark da belirlenmiş oldu. Çünkü fasıklarla oturup kalkmak sakıncalıdır. Bu, sakıncalı olduğu gibi, dost ve kardeşlerle bağları koparmak, onlardan ayrılıp uzak durmak da en azından bir o kadar sakıncalıdır. Hiç başkasıyla problemli olan biri, hiçbir problemi olmayana benzer mi, elbette benzemez. Henüz daha baştan itibaren biriyle ilk defa girilen bir dostluk vb. gibi şeylerden insan kurtulabilir. Çünkü arada uzun bir dönem geçmiş değildir. Kısaca daha başlangıçta kötü insanlarla oturup kalkma söz konusu değilse, tehlike de yok demektir. İşte bu bakımdan bizim görüşümüz daha baştan itibaren fasık ve kötü kimselerle oturup kalkmaktan, beraberlikten uzak kalınması, kendilerinin terkedilmesi çok daha yerinde bir hareket ve davranış olur. Ancak kardeşlikleri ve dostlukları çok eskilere dayanan kimselerin yanlışlık yapmaları halinde kendileriyle dostluğun aynen devam ettirilip ettirilmemesi konusundaki ileri sürülen deliller birbirleriyle çelişiyor. Oysa ki kardeşlik hukukuna karşı vefalı olmak çok daha yerinde bir harekettir.

   Bizim buraya kadar anlattıklarımızın tümü, din konusuyla ilgili olan hususlar açısından idi, meseleyi o açıdan inceledik.

   Dost ve kardeşlerle bağları koparmanın ya da onları hor görmenin, kendilerinden uzak durmanın sebebi, eğer onun kendisiyle ilgili bir hakka dayanıyorsa, bu hususta tartışmasız söylenen şey şudur. En iyisi böylesi dostları bağışlamak ve yaptıklarına tahammülde bulunmaktır. Hatta dahası, eğer kardeş veya dost olan kişinin hatasının güzel bir şeye yorumlanabileceği, hamledilebileceği ihtimali varsa veya onu mazur sayabilecek yakın veya uzak bir ihtimal söz konusu ise, bu gibi hallerde kardeşlik hukukunu gözetmek ve dolayısıyla bu tür sebeplerle kardeşliği zedelememek vacibdir, arkadaşlığı sürdürmek zorunludur. Nitekim şöyle denilir:

   “Kardeşinin ya da dostunun işlediği bir hata sebebiyle, ona en az yetmiş neden bulabilmeli, yetmiş nedenle mazur saymalısın. Eğer buna rağmen kalbin bu nedenlerle tatmin olamıyor ve kabul etmiyorsa, o zaman kendini kınamaya bak ve kendi kendine kalbine şöyle seslen: ‘Sen de amma katı hareket ediyorsun ha! Kardeşin böyle bir yanlışlığa nasıl düştüğüne ilişkin sana yetmiş kadar/çokça mazeret ileri sürerken, sen hâlâ onu kabul etmemede, reddetmede direniyorsun. Burada eğer kusurlu biri varsa, ortaya bu kadar mazeret getiren de değil, sendedir.’”

   Eğer bütün bunlara rağmen meseleyi iyiye ve güzele yorma imkanı yoksa, o takdirde yapabilirsen, hiç olmazsa ona kızmamalı ve öfkeli davranmamalısın! Fakat bunu da başarabilmek öyle pek de kolay bir iş değildir.

   İmam Şafiî (r.a.) diyor ki:

   “Kızdırılmak istendiği halde kızmayan eşektir. Memnun edilmek istendiği halde buna yanaşmayan da şeytandır. Dolayısıyla ne eşek ol, ne de şeytan. O halde kendini kardeşinin yerine koy, olan bitene karşı kalbini hoşnud et, eğer buna rağmen kabul etmezse, sakın şeytan olmaktan da uzak dur!”

   Ahnef de diyor ki: 

   “Dostluğun ve kardeş olmanın hakkı, ondan gelebilecek şu üç şeye katlanmaya dayanır:

   a- Kızdığı zamanki haksızlıklarına,

   b- Nazlandığı zamanki haksızlıklarına ve

   c- Bir de saçmalamalarına katlanmaktır.”

   Diğer bir zat da diyor ki: “Ben hiçbir zaman kimseye dil uzatmadım, sövmedim. Eğer bana dil uzatan biri, soylu ve asil biriyse, bu hususta bana yaraşanı, onu bu yanlışından dolayı bağışlamam ve affetmemdir. Eğer bana dil uzatan aşağılık bir alçak ise, benim böyle birisine ırzımı hedef kılmam sözkonusu değildir.” 

   Daha sonra da bu zat şairin şu beytini örnek gösterir:

   Asil birinin saçmalıklarını bağışlarım önceki iyilikleri adına

   Alçak olanın saçmalıklarını hiç de getirmem yadıma!”

   Yine denilmiş ki:

   Dostundan al hep süzülmüş balı

   Görme ondaki kirli malı

   Doğrusu ömür kısadır, değmez dostu üzmeye

   Başkaları için hiç olur mu dosta küsmeye

   Dost ya da kardeşin ne zaman doğru veya yalan senden bir mazerette bulunsa, özür dilese, hemen özrünü kabul et. Çünkü Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Kim kardeşinden /özür dilese, o kardeşi de onun özrünü kabul etmese, idarecilerin haksız yere vatandaşlarından zorla aldıkları vergiler sebebiyle yüklenecekleri günah gibi vebal ve günah yüklenmiş olurlar.”[96] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor:

   “Mümin çok çabuk kızar ve hemen de barışır.”

   Bu hadiste bir konuya dikkatimiz çekilmektedir. Çünkü Rasulullah (s.a.v.) burada, “Mümin hiç kızmaz” demiyor, çabuk kızdığından ve hemen ardından da barışabileceğinden söz etmiştir. 

   Nitekim Yüce Allah da şöyle buyuruyor:

   “Öfkelerini yutanlar/kinlerini içlerinde tutanlar.”[97]

   Yine bu âyete de dikkat edildiğinde Yüce Rabbimiz, “Kinlerini yutanlar” diye buyurmuş ve fakat, “Kinlerini yitirenler, kaybedenler” dememiştir.

   Doğal olarak bir kimse yaralansın da bundan ötürü bir elem ve acı çekmesin, mümkün değildir. Aksine yaradan dolayı acı ve eleme sabretmesi ve buna dayanması gerekir. Kaldı ki yaralanmaktan dolayı acı duymak zaten doğaldır ve yaralanan her bir beden acı duyar. Tıpkı bunun gibi, öfkeden dolayı acı ve ızdırap duyması da doğal olarak kalbin karakteristik özelliğidir. Bundan ötürü acı duymaması veya acıyı söküp atması imkansızdır. Ancak söz konusu acının kontrol altına alınması ve öfkenin yutulması, içine atılması olabilir, bir de bunun gereğinin tam tersinin yapılması olabilir. Kaldı ki öfke, bir tür rahatlama, karşısındakinden öc alma, yaptığının karşılığını almayı gerektirir. Ancak tüm bu isteklere rağmen öfkenin gerektirdiği şeyleri yapmamak, terketmek de mümkündür. Çünkü şair şöyle söyler:

   “Dağınıklığı ve yanlışları sebebiyle bulamazsın kimseyi kusursuz

   Eğer ararsan dost kusursuz, yapayalnız kalırsın, olamaz dost kusursuz.”

   Ebu Süleyman Daranî, Ahmed b. Ebu’l-Havarî’ye şöyle der: 

   “Çağımızda eğer biriyle dostluk kurmak istersen, ondan hoşlanmadığın şeyler yüzünden kendisini azarlamayasın. Çünkü böyle yapman halinde sen, onu azarlamaya neden olan ilk hareketinden çok daha ağırıyla/kötüsüyle karşılaşmayacağından emin olamazsın.”

   Ahmed b. Ebu’l-Havarî diyor ki: “Gerçekten ben bunu denedim, aynısıyla karşılaştım.”

   Zatın biri de diyor ki: “Kardeş ve dost saydığın kimsenin yanlış davranışından ötürü sabretmen, onu azarlayıp uyarmandan daha iyidir. Azarlamak da, onunla her türlü ilgi ve alakayı kesmekten daha iyidir. Onunla bağları kesmek de kendisi aleyhinde bir yanlış yapmaya kalkışmaktan daha iyidir.”

   Dost ve kardeşlerle aranızda herhangi bir problemin doğması halinde, ona karşı kin gütmede aşırı gitmemek gerekir. Çünkü Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   “Belki Allah’ın sizinle, onlardan düşman olduğunuz kimseler arasına bir sevgi koyması mümkündür. Allah, buna kadirdir. Allah çok bağışlayıcıdır, çok merhametlidir.”[98]

   Hz. Peygamber (s.a.v.) de şöyle buyurmuştur: 

   “Sevdiğin kimseyi, sevgide aşırıya kaçmaksızın normal bir şekilde sev. Ola ki gün gelir, kendisine karşı buğzettiğin/kin güttüğün biri olabilir. Kendisine buğzedip kin beslediğin kimseye karşı da aşırı gitme. Ola ki gün gelir, bu da sevdiğin biri olabilir.”[99] 

   Hz. Ömer (r.a.) de şöyle der: “Sakın sevgin bir külfete, buğzun ve kinin de bir telefe/helake sebep olmasın.”

   Kinin telef olması demek, arkadaşına olan kinin yüzünden onun telef olmasını isteyerek, böylece kendi helakini ve sonunu hazırlamayasın, demektir.

   ALTINCI HAK: SAĞLIĞINDA VE ÖLDÜKTEN SONRA KARDEŞ VE DOSTLARA DUÂ ETMEK

   Bir müslüman, kendisi, ailesi ve kendisiyle ilgili herhangi bir hususta, olmasını dilediği şeyleri, gerek sağlığında olsun ve gerekse ölümünden sonra olsun kardeşine de hayır duâda bulunmalıdır. Kendin için nasıl bir duâda bulunuyorsan, kardeşin ve dostların için de aynı şekilde duâda bulunmandır. Kendinle kardeşlerini ayrı tutmamandır. Aslında senin kardeşin için yaptığın duâ, bizzat kendin için yapmışsın demektir. Nitekim Rasulullah (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   “Kişi, kardeşine gıyabında duâ ettiği zaman, bir melek de, senin için de aynısı olsun’ diye karşılık verip duâ eder.”[100] 

   Farklı bir lafızda da şöyle buyurulmuştur:

   “... Yüce Allah da kuluna karşılık olarak, ‘Ey Kulum, kardeşin için istediklerini önce senden başlayarak vereceğim’ diye buyurur.”[101] 

   Yine hadiste şöyle buyurulmuştur: 

   “Kulun kendi adına yaptığı ve kabul edilmeyen duâ, kardeşi için yapılınca kabul edilir.”[102] 

   Yine hadiste şöyle buyurulmuştur: “Kişinin kardeşinin ardından yaptığı duâ geri çevirilmez.”[103] 

   Ebu Derda (r.a.) ise şöyle diyor: “Ben dostlarımdan yetmişinin adlarını sayarak secdelerimde kendileri için duâda bulunurum.”

   Muhammed b. Yusuf Isfahanî de diyor ki: “Hiç salih dost gibisi var mı? Ailen ve yakınların geride bıraktığın şeyleri, mirasını bölüşürlerken ve geride bıraktığın şeylerle günlerini gün ederlerken, senin dostun ise, senin kendisine yaptığın dostluk ve kardeşliğin sebebiyle, sen toprak altında yığınlar arasında iken, o gecenin karanlığında senin üzüntün ve tasan yüzünden kederli bir şekilde sana duâda bulunmaktadır.”

   Salih kardeş ve dost adeta melekleri kendisine örnek edinen gibidir. Çünkü hadiste şöyle bildirilmiştir:

   “Kul vefat ettiğinde, halk, ‘geride miras olarak neler bıraktı?’ diye sorarlarken, melekler de, ‘kendisi için önden neler gönderdi?’ diye sorarlar.”[104] 

   Dolayısıyla melekler, kulun önceden gönderdiği iyi amelleri, hizmetleri sebebiyle sevinip mutlu olurlar. Onun hakkında bilgi soruştururlar ve kendisine karşı şefkatle muamelede bulunurlar. Deniliyor ki:

   “Bir kimse kardeş kabul ettiği kimsenin ölümünü haber alınca, ona merhamet ederek, Allah’dan onun için mağfiret dilerse, adeta kardeşinin cenazesine katılıp da üzerinde cenaze namazını kılmış kadar sevap yazılır.”

   Rasulullah (s.a.v.)’dan gelen rivayete göre, kendisi şöyle buyurmuşlardır:

   “Kabirdeki ölü, tıpkı boğulmaktan kurtulmak isteyip önüne çıkan su içindeki her şeye tutunan ve kurtulmayı böylece bekleyenin haline bezer. Ölü de kabirde, çocuğundan, ana babasından, kardeşinden veya bir yakınından kendisi için bir duâ bekler durur. Kesinlikle, tıpkı dağlar misali nurlar, hayattakilerin duâları sayesinde ölülerin kabirlerine girerler.”[105] 

   Büyük zatlardan biri şöyle diyor: “Ölülere yapılan duâ, tıpkı hayattakilere sunulan hediyeler gibidir. Elinde nurdan bir tabak içerisinde, üzeri nurdan bir mendille örtülü hediyeyi melek kabirdekine sunar ve: “Bu, senin filan kardeşinden gelen hediyendir, filan yakınından sunulan armağandır” der. Ölü, tıpkı kendisine bir hediye sunulan hayattaki insan gibi sevinip mutlu olur.”

   YEDİNCİ HAK: VEFAKARLIK, İHLAS VE SAMİMİYET

   Kardeşliğin bir hakkı da, kardeşlerin birbirlerine karşı vefakarca davranmaları, samimiyetleri ve ihlaslı olmalarıdır.

   Vefa: Sevgide sebat edip, bunu ta ölene dek kişinin beraberinde taşıyıp götürmesi demektir. Ölümden sonra da, aynı şeyi ölen kardeşinin çocukları ve dostlarıyla sürdürmektir. İşte vefa bu mânâyadır. Vefakarlılık da bunu gerektirir. Eğer bu durum ölümden önce biterse, tüm yapılanlar boşa gitmiş, gayretler de zayi olmuş olur. Bunun içindir ki Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Allah için birbirlerini severek sırf bu amaçla biraraya gelen ve yine aynı duygularla birbirinden ayrılan iki kişi...”[106] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.), yarın kıyamet gününde Yüce Allah’ın kendi gölgesi altında gölgeleyeceği yedi sınıf insanı sayarken, maddenin birisi de işte yukarıda geçendir.

   Büyük zatlardan biri der ki: “Kişinin sağlığında kendisine karşı gösterilen aşırı vefa duygusu yanında, ölümünden sonra gösterilecek olan vefakarlık daha hayırlıdır.”

   Bu bakımdan şöyle bir rivayet yapılmıştır. Hz. Peygamber (s.a.v.), yanına gelen yaşlı bir kadına oldukça iltifat ve ikramda bulunur. Bunun sebebi kendisine sorulduğunda, şöyle buyurur: 

   “Bu kadın bize, (anneniz) Hatice hayatta iken de hep gelir gider, ziyarette bulunurdu. Doğrusu dinin bir gereği de ahde vefadır.”[107] 

   Kardeş ve dostlara karşı vefanın bir şartı da, onun tüm dostlarına, akrabalarına ve kendisiyle alakalı olan herkese karşı bu vefayı sürdürmektir. Bir kimsenin dost ya da kardeşinin kendisine karşı vefakarca davranmasından, onun dost ve yakınlarına karşı vefakarca davranılınca, üzerinde çok daha büyük bir etki yapar. Çünkü kendisiyle alakası bulunan insanların araştırılıp sorulması sebebiyle büyük bir sevinç ve mutluluk duyacaktır. Asıl şefkat ve sevgi, kişinin sevdiği kardeşinin ya da dostunun tüm sevdiklerine ve yakınlarına karşı vefakarca davranması, aynı saygı ve sevgiyi kardeşi hatırına onlara göstermesidir ki, bunun dost ve kardeşler üzerinde tesiri asla inkar olunamaz. Hatta insan, dostunun ya da kardeş kabul ettiği kimsenin evinin kapısındaki köpeğine karşı, diğer köpeklerden farklı bir yer göstermeli, ona bile kalbinde bir ayrıcalık tanımalıdır.

   Ortadan sevginin kalkmasıyla da vefa son bulur. İşte bundan dolayı şeytan sevinip bayram eder. Çünkü şeytan, Allah için kardeşliği seçen ve yine Allah için sevişen iki kimseyi kıskandığı kadar, birbirine yardımcı olan başka kimseleri iyilikte bu kadar kıskanmaz. Şeytan var gücüyle bu iki dostun arasını bozmak ve açmak ister.

   Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Kullarıma söyle: “Sözün en güzelini konuşsunlar. Sonra şeytan aralarını bozar. Çünkü şeytan, insanın apaçık düşmanıdır.”[108]

   Yüce Rabbimiz, Hz. Yusuf (a.s.) ile ilgili kıssayı bildirirken de şöyle buyuruyor:

   

   “Şeytan benimle kardeşlerimin arasını bozduktan sonra, beni hapisten çıkarmakla ve sizi çölden getirmekle Rabbim bana çok ihsanda bulundu.”[109]

   Deniliyor ki: “Allah için birbirlerini seven iki insanın ayrılmaları, yalnızca, ikisinden birinin günah işlemesi halinde olabilir, başka değil.”

   Bişr de şöyle diyordu: “Kul, Allah’a itaatinde eksik ve kusurlu olursa, Allah onu, kendisiyle yakınlık ve dostluk kurduğu kimselerden ayırır.”

   Bunun sebebi, kardeşliklerin ve dostlukların esasen, kişinin tasalarını tesellide yanında yer almaları ve dinî hizmetlerinde ve amelinde kendisine yardımcı olmaları sebebiyledir. İşte bu yüzden Abdullah b. Mübarek şöyle diyor:

   “En leziz ve hoşa giden şey, kişinin eş, dostlarıyla içiçe olmasıdır, az mâişetle yetinmesini bilmek ve sürekli olan sevgi ki, sadece Allah rızasına yönelik olanıdır. Oysa herhangi bir amaca yönelik olan bir sevgi, sözkonusu amaç ortadan kalktığında sevgiden de eser kalmaz.”

   Sevginin bir ürünü de, kardeşin din ve dünyasıyla ilgili olarak kardeşine karşı hasede varan duyguları taşımamasıdır. Müslüman nasıl kardeşine karşı hased duyguları içinde olabilir ki? Çünkü kardeşi için olan her yararlı şeyin faydası aynı zamanda kendisine de dönecektir. Nitekim Yüce Allah, kendisi için sevişenleri bu nitelikle tanıtmaktadır. Buyuruluyor ki:

   

   “Muhacirler gelmezden önce Medine’yi yurt edinenler (Ensar) ve imanı kalblerine sindirmiş olanlar, kendilerine hicret edenleri severler; onlara verilen şeylerden dolayı içlerinde bir hasedlik hissetmezler; kendileri ihtiyaç içinde olsalar bile, onları kendilerinden önce tutarlar. Kim nefsinin mal hırsından korunursa, işte asıl kurtuluşa erenler bunlardır.”[110]

   Vefanın bir anlamı da, hangi durum ve konumda olursa olsun, kişinin dost ve kardeşiyle olan bağını koparmaması ve ona karşı tevazuu, alçakgönüllülüğü elden bırakmamasıdır. Makam ve mevkii yükselse, ünü genişlese, gücü artsa da, durumunda hiçbir değişiklik yapmamak da vefanın bir gereğidir. Oysa kişinin sonradan elde ettiği değişiklikler yüzünden kardeşlerine karşı bir üstünlük iddiasına kalkışması ve onlara hep tepeden bakması, alçaklıktır. Nitekim şair şöyle der:

   Asil insanlar varlıklı olduklarında hep hatırlarlar

   Hiç unutmazlar sert ve kuru topraklarda tanıştıklarını hep anarlar.

   Seleften biri de oğluna şöyle bir vasiyette bulunur: “Çocuğum! Yoksul düşünce sana yaklaşacak olan, varlık sahibi olunca da elindekilere göz dikmeyen, yüksek bir yer edinince de seni aşağılamayan kimselerle dost ve arkadaş ol!”

   Bir bilge insan da diyor ki: “Dostun ve kardeşin bir üst makama getirilince, sana karşı olan duygu ve sevgilerinin yarısı olsun sağlıklı tutması bile yine bir vefadır, fazilettir.”

   Rib’î’nin anlattığına göre, İmam Şafiî, Bağdat şehrinde bir kişiyi kendine dost ve kardeş kabul eder. Daha sonraları İmam Şafiî’nin bu kardeşliği, Irak’ta Saybîn/Sîbeyn Ya da “Sîb” denilen bölge valiliğine atanır. Bundan böyle İmam Şafiî’ye karşı tavırlarında da bir değişiklik görülür. Bunun üzerine İmam Şafiî kendisine şu beytleri içeren bir mektup yazar:

   Git gidebildiğin kadar, senin için kalbimde kalmadı bir iz bir eser

   Bu ayrılık, tümüyle karı ile kocayı ayıran bir boşama değildir.

   Eğer uyanırsan, bu, sadece dönüşe yer veren ric’î talaktır senin için

   Sevgim bağlılığım devam eder ikinci boşamaya/talaka dek sırf senin için

   Eğer direnirsen ve dönüş yapmazsan, talakı, boşama olayını tekrarlarım bil

   Böylece iki ayrı ay hali içinde geçer zamanın, aklın başına al ayıl

   Eğer aynı talakın benzeri üçüncü kez haber olarak ulaşırsa sana

   Sîb/Sîbeyn valilik makamının da yararı olmaz sana dön gel sen bana

   Eğer din açısından dost ve kardeşin bir yanlışlık yaparsa, onu bu konuda uyarmaman, kendisine karşı bu hususta sessiz kalman vefanın, kardeşliğin bir gereği değildir. Aksine bu hususta asıl vefakarlık, ona gereken direnmeyi göstermek, yaptığı yanlışa karşı onu uyarmaktır.

   İmam Şafiî (r.a.), Muhammed b. Abdul Hakem’i kendisine kardeşlik yapmıştı. Bunun için de ona yakınlık gösterir ve saygı ve hürmette kusurda bulunmazdı. İmam Şafiî (r.a.) bu zat için, “Benim Mısır’da kalmam için tek sebep bu zattır” derdi. Bu zat bir gün hastalanır. İmam Şafiî (r.a.) kendisini ziyarete gider ve şöyle der:

   Sevgili dostum hastalanmış, titredim üzerinde, o yüzden ben de hastalandım.

   Bu yüzden ziyaret ettim, sevgili de iade etti ziyareti, bakışıyla şifa buldum.

   İmam Şafiî ile Muhammed b. Abdul Hakem arasındaki işte bu sevgi nedeniyle halk, ölümünden sonra İmam Şafiî’nin ders halkasını ona bırakacağı fikrine sahip olmuşlardı. Nitekim İmam Şafiî (r.a.) ölümcül hastalığında yatıyorken, kendisine: “Ey Ebu Abdullah! Ölümünden sonra senin ders meclisinde kim ders verecektir?” diye sorulunca, hemen İmam Şafiî’nin başucunda yer alan Muhammed b. Abdul Hakem, kendisini göstermesi için, öne doğru atılır. Ancak İmam Şafiî (r.a.): “Sübhanellah! Bunda kuşkuya düşecek bir şey mi var? Bu kişi Ebu Yakub el-Buveytî’den başkası mı olacak?” deyince, İmam Şafiî’nin bu sözlerine Muhammed b. Abdul Hakem alınır, hayal kırıklığına uğrar.

   Ölümünden sonra, İmam Şafiî’nin öğrencileri artık bundan böyle, Buveytî’nin ders halkalarına katılırlar ve onun çevresinde toplanırlar. Oysa ki söz konusu Muhammed, onun mezhebiyle ilgili tüm bilgi ve görüşleri bizzat ondan alıp öğrenmişti. Fakat burada Buveytî’nin bir özelliği vardı. O, daha çok takva ve zühde önem veren biriydi. 

   İmam Şafiî öğütlerini sırf Allah’ın rızasını kazanmak amacıyla ve müslümanlara hizmet için yapmıştı. O, dalkavukluğa da hiç yanaşmayan biriydi. O halkın hoşnudluğu için Allah’ın rızasını bırakmaz, onu tercih ederdi.

   İmam Şafiî’nin ölümü üzerine, Muhammed b. Abdul Hakem, mezhebinden yani Şafiî mezhebinden ayrıldı ve orayı terketti. Babasının bağlı bulunduğu mezhebi tercih etti. Çünkü Muhammed’in babası, İmam Malik’in mezhebini, Malikîliği ders ve eğitim olarak sürdürüyordu. Babası aynı zamanda İmam Malik’in önde gelen arkadaşlarından/talebelerinden idi.

   Buveytî’ye gelince, o, zühd ve sessizlik yolunu tercih etti. İlim halkasında, talebelerin onun çevresinde toplanmaları, onu büyüklenmeye ve böbürlenmeye yöneltmedi. Buveytî bu arada, şu anda Rebî b. Süleyman’a nisbet edilerek ve o nisbetle de şöhret bulan,”Kitabu’l-Ümm” adlı eseri yazdı. Eserin asıl yazarı Buveytî olduğu halde, burada adından söz etmemiş ve onu kendisine nisbet de etmemiştir. Ancak Rebî b. Süleyman eser üzerinde çalışma yapmış, buna birtakım ilaveler ve çıkarmalar yapmak suretiyle eseri gün yüzüne çıkarmıştır.

   Bunları anlatmadaki asıl amacımız, sevgiye bağlı vefakarlığın bir gereği de, kişinin Allah için kardeşine nasihatta bulunması ve öğüt vermesidir.

   Ahnef diyor ki: “Kardeşlik, oldukça hassas bir cevherdir, değerdir. Eğer buna sahip çıkıp korumazsan, tehlikelere maruz kalabilir. Öfkeni yenerek onu koru ve ona bekçilik yap ki, sana karşı haksızlıkta bulunanlar gelip senden özür dileyebilsinler. Bu arada kardeşinde gördüklerini hoşgörüyle karşılamalısın ki, kendinde bir üstünlük görmeye veya kardeşinde bir kusur aramaya kalkışmamalısın.”

   Dostluğun, ihlas ve samimiyetin, tam vefakarlığın belirtilerinden birisi de, ayrılık gibi şeylerden şiddetle kaçınmak ve bununla ilgili sebeplerden kesinlikle uzak durmaktır, bunlardan ötürü büyük bir üzüntü duyabilmektir. Nitekim şöyle denilir:

   Çağın tüm felaketlerini atlattım hafifçe

   Dosttan ayrılıktan başkası yokmuş zorca

   Yukarıdaki beyti okuduktan sonra İbn Uyeyne şöyle diyor: 

   “Birtakım kimselerle dostluk kurmuştum. Ancak otuz yıldır kendilerinden ayrı düştüm. Ancak hala onlardan ayrı olmanın hasretini ve üzüntüsünü kalbimden atmış değilim.”

   Vefanın bir başka örneği de, dostuyla ilgili halkın dedikodusunu duymazlıktan gelmektir. Özellikle de şu özelliktekilere dikkatini çekmek isterim. Adam gelir gelmez, hemen sözün başında dostunun dostu olduğunu ileri sürer, ileride yapacağın itirazları önlemek ve kendisini itham etmemek için böyle bir yola başvurur. Hemen bunun ardından da ima yollu sözler eder. İşte böylelerinin sözlerine asla kulak verilmemeli, özellikle böylelerine dikkat edilmelidir. Çünkü bunlar, dostu dosttan soğutmak için kalbi huzursuz edecek, insanı kuşkuya düşürecek sözler aktarırlar. Bunlar dostları birbirine düşürmenin en kurnaz tuzaklarındandır, kanmamak gerekir. Bu gibi bir durumla karşılaşan kişi, eğer karşısındakine itiraz etmeyen ve onlardan sakınıp uzak durmayan kimsenin dostluğundan zaten hayır beklenemez.

   Adamın biri, bir bilge kişiye şöyle der: “Ben, senin sevgini kazanmaya ve istemeye geldim, ona talibim.” 

   Bilge insan da: “Madem ki sevgime talibsin, onu elde etmek istiyorsun, karşılığında mehir olarak üç şey isterim” der. Adam, üç şeyin neler olduğunu sorar. Bilge insan da:

   “a- Aleyhimde konuşacak olanlara kulak vermeyecek ve dinlemeyeceksin,

   b- Hiçbir konuda bana karşı çıkmayacaksın ve

   c- Körü körüne beni çiğneyip geçmeyeceksin.”

   Vefanın bir başka örneği de, dostunun ve kardeşinin düşmanıyla dost olmamaktır. İmam Şafiî (r.a.) şöyle diyor:

   “Şayet senin dostun, düşmanına itaat ederse, demektir ki, her ikisi de sana düşmanlıkta anlaşıp birleşmişler ve ortaklaşa hareket ediyorlar.”

   SEKİZİNCİ HAK: YÜKÜNÜ HAFİFLETMEK VE DOSTLARA YÜK OLMAMAK

   Kardeşliğin ve dostluğun bir gereği de, onun yükünü hafifletmek, kendisine yük olmamak ve onu sıkıntıya sokmamaktır. Şöyle ki, kardeşine ağır gelebilecek şeyleri ona teklif etmemek ve ona böyle bir yükü yüklememektir. Aksine kardeşinin başkalarınca görmelerini ve öğrenmelerini istemediği bazı önemli ihtiyaçlarını karşılayarak sıkıntılarını gidermelidir. Ona ait birtakım yükleri üzerinden almak suretiyle, kardeşinin ya da dostunun refahını sağlamalıdır. Onun makamından, varlığından, malından yararlanarak kendisinden bir medet ummaya kalkışmamalıdır. Kardeşinin kendisine boyun eğmesi için onu zorlamamalıdır. Kendisine karşı tevazuunu beklememeli, durumuyla ilgilenmesini istememelidir. Kendisine ait birtakım haklar karşılasın istememelidir. Ona karşı olan sevgisi sadece Allah için ve Allah’ın rızasını elde etmek için olmalıdır. Onun duâsını beklemeli, onun yakınlığını, arkadaşlığını istemeli, dinî açıdan kendisinin yardımını beklemeli, onunla ilgili haklara uyarak Allah’a yaklaşmayı amaçlamalıdır. Kardeşinin sıkıntılarına katlanmasını bilmelidir.

   Zatın biri diyor ki: 

   “Kardeşlerinin kendisinden beklemediği şeyleri, kişinin ondan bir beklenti içerisine girmesiyle ortaya koyarsa onlara haksızlık etmiş olur. Kim de kardeşlerinin ya da dostlarının kendisinden beklediklerinin aynısını onlardan beklerse, o da onları yormuş olur. Kim de kardeşlerinin kendisinden olan beklentileri gibi onlardan bir beklenti içerisine girmezse, böylece onlara değer vermiş, asalet göstermiş olur.”

   Bir bilge insan da diyor ki: 

   “Kim kendisini kardeşlerine göre değerce üstün görmeye kalkışırsa, hem kendisi günaha girmiş ve hem onları günaha sokmuş olur. Kim de kendini onların değerinde, mesabesinde görürse, hem kendisi yorulur hem de onları yormuş olur. Kim de kendisini onlara göre daha basit bir durumda görür, onları kendinden üstün kabul ederse, hem kendisi kurtulmuş ve hem de dostlarını kurtarmış olur.”

   Kardeşinin yükünü tam anlamıyla hafifletmenin manası, ancak onun yükümlülük ve sorumluluk yüküyle ilgili problemlerini çözmekle, ilgili örtüyü dürmekle sağlanabilir. Öyle ki kişi tek başına yaparken nasıl ki sıkılıp çekinmiyorsa, arkadaşının yanında da aynı özgürlüğe ve serbestliğe sahip olmasıyla kazanılabilir.

   Cüneyd Bağdadî diyor ki: 

   “Allah için kardeş ve dost olan iki kimseden biri eğer diğerinden çekiniyor ya da sıkılıyorsa, kesinlikle ikisinden birinde bir hastalık ya da rahatsızlık bulunuyor demektir.”

   Hz. Ali de şöyle demiştir: 

   “Dostların en kötüsü, senin için sıkıntıya giren, seni dalkavukluk yapmaya mecbur kılan ve sonunda da seni özür dilemek zorunda bırakandır.”

   Fudayl b. İyad da şöyle diyor: 

   “İnsanlar olmadık hususlarda birbirlerini zora koştuklarından dolayı, aralarındaki bağlar sona ermiştir. Biri çıkar kardeşini ya da dostunu ziyarete gider, dostunun kendisinin gelişiyle sıkıntıya girdiğini, birtakım külfetler yüklendiğini görünce de, bundan böyle gitmez olur ve aradaki bağları da koparmış olur.”

   Hz. Âişe validemiz diyor ki: 

   “Mümin, müminin kardeşidir. Onu kendisi için bir ganimet sayarak sağılacak bir şey gibi değerlendirip sömürmez ve kendisini çekinilip kaçınılacak biri olarak da görmez/görmemelidir.”

   Cüneyd Bağdadî diyor ki:

   “Her grubun otuz kişiden oluştuğu dört taife ile görüştüm. Bunlar:

   1- Haris Muhasibî ve grubu/taraftarları,

   2- Hasan Mesûhî ve grubu/taifesi,

   3- Seriyyussakatî ve grubu/taifesi,

   4- İbn Kureybî ve grubu/taifesinden oluşuyorlardı.

   İşte bu dört tabakadan Allah için birbirleriyle kardeşlik ve dostluk kurmuş olan iki kişiden birinin ötekisiden çekindiğini ya da ürktüğünü görmedim. Meğer ki ikisinden birinde bir hastalık veya rahatsızlık bulunabilsin.”

   Zatın birisine: “Kimleri kendimize dost ve arkadaş seçelim?” denilince, şöyle der: 

   “Senden ağır yükleri kaldıran, yük yüklemeyen, seninle kendisi arasındaki resmiyete son verenlerle arkadaşlık yapın.”

   Cafer b. Muhammed Sadık (r.a.) da şöyle diyordu: 

   “Benim adıma, bana en ağır bir yük olan dostum, bana yükümlülük, sıkıntı getiren, adıma sıkıntılara girişen, o yüzden kendisine karşı resmileşmeme sebep olandır. Benim için en önemlileri de, yalnızlığımda nasıl hareket edebiliyorsam, onun yanında da aynı şekilde hareket edebildiğimdir.”

   Bir sofi de diyor ki: 

   “Yanında arkadaşlık yapabileceğin kimse, beraber olduğunuzda fazla bir iyilik yapmayı istemeyeceğin ve aynı zamanda hatalarında da o var diye bir kısıntıya gidemeyeceğin biri olmalıdır. Her halükârda rahatça hareket edebileceğin bir kimse olmalı. O var diye hareketlerinde hiçbir anormallik olmamalıdır.”

   Bu zatın böyle söylemesinin sebebi, karşılıklı sıkıntı altına girmekten, birinin ötekisine yükleyeceği yükten ve resmiyetten kaçındığı içindir. Çünkü doğal olarak eğer bir kimse arkadaşı tarafından kınanacağını anlar veya böyle bir şeyi sezinlerse, araya mutlaka bir resmiyet sokar.

   Yine bir zat diyor ki: 

   “Dünyaya önem verenler yanında edebine dikkat et. Ahireti kendileri için önemseyenler yanında ise ilmî çerçevede hareket et, çizmeyi aşma. Ancak ariflerle beraber olduğun zaman nasıl istersen öyle hareket et.”

   Bir başkası da diyor ki: 

   “Bir hata işlediğinde, adına tevbe edebilen, bir yanlış iş yapınca senden özür dilemesini bilen, senin adına sıkıntılarını yüklenen, kendisine ait dert ve sıkıntılarını sana bildirmeyenden başkasıyla dostluk kurmayasın.”

   Yukarıdaki görüşleri ileri süren kişi, aslında halkın birbirleriyle dostluk kurmalarındaki sınırı olduğunca daraltmıştır. Oysa durum hiç de bu zatın ileri sürdüğü gibi değildir. Aksine bir kimse, dindar ve akıl sahibi herkesle dostuk ve arkadaşlık kurabilmeli ve aynı zamanda sözkonusu şartları da yerine getirme gayreti içinde bulunan, başkaları için bu türden şartlara gerek görmeyen türden olmalı ki, dost ve arkadaşlarını çoğaltabilsin. Ancak böyle olması halinde, Allah için kardeşlik ve dostluk kazanılabilir. Aksi halde oluşan dostluk ve kardeşlikler sadece nefsî arzu ve isteklere dayanmaktan öteye geçemezler.

   Bunun içindir ki, adamın biri Cüneyd Bağdadî’ye şöyle der: “Günümüzde dost ve arkadaş bulabilmek oldukça güçleşti, kendim için Allah adına dostluk yapabilecek bir kardeş nerede ve nasıl bulabilirim?” Cüneyd, adamın sözlerini önce cevapsız bırakır. Ancak adam bu sözleri üç kez tekrarlayp ard arda sorup ısrar edince Cüneyd ona şöyle cevap verir: 

   “Eğer gerçekten sen bir dost ve kardeş arıyorsan, senin sıkıntılarına katlanabilecek ve verdiğin ezaya tahammül gösterecek manada birinin peşinde isen, varlığım adına yemin olsun ki, böylesi pek azdır. Sen gerçekten Allah için bir kardeş istiyorsan, senin kendisinin sıkıntılarına katlanabileceğin, eziyetlerine de sabır gösterebileceğin birilerini dost ve kardeş tutmak istersen, yanımda birtakım kimseler var, dilersen onları seninle tanıştırayım.” İşte bu cevap karşısında adam sesini keser.

   İnsanlar üç sınıfa ayrılırlar:

   1- Kendisinin sohbetinden yararlanabileceğin kimseler,

   2- Kendilerine faydalı olabileceğin ve fakat senin kendilerinden ne bir yarar ve ne de zarar görmeyeceğin kimseler.

   3- Kendilerine yararlı olamayacağın ve fakat zararlarını göreceğin kimseler. İşte bu kimseler ya ahmaktırlar ya da kötü ahlaklı kimselerdir. Üçüncü grupta yer alan bu tip insanlardan uzak durmak gerekir. İkincilerden uzak durmanın bir manası yoktur, çünkü yarın kıyamet gününde böylesinin şefaati ve duâsı sebebiyle kendisinden yararlanabilirsin. Eğer istenilen şekilde hareket ederlerse, sevaplarını alabilirsin.

   Nitekim Yüce Allah, Hz. Musa (a.s.)’ya şöyle vahyetmiştir: 

   “Eğer bana itaat edersen ne kadar da çok dost ve arkadaş edinirsin!”

   Yani onlara yardımcı olur, eşit davranır, onların sıkıntılarını çeker ve kendilerine hased etmezsen, çevrendeki dost ve arkadaşların bir hayli artacaktır.

   Bir zat da şöyle diyor: 

   “Elli yıl insanlarla arkadaşlık kurdum, benimle onlar arasında herhangi bir tartışma ve ihtilaf söz konusu olmamıştır. Çünkü ben onlara karşı, hep nefsimin arzularına karşı çıkarak, nefsimi yenerek dostluğumu sürdürdüm.”

   Doğrusu böyle bir özelliğe sahip olan kimsenin dost ve kardeşleri de artacaktır.

   Dostluk ve kardeşliğin bir gereği de, dost ya da kardeşi nafile ibadet yapmıyor diye, bunun için onu sıkıntıya sokacak bir tavır sergilememektir. Nitekim sofilerden bir grup/taife şu dört noktada eşitlik üzerinde hareket etmek kaydıyla birbirlerine arkadaşlık etmelerini şart koşmaktadırlar. Şöyle ki:

   a- Eğer arkadaşlarından herhangi birisi, gündüzleri hep yer de, oruç tutmazsa, hiç kimse ona, “sen de nafile oruç tut!” diye zorlamasın, tutmadığı için de ayıplamasın.

   b- Tüm yılını oruçlu geçirmesi halinde de, kimse kendisine, “biraz da ara ver!” demeye kalkışmasın.

   c- Eğer bütün geceyi uyuyarak geçirirse, sakın, kendisine “kalk da gece namazı kıl!” diye bir uyarıda bulunmasın.

   d- Tüm geceyi namaz kılarak geçiren birine de “ne olur, artık biraz da uyusan olmaz mı?” gibisinden bir şeyler söylemeye kalkışmasın.

   Böylece dostunun ve kardeşinin her durumunu, fazlasıyla eksiğiyle aynı değerde kabul etmesini bilsin. Eğer herhangi bir farklı muamele görülürse, bu, kişiyi, riyaya ve samimiyetsizliğe götürür. Sonuçta böyle olması da şüphesiz hale gelir. O takdirde kişi nasıl isterse, öyle hareket etmesine fırsat tanınmalıdır.”

   Yine şöyle denmiştir: 

   “Bir kimsenin eğer külfeti, verdiği sıkıntı az ise, o kimsenin ülfet ve muhabbeti süreklilik kazanır. Geçinilmesi kolay olanın sevgisi de aynen devamlı olur.”

   Sahabeden biri de diyor ki: 

   “Doğrusu Allah, sıkıntı ve yük verenleri rahmetinden uzak tutmuştur.”

   Rasulullah (s.a.v.) de şöyle buyurmuştur: 

   “Ben ve ümmetimden takva sahibi olanlarımız başkalarına sıkıntı vermekten ve yük olmaktan uzağız.”[111] 

   Yine bir zat da diyor ki: 

   “Kişi, kardeşliğinin ya da dostunun evinde dört hasleti yerine getirirse, onunla olan yakınlığı ve ünsiyeti mükemmeldir demektir. Şöyle ki:

   a- Onun yanında ve evinde rahatça yer ve içerse,

   b- Tuvaletine girip çıkabilirse,

   c- Rahatlıkla namazını kılabilirse ve

   d- Yanında yatıp kalkabilir, uyursa.”

   Yukarıdaki özellikler bir şeyhe anlatıldığında, o, “Beşinci madde kalmış” der ve: 

   “Eğer dostu, hanımıyla birlikte arkadaşının evine gelmişse, orada kalmaları halinde, hiç çekinmeden arkadaşının evinde kendi eşiyle cinsel ilişkiye rahatça girebilmesi ve kalkıp orada yıkanmasıdır.” ve: “Çünkü evler, söz konusu beş maddenin yerine getirilmesi için inşa edilir. Eğer evler bunun için değilse, o takdirde abidler açısıdan mescid ve camiler daha çok kalblerini dindiren yerlerdir. İşte arkadaş ve dost kabul edilen kişi dostunun evinde söz konusu beş maddede rahatça hareket edebiliyorsa, kardeşlik mükemmel demektir, aradaki resmiyet yok manasınadır. Bundan böyle kardeşlik ve dostluk bağları tam anlamıyla pekişir. Nitekim grupların kendi aralarında, birini arkadaşına selamlama olarak söylediği, “Merhaba, ehlen ve sehlen” ifadeleri bu manayı içermektedir.”

   Yani “Merhaba” denilerek, bununla; “biz sana hem gönlümüzde, hem de evimizde geniş yer veriyoruz, buyurun.” İfade edilmek istenir.

   “Ehlen” denilerek de, şöyle denilmek isteniyor; “Senin bizim ailemiz ve meclisimizde, kendileriyle anlaşabileceğin ve yadırgamayacağın bir şekilde aramızda kalabileceğin bir insansın, dostsun.” 

   “Sehlen” ile de; “Sen yanımızda her tür kolaylığı bulabileceksin, meşru her konuda hiçbir zorluk ve sıkıntı çekmeyeceksin, meşru olarak ne istersen yap, hiçbiri bizim ağrımıza gitmeyecektir.” deniliyor.

   Bir kimsenin dostuna yük olmadığı, ona sıkıntı getirmediği, ancak kendisini dost ve arkadaşlarından daha basit olarak görmesiyle ve bunu göstermekle olabilir. Kendi eş ve dostları hakkında hep iyi niyet taşıyacak, kendisi hakkında ise yanılgı içinde olabileceğini kabul edecektir, nefsi hakkında kötü zan sahibi olacaktır. Eğer kişi kardeşlerini kendinden üstün ve iyi görürse, işte o zaman kendisi onlardan daha hayırlı bir kimse haline gelir. Onların da üzerine geçen biri konumuna gelebilir. 

   Nitekim Ebu Muaviye el-Esved şöyle diyor: “Dostlarımın tümü benden daha iyidirler.” kendisine: “Bu nasıl olabiliyor?” diye sorulduğunda, şu cevabı verir: 

   “Çünkü dostlarımın tümü, beni kendilerinden daha iyi ve üstün biri olarak kabul ediyorlar. Benim kendisinden üstün olduğunu kabul edenler, benden elbetteki değerli ve iyi insanlardır.”

   Kaldı ki Hz. Peygamber (s.a.v.) de şöyle buyurmuştur:

   “Kişi, dostunun dini/yaşayışı üzeredir/onun gibi değerlendirilir. Kendisi için olmasını istediği bir şeyi aynen senin için de görüp değerlendirmeyen ve görmeyen kimsenin arkadaşlığında hayır yoktur.”[112] 

   İşte bunlar en düşük derecelerdir. Bu da kişinin kardeşini/dostunu değerce kendisine denk ve aynı kemal derecesinde görmesi derecesidir. Bu bakımdandır ki Süfyan Sevrî şöyle der:

   “Biri tarafından sana, ‘ey, insanların en rezili!’ diye söylendiğinde, buna kızıp öfkelenmen halinde, gerçekten sen, insanların en kötüsü ve en rezilisin, demektir.”

   Yani bu durumunu kendi açından ebedi olarak böyle bilmeli, böyle değerlendirmeli ve inanmalısın. Kaldı ki, kardeşlerine karşı tevazu göstermek ve bir de kendini onlardan üstün görmeye ilişkin olarak şairler tarafından beyitler söylenmiştir. Şöyle ki:

   Tevazu göster o kimselere ki sanmasın seni aptal

   Aynı değerde kabul etsin, seni görsün herkesten efdal

   Dostlara karşı kendini üstün görenlerden uzak dur

   Böylesinden hayır bekleme, sonu senin için kötülük olur.

   Bir başka şair de şöyle diyor:

   Nice dostlar edindim dost kanalıyla

   Eski dostlardan değerlidir kemâliyle

   Nice arkadaş edindim yollarda

   Bence gerçek dostum odur en ilerde.

   Eğer bir kimse dostunu değil, kendini üstün görüyorsa, demektir ki o, arkadaşını küçümsüyor. Böyle bir hareket aslında genelde tüm müslümanlar için böyle bir davranış yanlıştır, doğru değildir. Rasulullah (s.a.v.) hadislerinde şöyle buyuruyor:

   “Mümin için şer/kötülük olarak müslüman kardeşini küçümsemesi/basit görmesi yeter de artar.”[113] 

   Kardeşliğe karşı her bakımdan rahatlık tanımanın bir diğer örneği de, onu sıkıntıya sokmadığının simgesi, hemen her şey açısından gerekenleri yapmasına bağlıdır ve bir de onların istişareleri sonucu kendilerine öğütlediği, işaret ettiği hususlara yönelmesini bilmelidir. Kaldı ki Yüce Allah da şöyle buyurmuştur:

   “İş konusunda da onlara danış.” [114]

   Kişi dostlarına hiçbir sırrını saklı tutmamalıdır.

   Nitekim Maruf Kerhî’nin kardeşinin oğlu/yeğeni anlatarak diyor ki: 

   “Esved b. Salim, amcam Maruf Kerhî’ye gelmişti. Kendisi amcamın kardeşliği, dostu idi. Dedi ki: ‘Bişr b. Haris seninle kardeş olmak, dost olmak istiyor, ancak kendisi bunu sana söylemekten çekiniyor. Bunun için beni sana elçi olarak gönderdi, böylece ikiniz arasında bir kardeşlik bağı olsun, kurulsun istiyor, böylece bu kardeşliği bir kâr olarak değerlendirsin diliyor. Ancak bunun için de bir takım şartları bulunmaktadır. Şöyle ki;

   a- Bunun kimseler tarafından öğrenilmesini, yayılmasını istemiyor,

   b- Seninle kendisi arasında herhangi bir ziyaret ve buluşma olsun istemiyor. Çünkü kendisi fazlaca karşılaşmalardan pek hoşlanmayan biridir.’

   Bunun üzerine Maruf Kerhî: 

   ‘Oysa ben eğer birilerini Allah için dost ve kardeş edinmişsem, ondan ayrı kalmayı hiç arzulamam, gece-gündüz birlikte olmak isterim. Her an gidip ziyaretini dilerim, her halükarda onu kendime tercih ederim.’ dedikten sonra Allah için kardeş olmanın ve Allah için sevmenin ne anlama geldiğini, faziletini bildiren birçok hadislerden örnekler verdi. Daha sonra kardeşlikle ilgili olarak dedi ki:

   ‘Allah Rasulu Hz. Muhammed (s.a.v.), Hz. Ali’yi kendine kardeş edindiğini, onu ilimde de kendisine ortak kıldığını[115], deve kurbanında onunla kurbanını bölüştüğünü[116] , en faziletli ve en sevdiği kızını onunla evlendirdiğini,[117] bütün bunların sebebinin de Hz. Ali’yi kardeşliği olarak almasından ileri geldiğini aktardıktan sonra, dedi ki: Ben seni şahit tutarak, onunla ikimiz arasında kalmak kaydıyla onu kardeşliğime aldım. Senin elçiliğin ve bunu onun adına istemen sebebiyle Allah için bu kardeşliğime söz verdim. Eğer istemiyorsa, beni ziyarete gelmeyebilir. Ancak ben dilediğim zaman kendisini ziyaret edeceğim. Ona söyle, karşılaştığımız yerlerde yanıma gelsin. Yine kendisine söyle, durumuyla ilgili benden hiçbir şeyini gizli tutmasın, her şeyinden beni haberdar kılsın.’

   Esved b. Salim durumu Bişr’e müjdeledi, o da bundan dolayı sevinip mutlu oldu.”

   İşte buraya kadar anlattıklarımız dostluk ve arkadaşlık hukuku ile ilgili hususlar idi. Bunları ilk önce özet halinde sunduk, daha sonra da detaylı bir şekilde ele aldık. Bu hakların tam ve mükemmel olarak korunabilmesi için de, kişinin kendini dost ve kardeşlerinden üstün görmesine, kardeşlerini kendine tercih etmesine, onlara göre kendini onların bir hizmetlisi durumunda kabul etmesine bağlı bulunduğunu söyledik. Tüm vücud organlarıyla onların haklarına riayeti sergilemekten ibaret olduğunu belirttik. Şimdi bu organların hakları üzerinde duracağız.

   GÖZ HAKKI

   Onlara hep sevgiyle bakmalı, onlar senin bakışlarından bunu hemen sezmeliler. Onların hep iyi ve güzel taraflarını görmeli, kusurlu yanlarını görmezlikten gelmelisin. Sana yönelip geldiklerinde, gözlerini kendilerinden çevirmeyesin, seninle konuşurlarken başka taraflara bakmamalısın.

   Anlatıldığına göre Rasulullah (s.a.v.), yanında oturanların tümüne mutlaka o mübarek yüzüyle dönerek, kendilerine iltifatta bulunarak gülümser ve onları mutlu kılardı.[118] Rasulullah (s.a.v.)’ı dinleyen herkes, onun herkesten daha çok kendisine karşı ikramlı olduğunu zannederdi. Öyle ki Rasulullah’ın meclisi, insanları dinlemesi, konuşması, tatlı ve güzel tarzdaki soruları ve istekleri, teveccüh ve yönelişi hep onun yanına, meclisine gelenlere yönelik olurdu. Çünkü Rasulullah (s.a.v.)’ın meclisi haya, tevazu ve güven meclisiydi. İnsanlar içinde sahabesinin yüzlerine karşı en çok tebessüm edeni ve gülümseyeniydi, kendisi konuştuğunda sahabesi ve halk onu beğenerek ve dikkat kesilerek hep dinlerlerdi. Ashabının davranışları da Rasulullah (s.a.v.)’ın huzurunda, onun örnek edinilmesiyle sadece tebessümden, gülümsemeden ibaret olurdu. Onlar Rasulullah (s.a.v.)’a karşı oldukça saygılıydı.

   DİNLEME/KULAK HAKKI

   Dostunun sözlerinden haz duyarcasına, mutlu olurcasına onu dinlemeli, söylediklerini tasdik etmeli, güzel bilgi ve haberlerine karşı sevinç ve mutluluk sergilemelidir. Hiçbir zaman dostunun sözünü sert bir şekilde, kırıcı olacak tarzda, tartışmayla, müdahalede bulunmakla ve itiraz ederek kesmeye kalkışmamalıdır. Şayet bir durum söz konusu olursa kendi açından onlardan özür dilemesini bilmelisin. Onların hoşlanmadığı ve duymasını istemedikleri şeylerle bu türden sözlerini dinlemekten uzak durmalısın.

   DİLİN HAKKI

   Biz bununla ilgili hakları daha önce belirtmiştik. Burada tekrar edilmesi, işin uzamasına neden olur. Ancak şunu hatırlatmak isteriz. Yanlarında seslerini fazla yükseltmemeli, onların anlayabilecekleri bir şekilde onlarla konuşmalısın.

   ELİN HAKKI

   El ile yapılacak olan yardımlar konusunda, ellerini onlara uzatmaktan çekinmemek, geri durmamak, yardımcı olmaktır.

   AYAKLARIN HAKKI

   Dost ve arkadaşlarının ardından bir lider edasıyla değil, sıradan bir vatandaş, bir kimse, lideri izleyen biri gibi yürümeli, onlar kendisini ileri geçirdikleri ölçüde ilerlemelidir, kendilerine yaklaştıkları ölçüde de yaklaşmalıdır. Yanına geldiklerinde onları ayakta karşılamalıdır. Gelen dostları oturmadıkça kendisi oturmamalıdır. Onlar nereye otururlarsa, aynı şekilde tevazu içerisinde o da oraya oturmalıdır.

   Dost ve kardeşler arasındaki birlik ne kadar tam ve mükemmel giderse, birbirlerine yük olmaları da o oranda hafiflemiş olur. Örneğin onların gelmeleri durumunda ayağa kalkmak, kendilerinden özür dilemek, övmek gibi durumlar yüzünden hukukta da hafifleme olur. Çünkü bunlar arkadaşlığın ve dostluğun hukukudur, gereğidir, yerine getirilmelidir. Bu tür davranışlar aslında doğal şeylerdir; ancak bu sayılanlara bir tür yapmacık ve zoraki şeyler eklenir, yapmacık hareketlere kalkışılırsa sıkıntı doğurur. Birleşme ve kaynaşma tam ve mükemmel olunca, aradaki tüm resmiyet ve külfetler kalkar. Tıpkı kendi başına ve kendi adına nasıl hareket edebiliyorsa, artık öyle hareket eder. Çünkü sözkonusu görünürdeki birtakım kurallar ve adab, içteki adabın ve oluşumun bir tür adresi, kalbin bundan böyle arı ve duruluğunun bir göstergesi haline gelmiştir. Dolayısıyla gönüller ne kadar arı ve duru hale gelirse, kişi tekellüften, resmiyetten o oranda uzak kalır ve onları sergilemekten de uzak olur.

   Oysa halkın dostluğuna bağımlı olan insanlar, kimi zaman eğrilirler, kimi vakit de doğrulurlar, rüzgarın esişine göre hareket ederler. Halbuki kimin bakışı ve önemsediği haliki, yaratanı ise, o hem görünürde ve hem iç dünyasında hep istikamet üzere olmayı yeğler ve ona bağlı kalır. İç dünyasını Allah için sevgiyle ve O’nun yarattıklarını sevmekle süsler. Dış görüntüsünü de Allah’a ibadetle ve kullarına hizmetle tezyin eder. Çünkü bunlar, Allah’a hizmetin ya da Allah için hizmetin en yüksek nevilerindendir. İnsan bunlara ancak güzel ahlak sayesinde erişebilir. Doğrusu kul, böyle yapmakla, yani güzel ahlak ile sürekli ibadet eden ve hep gündüzlerini oruçla geçirenlerin üzerindeki bir mertebeye erebilir.

   SONUÇ

   Bu ikinci bölüme ek olarak ele alacağımız ve “sonuç” başlığıyla sunduğumuz bu yazıyla, halk kesimleriyle kalkıp oturmanın adabını, muaşeret kurallarını, birtakım bilge insanların sözlerinden yola çıkarak bilgi aktarmaya çalışacağız. 

   Nitekim şu ifadelere dikkatinizi çekmek isterim. “Eğer halk ile güzel bir şekilde geçinmek niyetin varsa, ister dostun, ister düşmanın olsun, kendilerini aşağılamaksızın onlara karşı hoşnud ol, kibre yönelme, onlardan herhangi bir endişeye kapılma. Büyüklenmeksizin vakarını koru, zillete düşmeyecek tarzda tevazu göster. Tüm iş ve hizmetlerinde orta yolu izle. İşlerde taraflardan birine karşı meyletmek yani ifrat ve tefrit iyi karşılanmamış ve yerilmiştir. Kendini beğenmiş biri olarak yürüme, etrafına da bakınıp durma. Toplumların başına dikilip durma, oturduğunda da doğru dürüst otur. Sakın ha, parmaklarını çıtlatma, saçın, sakalın, yüzüğünle oynama, dişlerini karıştırıp durma, parmaklarını burnuna sokma, çokça tükürüp durma, çevreye sümkürerek çevreni tiksindirme. Yüzündeki sinekleri sık sık kovup durma, halkın yüzüne karşı olsun, namazda veya bir başka yerde olsun esneyip durma, gerinme.

   Senin meclisin çevrendekilere yol gösterebilsin, sözlerin doğru, dürüst ve düzgün olsun. Seninle konuşanların güzel sözlerine kulak ver ve dinle, dinlerken herhangi bir aşırılık ve şaşkınlık, hayranlık göstermeksizin gerektiği gibi dinle. Sözünü tekrarlamasını kendisinden isteme. Güldürücü şeyler ve hikayeler karşısında sessizliğini koru. Çocukların, cariyen, eşinle ilgili hoşa giden ve sence hayret uyandıran hususları gündeme getirip konuşma. Şiirlerinde, ortaya koyduğun eserlerinden ve sadece seni ilgilendiren özel meselelerini gündeme getirip konuşma. Tıpkı kadınların yapmacık davranışlarında görüldüğü gibi, sen de bezenip süslenip piyasaya çıkma. Aynı zamanda tıpkı köle ve zavallılar gibi üstün başın darmadağın halde hareket etme! Aşırı sürmelenmekten, esans kullanmaktan uzak dur, israftan kaçın. Başkaları tarafından ihtiyaçlarının karşılanabilmesinde ısrarlı olma ve böyle bir görüntü içerisine girme. Hiç kimseyi zulüm işlemeye yöneltme.

   Ayrıca mal varlığının ne miktarda olduğunu, hesabını, ölçüsünü yabancılar bir tarafa kendi ailene, çocuklarına ve eşine olsun bildirme. Çünkü ailen ve çevren malını miktar olarak bilirler ve az görürlerse, sana pek değer vermezler. Eğer fazla varlıklı isen, bu defa hiçbir zaman kendilerini memnun edemezsin. Aşırıya ve şiddete başvurmaksızın onları korkut, fazla düşkünlük göstererek de, yumuşak hareket etmek suretiyle yüz verme. Cariyen olsun, kölen olsun, kısaca yanında çalışanlar, kadın olsun, erkek olsun onlarla gerekmeyen konularda görüşme, aksi takdirde onurun kırılır.

   Biriyle çekişip tartışınca vakarını elden bırakma ve cahilce hareketlerden de uzak kal. Aceleci olma, ortaya attığın delil hakkında gerektiği gibi düşün. Ellerinle ikide bir işaretleşme, arkandakilere çokça bakınıp durma, dizüstü çökme. Öfken dinince konuş!

   Eğer saltanat sahibi ya da güç ve kudret sahibi biri sana yakınlık gösterirse, onlara karşı adeta bıçak sırtında imişsin gibi hazırlıklı ol. Eğer saltanat sahibi kimseler sana el uzatırlar ve yanında yer alırlarsa, bir gün olup ani bir değişiklikle karşında yer alacaklarından güvencede olma. Her an değişebilirler. Bu gibisine tıpkı çocuğa karşı gösterilen yumuşaklıkla yumuşaklık göster, onun yanında, masiyet ve günah olmayacak kaydıyla hep hoşlanacağı şeylerden söz et. Sana karşı iyi ve güzel davranması, senin adına saltanat sahibiyle, ailesi, çocukları ve çevresi arasına girme cesaretini vermesin. Bundan uzak dur. Hatta o kimse tarafından sen böyle bir şeye ehil biri olarak görülsen ve gösterilsen de yine sen böyle bir şey yapma. Çünkü devlet adamıyla, yetkiliyle veya saltanat sahibiyle ailesi arasına giren biri eğer bir defa gözden düşerse, bir daha kendisinden asla söz edilemez, bundan böyle belini yerden kaldıramaz, süründürülür.

   Özellikle iyi gün dostlarından uzak dur. Çünkü bunlar en azılı düşmanın olurlar. Hiçbir zaman, malını ırzından daha değerli olarak kabul etme!

   Bir meclise girildiğinde yapılacak ilk iş, oradakilere selam vermektir. Kimsenin omuzlarına basa basa öne geçmeye kalkışma, nerede yer bulabilirsen hemen oraya otur. Alçakgönüllülüğe en yatkın olan şekliyle otur. Oturduğun sırada sana en yakın olana selam ver. Sakın yol güzergahlarında oturma. Eğer oturacak olursan, gözün hakkını ver, gelip geçene bakma. Ezilenlere yardımcı ol, yardım dileyenin de hemen imdadına yetiş. Zayıfa yardım et, yolunu kaybedene yol göster, verilen selama karşılık ver. İsteyene ve dilenene ver. İyilikleri/marufu hep emret, kötülüklerden/münkerden de nehyet. Tükürmen gerekiyorsa uygun yer bul, yanında mendil taşı, kıbleye karşı tükürmeye kalkışma, sağına da tükürme. Ancak sol yanına tükür, bir de sol ayağının altına...

   Devlet büyükleriyle ve devlet adamlarıyla oturup kalkma. Eğer yanlarında birlikte olacaksan, yanlarında gıybette bulunma, kimseyi çekiştirme, özellikle yalandan ve yalancılıktan uzak dur. Sırlarını kimseye bildirme, sürekli ağlayıp sızlayarak şikâyetçi olma. Konuşacağın zaman güzel kelimeleri seçerek konuş. Konuşurken hata yapma ve yanılgıya düşme. Devlet yetkililerinin ve büyüklerinin yaşantılarını sözkonusu etme! Onlarla ileri derecelere varacak tarzda şakalaşma. Onlar tarafından sana sevgi gösterisi ve belirtisi olsa bile, kendilerinden mümkün olduğunca kaç ve uzak dur! Onların yanında ve huzurlarında geğirme, yemekten sonra onların yanında dişlerini karıştırıp durma. Şunu da unutmamalısın ki, idareciler ve devlet adamları her şeye katlanabilirler; ama, sadece sırlarının açığa vurulmasına hiç mi hiç razı olmazlar. Özellikle mevkilerinin sarsılabileceği tarzda kendilerine sataşılmaya hiç tahammülleri olmaz, bir de ırz ve namuslarına dil uzatılmasına tahammülleri yoktur.

   Sıradan insanlarla düşüp kalkmayasın. Eğer böyle bir mecburiyet doğarsa, onların konuşmalarından uzak dur, onların saçmalıklarını da dinlememeye bak. Aralarında konuştukları müstehcen kelimeleri hiç duymamış ol. Muhtaç olmadıkça ve mümkün olduğunca böyleleriyle bir araya gelme.

   İster akıllı olsun, ister bunak biri olsun, sakın kimseyle şakalaşma! Çünkü akıllı ve zeki insan sana karşı kin güder, aptal kişi de üzerine saldırır. Çünkü mizah ve şaka insanın heybetini zedeler. Kişiyi yüzsüz duruma sokar, sonuçta ise kin getirir. Sevginin tatlılığını ortadan kaldırır, fakih kimsenin ilmini lekeler, bunağı saldırgan yapar, bilge insanın yanında da kişinin değerini düşürür. Şaka ya da mizah kalbi öldürür, Yüce Rabbimizden de uzaklaştırır. İnsanı gaflete sokar ve aymaz hale getirir. Sonunda kişiyi zelil kılar ve takva sahiplerinin de, kendisine buğzetmelerine sebep olur. Bunun yüzünden sırlar ayaklar altına alınır, gönül ve hatır yıkılır, eksik ve kusurlar artar, kişinin işlediği günahlar da tümüyle su yüzüne çıkar. Nitekim şöyle denmiştir:

   “Mizah ya da şakalaşma, ya beyinsizlikten dolayıdır veya kişinin şımarıklığı yüzündendir.”

   Eğer herhangi bir kimse, herhangi bir meclis ya da toplantıda mizah veya şaka ile ya da boş lakırdılarla vakit öldürmüşse, bu durumdaki şahıs, oradan kalkıp gideceğinde Rabbini zikretsin. Çünkü Peygamberimiz Hz. Muhammed (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Kim herhangi bir mecliste/toplulukta oturur ve burada oldukça saçmalarsa, henüz olduğu yerden ayrılmazdan önce, ‘Sübhane Kellahumme ve bi hamdike Eşhedü en lâ ilahe illâ ente esteğfiruke ve etûbü ileyke.’[119] diye duâ ederse, o mecliste/toplantıda işlediği günahları kendisi adına bağışlanır.”[120] 

   

    
     
      Müslîm, Ebu Hûreyre’den rivayet ediyor.

    

     
      Hadis bazı farklılıklarla Ebu Ümame, Ebu Derda, Vasile ve Enes’ten, “el-Kebîr” kitabında Taberî tarafından rivayet olunmuştur. Ebu Mansur Deylemî de, sadece Ebu Ümame’den, “Müsnedil-Firdevs” kitabında rivayet etmiştir.

    

     
      Tirmizî rivayet etmiştir ve, “hadis gariptir” demiştir. Biz hadisi ancak bu yönüyle yani Leys b. Ebu Selîm/Süleym yoluyla öğreniyoruz, diyor. 

    

     
      Ebu Ya’lâ el-Mavsılî, Taberânî de, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında, İbn Adiyy de, “el-Kamil” kitabında rivayet etmiş, Hakim de rivayet etmiş, hadisin sahihliğini söylemiştir. Beyhakî ise, hadisi “eş-Şuab” kitabında Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud, Hasen ve Sahih olduğunu belirterek Tirmizî, Hakim de Mikdam b. Ma’dî Kerib’ten rivayet etmişlerdir. 

    

     
      Beyhaki, Ebu Hûreyre’den rivayet etmiştir.

    

     
      Bundan önceki hadisler arasında bu hadis de geçmişti.

    

     
      Hucurat, 49/12.

    

     
      Tirmizî ve İbn Mace rivayet etmişler..

    

     
      Ebu Davud, Ebu Hüreyre’den Hasen bir isnad ile rivayet etmiştir.

    

     
      A’raf, 7/79.

    

     
      “Mu’cem” kitabında Bağavî, “el-Kamil” kitabında İbn Adiy, Amr b. Avf el-Müzenî’den rivayet etmişler. 

    

     
      Mümin/Ğafir, 40/1-3.

    

     
      Şuarâ, 26/216.

    

     
      Esma b. Yezid’den Ahmed b. Hanbel rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Buhari rivayet etmiştir. 

    

     
      İbn Mace, Mürselleri arasında Ebu Davud Cûdan/Cevdan’dan rivayet etmiştir. Cabir’den, “Evsat” kitabında Taberanî rivayet etmiştir.

    

     
      Al-i İmran, 3/134.

    

     
      Mümtehine, 60/7.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Tirmizî, rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Derda’dan Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Buradaki lafızlarla bu hadisi bulamadım, bu lafza rastlayamadım.

    

     
      Bu lafızla rastlayamadım. Ebu Davud ile Tirmizî’nin, Abdullah b. Ömer’den farklı bir rivayeti bulunmaktadır.

    

     
      Ebu Derda’dan, “el-İlel” adlı kitabında Darekutnî rivayet etmiştir. Ancak hadisin Müslim’deki rivayetinde, “Geri çevirilmez” ifadesi yerine, “müstecaptır/kabuldür” ifadesi yer almaktadır.

    

     
      Ebu Hüreyre’den “Şuab” adlı eserinde Beyhakî rivayet etmiştir.

    

     
      “Müsnedu’l-Firdevs” adlı eserinde Ebu Mansur Deylemî Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir. 

    

     
      Bu hadis daha önceleri de birkaç kez geçmişti.

    

     
      Hakim, Hz. Âişe’den rivayet etmiştir.

    

     
      İsra, 17/53

    

     
      Yusuf, 12/100.

    

     
      Haşr, 59/9.

    

     
      “el-Efrad” adlı eserinde, Darukutnî Zübeyr b. Avam’dan: “Dikkat edin! Ben ve ümmetimin salihleri, tekellüften/zorluk ve sıkıntı vermekten uzağız.” tarzında rivayet etmiştir. 

    

     
      Bu hadisin ilk kısmı, birinci bölümde geçmişti. İkinci kısmı ise, İbn Adiyy, “el-Kamil” adlı eserinde Enes’ten rivayet etmiştir.

    

     
      Hadisi Müslim, Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir. Bu hadis de, bu bölüm içinde daha önceden geçmişti.

    

     
      3, Al-i İmrân, 159

    

     
      Nesaî, “Sünen’i Kübra” adlı eserinde, Hz. Ali’den, “Hasais” bölümünde şöyle rivayet etti: “Rasulullah (s.a.v.) Abdulmuttaliboğullarını bir araya topladı... Hanginiz kardeşim, en yakın dostum ve varisim olarak benimle biatte bulunur/antlaşma yapar. Kimse kalkmadı, bunun üzerine ben kalktım...” Yine Nesaî ve Hakim İbn Abbas’tan: “Ali, Rasulullah henüz hayatta iken, “vallahi ben O’nun kardeşi, velisi ve ilminin varisiyim, derdi” diye rivayette bulunuyorlar. Tirmizî de farklı olarak İbn Ömer’den, Hakim de İbn Abbas’tan, farklı şekilde rivayet etmiş, isnadı sahihtir, demiştir. Ancak İbn Hibban “Ben ilmin şehriyim, Ali de kapısıdır” diye hakimin bu rivayetinin aslı yoktur, derken İbn Tahir de mevzu olduğunu söylemiş. Tirmizî de, farklı olarak rivayet ettiği bu hadis hakkında, ğarib hadis adını vermiştir. 

    

     
      Müslim Cabir’den uzunca bir hadiste ve fakat farklı lafızlarla rivayet etmiştir.

    

     
      Hz. Ali’den Buharî ve Müslim, Ümmü Eymen’den Hakim, sahih isnad ile, Yine Buharî ve Müslim Hz. Âişe validemizden rivayet etmişlerdir. Tüm rivayetler arasında farklılıklar bulunmaktadır. 

    

     
      Hz. Ali’den “Şemail” adlı eserinde Tirmizî rivayet etmiştir. Yine Tirmizî, Abdullah el-Haris b. Cüz’den: “Rasulullah (sav)’dan daha çok tebessüm eden birini görmedim” diye rivayet etmiştir.

    

     
      Manası: Allah’ım! Sana hamdetmek (elhamdulillah) demek suretiyle seni takdis ve tenzih ederiz. Sen her kötülükten berî ve uzaksın, (Sübhanellah) diyerek tesbihte bulunurum. Şehadet/tanıklık ederim ki, başka bir ilah yoktur. Yalnızca Sen varsın Sen. Senden mağfiretimi diler ve yaptıklarıma tevbe ederek de sana yönelir/dönerim.

    

     
      Tirmizî Ebu Hüreyre’den rivayet etmiş ve sahih olduğunu belirtmiştir.

    

   

  

  
  Mümtehine, 60/7.





 
  Ebu Hüreyre’den Tirmizî, rivayet etmiştir.





 
  İbn Mace, Mürselleri arasında Ebu Davud Cûdan/Cevdan’dan rivayet etmiştir. Cabir’den, “Evsat” kitabında Taberanî rivayet etmiştir.





 
  Al-i İmran, 3/134.





 
  Esma b. Yezid’den Ahmed b. Hanbel rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyre’den Buhari rivayet etmiştir. 





 
  Mümin/Ğafir, 40/1-3.





 
  Şuarâ, 26/216.





 
  A’raf, 7/79.





 
  “Mu’cem” kitabında Bağavî, “el-Kamil” kitabında İbn Adiy, Amr b. Avf el-Müzenî’den rivayet etmişler. 





 
  Ebu Davud, Ebu Hüreyre’den Hasen bir isnad ile rivayet etmiştir.





 
  Hucurat, 49/12.





 
  Tirmizî ve İbn Mace rivayet etmişler..





 
  Beyhaki, Ebu Hûreyre’den rivayet etmiştir.





 
  Bundan önceki hadisler arasında bu hadis de geçmişti.





 
  Ebu Ya’lâ el-Mavsılî, Taberânî de, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında, İbn Adiyy de, “el-Kamil” kitabında rivayet etmiş, Hakim de rivayet etmiş, hadisin sahihliğini söylemiştir. Beyhakî ise, hadisi “eş-Şuab” kitabında Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir.





 
  Ebu Davud, Hasen ve Sahih olduğunu belirterek Tirmizî, Hakim de Mikdam b. Ma’dî Kerib’ten rivayet etmişlerdir. 





 
  Hadis bazı farklılıklarla Ebu Ümame, Ebu Derda, Vasile ve Enes’ten, “el-Kebîr” kitabında Taberî tarafından rivayet olunmuştur. Ebu Mansur Deylemî de, sadece Ebu Ümame’den, “Müsnedil-Firdevs” kitabında rivayet etmiştir.





 
  Tirmizî rivayet etmiştir ve, “hadis gariptir” demiştir. Biz hadisi ancak bu yönüyle yani Leys b. Ebu Selîm/Süleym yoluyla öğreniyoruz, diyor. 





 
  Müslîm, Ebu Hûreyre’den rivayet ediyor.





 
  “el-Efrad” adlı eserinde, Darukutnî Zübeyr b. Avam’dan: “Dikkat edin! Ben ve ümmetimin salihleri, tekellüften/zorluk ve sıkıntı vermekten uzağız.” tarzında rivayet etmiştir. 





 
  Bu hadisin ilk kısmı, birinci bölümde geçmişti. İkinci kısmı ise, İbn Adiyy, “el-Kamil” adlı eserinde Enes’ten rivayet etmiştir.





 
  Haşr, 59/9.





 
  Manası: Allah’ım! Sana hamdetmek (elhamdulillah) demek suretiyle seni takdis ve tenzih ederiz. Sen her kötülükten berî ve uzaksın, (Sübhanellah) diyerek tesbihte bulunurum. Şehadet/tanıklık ederim ki, başka bir ilah yoktur. Yalnızca Sen varsın Sen. Senden mağfiretimi diler ve yaptıklarıma tevbe ederek de sana yönelir/dönerim.





 
  Hz. Ali’den Buharî ve Müslim, Ümmü Eymen’den Hakim, sahih isnad ile, Yine Buharî ve Müslim Hz. Âişe validemizden rivayet etmişlerdir. Tüm rivayetler arasında farklılıklar bulunmaktadır. 





 
  Hz. Ali’den “Şemail” adlı eserinde Tirmizî rivayet etmiştir. Yine Tirmizî, Abdullah el-Haris b. Cüz’den: “Rasulullah (sav)’dan daha çok tebessüm eden birini görmedim” diye rivayet etmiştir.





 
  Nesaî, “Sünen’i Kübra” adlı eserinde, Hz. Ali’den, “Hasais” bölümünde şöyle rivayet etti: “Rasulullah (s.a.v.) Abdulmuttaliboğullarını bir araya topladı... Hanginiz kardeşim, en yakın dostum ve varisim olarak benimle biatte bulunur/antlaşma yapar. Kimse kalkmadı, bunun üzerine ben kalktım...” Yine Nesaî ve Hakim İbn Abbas’tan: “Ali, Rasulullah henüz hayatta iken, “vallahi ben O’nun kardeşi, velisi ve ilminin varisiyim, derdi” diye rivayette bulunuyorlar. Tirmizî de farklı olarak İbn Ömer’den, Hakim de İbn Abbas’tan, farklı şekilde rivayet etmiş, isnadı sahihtir, demiştir. Ancak İbn Hibban “Ben ilmin şehriyim, Ali de kapısıdır” diye hakimin bu rivayetinin aslı yoktur, derken İbn Tahir de mevzu olduğunu söylemiş. Tirmizî de, farklı olarak rivayet ettiği bu hadis hakkında, ğarib hadis adını vermiştir. 





 
  Müslim Cabir’den uzunca bir hadiste ve fakat farklı lafızlarla rivayet etmiştir.





 
  Hadisi Müslim, Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir. Bu hadis de, bu bölüm içinde daha önceden geçmişti.





 
  3, Al-i İmrân, 159





 
  Ebu Derda’dan Müslim rivayet etmiştir.





 
  Buradaki lafızlarla bu hadisi bulamadım, bu lafza rastlayamadım.





 
  İsra, 17/53





 
  Yusuf, 12/100.





 
  Bu hadis daha önceleri de birkaç kez geçmişti.





 
  Hakim, Hz. Âişe’den rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyre’den “Şuab” adlı eserinde Beyhakî rivayet etmiştir.





 
  “Müsnedu’l-Firdevs” adlı eserinde Ebu Mansur Deylemî Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir. 





 
  Bu lafızla rastlayamadım. Ebu Davud ile Tirmizî’nin, Abdullah b. Ömer’den farklı bir rivayeti bulunmaktadır.





 
  Ebu Derda’dan, “el-İlel” adlı kitabında Darekutnî rivayet etmiştir. Ancak hadisin Müslim’deki rivayetinde, “Geri çevirilmez” ifadesi yerine, “müstecaptır/kabuldür” ifadesi yer almaktadır.





 
  Tirmizî Ebu Hüreyre’den rivayet etmiş ve sahih olduğunu belirtmiştir.








   
   ÜÇÜNCÜ BÖLÜM: 
YAKINLIK HAKLARI

   Bu bölümde müslümanlarla ilgili hakları, akrabalık bağlarını, komşuluk hak ve ilişkilerini, mal ile ilgili meseleleri ele alacağız. Dolayısıyla insanların birbirleriyle ilişkilerini ve muaşeret kurallarını, konuya ilişkin adabı ele alacağız.

   Dikkat edilmesi gereken hususlardan biri de şudur: İnsanlar ya tek başlarına veya diğer insanlarla birlikte yaşamak zorundadırlar. Kaldı ki insan kendi hemcinsleriyle birlikte yaşamak zorundadır. Birlikte yaşamak zorunda olan insanlar ise, birtakım kurallara uymak mecburiyetindedirler. Herbir kuralın ise sahip olduğu hak ölçüsündedir. Hakkı da, toplumla olan ilişkiler ölçüsünde değerlendirilir. Dolayısıyla insanların bu anlamdaki ilişkileri ve bağları şu şekilde özetlenebilir:

   a- Akrabalık bağı ki, bu en özel olan ve kişiyle ilgili bulunan bağdır.

   b- İslâm ya da din kardeşliği bağı. Bu daha genel bir bağdır. Buradaki kardeşlik kavramı içerisinde sadakat, dürüstlük, dostluk ve samimiyet manalarının tümü dahildir.

   c- Komşuluk bağı.

   d- Yol, okul ve ders arkadaşlığı, dostluğu bağı.

   e- Sadakat yani dostluk ve özel manada kardeşlik bağı.

   İşte insanlar arası ilişkiler bu beş bağ çerçevesinde sürüp gider. Sözkonusu beş bağın her biri derece bakımından da kendi içinde farklılıklar gösterirler. Örneğin yakınlığın ya da akrabalığın kendisiyle ilgili bir hakkı bulunmaktadır. Oysa ki birbirlerinin mahremi olan yani evlilikleri kendi aralarında birbirleriyle yasak olan kimselerin yakınlıkları ve akrabalıkları çok daha güçlü bir akrabalıktır. Dolayısıyla akraba olmanın bir hakkı yanında, bir mahrem olmanın hakkı vardır. Ancak bunların haklarına göre ana ve babaların hakkı mahreminkisinden çok daha önemli ve güçlü bir haktır.

   Bir de komşuluk hakkı bulunmaktadır. Komşuların hakkı da evleri yakın olanlarla, evleri uzak olanlar çerçevesinde değerlendirilir. Evleri yakın olan komşuların hakkı doğal olarak daha çoktur. Bu bakımdan bu da nisbete, değerlendirmeye göre farklılık gösterir. Nitekim bir yabancı ülkede bulunan aynı memleketli iki insan, vatan açısından birbirlerine daha yakındır. Çünkü burada belde komşuluğu hakkı yer alır. Bir de müslümanın hakkı vardır. Bu hak da, onunla olan tanışıklığa göre değişir. Tanıma ve tanışıklığın da farklı dereceleri vardır. Çünkü bir kimseyi bizzat görerek tanımak ile duyarak tanımak arasında nasıl fark varsa, dolayısıyla hakların da o şekilde değer ve önemi vardır. Görerek tanınan kimsenin hakkı duyguya dayalı tanınandan daha öncedir. Bir de görülerek tanınan kimselerle eğer bir araya gelinip toplanılıyorsa, böylelerinin hakları ötekilerine nazaran daha öncelikli ve daha kuvvetlidir. Nitekim dostluk ve arkadaşlık da böyledir, bu da kişilere ve durumlara göre farklılık gösterir. Eğer sohbet ve arkadaşlık biraz güçlenirse, bu, kardeşlik adını alır, eğer kardeşlikten öteye bir sevgi gelişmişse, buna da muhabbet adı verilir. Eğer muhabbetin de üzerinde bir sevgi sözkonusu ise, bu da hullet yani halillik, en önemli dost adını alır.

   Halillik vasfı, habiblik yani sevgili olma vasfına daha yakın olmakla birlikte, ondan daha üsttedir. Asıl muhabbet ya da sevgi kalbe yerleşen sevgidir. Oysa halil olabilme ise yani hullet ise kalbin ta derinliklerinde sır olarak saklanan sevgidir. Bu manasıyla habibten üstündür. Dolayısıyla her halil aynı zamanda habib anlamını da taşımakla birlikte, her habib halil anlamını taşımaz. Kısaca candan olan her sevgili de sevgilidir, fakat sıradan olan bir sevgili ise, candan sevgili değildir. Kuşkusuz müşahede ve deneyimlerin gösterdiği gibi sadakatin ve dürüstlüğün de dereceleri birbirinden farklıdır.

   Hulletin/dostluğun yani candan olan dostluğun uhuvvetten/kardeşlikten öte olması manasına gelince, bu, öyle bir konumdur ki, uhuvvet denilen kardeşliğin o konumu elde etmesi mümkün değildir, çünkü uhuvvetten daha tam ve daha mükemmeldir. Kaldı ki bunun bu anlama geldiğini Rasulullah (s.a.v.)’ın şu hadislerinden öğrenmekteyiz. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmaktadır:

   “Eğer ben gerçekten birini halil/dost edinseydim, kendime Ebu Bekir’i halil edinirdim. Ancak sahibiniz/arkadaşınız (Peygamberimiz) Allah’ın halilidir.”[121] 

   Bu manaya göre “Halil”, sevginin insanın tüm vücud organlarına, kalbin tüm parçalarına sirayet etmesi, insanın içini ve dışını o sevgiyle kaplaması demektir. Dolayısıyla Rasulullah (s.a.v.)’ın kalbinde/gönlünde Allah sevgisi dışında hiçbir sevgi onu kuşatmış değildir. Çünkü halillik başka sevgilerin buna ortaklığına engeldir. Oysaki Rasulullah (s.a.v.), damadı ve amcası oğlu Hz. Ali’yi kendisine kardeş edinmiştir. Nitekim bununla ilgili olarak şöyle buyurmuştur:

   “Ali’nin bana olan yakınlığı, peygamberlik dışında, Harun’un Musa’ya olan yakınlığı gibidir.”[122] 

   Hadislere dikkat edilecek olursa, Rasulullah (s.a.v.) nasıl ki Hz. Ebu Bekir’i, ‘halil’ etmediğini ve edemeyeceğini ifade etmişse, Hz. Ali’nin de peygamber olmadığını ve olmayacağını belirtmiştir. Bu durumda “kardeşlik” vasfında Hz. Ebu Bekir ile Hz. Ali ortaklığına vurgu yapılmıştır. Ancak Rasulullah (s.a.v.), neredeyse Hz. Ebu Bekir’i halillik derecesinde sevdiğini de vurgulamıştır, buna ehil olduğunu belirtmiştir. Eğer halillikte ortak olabilme imkanı var olsaydı, halil edinecekti. Çünkü, “... kesinlikle Ebu Bekir’i halil edinirdim” diye buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.v.), Yüce Allah’ın hem habibi ve hem halilidir. Nitekim Rasulullah (s.a.v.) bir gün sevinçli ve mutlu bir şekilde minbere çıkarak şöyle buyurmuşlardır:

   “Doğrusu Allah, İbrahim’i kendisine halil edindiği gibi beni de halil edindi. Bundan böyle ben Allah’ın hem habibiyim, hem de Allah’ın haliliyim.”[123] 

   Demek oluyor ki, tanımanın/marifetin öncesinde/üstünde başka bir bağ olmadığı gibi, halilliğin üzerinde de bir başka üstün derece yoktur. Diğer tüm dereceler işte bu ikisi, marifet ile halillik arasındaki derecelerdir.

   Biz, arkadaşlığın, dostluk ve kardeşliğin hakkının ne olduğunu anlatmıştık. İşte bu ikisi içerisine, bunların da ötesinde olan muhabbet ve hullet de girer. Daha önceden de anlatıldığı gibi muhabbet ile uhuvvetin derece ve durumlarına göre, bu mertebeler de hakları açısından farklılık gösterirler. Bunun en üst mertebesi ise, kardeşini kendi canından ve malından önce değerlendirmek ve bunlara tercih etmektir. Nitekim Hz. Ebu Bekir (r.a.) nasıl ki Peygamberimizi canına ve malına tercih ederek, her şeyini onun için ortaya koymuşsa, adeta öyle olmak gerekir. Yine Hz. Peygamber (s.a.v.)’i korumak için kendi canını ortaya koyarak, ona siper etme fedakarlığını göstermiştir. Sırf o değerli ve aziz şahsiyeti koruma adına bunu yapmıştır.

   Artık bundan böyle konularımıza dönebiliriz ve ilgili hakları açıklamaya başlayabiliriz. Biz konularımızı aşağıdaki başlıklar altında sunmaya çalışacağız. Şöyle ki:

   1- Müslümanın hukuku,

   2- Komşuluk hakları,

   3- Akraba ve yakın akraba hakları,

   4- Ana-baba ve çocuk hakları ve

   5- Mülk edinme hakları.

   Kısaca biz İslâm kardeşliği, uzak ve yakın akraba, ana-baba ve çocuklar, komşuluk ve mülk edinme hakları üzerinde duracağız. Burada mülk edinmeden amaç, kölelik hukukudur. 

   Şimdi asıl konuya geçebilir ve maddeler üzerinde sırasıyla detaylara vakit ayırabiliriz.

   

    
     
      Ebu Said Hudrî’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Sa’d b. Ebu Vakkas’tan Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Bu hadisi, Ebu Ümame’den Taberanî rivayet etmiştir. 
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  Bu hadisi, Ebu Ümame’den Taberanî rivayet etmiştir. 








   
   I- MÜSLÜMANIN MÜSLÜMAN ÜZERİNDEKİ HAKLARI

   Değişik hadislerde de belirtildiği gibi, müslümanın müslüman üzerinde birçok hakları bulunmaktadır. Biz bunların bazısını şöylece sunabiliriz:[124] 

   1- Kendisiyle karşılaştığında, müslümanın birbirleriyle selamlaşmaları,

   2- Davet edildiğinde davetine icabet olunması,

   3- Aksırınca, “Yerhamukellah/Allah sana rahmetiyle muamele eylesin” diye mukabelede bulunulması,

   4- Hastalanınca ziyaret olunması,

   5- Vefatında cenazesinde hazır bulunulması,

   6- Senin adına bir konuda yemin edip söz vermiş olsa, yemininde haklı çıkarılması,

   7- Nasihat ve öğüt istediğinde, kendisine nasihat edilmesi,

   8- Yanında olmadığı zamanlarda gıyabında hakkının korunması, gözetilmesi,

   9- Kendin için sevip arzuladığın ve istediğin bir şeyi onun için de sevilip arzu edilmesi ve istenmesi, kendi adına hoşlanamayacağın ve istemeyeceğin bir şeyi onun adına da istememek ve hoşlanmamak.

   Yukarıda maddeler halinde sunduğumuz konulara ilişkin birçok hadis, haber ve büyüklerin sözleri bulunmaktadır. Enes (r.a.)’in Rasulullah (s.a.v.)’tan yaptığı rivayete göre, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Dört şey müslümanın senin üzerindeki haklarındandır:

   1- İyilerine yardımcı olman,

   2- Günahkarları için mağfiret dilemen,

   3- Yolunu şaşıranları, hakka yöneltmen, duâ etmen ve

   4- Tevbe edenlerine de sevgi göstermendir.”[125] 

   Abdullah b. Abbas da, “Kendi aralarında da merhametlidirler.”[126] âyetiyle ilgili olarak şu yorumda bulunmuştur:

   “Salihleri asi olanlarına, sapıtanlara, asi ve sapkın olanları da salihlerine duâ ederler. Asi ve sapkın olan bir müslüman, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in ümmetiden salih birinin yüzüne bakınca, onu izleyince, şöyle yakarır: ‘Allah’ım! Bu kulun için taksiminde ayırdığın hissesine onun adına bereketli ve mübarek eyle, kendisini bu yolda sabit eyle ve bizi de onunla yararlandır.’ Salih ve iyi amel işleyen kimseler de, asi ve günahkara bakarak şöyle duâda bulunurlar: ‘Allah’ım! Onu hidayette kıl, tevbesini kabul eyle, hatalarını da bağışla!’”

   İşte yukarıdaki âyetle ilgili olarak İbn Abbas’ın yorumu böyledir. Dolayısıyla “Müslümanın kendi adına istediği şeyi mümin kardeşleri için de istemesi, kendisi için rıza göstermediği bir şeye, onlar için de rıza göstermemesi” de bu âyetin yorumu içerisinde yer alır.

   1- KİMSEYİ KISKANMAMAK

   1- Müslümanın mümin kardeşi için, kendi adına istediğini istemesi, istemediği ve hoşlanmadığını da istememesi ve hoşlanmaması da müslümanların birbirleri üzerindeki haklarıdır. Nitekim Numan b. Beşîr şöyle diyor; 

   -Rasulullah (s.a.v.)’ın şöyle buyurduğunu kendisinden dinledim:

   “Müminler birbirlerini karşılıklı sevme ve birbirlerine karşı merhamet etmede, tıpkı bir ceset gibidirler. Cesedin herhangi bir organı rahatsızlaşınca, hemen diğer organlar da acı, ızdırap, rahatsızlık ve uykusuzlukla ona katılırlar. Yani acı onları da etkiler.”[127] 

   Ebu Musa’nın kendisinden rivayetine göre Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Müminin mümine karşı konumu, tıpkı bir binanın yapı taşları gibidir, biri diğerini sağlamca tutarak kenetlenirler.”[128] 

   2- KİMSEYİ İNCİTMEMEK

   İster fiili bir davranışla olsun ve ister sözle olsun, müslümanı, hatta hiçbir kimseyi incitmemelidir. Rasulullah (s.a.v.) hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   “Müslüman o kimsedir ki, diğer müslümanların kendisinin dilinden ve elinden güvencede olduklarıdır.”[129] 

   Uzunca bir hadisinde üstün değerleri emrederken Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “... Eğer sözkonusu iyilikleri yapamazsan, hiç olmazsa kötülüğü bırak da halka bir fenalığın dokunmasın. Çünkü kötülüğü bırakman da, kendi adına verdiğin bir sadakadır.”[130] 

   Yine Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “En üstün/faziletli müslüman, diğer müslümanların onun dilinin ve elinin kötülüklerinden güvencede olduğu müslümandır.”[131] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.)’in bir sohbeti şöyledir: 

   “Müslüman kimdir/kime denir, bilir misiniz?” 

   Sahabe, “Allah ve Rasulu daha iyi bilir” diye karşılık verdiler. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdu:

   “Müslüman, diğer müslümanların kendisinin dilinin ve elinin cefasından emin oldukları kişidir.” 

   Bu defa: “Ya mümin kime denir?” diye sorduklarında, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur:

   “Müslümanların en faziletlisi, müminlerin can ve mal güvenliği açısından kendisinden emin oldukları/güvence duydukları kimsedir.” 

   Bu defa, “Ya muhacir kime denir?” diye sorar sahabi. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur:

   “Kötülüğü bırakan ve kötülükten kaçınan kimsedir.” 

   Bir kişi, “Ey Allah’ın Rasulü! Ya İslâm nedir?” diye sorar. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur:

   “Allah için kalbini O’na teslim etmek, müslümanları da dilinin ve elinin cefasından emin kılmandır.”[132] 

   Mücahid şöyle diyor: “Cehennem ehline uyuz hastalığı musallat kılınır. Uyuzdan rahatsızlıkları nedeniyle öylesine kaşınırlar ki, derken birisinin kaşınmaktan dolayı kemikleri gözükmeye başlar. Bu arada şöyle bir nida duyulur: “Ey filanca kimse! Bu hastalık sana eza veriyor mu?” O da, “Evet” diye karşılık verince, kendisine,”İşte senin gördüğün bu eza ve cefa, sen dünyada iken müminlere verdiğin eza ve cefanın bir sonucudur” denilir.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Müslümanlara eza ve sıkıntı veren bir ağacı yol ortasından kesip kaldıran/bir kenara çeken bir adamın cennette dolaştığını gördüm.”[133] 

   Ebu Hüreyre (r.a.), Hz. Peygamber (s.a.v.)’e; “Ey Allah’ın Rasulü! Bana Kendisinden yararlanabileceğim bir şey öğret!” diye istekte bulununca, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur:

   “Müslümanların gelip geçmekte oldukları yollarda, onlara eza veren şeyleri kaldır.”[134] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Kim, müslümanların geliş ve geçiş yollarından/yolundan onlara eza ve cefa veren bir şeyi uzaklaştırırsa, Allah, bundan dolayı ona bir iyilik/hasene yazar. Eğer Allah birine bir iyilik/hasene yazmışsa, bu hasene sebebiyle ona cenneti vacip kılar.”[135] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Herhangi bir müslümanın kardeşine/din kardeşine ona eza veren bir işaretle bakması helal/doğru değildir.”[136] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Herhangi bir müslümanın bir başka müslümanı korkutması doğru değildir/helal olmaz.”

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Allah, kesinlikle müminlerin incitilmesinden memnunluk duymaz/hoşnud kalmaz.”[137] 

   Rebî b. Haysem/Hasyem şöyle diyor: 

   “İnsanlar iki grupturlar:

   a- Müminler. Sakın ona eza ve cefada bulunma!

   b- Cahil olanlar. Sakın cahille birlikte cahilce konuşma!”

   3- ALÇAKGÖNÜLLÜ OLMAK

   Müslümanın müslüman üzerindeki haklardan birisi de, ona karşı büyüklük göstermeyip, tevazu sahibi olmasıdır. Çünkü Allah kesinlikle böbürlenerek başkalarına karşı üstünlük taslayanları sevmez. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmaktadır:

   “Doğrusu Yüce Allah, tevazu sahibi olmanızı ve hiçbir kimsenin diğerine karşı bir üstünlükte bulunmamasını/övünmemesini bana vahyetti.”[138] 

   Diğer taraftan başkaları eğer ona karşı bir büyüklük ve üstünlük davasına kalkışır iseler, buna da tahammül etmesini bilsin. Yüce Allah, Peygamberine seslenerek şöyle buyurmuştur:

   

   “Affa sarıl, iyiliği emret ve cahillerden uzak dur.”[139]

   İbn Ebu Evfa’dan rivayete göre, Rasulullah (s.a.v.) her müslümana karşı alçakgönüllü/tevazu sahibi olarak davranır, dullar ve yoksullarla birlikte yürüyerek, onların ihtiyaçlarını karşılar ve bundan çekinmez, büyüklük taslamazdı.[140] 

   4- LAF TAŞIMAMAK

   Müslümanın müslüman üzerindeki haklarından biri de, birinden diğerine kendisi söz taşımamanın yanı sıra başkalarının kendisine getirip aktardıklarına da kulak tıkamasıdır. Bu kişileri dinlememeli ve gelenlere itibar etmemelidir. Çünkü Rasulullah (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   “Kovuculuk yapan bir kimse cennete giremez.”[141] 

   Halil b. Ahmed ise şöyle diyor: 

   “Eğer biri gelip sana birilerini çekiştiriyor ve verip veriştiriyorsa, şunu iyice bilmelisin ki, o kişi kesinlikle seni de başkalarına çekiştiriyordur. Eğer biri sana başkalarına ait bilgiler getiriyorsa, demektir ki, aynı kişi senden de aldıklarını başkalarına götürüp iletmektedir.”

   5- DARGIN DURMAMAK

   Müslümanın müslüman üzerindeki bir diğer hakkı da, tanıdığı kimselere karşı ne kadar öfkeli olursa olsun, üç günden fazla küs ve dargın olmamasıdır. Ebu Eyyûb Ensarî’nin anlattığına göre, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Herhangi bir müslümanın müslüman kardeşiyle üç günden fazla dargın durup onu terketmesi helal olmaz/doğru değildir. Öyle ki ikisi karşılaşırlar da, biri yüzünü bir yana, diğeri de diğer bir yana çevirerek dargınlığı sürdürürler. Bu ikisinden en hayırlısı, ilk önce selam verip de barış yapandır.”[142] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Satış sözleşmesinin kaldırılmasıyla ilgili olarak kim bir müslümanın bu yoldaki isteğini kabul ederse, Allah onun hatasını kıyamet gününde kaldırır/onu bağışlar.”[143] 

   İkrime diyor ki, Yüce Allah, Yakub peygamberin oğlu Yusuf peygambere şöyle buyurmuştur:

   “Senin kardeşlerini bağışlaman sebebiyle, dünya ve ahirette ününü ve yerini hep yüksek tuttum/yücelttim.”

   Hz. Âişe validemiz diyor ki:

   “Rasulullah (s.a.v.) kendi şahsına karşı yapılanlardan dolayı kesinlikle öc almamış ve intikam peşine düşmemiştir. Meğer ki Allah’ın koyduğu sınırlar çiğnenmiş olsun. İşte bu takdirde sadece Allah için ve O’un adına intikam alırdı.”[144] 

   Abdullah İbn Abbas diyor ki: 

   “Bir kimsenin kendisine yapılan zulmü, o kişinin zalimi/ezeni bağışlaması halinde Allah, onun şerefini ve saygınlığını artırır.”

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Hiçbir mal, verilen sadaka/yardım sebebiyle eksilmez. Allah, başkasının kendisine karşı yaptığı yanlışı bağışlayan kişinin şerefini/saygınlığını artırır. Kim de Allah için tevazu gösterirse, Allah onu yüceltir.”[145] 

   6- HERKESE İYİLİKTE BULUNMAK

   Müslümanın müslüman üzerindeki bir diğer hakkı da, ona yardımcı olmasıdır. Bu bakımdan müslüman gücü nisbetinde herkese iyilikte bulunmalı ve yardım etmelidir. Yakın ve uzak, ailesi ya da başkası demeyip hiçbir ayırıma gitmeksizin herkese faydalı ve yararlı olmalıdır.

   Hz. Hüseyin’in oğlu Ali, babası Hz. Hüseyin’den Hz. Hüseyin’in de babası Hz. Ali’den rivayete göre, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Layık olana da olmayana da sen iyilikte bulun. Eğer sen iyilik yaparken ehil/layık olanına rastlamışsan, zaten bu yardım böylece yerine ulaşmıştır. Eğer layık olanının eline geçmemişse, dolayısıyla senin kendin iyilik yapanlardan olmuş olursun.”[146] 

   Yine aynı isnad yoluyla gelen başka bir rivayette ise, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Dinden ve dinin gereklerini yapmaktan sonra, esas akılcı hareket etme işi, halka karşı sevgi içinde olmak, iyi ve kötü, herkese iyilikte bulunmaktır.”[147] 

   Ebu Hüreyre (r.a.) diyor ki: 

   “Herhangi bir kimse Rasulullah (s.a.v.)’ın elini tutunca, kendisi bırakmadığı sürece Allah Rasulü o kimsenin elini bırakmazdı. Rasulullah’ın dizini, yanında oturduğu kimsenin dizinden daha önde göremezdin. Biri kendisiyle konuşmuş olmasın ki, mutlaka yüzünü o konuşana döndürürdü ve o şahıs sözünü bitirene dek yüzünü bir başka tarafa çevirmezdi.”

   7- İZİNSİZ KİMSENİN YANINA GİRME

   Müslümanın bir hakkı da, kardeşinin izni olmaksızın huzuruna ya da yanına girmemesi gerektiğidir. Yanına girmek istediği kimseden en az üç defa girme izni isteyecek, buna rağmen giriş izni çıkmazsa, gönül bırakmaksızın dönüp gitmesini bilecektir. Ebu Hüreyre (r.a.)’den rivayete göre Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “İzin isteme hakkı üç defadır. Birinci izin istenmesinde karşı taraf susar, ikinci izin istemede ise, ev sahipleri iş ve evlerini düzenlerler. Üçüncüsünde ise ya içeri buyur ederler veya (o gün, o an için) geri çevirirler.”[148] 

   8- HERKESE GÜZEL DAVRANMAK

   Müslüman müslüman kardeşlerine karşı güzel davranmalı ve iyi ahlaklı olmalıdır. Herkese durumuna göre gereken ilgiyi göstermek gerekir. Örneğin cahil birilerini ilmî bir kapasiteyle, kültürlü birilerini kültürsüz biriyle, konuşkan ve hatip olan birini konuşmaktan aciz biriyle yan yana getirirsen, böyle yapılmak istenirse, bu, her iki taraf için de bir eziyettir, sıkıntıdır. Bu gibi durumlardan sakınmak gerekir.

   9- YAŞLILARA HÜRMET ETMEK

   Müslümanların birbirlerine karşı hukuklarından biri de, yaşlılara karşı saygılı, çocuklara karşı da merhametli bulunmalarıdır. Hz. Cabir (r.a.) diyor ki, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular:

   “Büyüklerimize karşı saygılı davranmayan ve küçüklerimize karşı da merhametli olmayan kimse bizden değildir.”[149] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar:

   “Saçı sakalı ağarmış müslümanlara karşı saygılı olmak, Allah’a olan saygıdan ileri gelir.”[150] 

   Büyük ve yaşlılara saygının bir gereği de, onların izin vermezden önce yanlarında konuşmaya kalkışmamaktır.

   Hz. Cabir diyor ki: 

   “Cüheyne kabilesi adına bir heyet Rasulullah’a gelmişlerdi. Bu arada sözcü olarak bir genç konuşmak üzere kalkınca, Rasulullah (s.a.v.) kendisine: ‘Dur bakalım! İçinizde konuşabilecek/sözcülük yapabilecek bir büyüğünüz yok mu?’ diye sordu.”[151] 

   Bir başka haber/hadiste de şöyle buyuruluyor: 

   “Bir büyüğüne/yaşlıya bir genç, saygıda bulunursa, yaşlılığında kesinlikle Allah ona, saygıda bulunan kimseler amade kılar.”[152] 

   İşte bu, yaşlı ve büyüklere karşı saygılı olanların ömürlerinin uzun olabileceğine bir işarettir. Bu noktayı hiç gözardı etme! Büyük ve yaşlılara saygıda başarılı olabileceklerse, ancak Yüce Allah’ın kendilerine uzun ömürlü olmalarını takdir buyurduğu kimseler olacaktır.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Çocuk ana ve babasına/büyüklerine karşı öfkeli ve kızan biri durumunda olmadıkça, yağmurlar azalmadıkça, kötü ve adi insanlar olabildiğince çoğalmadıkça, asil ve soylu kimseler kaybolmadıkça, küçükler yaşlı ve saygın insanlara saldırmadıkça, sıradan adi kimseler de soylu ve değerli kimselere saldırmadıkça kıyamet kopmaz.”[153] 

   Çocuklarla şakalaşmak, onlarla oynaşmak Rasulullah (s.a.v.)’ın adetiydi.[154] 

   Rasulullah (s.a.v.) herhangi bir yolculuktan dönerlerdi, çocuklar gidip kendisini karşılarlardı. Hemen onların gelişiyle, kendisini karşılamalarıyla, yanlarında hemen bineğini durdurur. Sonra da ashabına emrederek, çocukların kendisinin bineğine bindirilmesini isterdi. Dolayısıyla kimi çocuklar arkasına, kimileri de önüne bindirilirdi. Aynı şekilde ashabına da, kimi çocukların kendi bineklerine alınmasını onlara emrederdi. Daha sonra bu çocuklar birbirlerine karşı bunu bir övünç vesilesi yaparlardı da birbirlerine şöyle konuşurlardı: “Rasulullah (s.a.v.) beni devesinin önüne aldı, seni de arkasına.” Kimisine de: “Rasulullah (s.a.v.) seni de sahabenin devesinin terkisine bindirtti.” diyerek birbirlerine bu şekilde üstünlük yarışına girerlerdi.[155] 

   Hayır duâ yapması ve isim vermesi için küçük bebekler Rasulullah (s.a.v.)’a getirilirdi. O da getirilen çocukları kucağına alırdı. Bazan da çocuklar çişini yaparlardı. Görenlerden bazıları bundan dolayı bağırmaya kalkıştıklarında, Rasulullah onlara engel olur ve şöyle derdi: “Çocuğu ürküterek çişini yarıda kestirmeyin, bırakın çişini etsin.” Böylece çişini yapana dek bırakır, sonra ona duâ eder, adını koyardı. Böylece çocuğun ailesine, bundan ötürü herhangi bir rahatsızlık duymadığını göstererek onların mutlu olmalarını sağlar, onların gitmesinden sonra da kalkar, giysisini kendisi yıkardı.”[156] 

   10- HERKESE KARŞI GÜLERYÜZLÜ OLMAK

   Müslüman bir kimse herkese karşı güleryüzlü ve tatlı sözlü, cana yakın ve arkadaşça olmalıdır.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Cehennem ateşinin kimlere haram kılındığını bilir misiniz?” 

   Bu soru üzerine sahabe, “En iyisini Allah ve Rasulü bilir”, dediklerinde, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur: 

   “Halka karşı yumuşak hareket eden, herkese kolaylık sağlayan, alçakgönüllü ve cana yakın olanlara haram kılınmıştır.”[157] 

   Ebu Hüreyre (r.a.) diyor ki, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdu: 

   “Kesinlikle Allah, kolaylık sağlayan ve halka güleryüz gösteren kimseyi sever.”[158] 

   Sahabeden biri, “Ey Allah’ın Rasulü! İşlemem halinde kendisi sebebiyle cennete girebileceğim bir ameli bana gösterir/öğretir misin?” diye sorunca, Rasulullah (s.a.v.) da şöyle buyurur: 

   “Doğrusu kişinin affını/bağışlanmasını sağlayan-gerektiren şeylerden birisi çokça selam vermek ve güzel söz söylemektir.”[159] 

   Abdullah b. Ömer (r.a.) diyor ki: “Doğrusu iyilik yapmak oldukça kolay bir iştir. Bu, güler bir yüz göstermek ve bir de yumuşak söz söylemekten ibarettir.”

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “Yarım hurma danesiyle olsun, cehennem ateşinden sakının. Kim de bunu olsun bulamazsa, bari tatlı/güzel bir söz söylesin.”[160] 

   Rasulullah (s.a.v.) konuyla ilgili yine şöyle buyuruyorlar: 

   “Doğrusu cennette içeriden bakılınca, dışı, dıştan bakılınca da tümüyle içi görülen odalar/köşkler bulunmaktadır.” 

   Bir Bedevî: “Ey Allah’ın Rasulü! Kimin için bu yerler?” diye sorduğunda, Rasulullah, 

   “Güzel ve tatlı söz söyleyen, yemek yediren, herkes geceleyin uykuda iken kendisi namaz kılan” diye cevaplamışlardır.[161] 

   Muaz b. Cebel diyor ki, Rasulullah (s.a.v.) bana şöyle buyurdu: 

   “Sana Allah’ın emirlerine bağlı kalarak, yasaklarından uzak bulunmak suretiyle takva sahibi olmanı, doğru sözlü olmanı, sözünde durmanı, emaneti yerine getirmeni, ihaneti bırakmanı, komşuluk hakkına riâyeti, yetime karşı merhametli olmanı, yumuşak sözlü olmanı, herkese selam vermeni insanlara karşı alçakgönüllü bulunmanı tavsiye ederim.”[162] 

   Enes (r.a.) diyor ki, “Rasulullah (s.a.v.) ashabıyla birlikte bulunduğu bir sırada, Allah’ın nebisine bir kadın gelerek, ‘Seninle bir işim var’ dedi. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.) kadına, “Git sokağın/çarşının dilediği yerinde otur, ben de gelip seni dinlemek üzere oraya oturayım” dedi. Kadın denileni yaptı, Rasulullah (s.a.v.) yanına gidip oturdu ve kendisini dinleyip, kadının ihtiyacını böylece yerine getirdi.”[163] 

   Vehb b. Münebbih diyor ki: “İsrailoğullarından biri tam yetmiş yıl oruç tutar, ancak her yedi günde bir iftar yapardı. Kendisi, şeytanın insanları nasıl saptırdığını öğrenmek istiyordu, bunun için hep Allah’a yakarırdı. Ancak aradan uzun bir süre geçtiği halde, duâsının kabul edilmediğini gördü. Bunun üzerine şöyle der: “Eğer ben yanlışımın ve günahımın benimle Rabbim arasında nelerden ibaret olduğunu öğrenebilseydim, şu öğrenmesini istediğim şeyden bu, benim adıma daha hayırlı olurdu.” 

   Bu arzusu üzerine Yüce Allah kendisine bir melek gönderir ve melek ona: “Allah, beni sana gönderdi ve O senin için şöyle buyuruyor: ‘Senin şu anda konuştuğun ve arzuladığın sözün/isteğin var ya, bu, senin adına, daha önce konuştuklarından daha çok Rabbini sevindirmemiştir, hatta şimdiye dek yapmış olduğun ibadetlerinden de daha çok Rabbinin hoşuna gitmiştir. Bundan böyle Allah senin gözünü açmıştır. Bak da gör.” der. 

   Adam da hemen bakar, bir de ne görsün, İblisin askerleri/ordusu tüm dünyayı çepeçevre kuşatmış bulunmaktadır. Nerede bir insan varsa, hemen çevresini tıpkı aç kurtlar misali şeytanlar kuşatmışlar. Bu manzara karşısında adam, “Rabbim, böyle bir kuşatma altından kim kurtulabilir acaba?” diye sorar. Yüce Allah da, “Takva sahibi kimseler ile, herkese karşı yumuşak davranan kişiler kurtulabilir.” buyurdu.

   11- VERİLEN SÖZÜ TUTMAK

   Müslümanların birbirlerine karşı olan haklarından birisi de, verdikleri sözlerinde durmaları ve ahde vefadır. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Söz vermek/vaadde bulunmak da bir atıyye/bağıştır.”[164] 

   Yine şöyle buyuruyor: 

   “Söz vermek/vaadde bulunmak bir borçtur.”[165] 

   Başka bir hadislerinde de şöyle buyurmuştur: 

   “Üç haslet münafıklığın belirtisidir: 

   a- Konuşunca yalan söyler, 

   b- Söz verince/vaadde bulununca aksini yapar ve 

   c- Kendisine bir şey emanet edilince, ihanette bulunur.”[166] 

   Yine buyuruyor: 

   “Kimde üç haslet bulunursa, o kimse oruç da tutsa, namaz da kılsa yine de münafıktır.”[167] 

   Ve yukarıdaki hasletleri saymıştır.

   12- İNSAF SAHİBİ OLMAK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, birbirlerine karşı insaflı bir şekilde davranmalarıdır. Birbirleri hakkında kötü düşünmemeliler. Kendisi için neler istiyor ya da arzuluyorsa, karşısındaki için de aynı niyeti taşımalıdır. Çünkü Rasulullah (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   “Kul, şu üç özelliği tam anlamıyla taşımadıkça mükemmel bir iman/inanç sahibi olamaz:

   a- Kendisinin ihtiyacına rağmen başkalarına yardımda bulunmak,

   b- Kendi adına insaflı hareket etmek ve

   c- Herkese selam vermek/çokça selam vermek.”[168] 

   Rasulullah (s.a.v.) hadislerinde şöyle buyuruyorlar: 

   “Kim cehennem ateşinden uzaklaştırılıp cennete girmek isterse, ölüm kendisini, ‘Eşhedü en la ilahe illallah ve enne Muhammeden Rasulullah/Allah’dan başka ilah olmadığına, Muhammed’in de Allah’ın elçisi olduğuna şehadet ederim’ dediği bir halde bulsun. Bir halk tarafından kendisine nasıl bir muamele yapılsın istiyorsa, o da öylesine onlara muamelede bulunsun.”[169] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle demiştir: 

   “Ey Ebu Derda! Seninle komşuluk yapanlara karşı güzel muamelede bulun ki, mümin olasın, kendin için istediğin bir şeyi insanlar için de iste ki müslüman olasın.”[170] 

   Hasan Basrî diyor ki: 

   “Allah (c.c.) Âdem (a.s.)’e dört haslet vahyetti, bildirdi. Yüce Allah, ‘İşte bu hasletlerde hem senin ve hem de çocukların için yararlı şeylerin tümü bulunmaktadır. Bunlardan biri, benim içindir, biri senin içindir, birisi benimle senin aramızda ortaktır, birisi de seninle halk arasında ortaktır.’ Şöyle ki:

   a- Benim için olanı, bana gereğince kul olarak ibadette bulunacak ve hiçbir şeyi bana ortak koşmayacaksın.

   b- Senin için olan ise amelindir. Senin ona ihtiyaç duyduğun en önemli anında onunla seni ödüllendiririm,

   c- İkimiz arasında olan ise, senin duâ etmen, benim de buna icabetimdir ve

   d- Seninle halk arasında olanına gelince, onların sana karşı nasıl olmalarını ve yapmalarını istiyorsan, sen de öyle ol ve öyle yap ki huzura eresin.”

   Hz. Musa (a.s.), Yüce Allah’a: “Rabbim! Hangi kulun daha adildir?” diye sorar. Allah da: “İnsaflı olanı…” diye bildirir.

   13- HERKESE KONUMUNA GÖRE DAVRANMAK

   Müslümanların karşılıklı hak ve görevlerinden biri de, insanların durumlarına göre kendilerine gereken ilgiyi göstermektir. Eğer bir kimsenin giysisi, üzerindeki durumu, gerçekten kişinin konumunu gösteriyorsa, bu kimselere buna göre gereken ilginin gösterilmesi icabeder. Çünkü halkın konum ve durumlarına göre neye layık iseler, ona göre muamelede bulunulmalıdır.

   Anlatıldığına göre, Hz. Âişe validemiz bir yolculuktadır. Derken bir yerde konaklar. Yiyeceklerini, nevalesini çıkarır, yemeğini yiyecektir. Tam bu esnada bir dilenci gelir ve Hz. Âişe de, “Şu adamcağıza bir şeyler verin” der. Daha sonra da oradan biri geçmektedir. Hz. Âişe, “şu adamı da yemeğe çağırın,” diye söyleyince, Hz. Âişe’ye, “Yoksula biraz bir şeyler veriyorsun, şu zengini ise yemeğe davet ediyorsun, neden?” denilince, o da: “Allah, insanları farklı konum ve mertebelerde yaratmıştır. Bizim için de gerekli olanı onlara, konumlarına ve yerlerine göre gereken ilgiyi göstermemizdir. Şu zavallı yoksul, bir ekmek parçasına da razıdır, bununla hoşnud kalabilir. Oysa şu zengine de aynı şekilde bir muamele yapmamız, ona da bir ekmek parçası uzatıvermemiz yakışık almaz, çirkin bir davranış olur bizim için.”

   Bir gün Rasulullah (s.a.v.) evlerinden birine girmişti. Peşinden ashabı da oraya girdiler. Ev ağzına dek tıka basa dolmuştu. Derken Cerîr b. Abdullah Becelî çıkagelir. Oturacak bir yer bulamaz, hemen kapının eşiğinde/dibinde oturuverir. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.) ridasını dürerek üzerine oturması için ona atar ve kendisine: “Bunun üzerine oturuver” buyurur. Cerir de hemen onu aldı, onu başının/yüzünün üzerine koydu ve hem öpüyor, hem de ağlıyordu. Daha sonra tekrar kendisi de o ridayı/giysiyi dürerek, Rasulullah (s.a.v.)’a tekrar iade etti ve: “Ben senin elbiseni altıma alarak kesinlikle üzerine oturamam. Senin bana ikramda bulunduğun gibi Allah da sana ikramda bulunsun” dedi. Rasulullah (s.a.v.) önce şöyle sağına ve soluna bir bakındı, sonra da şöyle buyurdu:

   “Eğer size bir kabilenin, bir toplumun saygın ve değer verdiği bir adamı gelirse, hemen kendisine ikramda bulunun!”[171] 

   İşte tıpkı bunun gibi, eğer birinin üzerinde öteden beri bir hakkı bulunuyor ise, ona ikramda bulunsun. Anlatıldığına göre, Rasulullah (s.a.v.), kendisini emziren süt annesi onu ziyarete gelmişti.[172] Rasulullah (s.a.v.) derhal ridasını onun altına serdi ve sonra da kendisine: “Hoşgeldin, safalar getirdin, buyur buraya oturuver,” diyerek süt annesini oraya oturttu. Sonra da süt annesine: “Kime şefaatçi, aracılık yapmak istersen buyur yap, serbestsin, şefaatçiliğinin gereği yerine getirilecektir. Ne istersen iste, istediğin verilecektir” buyurur. “Süt anne de, “Benim arzum, kavmimi, kabilemi istemektir, başka bir isteğim yok” der. Bunun üzerine Peygamberimiz (s.a.v.) şöyle buyurur: “Kavminden esir olanlar içerisinden benim ve Haşimoğullarının payına düşeni ben sana bağışladım, veriyorum.” Bu ifadeler üzerine hemen orada bulunan tüm sahabi ayağa kalkarak hep bir ağızdan, “Ey Allah’ın Rasulü! Bizim de hakkımızı ver, bizim de hakkımızı ona ver” diyerek Rasulullah’ı izlediler. Sonra da kendisine gereken ilgi ve alakayı gösterdi. Kendisine gereken hizmeti sundu ve süt annesine, hem bir hizmetçi bağışladı ve hem de Huneyn Savaşı’nda hissesine düşeni kendisine bağışladı. Daha sonra süt anneye verilen bu şeyler, Hz. Osman b. Affan (r.a.)’ya yüzbin dirhem karşılığında satılır.[173] 

   Zaman zaman Rasulullah (s.a.v.)’ı ziyarete gelenler olurdu. Kendisi de bu sırada bir mindere oturmuştur, minder, üzerinde ikinci bir kişinin oturması için o kadar geniş değildir. Rasulullah (s.a.v.)’ın etrafı da tıka basa gelenlerle doludur. Rasulullah (s.a.v.) hemen o minderi altından alır ve onu hemen yanıbaşına oturmak isteyenin altına koymaya çalışırdı. Eğer gelen zat, üzerine oturmak istemezse, Rasulullah (s.a.v.) o kişiyi oturtana kadar ısrarda bulunurdu.

   14- MÜSLÜMANLARIN ARASINI BULMALI

   Müslümanların karşılıklı haklarından biri de, kimseye darılmamak, küsmemek ve insanların arasını bulmaktır. Bu işi nasıl ve ne şekilde başarabiliyorsa öylece gerekeni yapsın, arayı bulsun. Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor:

   “Size namazın, orucun ve sadakanın derecelerinden daha önemli derecenin ne olduğunu haber vereyim mi?” sorusu üzerine sahabe, “Elbette haber ver” dediklerinde, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur: “İki kimsenin arasını bulup düzeltmektir/ıslahtır. Oysa iki kimsenin arasını bozmaksa, tüm iyilikleri ortadan silip süpüren bir yanlıştır.”[174] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Sadakanın en değerlisi, iki kimsenin arasını bulup barıştırmaktır.”[175] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.)’in durumuyla ilgili olarak, Hz. Enes’in rivayetine göre diyor ki: 

   “Bir gün Rasulullah (s.a.v.) ashabıyla birlikte oturuyordu, derken öylesine bir güldü ki, ön dişleri nihayet gözükmüştü. Bunun üzerine Hz. Ömer (r.a.) kendisine, “Babam ve anam yoluna kurban olsun ey Allah’ın Rasulü! Nedir senin gülmene sebep? Seni güldüren olay nedir?” diye sorunca, şöyle buyurur:

   “Ümmetimden iki kimse, yarın kıyamet gününde izzet sahibi olan Rabbimin huzurunda diz çökerek otururlar. Biri, “Rabbim! Bu adamdan benim hakkımı al” der. Yüce Allah da: “Kardeşinin senin üzerinde haksızlıkla aldığın şeylerini öde!” buyurur. Adam da: “Rabbim, elimde iyilik olarak hiçbir şeyim kalmadı ki, ne verebilirim?” diye söyler. Yüce Allah da, “Hak isteyene dönerek, ‘Sen kardeşine ne yapmak istersin, iyiliklerinden hiçbir şeyi kalmamış?” diye buyurunca, hak sahibi, alacaklı kimse de, “Rabbim! Benim günahlarımı alsın yüklensin!” der. Bu sırada Rasulullah (s.a.v.)’ın ağlaması sebebiyle gözlerinden yaşlar boşanır ve şöyle buyurur: “Doğrusu bugün oldukça çetin bir gündür. Öyle bir gün ki, insanlar o günde, günahlarının başkalarına yükletilmesine bile ihtiyaç duyarlar.” 

   Rasulullah devamla diyor ki: 

   “Yüce Allah bu arada, kardeşi tarafından haksızlığa uğrayan mazluma dönerek, “Hele gözlerini bir kaldır da, şu cennetlere bir bak hele!” diye buyurur. Cennetleri gören kimse gördüğü manzaralar karşısında, “Rabbim! Ben gümüşten şehirler ve altından köşkler görüyorum ki, köşklerin tümü incilerle taçlanarak bezenmiş. Bunlar hangi peygambere, ya da hangi sıddîke veya hangi şehide aittir söyler misin?” diye konuşur. Yüce Allah da: “Bu, kim onun bedelini öderse, onundur” buyurur. Haksızlığa uğrayan kişi de, “Kim buna güç yetirebilir ki?” diye söyler. Yüce Allah, “Sen sahip olabilirsin” buyurur. Adam, “Ne ile sahip olabileceğim ki?” der. Yüce Allah da, “Kardeşini bağışlaman karşılığında” buyurur. O kişi de, “Öyleyse Rabbim! Ben kardeşimi bağışladım” der. İşte bunun üzerine Yüce Allah, “Öyleyse kardeşinin elinden tut da, onu cennete götür/cennete sok” buyurur.”

   Daha sonra da Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular: 

   “Allah’dan korkun, aranızdaki kırgınlıkları kaldırın/ıslah edin. Doğrusu Yüce Allah bile yarın kıyamet gününde müminlerin arasını bulmaktadır.”[176] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “İki dargın kimsenin arasını bulmak için haklarında iyi şeyler söylemek suretiyle yalan söylemiş olan kimse, yalancı değildir.”[177] 

   Bu hadis, dargın olan kimselerin arasını bulmanın vacib olduğunu gösteriyor. Bilindiği gibi yalanı terketmek de vacip bir görevdir. Bir vacip görev, ancak ondan daha üstün bir vacip görevle ortadan kalkar.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Söylenilen ve konuşulan tüm yalanlar yalancının amel defterine geçilir, meğer ki kişi savaşta yalan söylemiş olsun. Çünkü harp/savaş hiledir/karşıya tuzak kurmaktır. Ya da iki kimsenin arasını bulmak için söylenmiş olsun ve böylece ikisinin arasını bulsun veya hanımının gönlünü almak için yalan söylenmiş olsun. (Bunlar müstesna).”[178] 

   15- AYIP VE KUSURLARI ÖRTMEK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, birbirlerinin ayıp ve kusurlarını ortaya sermeyip, kapatmaları gerektiğidir. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Kim bir müslümanın ayıbını/kusurunu kapatır/örterse, Allah da dünya ve ahirette onun kusurlarını örter.”[179] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Bir kul, diğer bir kulun hatasını örtmemiş olsun ki, Allah da kıyamet gününde onun hatasını örter?”[180] 

   Ebu Said Hudrî (r.a.)’nin rivayetine göre, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Mümin bir kimse, kardeşinde gördüğü bir yanlışı/kusuru örtmesi halinde, kesinlikle cennete girecektir.”[181] 

   Rasulullah (s.a.v.), yaptığı bir yanlışı, kendisine söyleyen sahabesi Maiz (r.a.)’e:

   “Keşke onu elbisenle örtseydin, bu senin için daha iyi olurdu.” diye buyurmuşlardır.[182]

   Durum böyle olduğuna göre müslümanın, sırf müslüman olması açısından kendisinin de kusurunu kapatması da bir haktır. Tıpkı başka müslümanların gerekli ve vacib bir hakkı olduğu gibi, kendisi için de aynı hak vacib ve gereklidir. Nitekim Hz. Ebu Bekir (r.a.) şöyle demiştir: 

   “Eğer içki içen birini görmüş olsam, Allah’dan dileğim, onun deşifre olunmamasıdır. Eğer bir hırsızlık yapanı görmüş olsam, isterdim ki Allah da onu örtsün/gizlesin.”

   Anlatıldığına gore, bir gece Hz. Ömer (r.a.) Medine’de dolaşıp çevreyi teftiş eder. Kötü bir fiil işlemekte olan bir erkekle bir kadını görür. Sabahleyin konu hakkında gereken tavrı nasıl sergilemesi gerektiği konusunda halka danışır ve şöyle der: 

   “Eğer devlet başkanı bir erkekle bir kadını gayrimeşru bir halde görse ve kendilerine bu suçtan ötürü ceza uygulamasına girişse, nasıl bir görüş ileri sürersiniz? Siz ne yapardınız?” 

   Onlar, “Sen devlet başkanısın, yetki senindir, nasıl dilersen öyle yapabilirsin” dediler. Bunun üzerine Hz. Ali (r.a.) olaya müdahalede bulunur ve şu görüşleri ileri sürer: 

   “Senin böyle bir yetkin yoktur. Eğer sen onlara bu tür bir konuda bir ceza uygulayacak olursan, dinen senin cezalanman gerekir. Çünkü Yüce Allah bile, bu konuda bir cezanın uygulanabilmesi için dört şahitten azına güvenmemiştir, en az dört şahit istemiştir.”

   Hz. Ömer, durumu bir süre öylece kendi haline terkeder. Daha sonra yine halka konuya ilişkin düşüncelerini sorar, onlar da aynen öncekisi gibi karşılık verirler. Nitekim Hz. Ali de aynen ilk cevabını tekrarlar.

   Bu olay şunu göstermektedir. Hz. Ömer durum hakkında tereddüt etmektedir. Kendisi devlet başkanı olarak olayı bizzat gördüğünden dolayı, böyle bir cezayı tatbik yetkisi olur mu olmaz mı diye tereddütlüdür. Kendisinin bildiği bir konuda Allah’ın öngördüğü hadleri uygulayabilir mi? İşte sırf bu maksatla konunun nasıl takdir edilebileceğini öğrenmek için meseleyi sahabeye ve çevresindekilere danışmıştır. Yoksa bizzat olay hakkında muhbirlik yani ihbar görevini yapıyor değildir. Çünkü o, endişe içindeydi. Aksi takdirde o, insanlara zina iftirası atmakla onlara karşı iftiracı yani asılsız lekeleyici, kazif[183] durumuna gelmekten korkuyordu. Çünkü ihbarcı olarak böyle bir konuma düşebilirdi. Dolayısıyla kendisi de Hz. Ali’nin görüşünü benimsedi ve onları cezalandırma hakkının olmadığını kabul etti.

   İşlenen kötülüklerin ve yanlışların kapatılması ve deşifre edilmemesi hususunda bu örnek, delillerin en büyüklerindendir. Çükü en büyük kötülük zina fiilini işlemektir. Şeriat, örnekte de görüldüğü gibi kötülüklerin kapatılmasını istemektedir. Zina fiilinin işlendiğine dair şeriat kesinlikle dört tane adil şahit aramaktadır. Bu dört şahidin hepsi de, sürme kaleminin sürmedanlığa girip çıkması gibi, kılıcın kılıfa girip çıkmasının görülmesini, cinsel ilişki halini yakalamalarını gerekli kılıyor. Bu ise oldukça zordur ve neredeyse hiçbir zaman kimsenin böyle bir şeyi göremeyecekleri noktasında bir kesinlik kazanmaktadır.

   Eğer kadı/hakim ya da yargılayıcı bizzat olayı kendisi görmüş olsa bile, onun böyle bir şeyi açıklama ve deşifre yetkisi yoktur. Şu hikmete bir bak ki, gerçekleri gören. Recmi/taşlanarak öldürülmeyi gerektiren zina fiilini işleyen bir kimsenin topluma örnek olması ve zina yolunun kapanması açısından şeriatın getirdiği en ağır cezaya bak, bir bunu değerlendir. Bir de kullar arasında kötülük işleyenlerin, asi olanların yaptıklarının üzerlerine kalınca bir örtü kapatılarak topluma ifşa edilmemelerine, yönelik çabaya bir dikkat eyle bakalım. Çünkü İslâm şeriatı bu açıdan olayın deşifre olunmaması için tüm yolları daraltmaktadır. Rabbimizden dileğimiz o ki, yarın kıyamet gününde tüm kötülüklerin, gizlice işlenen şeylerin ortaya döküleceği o günde, bizleri böyle bir ikramdan, rezil etmekten korumak suretiyle mahrum bırakmasın. Bir hadiste şöyle buyurulmuştur:

   “Şüphesiz Allah dünyada herhangi bir kulunun kusurunu/ayıbını örtünce, dolayısıyla yarın ahirette açığa vurmaktan münezzehtir, bu O’nun kereminin bir gereğidir. Eğer dünyada kulunun bir kusurunu açığa vurmuşsa, ikinci bir kez ahirette onu açığa vurmayacak kadar şanı yücedir.”[184] 

   Abdurrahman b. Avf (r.a.) rivayet ediyor, diyor ki: 

   “Bir gece Hz. Ömer (r.a.) ile birlikte Medine’de teftişe çıktık. Medine’de dolaşıp dururken, bir de baktık ki, bir evin ışığı yanıyor. O tarafa doğru yöneldik, eve yaklaştığımızda, bir de baktık ki, bir kapalı kapı, ardında da sesleri gelen birkaç kişi. Hz. Ömer elimi tuttu ve, “Bilir misin bu ev kimin?” dedi. Ben de, “Hayır, bilmiyorum” dedim. Hz. Ömer, “Bu ev, Rebia b. Ümeyye b. Halef’in evidir, şu anda bunlar burada içki içiyorlar, ne yapalım dersin?” Ben de, “Biz şu anda, Yüce Allah’ın bizi menettiği bir işi işlemekteyiz. Çünkü Yüce Allah, 

   

   “Birbirinizin gizli ve kötü yanlarını tecessüs ederek araştırmayın.”[185] diye buyurmuştur” dedim. Böylece Hz. Ömer (r.a.) geri döndü ve onları kendi hallerine bıraktı.”

   Hz. Peygamber (s.a.v.), Muaviye’ye şöyle buyurmuştur:

   “Eğer halkın kusurlarını araştıracak olursan, onları fesada/bozgunculuğa itersin ya da bozgunculuğun eşiğine getirmiş olursun.”[186] 

   Yine Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Ey dilleriyle iman edip de, imanını kalbine indirmeyen topluluk! Müslümanları arkalarından çekiştirip durmayın/gıybet etmeyin, kusurlarını araştırmayın. Kim bir müslüman kardeşinin ayıbını/kusurunu araştırıp deşifreye kalkarsa, Allah da onun kusurunu araştırır. Allah kimin kusurunun ardına düşerse, o kimse evinin içinde de olsa, onu yine de rezil rüsvay eder.”[187] 

   Hz. Ebu Bekir Sıddîk (r.a.) diyor ki: “Eğer herhangi bir kimsenin Allah’ın koyduğu bir yasağını çiğnediğini görmüş olsam, onu yakalamaz, ne de birinin yanında yer alarak ona tanıklı etmesine çalışırım.”

   Zatın biri şöyle diyor: “Abdullah b. Mesud’la birlikte oturuyordum. Bu sırada, biri başka birini çekerek oraya geldi. Abdullah b. Mesud’a, ‘Bu adam sarhoştur’ diye şikâyette bulundu. Abdullah b. Mesud, ‘Adamın ağzını koklayın.’ Kalkıp adamın ağzını kokladılar ve gerçekten sarhoş olduğunu gördüler. Abdullah b. Mesud, onu hapse attı, aklı başına gelene dek bekletti. Sonra da bir kamçı/sopa getirtti, budaklı yerlerini düzeltti. Sonra da, cellada, “Sopayla kendisine vur, elini kaldır, her organın hakkını vererek cezayı uygula.” dedi. Adamın üzerinde bir aba ya da yünden bir giysi olduğu halde cezası yerine getirildi.

   Cezalandırma işlemi bitince, Abdullah b. Mesud, onu getirene: “Sen bunun nesisin, neyi olursun?” diye sordu. O da, amcası olduğunu söyledi. Abdullah b. Mesud ona: “Hem yeğenine güzel bir terbiye vermemişsin, bir de yaptığı kabahati açığa vuruyorsun. Kaldı ki, bir imama/devlet yetkilisine, cezalandırılmak üzere biri getirilince, kesinlikle o yetkilinin ilgiliye cezayı uygulaması gerekir. Oysa Allah affedicidir ve affetmeyi de sever.” Sonra da, 

   

   “Affetsinler, geçsinler. Allah’ın sizi bağışlamasını istemez misiniz? Allah çok bağışlayıcıdır, çok merhametlidir.”[188] mealindeki âyeti okudu ve devamla dedi ki: “Ben hırsızlıktan dolayı iki defa eli kesilecek olan ve Rasulullah’a getirilen hırsızı ve olayı hatırlıyorum. Rasulullah (s.a.v.) el kesme cezasını uygulamıştı, ancak bundan dolayı mübarek yüzünün rengi atmıştı. Bu durumu görenler, “Ey Allah’ın Rasulü! Sanki adamın elinin kesilmesinden rahatsız olmuş gibisiniz” dediklerinde, şöyle buyurdular:

   “Üzülmemek elde değil ki (Nasıl üzülmeyeyim ki?), kardeşleriniz aleyhine olarak şeytanlara arka çıkmayın/yardımcı olmayın.” 

   Bunun üzerine sahabî, “O halde bağışlayamaz mıydın onu?” diye sormaları üzerine de, Rasulullah (s.a.v.): 

   “Sultana/Hükmü icra ve infaz edecek olan devlet yetkilisine suçlu getirilince, cezasının tatbiki gerekir. Oysa Allah affedendir ve affetmeyi de sever.” ve sonra da: 

   

   “Affetsinler, geçsinler. Allah’ın sizi bağışlamasını istemez misiniz? Allah çok bağışlayıcıdır, çok merhametlidir.”[189] mealindeki âyeti okudu.”[190] 

   Farklı bir rivayette ise, “Hırsızın eli kesilince, Hz. Peygamber’in rengi adeta kül rengine dönüştü, o derece yüzünün rengi atmıştı.”

   HZ. ÖMER VE BİR SUÇLU

   Yine anlatılanlara göre, Hz. Ömer (r.a.) hilafeti döneminde, geceleri zaman zaman çıkar çevreyi dolaşır, kontrolde bulunurdu. Yine bir gece dolaşırken, bir evden bir erkeğin şarkı söylediğini işitir. Hemen duvardan atlayarak içeri dalar. Bir de ne görsün yanında bir kadın ve önünde de içki. Hz. Ömer hemen kendisine:

   “Ey Allah düşmanı! Allah’a karşı isyanda bulunurken, Allah’ın senin durumunu ortaya çıkarmayacağını mı sandın?” der. Hz. Ömer’in bu çıkışı üzerine, suçlu kişi de hemen şöyle konuşmaya başlar:

   “İşte orada dur ey Ömer! Acele etme. Eğer ben Allah’a karşı bir hata işlemişsem, sen de benim yüzümden üç günah işlemiş oluyorsun. Çünkü Yüce Allah, 

   

   “Birbirinizin gizli yönlerini araştırmayın/tecessüs etmeyin”[191] buyurduğu halde, sen bunu işledin, Yüce Allah, 

   

   “İyilik, evlere arkalarından girmeniz değildir; fakat asıl iyilik, sakınan kimsenin iyiliğidir. Evlere kapılarından girin ve Allah’tan sakının ki muradınıza eresiniz.”[192] buyurduğu halde, sen benim evime arkadan girdin, kapıdan değil ve yine Yüce Allah, 

   

   “Ey iman edenler! Evlerden başka evlere izin almadan ve ev halkına selam vermeden girmeyin.”[193] buyurduğu halde, sen benim evime benden izinsiz ve selam da vermeden girdin.” diye karşılık vermesiyle, Hz. Ömer (r.a.) de kendisine:

   “Eğer beni bağışlar ve sana bir şey yapmazsam, senin de yapacağın bir iyiliğin var mı benim için?” diye sorar. Bunun üzerine adam,

   “Evet! Ey müminlerin Emiri! Eğer sen beni bağışlarsan, ben de bundan böyle asla bir daha bu tür bir iş işlemeyeceğim,” der. 

   Hz. Ömer (r.a.) onları bağışladı ve çekip gitti.

   Adamın biri Abdullah b. Ömer (r.a.)’e, 

   “Ey Ebu Abdurrahman! Rasulullah (s.a.v.)’ın, Yüce Rabbimizin kıyamet gününde, mümin kullarıyla ‘Necva’ denilen ve onları deşifre etmeden yapacağı gizli görüşmeye ilişkin neler söylediğini dinledin, söyler misin Rasulullah (s.a.v.) bununla ilgili olarak ne buyurdu?” diye sorar.

   Hz. Ömer’in oğlu Abdullah da, ben Rasulullah (s.a.v.)’ın şöyle söylediğini kendisinden dinledim:

   “Kesinlikle Allah, mümin kulunu kıyamet gününde kendisine yaklaştırır/ya da mümin kul Rabbine öyle bir derecede yaklaştırılır ki, Allah onun üzerine şefkat kanadını koyar ve onu halktan gizler ve bundan böyle de kendisine şöyle sorar: 

   ‘Sen şu günahı ve şu şu günahları biliyor musun?’ diyerek tüm günahlarını kendisine ikrar ettirir.

   Mümin kul da: ‘Evet, Rabbim’ diyerek, tüm günahlarını kabullenince, bundan böyle artık helak olduğunu ve hiçbir kurtuluşunun olmayacağını düşünür. 

   Bu sırada Yüce Allah kendisine, ‘Ey Kulum! Benim dünyada iken günahlarını örtmem/seni deşifre etmememin sebebi, sırf bugünde seni bağışlamam içindir.’ Daha sonra da adamın iyiliklerini içeren kitabı kendisine verilir.

   Kafirlerle münafıklara gelince, onlar için de peygamberler ve meleklerden birçok şahit, ‘İşte şunlar var ya! Rablerine ortak koşarak yalan söyleyenlerdir. Dikkat edin! Allah’ın laneti zalimler üzerine olsun/Allah zalimleri kahretsin!’ derler.”[194] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır: 

   “Muhacirler dışında ümmetimin tümü bağışlanmıştır. Muhacir de, kişinin gizlice bir kötülüğü işlemesi ve daha sonra da yaptığı bu gizli işi bizzat kendisi etrafa bildirerek yaymasıdır.”[195] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır: 

   “Konuşmalarının başkalarınca dinlenip işitilmesini istemeyen kimselerin sözlerini dinleyenlerin/kulak kabartanların yarın kıyamet gününde kulaklarına eritilmiş kurşun akıtılacaktır.”[196] 

   16- BAŞKALARININ HATA İŞLEMELERİNE SEBEP OLMAMAK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, töhmet uyandırabilecek yerlerden uzak bulunması, halkın kendisine karşı gönüllerinde su-i zan beslemelerine neden olmaması gerekir. Onların dillerini gıybete yöneltmemesi icabeder. Çünkü birileri, eğer kendisi yüzünden Allah’a asi oluyorlarsa, sebebi kendisi olduğundan, o da bu günaha ortaktır. Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   

   “Onların Allah’dan başka yalvardıklarına/değer verdiklerine sövmeyin ki, onlar da bilmeyerek taşkınlıkla Allah’a sövmesinler!”[197]

   Resulallah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Ana ve babasına sövenler hakkında görüşünüz nedir?” 

   Sahabe, “Ana ve babasına sövebilecek hiçbir kimse olabilir mi?” diye hayretle sordular.

   Rasulullah (s.a.v.) de, “Evet, adam başkasının ana ve babasına söver, o başkaları da döner bunun ana ve babasına söverler.” diyerek durumu açıklar.[198] 

   Enes b. Malik’ten yapılan rivayete göre, Rasulullah (s.a.v.) hanımlarından/annelerimizden biriyle konuşur. Vakit geceydi. O sırada oradan birileri geçmektedir. Rasulullah (s.a.v.) hemen ona seslendi, yanına çağırarak kendisine, “Ey Filanca kişi! Bu konuştuğum kadın, benim hanımım Safiyye’dir.” diye açıklamada bulundu. Bunun üzerine o şahıs, “Hakkında kötü düşünebileceğim kimseler olabilir; ama, senin için böyle bir düşünceye kapılmam asla söz konusu değildir.” dedi. 

   Ancak Rasulullah (s.a.v.) kendisine: “Doğrusu şeytan, nasıl Âdemoğlunun damarlarında kan dolaşırsa, öylesine dolaşır.”[199] 

   Farklı bir rivayet ise şöyledir: 

   “Gidenler iki kişiydiler. Rasulullah (s.a.v.), kendilerine, “Bekleyin hele, o konuştuğum kadın, Safiyye’dir. Çünkü ben, bununla ilgili olarak şeytanın her ikinizin de kalbine bir kötülük sokmasından endişe duydum.”[200]

   Hz. Safiyye annemiz, Peygamberimiz (s.a.v.)’i, kendisi itikafta bulundukları bir sırada, Ramazan ayının son on gününde ziyaret etmişti. İşte olay da bu görüşme esnasında cereyan etmiştir.

   Hz. Ömer (r.a.) diyor ki: “Kendisi hakkında söz ve laf gelebilecek töhmetli yerlerden sakınmayan ve bu gibi yerlere gidip gelen bir kimse, yarın hakkında bir dedikodu yapıldığında sakın hiçbir kimseyi suçlamaya kalkışmasın.”

   Nitekim Hz. Ömer (r.a.), bir gün yoldan geçerken, yol ortasında bir kadınla konuşmakta olan birilerini görünce, elindeki değnekle kendisine dürtüp onu uyarınca, adam, “Ey Müminlerin Emirî! O kadın benim eşimdir.” diye açıklamada bulunur. “Halkın gelip geçmeyeceği ve sizi görmeyeceği bir yere geçseniz olmaz mı?” diye ayrıca uyarır.

   17- YARDIMCI OLMAK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, bir müslümanın kimin yanında sözü geçiyor ve bir değer veriliyorsa, müslümanların ihtiyaçları halinde o kimseler nezdinde gerekli girişimde bulunması, aracılık yapması ve şefaatçi olmasıdır. Gücü oranında müslüman kardeşlerinin ihtiyaçlarını karşılamalıdır. Çünkü Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Doğrusu yanıma geliniyor, benden istekte bulunuluyor ve ihtiyaçlar da bana sunulup isteniyor. Oysa ki sizler benim yanımdasınız. Ecir alabilmeniz için şefaatçi/aracı olun. Çünkü Allah dilediği şeyi peygamberinin eliyle yerine getirir.”[201] 

   Muaviye diyor ki Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular:

   “Katımda şefaatçi olun ki, ecir kazanasınız. Çünkü ben bir şeyi yapmak istememe rağmen onu bile bile erteliyorum ki, katımda o şey için aracılık edip sevap kazanasınız/ecir alasınız.”

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Dil ile yapılan bir sadakadan daha üstün bir başka sadaka gösterilemez.” 

   Bu nasıl olabiliyor? denildiğinde O (s.a.v.):

   “Şefaat/aracılık yapmakla sağlanır. Çünkü şefaatçilik ya da aracılık yapmak suretiyle ortadaki kan davaları önlenir, başka birilerine menfaat elde olunur ve diğer birinden de zarar ya da kötülük önlenilir.”[202] 

   İkrime yoluyla Abdullah b. Abbas’tan rivayet olunuyor. Rivayete göre: “Berîre adındaki kadının kocası bir köle idi, adı da Muğis idi. O günkü halini adeta görüyor gibiyim, kendisi hanımı Berîre’nin ardından gözlerinden yaşlar boşanarak ağlıyordu. Gözyaşları sakalından aşağıya dökülüyordu. Çünkü eşine çok tutkundu. Peygamberimiz (s.a.v.) amcası Hz. Abbas’a: “Şu hayret olunacak durumu görmüyor musun, bak kadının kocası Muğis onu ne kadar aşırı bir şekilde seviyor, ancak eşi Berîre de o oranda ona kinli ve ondan nefret ediyor. Bu şaşılacak bir olay değil mi?” diye hayretini Hz. Abbas’ın yanında dile getirdikten sonra, hemen Rasulullah (s.a.v.) kocasından ayrılan Berîre’ye döner ve: “O (kocan) senin çocuğunun babasıdır, tekrar ona dönsen olmaz mı?” diyerek aracı olur. Kadın da, “Ey Allah’ın Rasulü! Eğer bu söylediğin bana bir emirse derhal yerine getireyim, ona döneyim?” dedi. Rasulullah (s.a.v.) da: “Hayır, ben sadece bir şefaatçi ve bir aracıyım” diye buyurur.[203] 

   18- ÖNCE SELAMLAŞMAK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, karşılaştıklarında birbirleriyle konuşmadan önce selamlaşmalarıdır ve selam esnasında da birbirleriyle musafaha etmeleri ve tokalaşmalarıdır. Çünkü Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır: 

   “Kim selam vermeden önce, işe konuşmayla başlarsa, selam verene dek ona karşılık vermeyin/onunla konuşmayın.”[204] 

   Sahabeden biri diyor ki, “Bir defasında kendisinden izin istemeksizin ve selam da vermeksizin Rasulullah’ın huzuruna girdim. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.), “Geri dön ve önce ‘es-Selamu aleyküm’ de, sonra da içeri gir.” buyurdu.”[205] 

   Hz. Cabir (r.a.)’den yapılan rivayete göre, demiştir ki, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdu:

   “Kendi evlerinize girdiğinizde oradakilere/ev halkına selam verin. Çünkü şeytan, eğer biriniz selam verirse, onun evine girmez.”[206] 

   Hz. Enes (r.a.) şöyle anlatıyor: “Ben tam sekiz yıl Rasulullah (s.a.v.)’a hizmette bulundum. Bana şunları söyledi:

   “Enes! Abdestini eksiksiz olarak al ki ömrün artsın. Ümmetimden karşılaştığın herkese selam ver ki, iyiliklerin çoğalsın. Evine girince ev halkına selam ver ki, evinin bereketi fazlalaşsın.”[207] 

   Yine Hz. Enes diyor ki, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular: 

   “İki mümin kişi karşılaşırlar da birbirleriyle musafahada bulunurlarsa, aralarında tam yetmiş mağfiret bölüştürülür. Bu yetmiş mağfiretin altmış dokuzu, ikisinden hangisi daha çok güleryüzlü ve mutluluk içindeyse, ona verilir, kalan biri de ötekisine verilir.”

   Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   “Bir selam ile selamlandığınız zaman, ondan daha güzeliyle selam verin, yahut aynıyla mukabele edin (karşılık verin). Şüphe yoktur ki Allah, her şeyin hesabını hakkıyla görendir.”[208] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Varlığım elinde olan Allah’a yemin ederim ki, sizler iman etmedikçe cennete giremezsiniz. Birbirinizle sevişmedikçe de iman etmiş sayılmazsınız. İşlediğiniz zaman birbirinizi seveceğiniz bir ameli size göstereyim istemez misiniz?” 

   Sahabe, “Kesinlikle isteriz, ey Allah’ın Rasulü!” dediler. Rasulullah (s.a.v.) da: “Aranızda selamı yaygınlaştırın!” buyurdu.[209] 

   “Müslüman müslümana selam verdiğinde, diğeri de selamına karşılık verince, melekler de ona yetmiş kez duâda bulunurlar.”[210] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Melekler, herhangi bir müslümanın yanından geçerken o müslümana selam vermeyen kimsenin bu haline hayret ederler/şaşırırlar.”[211] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Binitli yaya olana selam verir. Toplu halde gelindiğinde, içlerinden tek bir kişinin selamı yeterlidir.”[212] 

   Katade diyor ki: “Sizden öncekilerin selamlaşmaları, yerlere kapanarak secde halinde olurdu. Yüce Allah bu ümmete SELAM’ı verdi. Çünkü bu, cennet ehlinin birbirleriyle selamlaşacakları kelamdır.”

   Ebu Müslim el-Havlanî de, bir toplumun yanına vardığında onlara selam vermezdi ve şöyle bir gerekçe ileri sürerdi: “Selam vermeme tek engel, vereceğim selamı almayıp da bu yüzden o toplumun meleklerin lanetine uğrayabilecekleri endişesidir.”

   MUSAFAHA

   Musafaha da tıpkı selam gibi, onunla birlikte sünnettir. Adamın biri Hz. Peygamber (s.a.v.)’in yanına gelir ve kendisine, “es-Selamu aleyküm” diye selam verir. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.) de, “On hasene/sevap kazandın” buyurur. Az sonra bir başkası gelir ve, “es-Selamu aleyküm ve Rahmetullahi” diyerek biraz ilavelerle selam verir. Hz. Peygamber de, “Yirmi hasene/sevap kazandın” buyurur. Nihâyet bir üçüncü kişi gelir ve, “es-Selamu aleyküm ve Rahmetullahı ve berekatühû” diye selam verir. Rasulullah (s.a.v.) buna da, “Otuz sevap/ecir kazandın.” buyurur.[213] 

   Hz. Enes (r.a.) çocukların yanından geçerken onlara selam verir ve Rasulullah (s.a.v.)’ın da böyle yaptığını söylerdi.[214] 

   Abdulhamid b. Behram’ın anlattığına göre Rasululallah (s.a.v.) bir gün mescide geçer, orada bir grup insan oturuyordur. Hz. Peygamber (s.a.v.) eliyle onları selamlar (Ravi Abdulhamid, bu olayı eliyle de gösterir).[215] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdu: 

   “Yahudi ve hıristiyanları önce siz selamlamayın/selam vermeyin. Yolda/sokakta bunlardan herhangi biriyle karşılaştığınızda, onu/onları en dar yerden geçmeye mecbur bırakın/zorlayın.”[216] 

   Ebu Hüreyre (r.a.)’den rivayete göre, diyor ki, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular:

   “Zimmî kimselerle musafaha etmeyin/tokalaşmayın, önce siz onlara selam vermeyin. Kendileriyle yolda karşılaştığınızda, onları yolların/sokakların en dar yerinden gitmeye mecbur bırakın/zorlayın.”

   Hz. Âişe (r.a.) diyor ki: 

   “Yahudilerden bir cemaat Rasulullah (s.a.v.)’ın yanına geldiler. Rasulullah’ı selamlıyor görünerek, “es-Samu aleyke” diye harf/kelime oyunu yaptılar ve böylece selamlar göründüler. Rasulullah (s.a.v.) da: “ve Aleyküm” diye karşılık verdi. (Sonuna, “Selam” kelimesini eklemedi.) Hz. Âişe de, “Ve alekümüssâm, vellanetu” (Siz ölün ve geberin, Allah’ın laneti sizin üzerinize olsun.) dedi. Hz. Âişe’nin böyle bir karşılık vermesi üzerine, Rasulullah (s.a.v.), “Ey Âişe! Allah her şeyde yumuşaklıkla davranılmasını ister.” buyurunca, Hz. Âişe de, “Duymadın mı bu yahudilerin söylediğini! Onlar sana selam yerine “Sam” (“öl, geber”) diyerek, kinlerini kusuyorlar.” deyince, Rasulullah (s.a.v.), “Ben de onlara, ‘ve aleyküm’ dedim sadece, yani aynı bedduanız size dönsün, diye söyledim. Çünkü söylediklerinin farkına vardım.” buyurdu.[217] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor:

   “Binitli yaya, yaya olan kişi oturana, az olanlar çok olanlara, küçükler de büyüklere selam vereceklerdir.”[218] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Sakın yahudi ve hıristiyanlara benzemeyin. Çünkü yahudilerin selamlama şekli parmaklarla işarettir, hıristiyanların selamlaması da el ayasıyla/ellerini kaldırarak selamlamadır.”[219] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Herhangi biriniz bir toplantı yerine geldiğinde selam versin. Oturması icabediyorsa otursun. Sonra da kalkınca, tekrar selam versin. Çünkü ilk verilen selam, sonraki verilecek selamdan daha fazla bir hakka sahip değildir.”[220] 

   Hz. Enes (r.a.) diyor ki, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdu: 

   “İki mümin birbirleriyle karşılaşıp da musafaha ederlerse, aralarında yetmiş mağfiret bölüştürülür. Bundan altmışdokuzu ikisinden hangisi daha güzel bir şekilde karşılamışsa onundur, biri de ötekisinindir.”[221] 

   Hz. Ömer (r.a.) diyor ki, Rasulullah (s.a.v.)’ın şöyle dediğini işittim: 

   “İki müslüman karşılaştıklarında, her biri diğer arkadaşına selam verdiğinde ve bir de musafaha ettiklerinde, Allah aralarına yüz rahmet indirir. İlk selam verene doksan sevap/rahmet, musafaha edene de on sevap/rahmet verilir.”[222] 

   Hasan Basrî diyor ki: “Musafaha karşılıklı sevgiyi arttırır.”

   Ebu Hüreyre (r.a.) diyor ki, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular:

   “Aranızdaki selamlaşmanın en mükemmeli, musafaha ile noktalananıdır.”[223] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Müslümanın kardeşini öpmesi musafaha anlamındadır.”[224] 

   Bir din büyüğünün elini onun bereketli duâsını almak maksadıyla öpmenin herhangi bir sakıncası yoktur. Saygı ve teberrük maksadıyla büyüklerin elleri öpülebilir.

   Abdullah b. Ömer (r.a.)’in anlattığına göre, “Biz Hz. Peygamber (s.a.v.)’in elini öperdik.” diyor.[225] 

   Ka’b b. Malik anlatıyor, diyor ki, “Tevbemin kabulü hakkındaki âyet inince, hemen Hz. Peygamber (s.a.v.)’in yanına vardım ve elini öptüm.”[226] 

   Anlatıldığına göre bedevinin biri, Rasulullah (s.a.v.)’a gelerek, “Ey Allah’ın Rasulü! İzin ver de başını ve elini öpeyim” der. Ravi diyor ki, kendisine izin verildi, o da Rasulullah’ın başını ve elini öptü.

   Ebu Ubeyde, Hz. Ömer (r.a.) ile karşılaşır, kendisiyle musafahada bulunur ve elini öper. Daha sonra her ikisi de bir kenara çekilip özlem duygusuyla ağlaşırlar.

   Bera b. Azib (r.a.)’ten rivayete göre, Rasulullah (s.a.v.)’ın abdest aldığı bir sırada ona selam verir. Ancak Rasulullah (s.a.v.) abdestini bitirene dek selamının karşılığını vermez. Abdestini bitirince selamını alır, elini ona uzatarak onunla musafahada bulunur/elini sıkar. Bunun üzerine Bera, “Ey Allah’ın Rasulü! Ben tokalaşmanın/musafaha ya da el sıkışmanın yabancılara ait bir gelenek olduğunu biliyordum.” demesi üzerine, Rasulullah (s.a.v.): 

   “Doğrusu iki müslüman karşılaştıklarında ve bu arada musafaha ettiklerinde/tokalaştıklarında günahları dökülür.” buyurdu.[227] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.)’den yapılan rivayete göre, demiştir ki: 

   “Bir adam, bir toplumun yanına varınca, onlara selam verdiğinde, onlar da selam verene karşılık verip selamını alırlarsa, dolayısıyla selamı verenin, selamı alanlara nisbetle bir derece üstünlüğü vardır. Çünkü onlara selamı hatırlatmıştır. Eğer toplumdakiler selam verenin selamını almazlarsa, onun selamını o toplumdan daha hayırlı bir topluluk/cemaat/melekler daha güzel bir şekilde alırlar.”[228] 

   Selam esnasında yerlere doğru eğilmek doğru değildir, menedilmiştir. Hz. Enes (r.a.) diyor ki, “Biz, ey Allah’ın Rasulü! Kimimiz kimimize selamlaşmada eğilebilir mi?” diye sorduk, “Hayır” dediler. “O halde kimimiz kimimizi öpebilir mi?” dedik, “Hayır” dediler. “Öyleyse birbirimizle musafaha edebilir miyiz.” dedik. “Evet” buyurdular.” 

   Ancak herhangi bir yolculuktan, uzun bir dönem birbirini görememekten dolayı kucaklaşmak, öpüşmek konusunda birtakım haberler/hadisler bulunmaktadır.[229] 

   Ebu Zer (r.a.) diyor ki: “Ne zaman Rasulullah (s.a.v.) karşılaşmış isem, mutlaka benimle musafahada bulunmuş/tokalaşmıştır. Bir gün evde bulunmadığım bir sırada beni aramış. Haber alır almaz derhal yanına vardım, kendi yatağının/minderinin üzerinde oturuyordu. Hemen kalktı ve beni kucakladı. Beni öylesine candan bir kucaklamıştı ki, anlatamam.”[230] 

   İlim adamlarına saygı göstermek maksadıyla, onların atlarının üzengisini tutmak ve binmesini beklemek konusunda da birtakım haber ve hadisler gelmiştir. Nitekim Abdullah b. Abbas, Zeyd b. Sabit’in atının üzengisini bu niyetle tutmuştur. Nitekim Hz. Ömer de Zeyd’in atının üzengisini tutup onu ata bindirmiştir ve, “Siz de Zeyd’e karşı aynen böyle yapın, arkadaşlarına karşı da böyle davranın” demiştir.

   İkram ve hürmet maksadıyla değil, adamı büyük tanımak, putlaştırmak maksadıyla ona kıyamda bulunmak mekruhtur. Hz. Enes (r.a.) şöyle diyor: “Hiçbir kimse, yanımızda Rasulullah (s.a.v.)’dan daha üstün değildi. Buna rağmen sahabe kendisini gördükleri zaman, ayağa kalkıp kıyam etmezlerdi. Çünkü onun bundan hoşlanmadığını ve rahatsız olduğunu bilirlerdi.”[231] 

   Anlatıldığına göre, bir defasında Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular: 

   “Beni gördüğünüzde, tıpkı Arap olmayan toplumların yaptıkları gibi siz de ayağa kalkmayın.”[232] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kim, insanların ayağa kalkıp böylece huzurunda durmalarından memnunluk duyuyorsa, o hemen cehennemdeki yerine şimdiden hazırlansın.”[233] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: “Biri diğerini oturduğu yerden kaldırarak, sonra da oraya oturmaya kalkışmasın. Ancak sıkışarak birbirinize yer açın.”[234] 

   İşte böyle bir sakınca ve yasak nedeniyle, sahabe, böyle bir davranıştan uzak kalırlardı.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır: 

   “Bir toplumda herkes yerlerini alıp oturduktan sonra, eğer herhangi birisi kardeşini yeni geldiğinde, ona yer açar da, oraya çağırırsa, hemen oraya gidip otursun. Çünkü bu hareket, kardeşi tarafından kendisine sunulan bir ikram demektir. Eğer kendisine bir yer veilmezse, o takdirde nerede bir genişlik/oturulabilecek bir yer varsa, baksın, bulabildiği en geniş yere oturuversin.”[235] 

   Bir defasında Rasulullah (s.a.v.) küçük abdestini bozarken, biri kendisine bu sırada selam verir. Ancak Rasulullah (s.a.v.), hacetini giderme sırasında onun selamına karşılık vermeyi istemedi/uygun görmedi.”[236] 

   Ayrıca Rasulullah (s.a.v.), selamlaşmada, “Aleykesselâm” diye selam verilmesini hoş görmezdi. Nitekim böyle bir şekilde adamın biri Rasulullah (s.a.v.)’a selam verir. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdu:

   “Doğrusu, aleykesselam tarzında selamlaşmak, ölülerin selamlaşmasıdır.” Hz. Peygamber yukarıdaki bu sözlerini üç kez tekrarladıktan sonra, devamla şöyle buyurdu: “Sizden herhangi biriniz kardeşiyle karşılaşınca, ona, es-Selamu aleyküm ve rahmetullahı diye selam versin.”[237] 

   Bir toplumun yanına gelip de, selam verdikten sonra, içeride gerçekten oturulacak gibi değilse, yani yer yoksa, hemen dönüp gitmesi doğru değildir. Aksine en arka tarafta bir yerlerde otursun. Nitekim Rasulullah (s.a.v.) Mescid’de oturuyordu, derken yanına üç kişi çıkageldi. Bu üçten ikisi hemen Rasulullah (s.a.v.)’ın yanına doğru yöneldiler. Birisi hemen bir açık yer bulup oraya oturuverdi, ikincisi de onların arkasında oturdu. Ancak üçüncüsü ise, dönüp gitti. 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) konuşmasını bitirince, “Ben size gelen şu üç kişiyle ilgili bilgi vereyim ister misiniz?” diye buyurdu. “Bunlardan ilki, Allah’a sığındı, Allah da onu barınabilecek bir yere sahip kıldı, barındırdı. İkincisi ise çekindi ve sıkıntı vermek istemeyip bulabildiği yere oturdu. Allah da ona rahmetiyle baktı. Üçüncüsü de büyüklük göstererek toplantıya arka çevirdi. Allah da ondan yüz çevirdi.”[238] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “İki müslüman birbirleriyle karşılaşıp da, musafaha ederlerse, henüz ikisi birbirinden ayrılıp gitmezden Allah tarafından mağfiret olunurlar.”[239] 

   Ümmü Hanî bir gün Rasulullah (s.a.v.)’e selam verir, Rasulullah (s.a.v.) da, “Kim bu kadın?” diye sorar. Kendisine, “Bu Ümmü Hanî’dir” denilince, Rasulullah (s.a.v.) da: “Merhaba, hoş geldin Ümmü Hanî!” diye karşılık verir.[240] 

   19- KARDEŞİNİN IRZINI VE MALINI KORUMAK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, müslüman kardeşinin ırzını, canını ve malını korumasıdır. Başkalarının zulmüne uğradığını gördüğünde, gücü oranında elinden geleni yapmalıdır. Gereken cevabı vermeli ve gerekirse gerekli müdahaleyi yaparak her tür mücadeleyi vermelidir, yardımda bulunmalıdır. Çünkü bu, İslâm kardeşliğinin bir gereğidir ve vacibtir.

   Ebu Derda’nın rivayetine göre, adamın biri, Rasulullah (s.a.v.)’ın huzurunda birinin aleyhinde verip veriştirdi. Bu sırada bir başkası devreye girerek, hakaret edilen kişiyi savundu. İşte bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurdular:

   “Kim kardeşinin namusunu onun gıyabında savunursa, bu, yarın kıyamet gününde kendisiyle cehennem ateşi arasında bir engel/perde oluşturur.”[241] 

   Hz. Enes (r.a.)’ten rivayete göre, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Kimin huzurunda müslüman kardeşinin onuru kırılacak şekilde hakaret edilirse, kendisi de onu savunabilecek güçte olduğu halde ona yardım etmez, onu savunmazsa, Allah, hem bu dünyada ve hem ahirette bu sebeple onu sorumlu tutar. Kimin de yanında müslüman kardeşine dil uzatılır da, ona arka çıkar/gereken yardımda bulunursa, Allah da dünya ve ahirette onun yardımcısı olur.”[242] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kim dünyada müslüman kardeşinin ırz ve namusunu korursa, Allah Teâlâ, kıyamet gününde kendisini cehennem ateşinden koruyacak bir meleği ona gönderir.”[243] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Herhangi bir müslüman kişi, kardeşinin ırz ve namusunu savunmamış olsun ki, yarın kıyamet gününde bu kimseden cehennem ateşini uzak tutması Allah üzerinde bir haktır/Allah cehennem ateşini uzak tutmaya sözveriyor.”[244] 

   Cabir ile Ebu Talha’nın söylediklerine göre, Rasulullah (s.a.v.)’ın şöyle buyurduğunu işittiklerini rivayet etmişlerdir:

   “Herhangi bir yerde ırzının çiğnendiği ve mahremiyetinin ayaklar altına alındığı bir yerde ve sırada o müslümana arka çıkıp yardım ederse, kesinlikle Allah, ona da, kendisine yardım olunmasını istediği bir yerde yardım eder. Herhangi bir müslüman da, ırz ve namusunun çiğnendiği bir yerde, müslümana arka çıkmaz/savunmazsa, Allah da kesinlikle onun kendisine yardım edilmesini istediği bir yerde onu rezil eder.”[245] 

   20- AKSIRANA DUÂ ETMEK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, müslüman kardeşinin aksırması halinde, onun, “elhamdülillah” demesiyle, o da, “Yerhamukellah” diyerek Allah sana merhamet eylesin anlamında karşılık vermelidir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.v.) de, aksıran bir kimse ile ilgili olarak, eğer o, “Elhamdülillah ala külli halin/Herhalükarda Allah’ım sana hamdolsun” derse, aksırığı duyan arkadaşı da, “Yerhamukellah/Allah size de merhamet buyursun” karşılığını verirse, bu cevaba karşılık da, aksıran kişi, “Yehdîkümullah ve yuslih bâleküm/Allah size doğru yolu, hidâyeti göstersin ve durumunu ve gönlünüzü de ıslah buyursun.” demelidir.”[246] 

   Abdullah b. Mesud (r.a.)’dan rivayete göre, Rasulullah (s.a.v.) bize öğretmek maksadıyla şöyle diyordu:

   “Herhangi biriniz aksırınca, el-Hamdulillahi Rabbil alemîn desin. Bunu söyleyince, yanındakisi de, Yerhamukellah diye karşılık versin. Hepsi bunu dediklerinde, aksıran da, Yağfirullahe lî ve leküm/Allah beni de, sizi de mağfiret buyursun, desin.”[247] 

   Yine rivayete göre, Rasulullah (s.a.v.), yanında aksırıp da, “elhamdülillah” diyen kimseye karşılık olarak hayır duâda bulunur, fakat ikinci bir aksırana ise, duâ etmez. Adam, neden kendisine duâ etmediğini sorduğunda, Rasulullah (s.a.v.) şu karşılığı verir: “O Allah’a hamdetti/Elhamdülillah dedi, oysa ki sen, aksırınca sustun, bir şey söylemedin.”[248] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Müslüman bir kimse üç kez üst üste aksırıp da, elhamdulillah derse, buna karşılık olarak yerhamukellah denilir. Eğer aksırma üçten fazla olursa, artık o nezlelidir, demektir.”[249] 

   Rivayete göre, adamın biri Rasulullah (s.a.v.)’ın yanında bulunduğu bir sırada, üç kez üst üste aksırınca, Rasulullah (s.a.v.) hemen her defasında, aksıranın, “el-Hamdulillah” demesiyle kendisine karşılık verip duâda bulunur. Ancak üçüncüsünden sonra dördüncü bir kez aksırınca, Rasulullah (s.a.v.) duâda bulunmaz ve adamın sorması üzerine, Rasulullah (s.a.v.): “Sen nezlesin” buyurur.[250] 

   Ebu Hüreyre’nin anlattığına göre, Rasulullah (s.a.v.) aksırdığı zaman, sesini kısardı ve ağzını ya elbisesiyle veya eliyle kapatırdı.”[251] Farklı bir rivayete göre de, yüzünü örterdi.

   Ebu Musa Eş’arî diyor ki, “Yahudiler Rasulullah (s.a.v.)’ın yanında aksırırlar ve Rasulullah’ın kendilerine, “Yerhamukümullah” diye duâ etmelerini umut ederlerdi. Ancak Rasulullah (s.a.v.), Allah size merhamet eylesin duâsının yerine, “Yehdîkümullahu/Allah size hidâyet versin, sizi doğruya iletsin” diye duâ ederdi.[252] 

   Abdullah b. Amir b. Rebîa babasından yaptığı rivayete göre, adamın biri, Rasulullah’ın arkasında namazda iken aksırır ve hemen aksırmasının ardından da namazda olduğu halde, “el-Hamdulillahi hamden kesîren tayyiben mübareken fîhi kemâ yerdâ Rabbunâ ve ba’de mâ yerdâ. Ve’l-Hamdulillahi alakülli halin/Allah’ıma sonsuz kereler en güzel ve en bereketli ve verimli şekilde hamd ederim. Tıpkı Rabbimizin razı olduğu ve bundan böyle de razı olacağı gibi hamd ederim. Her halükârda Allah’a hamd olsun.” diye duâda bulunur. Hz. Peygamber (s.a.v.), namazdan selam verdikten sonra, “Demin namazda iken arkamda o kelimelerle duâda bulunan kimdi?” diye sorar. Adam da, “Ey Allah’ın Rasulü! Bendim. Ben o kelimelerle sadece hayır ve iyilik istedim, başka değil” der. Hz. Peygamber (s.a.v.): “On iki melek gördüm, hepsi de önce onlarla ilgili sevabı ve kelimeleri ben yazayım diye birbirleriyle yarış ediyorlardı.” diye buyurdu.[253] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kim yanında aksırandan önce Allah’a hamd ederse, o kişi böğründen şikâyetçi olmaz/böğür rahatsızlığı çekmez.”[254] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Aksırmak Allah’dan, esnemek de şeytandandır. Kim esnerse elini ağzına kapatsın/koysun. Çünkü esnerken kişi, “ha ha” dediğinde bu, şeytan onun içinden/karnından gülüyor demektir.”[255] 

   İbrahim Nehaî diyor ki: “Def’i hacet sırasında aksıran bir kimsenin, Allah’ı zikretmesinin, anmanın herhangi bir sakıncası yoktur.”

   Hasan Basrî de şöyle diyor: “Def’i hacet sırasında aksıran bir kimse, içinden sessizce Allah’a hamd eder.”

   Ka’bu’l-Ahbar’ın anlattığına göre, Hz. Musa (a.s.) şöyle demiştir: 

   “Rabbim! Bildir bana! Sen bana yakınsan sessizce sana yakarayım, yok eğer uzaksan, sesli olarak yalvarayım.” 

   Yüce Allah da şöyle buyurur: 

   “Ben, beni anan kimseyle birlikte bulunurum.” 

   Hz. Musa (a.s.) da: 

   “Öyleyse, biz seni her halükârda ister cünüplük halimizde olsun, ister def’i hacet sırasında olsun tazim ederiz.” der. 

   Yüce Allah da: “Her halükârda beni an!” buyurdu.

   21- KÖTÜLERE KATLANMASINI BİLMEK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, eğer herhangi kötü bir arkadaş, kötü bir komşu vb. gibi kimseyle karşılaşır, böyle bir bela ile yüzyüze kalırsa, kişi ona tahammül etmesini, katlanmasını bilmeli ve mümkün olduğunca ondan sakınmalıdır.

   Adamın biri diyor ki: “Mümin kimseye karşı samimi ve içtenlikle ihlaslı bir şekilde muamelede bulun. Kötü ve huysuz, ahlaksız kimseyle de geçinmeyi öğren, çünkü kötü huylu kimseler görünürde iyi ahlaklı kimselerden hoşlanır ve iyi geçinmeye bakarlar.”

   Ebu Derdâ (r.a.) şöyle diyor: “Öyle insanlar var ki, yüzlerine karşı güleryüz göstersek bile, kesinlikle kalblerimiz onlara lanet okur.”

   İşte bu, müdarada bulunmanın, geçinmenin, kişinin huyuna ve suyuna göre gitmenin manasıdır. Kötülüğünden endişe duyulan kimselere karşı böyle hareket olunur. Nitekim Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   “Sen yine de kötülüğü en güzel şekilde sav.”[256]

   Abdullah b. Abbas (r.a.), “Kötülüğü iyilikle savarlar.”[257] mealindeki bu âyetin yorumuyla ilgili olarak diyor ki: “Böylesi adamlara, ağzı bozuk ve fena kimselere selam vererek, kendilerine müdarada bulunarak, ezalarını ve kötülüklerini önlerler.”

   Nitekim İbn Abbas (r.a.) yine, “Eğer Allah’ın insanlardan bazısını diğer bazısıyla savıp yok etmesi olmasaydı, yeryüzü muhakkak fesada uğrardı.”[258] mealindeki bu âyetle ilgili olarak da, “Onlara görünürde meyil göstererek, mudarada bulunarak ve korkuyla kötülüklerini savmasaydı” diye yorumlamıştır.

   Hz. Âişe (r.a.) validemizin rivayetine göre; bir adam Rasulullah (s.a.v.)’ın huzuruna girmek için izin ister. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.): “İzin verin de girsin. O kabilesi içinde ne kötü biridir.” diye buyurur. Ancak adam içeri girince, Rasulullah (s.a.v.) kendisine karşı gayet yumuşak davranır, öylesine tatlı bir ifadeyle karşılar ki, neredeyse, Rasulullah (s.a.v.)’ın yanında önemli bir yeri bulunan bir adam olduğunu sandım. Adam çıkıp gidince, Rasulullah (s.a.v.)’a: “Adam içeri gireceğinde, hakkında söyleyeceklerini söyledin, sonra da adama öylesine yumuşak davrandın ki, şaşırdım, sebebi ne?” Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurdu: “Âişe! Kıyamet gününde Allah katında en kötü bir yere sahip olacak kimse, kötülüğünden sakındıkları ve korktukları için insanların kendilerini kendi hallerine terkettiği kişidir.”[259] 

   Haber/hadiste yine şöyle buyuruluyor: “Kişinin, kendisi sebebiyle ırzını muhafaza altına aldığı şey, onun için bir sadakadır.”[260] 

   Yine bir eser/hadiste ya da büyüklere ait bir ifadede şöyle buyurulmuştur:

   “İnsanlara karşı davranışlarınız ve amellerinizle alaka gösterin, muamelede bulunun, ancak içtenlikle onlardan yana tavır almayın/kalblerinizle onlara muhalefette bulunun.”

   Muhammed b. Hanefiyye (r.a.) diyor ki: “Kendisiyle iyilikle geçinilemeyen bir kimseyle geçinmek zorunda kalan biri, onlarla olan ilişkilerinde iyilikle ilişkisini sürdüremiyorsa, o kimse pek akıllı biri değildir. Oysa ki Allah kendisine bir çıkış yolunu gösterene dek akıllı kimse ilişkisini böylesinden kesmez, mudarada bulunur.”

   22- ZENGİNLERLE FAZLA İÇLİ DIŞLI OLMAMAK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, zenginlerle fazlaca içli ve dışlı olmamak, fakirleri terk etmemek ve yetimlere karşı iyi davranmaktır. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor:

   “Allah’ım! Beni fakir ve yoksul olarak yaşat, fakir ve yoksul halde öldür ve beni fakir ve yoksul kimselerle birlikte haşret/buluştur.”[261] 

   Ka’bu’l-Ahbar anlatıyor, diyor ki: “Hz. Süleyman (a.s.) bile o mülk ve saltanatı içerisinde iken, mescide girip de, bir miskin ya da fakir ve yoksul birini görünce, hemen yanı başında oturuverirdi ve “Fakir biri, diğer bir fakirle birlikte oturdu.” derdi.”

   Yine söylendiğine göre, Hz. İsa (a.s.) en çok kendisine, “Ey miskîn!” “Ey fakir” ya da “Ey yoksul!” denmesinden hoşlanırdı.

   Yine Ka’bu’l-Ahbar’ın anlattığına göre; “Kur’an-ı Kerim’de yer alan, “Ey iman edenler!” yerine, Tevrat’ta ise, “Ey Miskinler!” ifadesi yer alırdı.

   Ubade b. Samit şöyle diyor: “Doğrusu cehennemin yedi kapısı bulunmaktadır. Bu kapılardan üçü zenginlere aittir, üçü kadınlara aittir, biri de, fakir ve yoksullara/miskinlere aittir.”

   Fudayl b. İyad şöyle diyor: “Öğrendiğime göre bir peygamber, “Rabbim! Senin benden memnun olduğunu nasıl öğrenebilirim?” demiş, Yüce Allah da, “Fakir ve yoksulların senden hoşnud kalmalarıyladır.” buyurmuştur.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: “Ölülerle birlikte oturmaktan sizi menederim!” “Ölüler de kimlerdir?” diye sorulması üzerine, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur: “Zenginlerdir.”[262] 

   Hz. Musa (a.s.): “İlahî Rabbim! Senin rızanı nerede aramalıyım?” diye sorduğunda, Yüce Allah da, “Kalbleri/gönülleri kırgın olanların yanında ara” diye buyurur.

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur: 

   “Sakın ha! Elindeki nimeti yüzünden herhangi facir/kötü birine imrenmeyesin! Çünkü sen, onun ölümden sonra nereye götürüleceği/başına neler gelebileceğini bilemezsin. Çünkü onun ardında hiç peşini bırakmayan biri bulunmaktadır.”[263] 

   

    
     
      Buharî ile Müslim, müslümanların birbirleri üzerindeki haklarına ilişkin Ebu Hüreyre’den rivayette bulunmuşlar, bunun on kadar olduğunu söylemişlerdir. Şöyle ki: “Müslümanın müslüman üzerindeki hakkı beştir, selam vermek, hastayı ziyaret etmek, cenazeye katılmak, davetine icabette blunmak, aksırana, yerhamukellah demek.” Müslim’in rivayeti, “Müslümanın müslüman üzerindeki hakkı altıdır, “Karşılaştığında selam vermen, ... ve bu hadiste ilave olarak, “Senden öğüt isteyince, öğütte bulunman” yer alır. Tirmizî ve İbn Mace Hz. Ali’den, “Müslümanın müslüman üzerinde altı hakkı vardır... burada da, “Kendisi için sevdiğini onun için de sever,” ve “ister gıyabında olsun ister yanında onun için nasihatte bulunur.” ifadesi yer alır. Ahmed b. Hanbel’in Hz. Muaz’dan yaptığı rivayette de: “Kendin için istediğini halk içinde istemen, kendin için istemediğini halk için de istememen” ifadeleri yer almaktadır. Buharî ile Müslim’in sahihlerinde, Bera b. Azib’ten yaptıkları rivayetlerinde, “yaptığı yemininde doğruluğunu ortaya koyar, destekler ve mazluma/ezilene de yardım eder.” ifadeleri yer almaktadır.

    

     
      Firdevs sahibi bu hadisi rivayet etmiştir.

    

     
      Fetih, 48/29.

    

     
      Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.

    

     
      Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.

    

     
      Abdullah b. Amr’dan, Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.

    

     
      Ebu Zer’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebu Musa’dan Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Taberânî ile Hakim rivayet etmişler, Hakim Fudale b. Ubeyd’den sahihliğini belirterek rivayette bulunmuştur. 

    

     
      Müslim Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir.

    

     
      Müslim, Ebu Berze’den rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Derda’dan, Ahmed b. Hanbel rivayet etmiştir. 

    

     
      “Zühd” kitabında İbn Mübarek Hamza b. Ubeyd’den “el-Birr Vassıla” kitabında da onun rivayeti, Hüseyin Mervezî’nin “Ziyadat”ından, Hamza b. Abdullah b. Ubeyy/ya da Ebu Semma’dan rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Mübarek, “Zühd”de, İkrime b. Halid’den Ceyyid/sahih bir isnadla mürsel olarak rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud ve İbn Mace. Lafız İbn Mace’nindir. İyad b. Cemmaz’dan. Ricali Sahih’in ricalidir.

    

     
      A’raf, 7/199.

    

     
      Nesaî, sahih bir isnad ile rivayet etmiş, Hakim de rivayet etmiştir ve Şeyhayn’ın (Buharî ile Müslim’in) şartlarına göre sahihtir demiştir.

    

     
      Huzeyfe’den Buharî ve Müslim ittifakla.

    

     
      Buharî ve Müslim ittifakla.

    

     
      Ebu Davud, Hakim ve İbn Mace. Hadis daha önce geçmişti.

    

     
      Farklı bir lafızla Buharî ile Müslim ittifakla.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      “el-İlel” kitabında Darekutnî rivayet etmiş, “Müsnedu’ş-Şihab” kitabında Kudaî, Cafer b. Muhammed’den, o da babasından ve dedeleri Hz. Ali’den rivayet etmiştir.

    

     
      “Evsat” kitabında Taberânî, “Tarîhu’t-Talibîn”de Hattabî, bundan da “Hilye” kitabında Ebu Nuaym rivayet etmiş, hepsinde ufak tefek lafız ve mana farklılıkları vardır.

    

     
      “el-Efrad”da Darekutnî, Buharî ve Müslim de Ebu Musa’dan az farklı şekilde rivayet etmişlerdir. 

    

     
      “Evsat”ta Taberânî, Ebu Davud ve “Edebu’l-Müfred”de Abdullah b. Amr’dan Hasen senedle Buharî rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebu Musa Eşarî’den Hasen bir isnadla Ebu Davud rivayet etmiştir.

    

     
      Hakim rivayet etmiş ve sahihliğini belirtmiştir.

    

     
      Enes’ten farklı bir lafızla Tirmizî rivayetetmiş ve, ‘hadis ğaribtir” demiştir. 

    

     
      Hz. Âişe’den, “Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında Haritî, Taberânî de İbn Mesud’dan rivayet etmiştir.

    

     
      Enes’ten Bezzar rivayet etmiştir.

    

     
      Müslim, hadisi Abdullah b. Cafer’den farklı lafızlarla rivayet etmiştir. Ayrıca Sahihayn’da da yine farklı tarzda rivayet yapılmıştır.

    

     
      Hz. Âişe’den Müslim farklı olarak rivayet etmiş, ayrıca Buharî ile Müslim’den de farklı bir rivayet bulunuyor. Ahmed b. Hanbel’in de bir rivayeti var. 

    

     
      İbn Mesud’dan, Tirmizî rivayet etmiş, biraz farklılık içermektedir. Haraitî de, Muhammed b. Ebu Muaykıb yoluyla onun annesinden rivayet etmiştir.

    

     
      Beyhakî, “Şuabu’l-İman” kitabında, ayrıca “Mevrık el-Acalî”den de mürsel olarak rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Ebu Şeybe, “Musannaf” kitabında, Taberânî ve ayrıca Haraitî, “Mekarimu’l-Ahlak”ta, lafız kendisine aittir. Beyhakî de, “Şuabu’l-İman”da Hani b. Yezid’den Ceyyid/Sahih bir isnad ile rivayet etmişlerdir.

    

     
      Adiyy b. Hatim’den Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Hz. Ali’den Tirmizî rivayet etmiştir.

    

     
      “Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında Haraitî, “Zühd” kitabında Beyhakî, “Hilye” kitabında Ebu Nuaym rivayet etmişlerdir. Ancak Beyhakî’nin rivayetinde, “alçakgönüllülük” ifadesi yoktur. 

    

     
      Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      “Evsat” kitabında Taberanî, Kubas b. Eşyem’den rivayet etmiştir.

    

     
      Taberânî, “Evsat ve Esğar” kitaplarında Hz. Ali ile İbn Mesud’dan belirsiz bir senedle, Ebu Davud da mürselleri arasında rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den benzer olarak Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Buharî. Hadisin aslı ittifakla Buharî ve Müslim tarafından rivayet olunmuştur. Müslim’in lafzı ise, “Eğer oruç tutup namaz kılsa ve kendisinin müslüman olduğunu ileri sürse de...” ifadesi yer alıyor. Bu kısım Buharî’de yoktur.

    

     
      Ammar b. Yasir’den Buharî.

    

     
      Benzer olarak Abdullah b. Amr b. As’tan Müslim, kendi lafzıyla, “Mekarimul Ahlak” kitabında Haraitî rivayet etmişlerdir.

    

     
      Mekarimu’l-Ahlâk kitabında Haraitî rivayet etmiştir. 

    

     
      Hakim, Cabir’den, isnadının sahihliğini belirterek rivayet etmiştir. 

    

     
      Ebu Davud ve Hakim rivayet etmiş. Hakim Ebu Tufeyl’den sahihliğini belirterek zikretmiştir. Ancak hadiste sadece ridasını serdiği rivayeti var, gerisi yok.

    

     
      İbn Ömer’den Ahmed b. Hanbel. Hadis isnad yönünden sahihtir. Selman’dan da Taberânî, rivayet etmiştir. 

    

     
      Ebu Davud ve Tirmizî rivayet etmiş, Tirmizî sahihliğini belirtmiştir, Ravi, Ebu Derda’dır.

    

     
      “el-Kebîr” de Taberânî, Haraitî de, “Mekarimu’l-Ahlak”da Abdullah b. Amr’den rivayet etmiştir.

    

     
      “Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında Haraitî ve ayrıca Hakim rivayet etmişler. Hakim, hadis isnad bakımından sahihtir, demiştir. Aynı şekilde Ebu Ya’lâ el-Mavsılî bunu uzunca olarak tahric etmiştir. 

    

     
      Ümmü Gülsûm bint Ukbe bin Muayt’tan Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.

    

     
      Haraiti“Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında, Nevvas b. Sem’an’dan rivayet etmiş, Müslim de benzer olarak Ukbe kızı Ümmü Gülsüm’den rivayette bulunmuştur.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Müslim, İbn Ömer’den farklı olarak Buharî ve Müslim rivayet etmiş.

    

     
      Yine Ebu Hüreyre’de Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      “Evsat ve Sağîr” adlı kitaplarında Taberânî, “Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında Haraitî rivayet etmiş, lafız Haraitî’nindir.

    

     
      Ebu Davud, Naim b. Hezzal’dan Nesaî, Hezzal’ın kendisinden Hakim rivayet etmiş ve hadis isnad yönünden sahihtir, demiştir. 

    

     
      Kazf: Atmak. İftira atmak. Ehl-i namus bir kadına zina isnad etmek.

    

     
      Tirmizi ve İbn Mace, Hakim, Hz. Ali’den, lafız Hakim’indir ve Buhari ile Müslim’in şartlarına göre sahihtir, der. Müslim de ayrıca rivayet etmiştir.

    

     
      Hucurât, 49/12.

    

     
      Muaviye’den Ebu Davud sahih bir isnad ile rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud, Ebu Berze’den Ceyyid/sahih bir isnad ile rivayet etmiş. Tirmizî de, benzer olarak Abdullah b.Ömer’den, Hasen olduğunu belirterek rivayet etmiştir.

    

     
      Nûr, 24/22.

    

     
      Nur, 24/22.

    

     
      Hadisi Hakim rivayet etmiş ve isnadı sahihtir, demiştir. Haraitî de hadisi, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında rivayet etmiştir.

    

     
      Hucurat, 49/12.

    

     
      Bakara, 2/189.

    

     
      Nur, 24/27.

    

     
      Buharî, Müslim, İbn Mace, Nesaî tarafından rivayet olunmuştur.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Buharî Abdullah b. Abbas’tan merfu olarak ve ayrıca yine İbn Abbas ile Ebu Hüreyre’den bir de mevkuf olarak rivayet etmiştir.

    

     
      En’am, 6/108.

    

     
      Buharî ile Müslim Abdullah b. Ömer’den ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Saffiyye’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebu Musa’dan benzer olarak Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      “Mekarimu’l-Ahâk”ta lafız kendisinin olarak Haraitî, Tatebarî de, “el-Kebîr”inde Semure b. Cündeb’den rivayet etmiştir.

    

     
      Buharî rivayet etmiştir.

    

     
      “Evsat”ta Taberanî, “el-Yevm ve’l-Leyle” kitabında Ebu Nuaym. İbn Ömer’den Leyyin bir senedle rivayet etmiş, lafız ona aittir.

    

     
      Ebu Davud ve Tirmizî de Hasen hadis olarak olayın kahramanı Kelde b. Hanbel’den rivayet etmiştir.

    

     
      “Mekarimu’l-Ahlak”ta Haraitî rivayet etmiştir.

    

     
      agk. Lafız Haraitî’nindir. “Şuab”ta Beyhakî. Farklı lafızla, sahihliğini belirterek Tirmizî rivayet etmiştir.

    

     
      Nisa, 4/86

    

     
      Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den “Firdevs” sahibi zikretmiştir.

    

     
      Bu hadisin herhangi bir dayanağını, aslını bulamadım. Irakî

    

     
      Zeyd b. Eslem’den İ. Malik, Muvatta kitabında mürsel olarak, Hz. Ali’den Ebu Davud, Ebu Hüreyre’den de Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebu Davud, Tirmizî İmran b. Husayn’dan rivayet etmiş ve Beyhakî de “Şuab” kitabında isnadının hasen olduğunu belirterek rivayet etmiştir.

    

     
      Merfu olarak Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Abdulhamid b. Behram’dan, o da Şehr b. Havşeb, o da Esma b. Yezid’den Tirmizî. Tirmizî hadisin Hasen olduğunu belirtiyor. İbn Ebu Hüseyin yoluyla Şehr’den İbn Mace, ayrıca Ebu Davud rivayet etmiş. Ahmed b. Hanbel, hadiste bir sakınca yok demiştir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.

    

     
      Tirmizî Amr b. Şuayb’tan, o da babasından, dedesinden rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud, Ebu Hüreyre’den Tirmizî rivayet etmiş ve Hasen olduğunu belirtmiştir.

    

     
      Haraitî, Taberanî de, “Evsat” kitabında Ebu Hüreyre’den, “Yüz rahmetten doksan dokuzu en sevinçli, en mutlu, en fazla iyilikçi ve en çok güzel davranana, sırf kardeşiyle güzel selamlaşmayı gerçekleştirdiğinden verilir.” diye rivayet etmiştir.

    

     
      Bezzar, “Müsned” kitabında, Haraitî, “Mekarimu’l-Ahlak”ta, lafız kendisinindir, Beyhakî de “Şuab” kitabında rivayet etmişler.

    

     
      Haraitî, Ebu Umame’den rivayet etmiştir. 

    

     
      Haraitî ve İbn Adiyy Enes’ten rivayet etmişler. 

    

     
      Hasen bir senedle Ebu Davud rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Bekir el-Makarrî/Mukrî, “Kitabu’r-Ruhsat” eserinde, “El Öpme” bahsinde bu hadisi zikretmiştir.

    

     
      Büreyrde’den Hakim, “elini yerine, ayaklarını...” diye rivayet etmiş ve isnad yönünden sahihtir, demiştir.

    

     
      Haraitî, Ebu Davud, Tirmizî ve İbn Mace de daha muhtasar olarak rivayet etmişler. 

    

     
      Hz. Âişe’den Tirmizî rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud, adını vermediği birinden, Beyhakî de, “Şuab”da adının Abdullah olduğunu belirttiği raviden rivayet etmiştir.

    

     
      “Hasen Sahih”liğini belirterek Tirmizî rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud ve İbn Mace Ebu Umame’den rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud, Muaviye’den “Hasen” olduğunu belirterek Tirmizî rivayet etmiştir.

    

     
      Abdullah b. Ömer’den Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Bağavî, “Mu’cemu’s-Sahabe”de İbn Şeybe’den. Ricali sikadırlar. İbn Şeybe’yi Ebu Musa el-Medînî, “Zeyl”in de sahabeden olarak göstermiştir. Taberanî, “el-Kebîr”inde, Mus’ab b. Şeybe’den, babası yoluyla da Rasulullah’dan daha kısa olarak rivayet etmiştir. Şeyb b. Cubeyr, Mansur’un babası olup, sahabî değildir.

    

     
      İbn Ömer’den Müslim farklı bir lafızla.

    

     
      Ebu Davud ve Tirmizî, “el-Yevm ve’l-Leyle”de Nesaî, İbnCerî el-Hecîmî’den -ki kıssanın sahibidir- rivayet etmiş, Tirmizî de “Hasen Sahihtir”, demiştir.

    

     
      Ebu Vakid Leysî’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Bera b. Azib’ten, İbn Mace, Ebu Davud ve Tirmizî rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ümmü Hanî’den Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Tirmizî rivayet etmiş ve Hasen olduğunu belirtmiştir.

    

     
      İbn Ebu’d-Dünya, “Suskunluk”la ilgili olarak kısaca zikretmiştir.

    

     
      Muaz b. Enes’ten benzer olarak Ebu Davud rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Esma bint Yezid’den benzer olarak rivayette bulunmuş, Haraitî de, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında rivayet etmiş. Taberanî de buradaki lafızla Ebu Derda’dan rivayet etmiştir. Her iki rivayette de raviler arasında Şehr b. Havşeb vardır.

    

     
      Takdim ve tehir farklarıyla Ebu Davud rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Ebu Davud rivayet etmiş, Buharî’nin rivayeti farklıdır.

    

     
      Ebu Davud ve Tirmizî Salim b. Abdullah’tan rivayet etmiştir.

    

     
      Enes’ten Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebu Davud, Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir. İsnadı Ceyyid (sahih)tir.

    

     
      Müslim, Seleme b. Ekva’dan rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud ve Tirmizî de sahih diye rivayet etmiş, el-Yevm ve’l-Leyle kitabında Ebu Nuaym, yüzünü ve ağzını kapattı, diye rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud ve Tirmizî de sahihliğini belirterek rivayet etmiştir. Hasen Sahih, demiş.

    

     
      Abdullah b. Amir b. Rebîa’dan, o da babasından olmak üzere Ebu Davud rivayet etmiş, isnadı ceyyid/sahihtir, demiştir.

    

     
      Taberânî, “el-Evsat” kitabında ve, “Dua” kitabında rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim, “Aksırma Allah’tandır” ifadesi olmaksızın ittifakla rivayet etmişlerdir. Tirmizî de, Hasen’liğini belirterek rivayet etmiş, Nesaî de “el-Yevm ve’l-Leyle” kitabında rivayet etmiş, Buharî ise, “Doğrusu Allah aksırmayı sever, esnemeden hoşlanmaz” diye rivayet etmiştir.

    

     
      Müminûn, 23/96.

    

     
      Ra’d, 13/22.

    

     
      Bakara, 2/251.

    

     
      Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Ya’lâ ve Cabir’den İbn Adiyy, rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Mace, Ebu Said’den de Hakim sahihliğini belirterek, Tirmizî de Hz. Âişe’den rivayet etmiştir.

    

     
      Tirmizî, Sahihliğini belirterek Hz. Âişe’den Hakim rivayet etmiştir.

    

     
      “Tarih”inde Buharî, “Evsat”ında Taberanî, “Şuab”ında Beyhakî Ebu Hürey-re’den rivayet etmişlerdir.

    

   

  

  
  Ebu Davud ve İbn Mace. Lafız İbn Mace’nindir. İyad b. Cemmaz’dan. Ricali Sahih’in ricalidir.





 
  Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmiştir.





 
  A’raf, 7/199.





 
  Ebu Ya’lâ ve Cabir’den İbn Adiyy, rivayet etmiştir.





 
  Ra’d, 13/22.





 
  İbn Mübarek, “Zühd”de, İkrime b. Halid’den Ceyyid/sahih bir isnadla mürsel olarak rivayet etmiştir.





 
  Bakara, 2/251.





 
  Buharî ve Müslim ittifakla.





 
  “Tarih”inde Buharî, “Evsat”ında Taberanî, “Şuab”ında Beyhakî Ebu Hürey-re’den rivayet etmişlerdir.





 
  Ebu Davud, Hakim ve İbn Mace. Hadis daha önce geçmişti.





 
  Nesaî, sahih bir isnad ile rivayet etmiş, Hakim de rivayet etmiştir ve Şeyhayn’ın (Buharî ile Müslim’in) şartlarına göre sahihtir demiştir.





 
  İbn Mace, Ebu Said’den de Hakim sahihliğini belirterek, Tirmizî de Hz. Âişe’den rivayet etmiştir.





 
  Huzeyfe’den Buharî ve Müslim ittifakla.





 
  Tirmizî, Sahihliğini belirterek Hz. Âişe’den Hakim rivayet etmiştir.





 
  “el-İlel” kitabında Darekutnî rivayet etmiş, “Müsnedu’ş-Şihab” kitabında Kudaî, Cafer b. Muhammed’den, o da babasından ve dedeleri Hz. Ali’den rivayet etmiştir.





 
  Farklı bir lafızla Buharî ile Müslim ittifakla.





 
  Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.





 
  Enes’ten Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.





 
  Ebu Davud, Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir. İsnadı Ceyyid (sahih)tir.





 
  Ebu Davud ve Tirmizî Salim b. Abdullah’tan rivayet etmiştir.





 
  Ebu Musa’dan Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Ebu Davud ve Tirmizî de sahihliğini belirterek rivayet etmiştir. Hasen Sahih, demiş.





 
  Taberânî ile Hakim rivayet etmişler, Hakim Fudale b. Ubeyd’den sahihliğini belirterek rivayette bulunmuştur. 





 
  Abdullah b. Amir b. Rebîa’dan, o da babasından olmak üzere Ebu Davud rivayet etmiş, isnadı ceyyid/sahihtir, demiştir.





 
  Abdullah b. Amr’dan, Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.





 
  Müslim, Seleme b. Ekva’dan rivayet etmiştir.





 
  Ebu Zer’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Ebu Davud ve Tirmizî de sahih diye rivayet etmiş, el-Yevm ve’l-Leyle kitabında Ebu Nuaym, yüzünü ve ağzını kapattı, diye rivayet etmiştir.





 
  Ebu Derda’dan, Ahmed b. Hanbel rivayet etmiştir. 





 
  Müminûn, 23/96.





 
  “Zühd” kitabında İbn Mübarek Hamza b. Ubeyd’den “el-Birr Vassıla” kitabında da onun rivayeti, Hüseyin Mervezî’nin “Ziyadat”ından, Hamza b. Abdullah b. Ubeyy/ya da Ebu Semma’dan rivayet etmiştir.





 
  Müslim Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir.





 
  Taberânî, “el-Evsat” kitabında ve, “Dua” kitabında rivayet etmiştir.





 
  Müslim, Ebu Berze’den rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim, “Aksırma Allah’tandır” ifadesi olmaksızın ittifakla rivayet etmişlerdir. Tirmizî de, Hasen’liğini belirterek rivayet etmiş, Nesaî de “el-Yevm ve’l-Leyle” kitabında rivayet etmiş, Buharî ise, “Doğrusu Allah aksırmayı sever, esnemeden hoşlanmaz” diye rivayet etmiştir.





 
  Adiyy b. Hatim’den Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Hz. Ali’den Tirmizî rivayet etmiştir.





 
  Beyhakî, “Şuabu’l-İman” kitabında, ayrıca “Mevrık el-Acalî”den de mürsel olarak rivayet etmiştir.





 
  İbn Ebu Şeybe, “Musannaf” kitabında, Taberânî ve ayrıca Haraitî, “Mekarimu’l-Ahlak”ta, lafız kendisine aittir. Beyhakî de, “Şuabu’l-İman”da Hani b. Yezid’den Ceyyid/Sahih bir isnad ile rivayet etmişlerdir.





 
  “Evsat” kitabında Taberanî, Kubas b. Eşyem’den rivayet etmiştir.





 
  Taberânî, “Evsat ve Esğar” kitaplarında Hz. Ali ile İbn Mesud’dan belirsiz bir senedle, Ebu Davud da mürselleri arasında rivayet etmiştir.





 
  “Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında Haraitî, “Zühd” kitabında Beyhakî, “Hilye” kitabında Ebu Nuaym rivayet etmişlerdir. Ancak Beyhakî’nin rivayetinde, “alçakgönüllülük” ifadesi yoktur. 





 
  Müslim rivayet etmiştir.





 
  İbn Mesud’dan, Tirmizî rivayet etmiş, biraz farklılık içermektedir. Haraitî de, Muhammed b. Ebu Muaykıb yoluyla onun annesinden rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyre’den benzer olarak Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.





 
  “Evsat”ta Taberânî, Ebu Davud ve “Edebu’l-Müfred”de Abdullah b. Amr’dan Hasen senedle Buharî rivayet etmişlerdir.





 
  Ebu Musa Eşarî’den Hasen bir isnadla Ebu Davud rivayet etmiştir.





 
  “Evsat” kitabında Taberânî, “Tarîhu’t-Talibîn”de Hattabî, bundan da “Hilye” kitabında Ebu Nuaym rivayet etmiş, hepsinde ufak tefek lafız ve mana farklılıkları vardır.





 
  “el-Efrad”da Darekutnî, Buharî ve Müslim de Ebu Musa’dan az farklı şekilde rivayet etmişlerdir. 





 
  Hz. Âişe’den, “Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında Haritî, Taberânî de İbn Mesud’dan rivayet etmiştir.





 
  Enes’ten Bezzar rivayet etmiştir.





 
  Hakim rivayet etmiş ve sahihliğini belirtmiştir.





 
  Enes’ten farklı bir lafızla Tirmizî rivayetetmiş ve, ‘hadis ğaribtir” demiştir. 





 
  Müslim, hadisi Abdullah b. Cafer’den farklı lafızlarla rivayet etmiştir. Ayrıca Sahihayn’da da yine farklı tarzda rivayet yapılmıştır.





 
  Hz. Âişe’den Müslim farklı olarak rivayet etmiş, ayrıca Buharî ile Müslim’den de farklı bir rivayet bulunuyor. Ahmed b. Hanbel’in de bir rivayeti var. 





 
  Ebu Davud, Naim b. Hezzal’dan Nesaî, Hezzal’ın kendisinden Hakim rivayet etmiş ve hadis isnad yönünden sahihtir, demiştir. 





 
  Kazf: Atmak. İftira atmak. Ehl-i namus bir kadına zina isnad etmek.





 
  Yine Ebu Hüreyre’de Müslim rivayet etmiştir.





 
  “Evsat ve Sağîr” adlı kitaplarında Taberânî, “Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında Haraitî rivayet etmiş, lafız Haraitî’nindir.





 
  Muaviye’den Ebu Davud sahih bir isnad ile rivayet etmiştir.





 
  Tirmizi ve İbn Mace, Hakim, Hz. Ali’den, lafız Hakim’indir ve Buhari ile Müslim’in şartlarına göre sahihtir, der. Müslim de ayrıca rivayet etmiştir.





 
  Hucurât, 49/12.





 
  Haraiti“Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında, Nevvas b. Sem’an’dan rivayet etmiş, Müslim de benzer olarak Ukbe kızı Ümmü Gülsüm’den rivayette bulunmuştur.





 
  Ebu Hüreyre’den Müslim, İbn Ömer’den farklı olarak Buharî ve Müslim rivayet etmiş.





 
  Ümmü Gülsûm bint Ukbe bin Muayt’tan Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.





 
  Hakim, Cabir’den, isnadının sahihliğini belirterek rivayet etmiştir. 





 
  Ebu Davud ve Hakim rivayet etmiş. Hakim Ebu Tufeyl’den sahihliğini belirterek zikretmiştir. Ancak hadiste sadece ridasını serdiği rivayeti var, gerisi yok.





 
  Benzer olarak Abdullah b. Amr b. As’tan Müslim, kendi lafzıyla, “Mekarimul Ahlak” kitabında Haraitî rivayet etmişlerdir.





 
  Mekarimu’l-Ahlâk kitabında Haraitî rivayet etmiştir. 





 
  “el-Kebîr” de Taberânî, Haraitî de, “Mekarimu’l-Ahlak”da Abdullah b. Amr’den rivayet etmiştir.





 
  “Mekarimu’l-Ahlâk” kitabında Haraitî ve ayrıca Hakim rivayet etmişler. Hakim, hadis isnad bakımından sahihtir, demiştir. Aynı şekilde Ebu Ya’lâ el-Mavsılî bunu uzunca olarak tahric etmiştir. 





 
  İbn Ömer’den Ahmed b. Hanbel. Hadis isnad yönünden sahihtir. Selman’dan da Taberânî, rivayet etmiştir. 





 
  Ebu Davud ve Tirmizî rivayet etmiş, Tirmizî sahihliğini belirtmiştir, Ravi, Ebu Derda’dır.





 
  Ebu Hüreyre’den Buharî. Hadisin aslı ittifakla Buharî ve Müslim tarafından rivayet olunmuştur. Müslim’in lafzı ise, “Eğer oruç tutup namaz kılsa ve kendisinin müslüman olduğunu ileri sürse de...” ifadesi yer alıyor. Bu kısım Buharî’de yoktur.





 
  Ammar b. Yasir’den Buharî.





 
  En’am, 6/108.





 
  Buharî ile Müslim Abdullah b. Ömer’den ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Ebu Musa’dan benzer olarak Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  “Mekarimu’l-Ahâk”ta lafız kendisinin olarak Haraitî, Tatebarî de, “el-Kebîr”inde Semure b. Cündeb’den rivayet etmiştir.





 
  Müslim rivayet etmiştir.





 
  Saffiyye’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Ebu Davud ve Tirmizî de Hasen hadis olarak olayın kahramanı Kelde b. Hanbel’den rivayet etmiştir.





 
  “Mekarimu’l-Ahlak”ta Haraitî rivayet etmiştir.





 
  Buharî rivayet etmiştir.





 
  “Evsat”ta Taberanî, “el-Yevm ve’l-Leyle” kitabında Ebu Nuaym. İbn Ömer’den Leyyin bir senedle rivayet etmiş, lafız ona aittir.





 
  Ebu Davud, Ebu Berze’den Ceyyid/sahih bir isnad ile rivayet etmiş. Tirmizî de, benzer olarak Abdullah b.Ömer’den, Hasen olduğunu belirterek rivayet etmiştir.





 
  Buharî Abdullah b. Abbas’tan merfu olarak ve ayrıca yine İbn Abbas ile Ebu Hüreyre’den bir de mevkuf olarak rivayet etmiştir.





 
  Hadisi Hakim rivayet etmiş ve isnadı sahihtir, demiştir. Haraitî de hadisi, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında rivayet etmiştir.





 
  Hucurat, 49/12.





 
  Nûr, 24/22.





 
  Nur, 24/22.





 
  Buharî, Müslim, İbn Mace, Nesaî tarafından rivayet olunmuştur.





 
  Ebu Hüreyre’den Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Bakara, 2/189.





 
  Nur, 24/27.





 
  Tirmizî Amr b. Şuayb’tan, o da babasından, dedesinden rivayet etmiştir.





 
  Ebu Davud, Ebu Hüreyre’den Tirmizî rivayet etmiş ve Hasen olduğunu belirtmiştir.





 
  Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.





 
  Haraitî, Ebu Umame’den rivayet etmiştir. 





 
  Haraitî ve İbn Adiyy Enes’ten rivayet etmişler. 





 
  Haraitî, Taberanî de, “Evsat” kitabında Ebu Hüreyre’den, “Yüz rahmetten doksan dokuzu en sevinçli, en mutlu, en fazla iyilikçi ve en çok güzel davranana, sırf kardeşiyle güzel selamlaşmayı gerçekleştirdiğinden verilir.” diye rivayet etmiştir.





 
  Bezzar, “Müsned” kitabında, Haraitî, “Mekarimu’l-Ahlak”ta, lafız kendisinindir, Beyhakî de “Şuab” kitabında rivayet etmişler.





 
  Hasen bir senedle Ebu Davud rivayet etmiştir.





 
  Ebu Bekir el-Makarrî/Mukrî, “Kitabu’r-Ruhsat” eserinde, “El Öpme” bahsinde bu hadisi zikretmiştir.





 
  Nisa, 4/86





 
  Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  agk. Lafız Haraitî’nindir. “Şuab”ta Beyhakî. Farklı lafızla, sahihliğini belirterek Tirmizî rivayet etmiştir.





 
  Zeyd b. Eslem’den İ. Malik, Muvatta kitabında mürsel olarak, Hz. Ali’den Ebu Davud, Ebu Hüreyre’den de Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.





 
  Ebu Davud, Tirmizî İmran b. Husayn’dan rivayet etmiş ve Beyhakî de “Şuab” kitabında isnadının hasen olduğunu belirterek rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyre’den “Firdevs” sahibi zikretmiştir.





 
  Bu hadisin herhangi bir dayanağını, aslını bulamadım. Irakî





 
  Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  Merfu olarak Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Abdulhamid b. Behram’dan, o da Şehr b. Havşeb, o da Esma b. Yezid’den Tirmizî. Tirmizî hadisin Hasen olduğunu belirtiyor. İbn Ebu Hüseyin yoluyla Şehr’den İbn Mace, ayrıca Ebu Davud rivayet etmiş. Ahmed b. Hanbel, hadiste bir sakınca yok demiştir.





 
  Ebu Davud ve Tirmizî, “el-Yevm ve’l-Leyle”de Nesaî, İbnCerî el-Hecîmî’den -ki kıssanın sahibidir- rivayet etmiş, Tirmizî de “Hasen Sahihtir”, demiştir.





 
  Ebu Vakid Leysî’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Tirmizî rivayet etmiş ve Hasen olduğunu belirtmiştir.





 
  İbn Ebu’d-Dünya, “Suskunluk”la ilgili olarak kısaca zikretmiştir.





 
  Bera b. Azib’ten, İbn Mace, Ebu Davud ve Tirmizî rivayet etmişlerdir.





 
  Ümmü Hanî’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  Buharî ile Müslim, müslümanların birbirleri üzerindeki haklarına ilişkin Ebu Hüreyre’den rivayette bulunmuşlar, bunun on kadar olduğunu söylemişlerdir. Şöyle ki: “Müslümanın müslüman üzerindeki hakkı beştir, selam vermek, hastayı ziyaret etmek, cenazeye katılmak, davetine icabette blunmak, aksırana, yerhamukellah demek.” Müslim’in rivayeti, “Müslümanın müslüman üzerindeki hakkı altıdır, “Karşılaştığında selam vermen, ... ve bu hadiste ilave olarak, “Senden öğüt isteyince, öğütte bulunman” yer alır. Tirmizî ve İbn Mace Hz. Ali’den, “Müslümanın müslüman üzerinde altı hakkı vardır... burada da, “Kendisi için sevdiğini onun için de sever,” ve “ister gıyabında olsun ister yanında onun için nasihatte bulunur.” ifadesi yer alır. Ahmed b. Hanbel’in Hz. Muaz’dan yaptığı rivayette de: “Kendin için istediğini halk içinde istemen, kendin için istemediğini halk için de istememen” ifadeleri yer almaktadır. Buharî ile Müslim’in sahihlerinde, Bera b. Azib’ten yaptıkları rivayetlerinde, “yaptığı yemininde doğruluğunu ortaya koyar, destekler ve mazluma/ezilene de yardım eder.” ifadeleri yer almaktadır.





 
  Takdim ve tehir farklarıyla Ebu Davud rivayet etmiştir.





 
  Firdevs sahibi bu hadisi rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyre’den Ebu Davud rivayet etmiş, Buharî’nin rivayeti farklıdır.





 
  Muaz b. Enes’ten benzer olarak Ebu Davud rivayet etmiştir.





 
  Ahmed b. Hanbel, Esma bint Yezid’den benzer olarak rivayette bulunmuş, Haraitî de, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında rivayet etmiş. Taberanî de buradaki lafızla Ebu Derda’dan rivayet etmiştir. Her iki rivayette de raviler arasında Şehr b. Havşeb vardır.





 
  Fetih, 48/29.





 
  Büreyrde’den Hakim, “elini yerine, ayaklarını...” diye rivayet etmiş ve isnad yönünden sahihtir, demiştir.





 
  Ebu Davud, adını vermediği birinden, Beyhakî de, “Şuab”da adının Abdullah olduğunu belirttiği raviden rivayet etmiştir.





 
  “Hasen Sahih”liğini belirterek Tirmizî rivayet etmiştir.





 
  Haraitî, Ebu Davud, Tirmizî ve İbn Mace de daha muhtasar olarak rivayet etmişler. 





 
  Hz. Âişe’den Tirmizî rivayet etmiştir.





 
  Abdullah b. Ömer’den Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Bağavî, “Mu’cemu’s-Sahabe”de İbn Şeybe’den. Ricali sikadırlar. İbn Şeybe’yi Ebu Musa el-Medînî, “Zeyl”in de sahabeden olarak göstermiştir. Taberanî, “el-Kebîr”inde, Mus’ab b. Şeybe’den, babası yoluyla da Rasulullah’dan daha kısa olarak rivayet etmiştir. Şeyb b. Cubeyr, Mansur’un babası olup, sahabî değildir.





 
  Ebu Davud ve İbn Mace Ebu Umame’den rivayet etmiştir.





 
  Ebu Davud, Muaviye’den “Hasen” olduğunu belirterek Tirmizî rivayet etmiştir.





 
  İbn Ömer’den Müslim farklı bir lafızla.








   
   YETİMLERLE İLGİLİ HAKLAR

   Yetim meselesine gelince, Rasulullah (s.a.v.) konuyla ilgili olarak şöyle buyurmuştur:

   “Müslüman bir anne ve babadan geriye kalan bir yetimi kim alıp da bağrına basar ve o yetim kendi kendine yetecek duruma gelinceye kadar bakar, büyütürse, kesinlikle cennet ona vacip olur/cennete girmeyi kesinlikle hak eder.”[264] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Ben ve bir de yetime hamilikte bulunan kimse, -iki parmağını yanyana göstererek- işte böylesine cennette yanyanayız.”[265] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kim bir yetimin başına elini koyar da, şefkat ve merhamet duyguları içerisinde onun başını sıvazlarsa, elinin temas edip geçtiği her bir saç telince kendisine bir hasene/iyilik ve sevap vardır.”[266] 

   Yine Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Müslümanların en hayırlı evi, içinde kendisine güzellikle muamelede bulunulan bir yetimin bulunduğu evdir. Müslümanların en kötü evi de, içinde kendisine kötülükle muamelede bulunulan bir yetimin yer aldığı evdir.” 

   23- HER MÜSLÜMANA GÜZEL ÖĞÜTLER VERMEK

   Müslümanların karşılıklı haklarından biri, müslümanın tüm müslümanlara iyi ve güzel öğütte bulunması, mutlu olabilmeleri, gönülden sevgi beslemeleri için her türlü gayreti onlara karşı göstermelidir. Çünkü Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Mümin, kendisi için sevip istediği bir şeyi, başka bir mümin için de sevip ister.”

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kişi, kendisi için isteyip arzuladığı bir şeyi kardeşi için de isteyip arzulamadıkça iman etmiş olamaz.”

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Doğrusu herhangi biriniz, kardeşinin aynası mesabesindedir. Onda bir leke gördüğünde, hemen onu yoketsin.”[267] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kim kardeşinin bir ihtiyacını giderirse, adeta tüm ömrü boyunca Allah’ın hizmetinde imiş gibi olur.”[268] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kim bir müminin gözünü aydınlatırsa, Allah da yarın kıyamet gününde onun gözünü aydın kılar.”

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Gecenin herhangi bir vaktinde ya da günün herhangi bir vaktinde kardeşinin ihtiyacını karşılamaya giderse, o ihtiyacını ister karşılamış olsun, ister karşılayamasın, bu, kendisi için Allah katında iki ay itikafa girmekten daha hayırlıdır.”[269] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kim, üzüntülü bir müminin üzüntü ve tasasını kaldırır/önler veya herhangi bir mazluma/ezilen birine yardım ederse, bundan dolayı Allah da kendisini yetmiş üç defa mağfiret eder (sayısız olarak yardımda bulunur).”[270] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “İster zalim/ezen, ister mazlum/ezilen olsun kardeşine yardım et.” 

   “Zalime nasıl yardım olunacak ki?” diye sorulduğunda, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur: 

   “Onun zulüm işlemesine engel olunmakla.”[271] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Allah katında amellerin en sevimlisi, mümin bir kulun gönlünü mutlu etmek, ya da kendisinden bir tasa/üzüntüyü önlemek, ya bir borcunu kapatmak veya karnını doyurmaktır.”[272] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kim bir mümini kendisini rahatsız eden bir münafıkın şerrinden korursa, Allah da yarın kıyamet gününde o kimsenin vücudunu cehennem ateşinden koruyacak bir melek ona gönderir.”

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “İki haslet var ki, onların üstünde daha büyük bir şer/kötülük yoktur, biri Allah’a şirk/ortak koşmak, diğeri de Allah’ın kullarına zarar vermektir. Yine iki haslet var ki, onlardan daha üstün bir iyilik bulunmaz. Biri Allah’a iman, diğeri de kullara faydalı olmaktır.”[273] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Müslümanların işlerini önemsemeyen onlardan değildir.”[274] 

   Maruf Kerhî diyor ki: “Kim her gün, ‘Allah’ım! Muhammed ümmetine rahmet eyle!’ diye yakarırsa, Allah, kendisini Abdal adı verilen sevgili kulları arasına kaydeder.”

   Farklı bir anlatım da şöyledir: “Allah’ım! Muhammed ümmetini ıslah eyle! Allah’ım! Muhammed ümmetinin sıkıntısını gider!” diye her gün üç defa böylece yakarırsa, Allah kendisini Abdal adı verilen sevgili kullarından yazar.”

   Bir gün Ali b. Fudayl ağlamaya başlar, kendisini ağlatan sebebin ne olduğu sorulunca, şu karşılığı verir: “Ben, bana haksızlıkta bulunanlar için ağlıyorum. Yarın bana haksızlıkta bulunanlar Allah’ın huzurunda hesaba çekildiklerinde, yaptıkları zulüm ve haksızlıktan sorulup da, bir hüccet ve delil gösteremediklerinde, halleri nice olacaktır?” diye ağlarım.”

   24- HASTALARI ZİYARETTE BULUNMAK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, hastalık halinde birbirlerini ziyaretle yükümlü olmalarıdır. Bir kimseyi ya da hastayı ziyaret için, onu tanımış olmak veya o şahsın müslüman olması yeterlidir. Bir kimseyi eğer tanıyorsak veya müslüman ise, onu ziyaret etmek gerekir ve bu onun için bir haktır ve aynı zamanda ziyaret sebebiyle bir de sevap kazanmak vardır. Hasta ziyaretlerinde, ziyaretin kısa tutulması gerekir, hastaya aşırı soru sormak suretiyle onu yormamak lazımdır. Hastaya karşı gerçekten yumuşak davranılmalı, hastalık nedeniyle üzüldüğünü göstermeli, bir an önce sağlık ve afiyetine kavuşması için hayır duâda bulunulmalıdır. Bu arada hastanın ayıp ve kusurlarını araştırmamalı, avret yerlerine açıkça bakmamalıdır.

   İzin isterken, tam kapının karşısına dikilip durmamalı, hafifçe kapının kenarına doğru çekilmelidir. Kapıyı çalarken, hafif çalmaya dikkat ve özen göstermelidir. Eğer içeriden, “Kim o?” diye sorulursa, buna karşılık, “Benim” demeyip adıyla kendisini tanıtmalıdır. İçeride hizmet ve görev yapana, “Hizmetçi!” vb. gibi isim ve unvanlarla çağırmamalıdır. Hafif bir sesle, “el-Hamdulillah ve/veya Sübhanellah” demek suretiyle geldiğini duyurmalı ve göstermelidir.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Hasta ziyaretinin en mükemmel şekli, birinizin hastanın alnına veya elinin üzerine elini koyarak, hal ve hatırını sormasıdır. Selamlamanın da en mükemmel şekli karşılıklı musafahada bulunmanızdır.”

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “Kim bir hastayı ziyaret ederse, hastanın yanından ayrılana dek adeta cennet bahçelerinde oturmuş gibidir. Nitekim bu ziyaretçi adına yetmiş bin melek görevlendirilerek, ziyaretçi için ta geceye dek hayır duâda bulunurlar.”[275] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kişi, bir hastayı ziyaret ettiğinde, rahmet deryasına dalar. Hastanın yanında oturup onunla ilgilendiğinde ise, rahmet onun içine siner, gözünün aydınlanmasını sağlar.”[276] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “Müslüman kardeşini hastalığında gidip görür ya da normal manada ziyaretinde bulunursa, Yüce Allah şöyle buyurur: “İyi bir iş yaptın. Ziyaret için attığın adımlar senin için bereketli olsun. Böylece sen cennette kendine bir yer edindin.”[277] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kul hastalanınca, Yüce Allah ona iki melek gönderir ve ‘Bakın hele! Hasta kulum, gelen ziyaretçilerine neler söylüyor, izleyin.’ Eğer ziyaretçiler geldiğinde, hasta, Allah’a hamd ve senada bulunursa, hemen gelen ve olayı izleyen iki melek -Yüce Allah’ın her şeyi bilmesine rağmen- O’na yükselirler ve olan biteni anlatırlar. Allah da, ‘Kulumun benden alacağı olsun. Eğer onu öldürürsem/bu hastalığı yüzünden ölürse onu cennete koyacağım, eğer onu şifaya kavuşturursam, onu şu andakinden daha sağlıklı bir vücud, et ve kan vereceğim/eski etini ve kanını yenisiyle değiştireceğim ve günahlarını da bağışlayacağım.’ diye buyurur.”[278] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Allah kimin iyiliğini isterse, o kişiyi musibetlerle dener.”[279] 

   Hz. Osman (r.a.) diyor ki, “Hastalanmıştım. Bundan dolayı Rasulullah (s.a.v.) beni ziyarete geldiler ve şu şekilde duâ buyurdular: “Bismillahirrahmanirrahim/Rahman ve Rahim olan Allah’ın adıyla. Seni çektiğin ızdıraptan ve rahatsızlıktan dolayı bir tek olan, her varlığın kendisine muhtaç olduğu ve kendisinin hiçbir varlığa ihtiyaç duymadığı manada “Samed” olan, doğmamış ve doğurulmamış olan ve aynı zamanda hiçbir eşi, benzeri ve dengi bulunmayan Allah’ın korumasına bırakırım/havale ederim.”[280] 

   Hz. Ali (r.a.)’nin hastalandığı bir sırada, Rasulullah (s.a.v.) yanına, ziyaretine varır ve ona şöyle söyler:

   “De ki: “Allah’ım! Senden acil şifalar diliyorum, ya da verdiğin sıkıntıya sabır göstermemi Senden istiyorum ya da dünyadan Senin rahmetine/cennetine çıkmayı istiyorum.” Kesinlikle bu üçünden biri mutlaka sana verilecektir.”[281] 

   Hasta bir kimsenin aynı zamanda aşağıdaki şekilde duâda bulunması da müstahap/uygun görülmüştür:

   “Hissettiğim ve duyduğum şeylerin şerrinden Allah’ın izzetine ve kudretine sığınırım.”

   Hz. Ali (r.a.) diyor ki: “Herhangi birinizin karnından bir şikâyeti olduğunda, hanımına verdiği mehirden bir miktar istesin ve onunla gidip bir miktar bal alsın, bunu da yağmur suyu ile karıştırıp içsin. Çünkü böyle yaptığı takdirde kendisinde sağlığı, kolaylığı, şifayı ve bereketi toplamış olur.”

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Ey Ebu Hüreyre! Hastalanan bir kimsenin ilk defa yatağına girdiğinde, duâ ettiği takdirde kendisine cehennem ateşinden, hastalık ateşinden kurtaracak hak bir duâyı sana öğreteyim ister misin?” Ben de, “Elbette, ey Allah’ın Rasulü! İsterim” dedim. Buyurdular ki, “Hasta yatağına girdiğinde şöyle demelidir: ‘Allah’dan başka ilah yoktur, diriltir ve öldürür. Ve O ölmez diridir, ölümsüzdür. Ey kulların ve beldelerin Rabbi! Seni takdis ve tenzih ederim. Sen her türlü eksiklikten beri ve uzaksın. Çokça övgü, sena ve hamd yalnızca Allah’a aittir. Her halükârda güzel ve bereketli olan hamd ve övgü yalnız Sana aittir. Allah yücelerin en büyüğü ve en yücesidir. Doğrusu Rabbimizin yüceliği ve büyüklüğü, Celâl ve kudreti her yer ve yurtta kendini gösterir. Allah’ım! Eğer sen hastalığımı canımı almak için vermişsen, o takdirde ruhumu Senin tarafından kendilerine ezelde takdir buyurduğun güzel ruhlar arasına kat. Beni de, tıpkı ezel ilminde kendilerine tarafından güzellik ve cennet verilen velilerini/dostlarını uzaklaştırdığın gibi cehennem ateşinden uzak kıl!’”[282] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuş: 

   “Hasta, hastalığından üç gün sonra ziyaret edilmelidir ve bu ziyaret bir deve sağımı kadar kısa sürmelidir.”[283] 

   Tavus diyor ki, “Hastaları ziyaret etmenin en makbule geçeni, kısa olan ziyarettir.”

   Abdullah b. Abbas (r.a.) diyor ki: “Hastayı ziyaret etmek sünnettir. Sık sık ziyaret ise nafiledir.”

   Zatın biri de diyor ki: “Hastayı ziyaret, hastalıktan üç gün sonra olmalıdır.”

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır: 

   “Hasta ziyaretini birer gün aralıklarla/gün aşırı yapın (ya da zaman zaman ziyareti tekrarlayın) ve o ziyareti de dört günde bir yapın.”[284] 

   Hasta için uygun ve güzel olanı, hastalığına sabretmesi, çok şikâyetçi olmaması ve aşırı derecede dert yanmaması, inlememesidir. Hemen çok çok duâ etmeli, ilaç ve tedaviyi uyguladıktan sonra artık ilacı ve tedaviyi yaratan ve sağlayan sahibine, Rabbine tevekkül etmeli, gerisini ona bırakmalıdır.

   25- CENAZELERİNE KATILMAK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, bir cenaze zuhurunda, birbirlerinin cenazelerine katılmalarıdır. Çünkü Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Bir cenazeye katılıp onu uğurlayan kimseye bir kıratlık ecir vardır. Eğer cenaze defnolunana dek beklerse iki kıratlık ecir vardır.”[285] 

   Bir haber/hadiste de şöyle buyurulmuştur: “Bir kırat, Uhud Dağı ağırlığındadır.”[286] 

   Ebu Hüreyre’nin rivayet ettiği bu hadis hakkında, Abdullah b. Ömer duyduğunda, demiştir ki, “Demek ki biz bugüne dek çok kıratlar/sevaplar ve ecirler kaçırmışız.”

   Cenazeyi uğurlamada asıl amaç, müslümanların üzerlerimizdeki hakkını yerine getirmek ve bir de ondan kendimiz için dersler çıkarmak ve ibret almaktır.

   Dımaşk/Şam’lı Mekhul, bir cenaze görünce derdi ki: “Erkenden gidin bakalım. Biz de peşinizden geleceğiz. Doğrusu çarpıcı ve net bir ders. Büyük ve onulmaz bir aymazlık/gaflet içindeyiz biz. Önce gelenler gidiyorlar. Oysaki geridekiler ise gideceklerini akıllarına bile getirmek istemiyorlar.”

   Malik b. Dinar ağlayarak kardeşinin cenazesinin ardından çıkarken şöyle diyordu:

   “Allah’a yemin olsun ki, varacağın yerin neresi olduğunu öğrenmedikçe gözlerimin yaşı dinmeyecektir. Hayır hayır, ben yaşadığım müddetçe de bunu öğrenmem Allah’a yemin olsun ki, öğrenemeyeceğim.”

   A’meş diyor ki: “Biz bazı cenazelere katılırdık, fakat kimin için taziyede bulunduğumuzu bilemezdik. Çünkü katılanların tümü üzüntülü ve içten bir hüzün içinde olurlardı.”

   İbrahim Zeyyat, bir toplumun, bir cenaze ardından ona acıdıklarını, üzüldüklerini görür, bunun üzerine onlara dönerek şöyle der: 

   “Keşke ölüye değil de, üzüntünüz sizin kendinize olsaydı, çok daha yerinde olurdu. Çünkü şimdi kendisine üzüldüğünüz ölü, üç korkuyu atlatmış durumdadır. Şöyle ki:

   a- Ölüm meleğinin yüzünü/Azrail’i gördü ve geçirdi.

   b- Ölüm acısını tattı ve geçti.

   c- Bir de son nefesinde iman üzere gidip gitmeme korkusu ki, bu da geçti.”

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Ölüyü peşinden üç şey izler; üçten ikisi onu bırakıp geriye dönerler, tek biriyle baş başa kalır. Ölüyü, ailesi ve yakınları, malı ve bir de ameli izler. Bu üçünden ailesi ve yakınlarıyla malı geriye dönerler. Adam sadece ameliyle başbaşa kalır.”[287] 

   26- KABİRLERİNİ ZİYARET ETMEK

   Müslümanların karşılıklı haklarından birisi de, kabirlerini ziyaret etmeleridir. Kabir ziyaretinden amaç, onlara duâda bulunmak, ibret alıp kendileri için ders çıkarmak ve bir de kalbin hassaslaşmasını sağlamaktır. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmaktadır:

   “Gördüğüm manzaraların en korkuncu kabir manzarasıdır. Ondan daha korkuncunu görmedim.”[288] 

   Hz. Ömer (r.a.) diyor ki: “Rasulullah (s.a.v.) ile birlikte çıktık. Rasulullah (s.a.v.) kabristana geldi, hemen bir kabrin yanına oturuverdi. Ben oradakilere göre kendisine en yakın oturanıydım. Rasulullah (s.a.v.) ağlamaya başladı ve bizler de ağladık. Bunun üzerine, “Sizi ağlatan nedir?” diye sordular. Biz de, “Sen ağlıyorsun diye biz de ağladık.” Buyurdular ki: “Şu kabir, annem Vehb kızı Amine’nin kabridir. Rabbimden onu ziyaret etmek için izin istedim. Bana bu izni verdi. Rabbim’den kendisine mağfiret isteğinde bulunma iznini istedim, ancak bu izni vermedi bana. İşte bir evladın içinde bulunduğu duygularla ve şefkatle ağlamaya başladım.”[289] 

   Hz. Ömer (r.a.) Bir kabrin başında durduğunda ağlar, hatta sakalları ıslanana dek bu ağlamasını sürdürürmüş ve aynı zamanda Rasulullah (s.a.v.)’tan şöyle buyurduğunu dinledim derdi:

   “Aslında kabir, ahiret konaklarının ilk konağı/ilk basamağıdır. Eğer kabirdeki kimse buradaki sorgulamalardan kolaylıkla kurtulursa, sonrası daha kolaydır. Eğer bu ilk konaklamadan kurtulamazsa, sonraki sorgulamaları çok daha şiddetli/ağır geçecektir.”[290] 

   Mücahid’in söylediğine göre, “Âdemoğluyla ölümünden sonra ilk konuşacak olanı içinde bulunduğu çukuru/kabri olacaktır, diyecektir ki, ‘Ben kurt, böcek eviyim, ben yalnız kalınacak evim, ben gariplik çekilecek yerim, ben karanlık eviyim. İşte bunlar benim senin için hazırladıklarımdır. Söyle sen bana neler hazırlayıp geldin?’”

   Ebu Zer diyor ki: “Size fakir ve yoksulluk günümü bildireyim mi? Benim yoksulluk ve fakirlik çekeceğim gün, kabrime konulacağım ilk gündür.”

   Ebu Derda (r.a.) kabirlere/kabristana gider, buralarda otururmuş. Kendisine bunun sebebi sorulduğunda şöyle dermiş: “Ben, asıl geleceğim yeri, ahireti hatırlatan ve yanlarından ayrıldığım zaman da benim dedikodumu yapmayan bir toplumla oturmayı kendim için daha yerinde buluyorum.”

   Hatem-i Esam da şöyle diyor: “Kim kabristana gider de, kendi adına bir tefekkürde bulunmaz ve ibret almazsa, ders çıkarmazsa, kabristandakiler için hayır duâda bulunmazsa, hem kendisine ve hem de kabristanda bulunanlara ihanette bulunmuş olur.”

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Her gece bir dellâl şöyle seslenir: ‘Ey Kabirlerde yatanlar! Söyleyin siz kimlere imrenirsiniz?’ Onlar da: ‘Biz mescidlere devam edenlere imreniriz. Çünkü onlar oruç tutarlar. Oysa biz tutamayız. Onlar namaz kılarlar, biz kılamıyoruz. Onlar Allah’ı zikrediyorlar, biz Allah’ı zikredemiyoruz.’”[291] 

   Süfyan Sevrî şöyle diyor: “Kabir hayatını sürekli anan bir kimse, orayı cennet bahçelerinden bir bahçe olarak bulacaktır. Kim de kabir hayatını hiç anmazsa, hatırlamazsa, orayı cehennem çukurlarından bir çukur olarak bulur. “

   Rebî b. Haysem, evinin ortasında bir kabir çukuru kazar, eğer kalbinde bir katılık görür ve hissederse, hemen oraya girer, orada uzanıp bir müddet kalır ve sonra da, “Rabbim! Beni dünyaya geri döndür! Ta ki yapmadan bıraktığım iyi işleri yapayım.”[292] mealindeki âyeti okur ve bundan sonra da: “Rebi’! dön de artık, üzerine düşeni yap, bir daha dönüş olmayan gün gelmeden çalış!” derdi.

   Meymun b. Mehran diyor ki, “Ömer b. Abdulaziz ile birlikte kabristana gittim. Ömer b. Abdulaziz, kabristana baktı ve ağlamaya başladı ve: “Ey Memûn! İşte gördüğün kabirler atalarım Ümeyye oğullarının kabirleridir. Sanki kendileri dünya ehliyle birlikte hiç onun tadını tatmamışlar gibi/hiç dünyaya gelmemişler gibi! Görmez misin hepsi yere uzanmış yatıyorlar! Başlarına gelen ve geleceklerle başbaşa bulunuyorlar! Her taraflarını böcek ve kurtlar sarmış durumda. Sonra da ağlamaya başladı ve, “Allah’a yemin ederim ki, bu kabirlere girip de, Allah’ın azabından kurtulup daha güvencede olan birinin elde edeceği nimetten daha büyüğünü bilemiyorum.” dedi.”

   TAZİYEDE BULUNMA ADABI

   Alçakgönüllü olmalı, kibir ve gururu bir kenara itmeli, üzüntülü olduğunu hissettirmeli, fazla konuşmamalı ve tebessümü, gülümsemeyi de terketmelidir.

   CENAZEYİ UĞURLAMA

   Cenazeleri uğurlarken kişi huşû içerisinde olmalı, konuşmamalı, öleni hep düşünmeli, ölüm hakkında düşünmeli, ders ve ibret çıkarmalı, bunun için gerekli hazırlığı yapmalıdır. Cenazenin yanında yürümeli ve cenazeyi erkenden kaldırmalı, çünkü bu, sünnettir.[293] 

   ÖZET

   Buraya kadar anlattıklarımız şeylerin tümü muaşeret kurallarıdır, halk ile sosyal ilişkilerde dikkat edilmesi gereken şeylerdir. Diyeceğimiz kısa ve öz söz şu ki, ister yaşayan biri olsun, ister ölen olsun, insan hiçbir kimseyi küçümsememeli, aşağılamamalıdır. Aksi takdirde helâk olur. Çünkü insan kendisinin ondan daha hayırlı olduğunu bilmez ki? Eğer o adam fasık ve kötü biri idiyse, ola ki son nefesinde onun konumuna sen düşebilirsin ve o da salihlerden biri olabilir? Bu açıdan dikkatli davranmak gerekir. Dünyadaki hallerini gözönünde bulundurarak tazime kalkışma, böyle bir gözle onlara bakma! Çünkü dünyanın Allah katında hiçbir önemi yoktur. Dünya ve dünyadaki her şey Allah katında bir hiçtir. Eğer dünya ehlini gözünde büyütürsen, o takdirde dünyayı da gözünde büyütmüş olursun. Böyle olunca da Allah’ın yardımından uzak kalırsın.

   Onların dünyalıklarını kazanacağım diye dinini onların ayakları altına serme! Böyle yapacak olursan, gözden düşer ve aşağılanırsın, bir de dünyalıklarından da yoksun kalırsın. Böyle bir yoksunluk olmasa bile, o takdirde sen en değerli olanı, inancını ve dinini en basit olan ile değiştirmiş olursun. Dünya ehline, onlara açıkça düşmanlığını belli etme! Aksi takdirde sana karşı hep düşmanca hareket ederler. Bu yüzden hem dinini ve hem dünyanı kaybedersin, onlar da senin yüzünden din ve dünyalarından olurlar. Ancak dinde hoşlanmadığın bir münkeri işlerlerse, onların çirkin fiillerine karşı düşmanlık göster, onlara merhamet ve acımayla bak ki, kendileri Allah’a isyanlarından ötürü, O’nun azabına ve gazabına maruz kalmışlardır. Girecekleri cehennem azabı onlara yeter. Sen neden onlara kin besleyesin ki! Ayrıca bu tip insanların sana sevgi gösterilerinde bulunmasına bakarak, yüzüne karşı seni övmelerine aldanarak, senin yanında senden gözükerek hareket edişlerine önem verme, böyle bir şeye aldanma. Eğer gerçekten seni içtenlikle sevdiklerini öğrenmek istersen, olur ki içlerinden tek birini bile bulamayabilirsin. Sakın durumundan dolayı onlara yakınmayasın. Zira Yüce Allah sonra seni onların eline bırakıverir.

   Diğer taraftan bu kimselerin sana yüzüne karşı davrandıkları gibi senin gıyabında ve gizlide de aynı olmalarını onlardan beklemeyesin. Çünkü bu, sonuçsuz ve faydasız bir beklenti olacaktır. Bundan dolayı istediğini hiç elde etmek mümkün olabilir mi? Onların varlıklarına ve imkanlarına da sakın göz dikmeyesin. Böyle yapman halinde zillete düşmeni hızlandırmış olur ve amaçladığını da elde edememiş olursun. Onlara muhtaç olmadığın vakitlerde, kendilerine karşı sakın olaki bir büyüklük ve kibir içine girmeyesin. Çünkü olur ki Rabbin seni onlara sığınma mecburiyetinde bırakabilir. Bunu da senin onlara karşı takındığın kibir tavrın yüzünden bir ceza olmak üzere sana taddırabilir. Eğer böylesi birinden bir ihtiyaç için başvurup da, o da gereğini yapar ve ihtiyacını karşılarsa, demek ki o, kendisinden yararlanılan bir kardeştir. Eğer istediğini karşılayamazsa, bundan dolayı sakın ola ki kendisini ayıplamayasın. Aksi takdirde sana karşı düşmanca bir tavır takınır ve bundan dolayı da yüreği sana karşı katılaşmış olur.

   Kendilerinden öğütte bulunacağın kimseler, eğer yapılacak olan ders, öğüt ve nasihatlerden bir şey anlamayacaklarsa, böyle bir kabiliyetleri yoksa, onlarla zamanını boşa harcamayasın. Çünkü böyleleri hem seni dinlemeyecekler ve hem de sana karşı düşmanca bir tavır takınacaklardır. Ancak bir öğüt verecek, bir vaazda bulunacak isen ortaya konuşmalısın, ondan isteyen istediği dersi alsın. Konuşmanda herhangi bir kişiyi, zümreyi hedef almayasın. Eğer gerçekten onlardan sana karşı bir eğilim ve bir iyilik istidadı görecek olursan, sana bu imkanı bağışlayan ve onları sana yönlendiren Allah’a şükretmelisin. Allah’ın seni onların eline düşürmesinden de Allah’a sığınmalısın.

   Eğer onlar tarafından aleyhinde konuştukları, gıybetini yaptıkları duyulursa, kendilerinden bir kötülük görür ve sezersen, ya da onlar sebebiyle başına bir fenalık gelirse, onları Allah’a havale et, şerlerinden de Allah’a sığın! Bir de onların yaptıklarına karşılık öc almaya kalkışma! Giderek zarar vermeleri artar, bir ömür hep onlarla meşgul olunmakla geçirilmiş olunur. Onlara hiçbir zaman, “Neden benim yerimi ve konumumu bilmiyor, gereken önemi vermiyorsunuz?..” diye çıkışma. Çünkü gerçekten sen bir değere sahip bulunsaydın, mutlaka Allah, onların yanında ve gönlünde sana bir yer verirdi. Çünkü kalpleri istediği yere döndürmek Allah’a aittir. O dilediğini o gönüllerde sevdirtir, dilediğini de buğzettirir, sevdirtmez. Onların içlerinde haklarını işiten ve dinleyen konumunda ol, yanlışlarını da duymazlıktan gel, sağır ol. Kısaca haklarını savun ama, batıllarına karşı da bir şey söyleme, batıllarına ortak olma!

   Fazlaca insanlarla düşüp kalkma, arkadaş olma. Çünkü onlar en basit bir şeyi bile büyütecekleri gibi, ufak bir yanılgıyı bağışlamasını da bilmezler. Gördükleri bir kusuru kapatmazlar, küçük ve büyük ne görürlerse, hepsinden insanı hesaba çekerler. Az ya da çok imkanlarından dolayı hased içine girerler. Hep kendilerine acınsın isterler; ama, başkalarına acıma ve insaf etme akıllarının ucundan bile geçmez. Bu tip insanlar, ister bir yanılgı sonucu olsun, ister unutarak olsun, gördükleri bir yanlış nedeniyle insanı sigaya çekerler, asla affetmezler.

   Kardeşi kardeşe düşürürler, laf taşımak, koğuculuk yapmak, iftirada bulunmak suretiyle derin yaralar açarlar. Bu tip kimselerin çoğuyla sohbetin ve arkadaşlığın sonucu büyük bir hüsrandır, onlarla ilişkiyi kesmek ise en büyük kurtuluştur. Eğer bir memnunluk görülürse, bu, mutlaka onların yaltaklanmalarının bir sonucudur. Eğer kızıyorlarsa, bu, içlerinin kin dolu olduğunun bir göstergesidir. Doğrusu bu kimselerin kin ve düşmanlıklarından hiçbir zamanda güvencede olunamayacağı gibi, yağcılıklarından dolayı da kendilerinden herhangi bir beklenti içerisine de girilmemelidir. Bu tip insanların dış görüntüleri üzerindeki güzel giyim ve kuşamlarıdır. Oysaki içleri kurt misalidir. Zanna dayanarak alakaları keserler, çünkü hükümleri buna göredir. Ardından da seni göz ve kaş hareketleriyle çekiştirip dururlar, ayıp ve kusurlarını sergilerler. Dostluklarında hep senin kusurlu taraflarını araştırıp dururlar ve dostlarının felaketini her an bekler dururlar.

   Kendileriyle olan arkadaşlıklarında hep eksik ve kusurlarını sayıp dökerler ve bunları bir kenara kaydederler. Bir gün gelir de kendilerine kızar veya kendilerine karşı en basit anlamda bir şey söylersen hemen onları yüzüne çarparlar. Böyle bir an için bekler dururlar. Herhangi bir evde veya bir yerde arkadaşlıkta bulunarak, gereğince denemeden geçirmediğin kimseye, sevgisine güvenme! Yalnızlıkta, dostlukta, fakirlikte ve zenginlikte, herhangi bir beraber yolculukta, dünyalık ve para ilişkilerinde olduğunca denemediğin kimseye, dostluğuna sakın itibar etme ve güvenme! Herhangi bir zor ve sıkıntı anında, işin düştüğünde kesin denemedikçe, dikkatli ol, güvenme! Eğer sayılan bu hususlarda seni memnun ve mutlu ederse arkadaşın ve o senden yaşca büyükse onu kendin için bir baba kabul et, eğer senden küçükse, bir çocuğun olarak değerlendir! Senin dengin biriyse, kardeşin olarak bağrına bas!

   İşte buraya kadar her tür insanla nasıl kalkıp oturulması gerektiği konusuna ilişkin birtakım kurallar sunduk. Gereği yapılırsa, başarılı olunur.

   

    
     
      Ahmed b. Hanbel. Taberanî de, Malik b. Ömer’den. 

    

     
      Buharî Sehl b. Sa’d’dan, Müslim Ebu Hüreyre’den rivayet etmişler.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Ebu Umame’den az farkla Taberanî, “Duaf” kitabında İbn Hibban İbn Ebu Evfâ’dan farklı olarak rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud ve Tirmizî. Daha önce geçmişti.

    

     
      “Tarih”inde Buharî, Taberânî ve Haraitî’nin ikisi de, Enes’ten Mürsel olarak, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında rivayet etmişler.

    

     
      İbn Abbas’tan sahihliğini belirterek Hakim, Evsat kitabında rivayet etmiştir.

    

     
      Haraitî, age, de. İbn Hibban, “Duafâ” kitabında Enes’ten rivayet etmiştir.

    

     
      İttifakla Buharî ile Müslim Enes’ten rivayet etmişler, daha önce geçmişti.

    

     
      “Sağîr ve Evsat” kitaplarında Taberânî Abdullah b. Ömer’den rivayet etmiştir.

    

     
      “Firdevs” kitabının sahibi bunu Hz. Ali’den rivayet ediyor, oğlu bunu Müsned kitabında zikretmemiştir.

    

     
      Huzeyfe’den Hakim, Taberânî de, “Evsat” kitabında Ebu Zer’den rivayet etmiştir. 

    

     
      Hz. Ali’den Sünen sahipleri ve Hakim, buradakinden daha farklı şekilde rivayet etmişlerdir. Farklı lafız İbn Mace’ye aittir. Hakim sahihliğini belirtirken, Tirmizî de Hasen olduğunu söylemiştir. Müslim de farklı olarak Sevban’dan rivayette bulunmuştur.

    

     
      Hakim, Cabir’den Beyhakî, Hakim de Müslim’in şartına göre sahih diye, aynı şekilde İbn Abdulberr, Malik de Muvatta’da farklı lafızla, Vakıdî de yine farklı şekilde, Taberânî de “Sağîr” kitabında Enes’ten, “Evsat”ta Ka’b b. Malik ile Amr b. Hazm’dan.

    

     
      Tirmizî, Ebu Hüreyre’den İbn Mace.

    

     
      İ. Malik,”Muvatta” kitabında Ata b. Yesar’dan mürsel olarak, İbn Abdulberr “el-Temhid” kitabında Ebu Said Hudrî’den. Beyhakî de, Ebu Hüreyre’den rivayet ediyor. İsnadı ceyyid/sahihtir. Tüm rivayetler lafız bakımından birbirinden farklıdırlar. 

    

     
      Ebu Hüreyre’den Buharî rivayet etmiştir.

    

     
      “el-Yevm ve’l-Leyle” eserinde İbn Sünnî. Taberanî ve “el-Ed’iye” eserinde Beyhakî Osman Affan’dan Hasen isnad ile rivayet etmişlerdir.

    

     
      “Daavât” kitabında Beyhakî Hz. Âişe’den farklı rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Ebu’d-Dünya, “Duâ, Hastalık ve Keffaretler” kitaplarında rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Ebu’d-Dünya, “Hastalık” kitabında, Enes’ten rivayet etmiş, ravilerden meçhul olanlar da var.

    

     
      İbn Ebu’d-Dünya. Raviler arasında Ebu Ya’la var. Cabirden rivayet olunmuştur.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebu Hüreyre ve Sevban’dan Müslim rivayet etmiş. Esasen hadis ittifakla Buharî ve Müslim tarafından farklı olarak rivayet olunmuştur. 

    

     
      Müslim, Enes’ten rivayet etmiştir.

    

     
      Tirmizî, İbn Mace ve Osman’dan Hakim, isnadının sahihliğini belirterek, rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den daha kısa olarak Müslim, farklı olarak Büreyde’den Ahmed b. Hanbel rivayet etmişlerdir.

    

     
      Tirmizî rivayet etmiş, “Hasen” olduğunu belirtmiş, İbn Mace rivayet etmiş, Hakim de sahihliğini belirterek rivayet etmiş, isnadı sahih demiş.

    

     
      Irakî, bu hadisin dayandığı herhangi bir asla rastlayamadığını belirtiyor.

    

     
      Müminûn, 23/99-100.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

   

  

  
  Tirmizî, İbn Mace ve Osman’dan Hakim, isnadının sahihliğini belirterek, rivayet etmişlerdir.





 
  Müslim, Enes’ten rivayet etmiştir.





 
  Tirmizî rivayet etmiş, “Hasen” olduğunu belirtmiş, İbn Mace rivayet etmiş, Hakim de sahihliğini belirterek rivayet etmiş, isnadı sahih demiş.





 
  Ebu Hüreyre’den daha kısa olarak Müslim, farklı olarak Büreyde’den Ahmed b. Hanbel rivayet etmişlerdir.





 
  Müminûn, 23/99-100.





 
  Irakî, bu hadisin dayandığı herhangi bir asla rastlayamadığını belirtiyor.





 
  Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Ahmed b. Hanbel, Ebu Umame’den az farkla Taberanî, “Duaf” kitabında İbn Hibban İbn Ebu Evfâ’dan farklı olarak rivayet etmiştir.





 
  Buharî Sehl b. Sa’d’dan, Müslim Ebu Hüreyre’den rivayet etmişler.





 
  Ahmed b. Hanbel. Taberanî de, Malik b. Ömer’den. 





 
  “Tarih”inde Buharî, Taberânî ve Haraitî’nin ikisi de, Enes’ten Mürsel olarak, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında rivayet etmişler.





 
  Ebu Davud ve Tirmizî. Daha önce geçmişti.





 
  Haraitî, age, de. İbn Hibban, “Duafâ” kitabında Enes’ten rivayet etmiştir.





 
  İbn Abbas’tan sahihliğini belirterek Hakim, Evsat kitabında rivayet etmiştir.





 
  “Sağîr ve Evsat” kitaplarında Taberânî Abdullah b. Ömer’den rivayet etmiştir.





 
  İttifakla Buharî ile Müslim Enes’ten rivayet etmişler, daha önce geçmişti.





 
  Huzeyfe’den Hakim, Taberânî de, “Evsat” kitabında Ebu Zer’den rivayet etmiştir. 





 
  “Firdevs” kitabının sahibi bunu Hz. Ali’den rivayet ediyor, oğlu bunu Müsned kitabında zikretmemiştir.





 
  Hakim, Cabir’den Beyhakî, Hakim de Müslim’in şartına göre sahih diye, aynı şekilde İbn Abdulberr, Malik de Muvatta’da farklı lafızla, Vakıdî de yine farklı şekilde, Taberânî de “Sağîr” kitabında Enes’ten, “Evsat”ta Ka’b b. Malik ile Amr b. Hazm’dan.





 
  Hz. Ali’den Sünen sahipleri ve Hakim, buradakinden daha farklı şekilde rivayet etmişlerdir. Farklı lafız İbn Mace’ye aittir. Hakim sahihliğini belirtirken, Tirmizî de Hasen olduğunu söylemiştir. Müslim de farklı olarak Sevban’dan rivayette bulunmuştur.





 
  Tirmizî, Ebu Hüreyre’den İbn Mace.





 
  Ebu Hüreyre’den Buharî rivayet etmiştir.





 
  İ. Malik,”Muvatta” kitabında Ata b. Yesar’dan mürsel olarak, İbn Abdulberr “el-Temhid” kitabında Ebu Said Hudrî’den. Beyhakî de, Ebu Hüreyre’den rivayet ediyor. İsnadı ceyyid/sahihtir. Tüm rivayetler lafız bakımından birbirinden farklıdırlar. 





 
  “Daavât” kitabında Beyhakî Hz. Âişe’den farklı rivayet etmiştir.





 
  “el-Yevm ve’l-Leyle” eserinde İbn Sünnî. Taberanî ve “el-Ed’iye” eserinde Beyhakî Osman Affan’dan Hasen isnad ile rivayet etmişlerdir.





 
  İbn Ebu’d-Dünya, “Hastalık” kitabında, Enes’ten rivayet etmiş, ravilerden meçhul olanlar da var.





 
  İbn Ebu’d-Dünya, “Duâ, Hastalık ve Keffaretler” kitaplarında rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.





 
  İbn Ebu’d-Dünya. Raviler arasında Ebu Ya’la var. Cabirden rivayet olunmuştur.





 
  Ebu Hüreyre ve Sevban’dan Müslim rivayet etmiş. Esasen hadis ittifakla Buharî ve Müslim tarafından farklı olarak rivayet olunmuştur. 








   
   II- KOMŞULUK HAKLARI

   Önemli hakların başında yer alan bir hakkın da komşuluk hakkı olduğunu çok iyi bilmelisin. Bu hak, hemen İslâm kardeşliğinin ardında gelir ve onu izler. Müslüman bir komşu, her müslümanın sahip olduğu haklardan ayrı ve fazla olarak bir de komşuluk haklarına sahiptir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   “Komşular üç çeşittir. Tek hakka sahip olan komşular, çift hakka sahip olan komşular ve üç tür hakka sahip olan komşular. Üç tür hakka sahip olan komşuların müslüman olmaları ve aynı zamanda akraba olmaları durumunda:

   a- Komşuluk hakkı,

   b- Müslüman olmalarından dolayı doğan hak ve bir de,

   c- Akrabalıktan doğan hakları olmak üzere üç türlüdür. İki hakka sahip olan komşular ise:

   a- Müslümanlıklarından dolayı doğan hak ve bir de,

   b- Komşuluk hakkı olmak üzere iki çeşit hakka sahiptirler. Ancak tek bir hakka sahip olan komşu ise, müşrik olan ve Allah’a ortak koşan komşunun hakkıdır.”[294] 

   Hadiste de görüldüğü gibi, komşu müşrik de olsa, sırf komşuluk açısından İslâm ona da bir hak tanımaktadır.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Sana komşulukta bulunan kimselere güzelce komşulukta bulun ki, müslüman olasın.”[295] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar: 

   “Cebrail durmaksızın bana öylesine komşuların haklarıyla ilgili tavsiyelerde bulundu ki, neredeyse komşunun komşuya mirasçı kılınacağını sanmaya başladım.”[296] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Allah’a ve ahiret gününe imanı olan komşusuna ikramda bulunsun.”[297] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Komşusu kötülüklerinden güvencede olmayan bir kul, iman etmiş olamaz.”[298] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “Kıyamet gününde karşılıklı iki hasım ilk olarak iki komşu olacaktır.”[299] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Sen komşunun köpeğini taşlayacak olursan, ona eza vermiş olursun.”[300] 

   Anlatıldığına göre, bir adam Abdullah b. Mesud’a gelir ve ona şöyle der: “Bana eza veren, dil uzatarak hakarette bulunan, benim yolu daraltan ve bunaltan kişiye nasıl hareket etmeliyim?” Abdullah b. Mesud ona: “Git, eğer o seni üzerek Allah’a karşı çıkıyorsa, sen de ona karşı Allah’a itaat ederek gerekeni yap” der.

   Hz. Peygamber (s.a.v.)’e: “Filanca kadın gündüzleri hep oruçlu geçirir ve gecelerini de ibadetle. Ancak komşularına da ezada bulunur?” diye söylediklerinde, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur: “O kadın ateştedir.”[301] 

   Bir adam, komşusunu şikâyet etmek üzere Rasulullah (s.a.v.)’e gelir ve anlatır. Rasulullah (s.a.v.) da kendisine: “Sabret!” tavsiyesinde bulunur. Sonra yine adam üçüncü ve dördüncü bir kez aynı konuda gelip şikâyetini tekrarlar. Sonuncu şikâyeti üzerine Rasulullah (s.a.v.) adama şöyle buyurdu: “Evinin eşyasını çıkar yolun ortasına yığıver!” Adam eşyasını yol ortasına taşırken, gelip geçenler de, “Sana ne oldu da, eşyanı böyle yol ortasına döküyorsun?” diye sorduklarında, “Komşusu kendisine eza ve cefa verdiğinden dolayı, ondan kaçıyor.” cevabı veriliyordu. Ravinin anlattığına göre gelip geçenler de bunun üzerine, “Allah ona lanet eylesin!” diyerek lanet okuduklarında, huzursuzluk veren komşu, bu olayı görünce, hemen gelir, komşusuna, “Eşyanı içeri taşı, bundan böyle Allah’a yemin ederim, bir daha böyle bir şey yapmayacağım” diye söz verir.[302] 

   Zührî’den yapılan rivayete göre, bir adam Hz. Peygamber (s.a.v.)’e gelip komşusu hakkında şikâyetçi olur. Hz. Peygamber (s.a.v.) de kendisine, “Dikkat edin! Kırk ev birbirine komşudur” diyerek mescidin kapısında yüksek sesle bağırmasını emir buyurdu.[303] 

   Zührî, kırk komşuyu tanımlarken, “Sağından, solundan, ön ve arkasından olmak üzere her dört yönden işaretle yüz altmış komşunun varlığına işaret buyuruyordu.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar:

   “Uğurluluk ve uğursuzluk kadında, evde ve attadır. Kadının uğurluluğu, kadının mehrinin azlığı, kendisiyle evlenilmesi kolay ve ahlakı güzel olanıdır. Kadının uğursuzluğu ise, mehrinin çok fazla olması, kendisiyle evlenilmesi oldukça zor ve ahlakının da kötü oluşudur.

   Evin uğurluluğu da, evin geniş olması, komşuların iyi olmasına bağlıdır. Evin uğursuzluğu ise, darlığı ve komşularının/çevresinin kötü komşularla çevrili olmasıdır. Atın uğursuzluğuna gelince, atın uysallığı ve güzel huylu olmasıdır. Uğursuzluğu da, onun kolay kolay zaptedilememesi ve huysuzluğudur.”[304] 

   Komşu hakları denilince, sadece kendilerine eza vermemek demek değildir. Komşuluk hakkı denilince, aynı zamanda onların verdikleri ezaya da tahammüllü olmaktır. Çünkü komşunun eğer eza ve cefası önlenmiş olsa, ya da komşuya karşı böyle bir sıkıntı söz konusu olmasa bile, bu, hakkının ödenmiş olduğu anlamını taşımaz. Kaldı ki sadece komşuların eza ve cefalarına katlanmak da yeterli değildir. Mutlaka kendilerine karşı yumuşak davranılmalı, iyilik yapılmalı, kendilerine doğru olanı gösterilmelidir. Çünkü bu da bir komşuluk hakkı ve gereğidir.

   Denilir ki, yarın kıyamet gününde, fakir ve yoksul komşu, zengin komşusunun yakasına yapışacak ve Rabbine şöyle şikâyette bulunacaktır: “Rabbim! Sor benim bu komşuma, neden bana dünyada iyilikte bulunmadı ve benden iyiliklerini esirgedi, kapısını yüzüme kapattı?”

   İbn Mukaffa’ya bir gün bir komşusunun, aşırı borç yüzünden evini satılığa çıkardığı haberi verilir. Oysa İbn Mukaffa ise, bu evin gölgesinde zaman zaman oturup dinlenirmiş. Bunun üzerine kendisi şöyle der:

   “Benim, gölgesinden yararlandığım komşumun evini satması, yoksulluktan ve mecburiyetten dolayı ise, ben bu durumda komşuluk görevlerimi gereğince yerine getirmemiş olurum. Madem ki durum böyledir, üzerime düşeni yapmam gerekir ve hemen ev sahibine sırf gölgesinden yararlanmanın hakkı olarak, evin bedelini öder ve onu zordan kurtarır ve komşusuna da, ‘Bundan böyle artık evini satmayasın!’ der.

   Adamın biri, evinde fare çokluğundan şikâyetçidir. Kendisine, madem evinde fareler var, o takdirde, sen de evine bir kedi al, tavsiyesinde bulunulur. Adam da, “Endişem odur ki, evime bir kedi alacak olursam, kedi sesinin farkına varan fareler bu defa benim komşuma kaçarlar ve onu rahatsız ederler. Böyle olunca da, ben kendi adıma hoşnud olmadığım bir şeyden, rahatsız kaldığım bir durumdan komşumun veya komşularımın onların istilasına uğramasından memnun ve hoşnud olma konumuna düşmüş olurum. İşte bu yüzden evime kedi almıyorum.” karşılığını verir.

   KISACA KOMŞU HAKLARI

   Eğer kısaca belirtmek gerekirse, komşu haklarını şöylece sıralayabiliriz. Öncelikli olarak komşuya selam vermek, başını şişirecek tarzda kendileriyle konuşmamak, durumundan çokça soru sormamak, kendisi rahatsızlaştığında gidip ziyarette bulunmaktır. Birlikte gerektiğinde taziyesinde bulunmak, mutlu ve sevinç anlarında kendisini tebrik etmek. Komşusunun tüm sevinçlerine ortak olmak, varsa kusurlarını bağışlamak, evin köşe bucak yerlerinden, herhangi bir noktasından adamı, ailesini gözetlememektir. Ev ve avlu duvarlarına odun vb. şeyler koymamak, adamın avlusunu, komşusunun su kanalını kapatmamalı, avlusuna ya da evinin çevresine kül ve benzeri şeyleri atıp rahatsız etmemek, evine giden yolunu daraltmamak, adamın evine götürmekte olduğu şeyleri merak edip bakmamak, görülen ve açılan kusurları, ayıp işleri varsa kapatmak. Başına bir felaket geldiğinde ya da sara nöbetleri tuttuğunda derhal yanında yer almak, tedavisiyle ilgilenmek. Evinde olmadığı zaman eviyle ilgilenmek, korumak, aleyhinde söylenenleri dinlememek ve buna meydan vermemek. Mahrem olan durumlarını araştırmamak, onlara bakmamak, evinde çalışan hanımlar varsa onlara dikkatli dikkatli izlememek. Eğer çocuğuyla konuşursa, güzel ve yumuşak olmak, dini ve dünyasıyla ilgili bilmediği şeyler varsa, onları kendisine öğretmek gibi haklar vardır.

   İşte tüm bu anlattığımız gerçekler genelde hemen her müslümanın uyması gereken komşulukla ilgili kurallardan ibarettir.

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Komşuluk hakkının neler olduğunu bilir misin? Eğer komşun senden yardım dilerse, kendisine yardım etmen, senden herhangi bir destek istediğinde, hemen gerekeni yapman, senden borç istediğinde, ona borç vermen, eğer yoksul ise, verdiğini ondan almaman/gerektiğinde tekrar yardımda bulunman, hastalanınca ziyaretine gitmen, ölümünde cenazesinde bulunman, bir iyiliği ve mutluluğu anında onu tebrik etmendir. Eğer başına bir felaket ve musibet gelmişse taziyede bulunman, evinin önünü ve rüzgarlığını/güneşliğini kapatacak şekilde onun evinden yüksek yapmaman, ancak izin vermesi halinde yapmandır. Kendisine eziyet vermemen, eğer evine bir meyve alırsan, ona da hediye etmendir. Şayet bunu yapamazsan, hiç olmazsa aldıklarını evine gizlice götürmendir. Getirdiğin şeylerden çocuğunun eline vererek, dışarı çıkarıp da, komşunun bu yüzden kızmasına/ağlamasına sebep olmamandır. İçinde yemek pişirdiğin tenceredeki yemeğinin buharıyla komşunu rahatsız etme, meğer ki pişirdiğinden ona da bir miktar yedirmek ve içirmek durumun müstesna.” 

   Daha sonra Rasulullah (s.a.v.): 

   “Komşuluk hakkı nedir bilir misin? Varlığım elinde olan Allah’a yemin ederim ki, kendilerine Allah’ın merhameti olanlardan başkası böyle bir görevi asla başaramaz.” diye buyurdular.[305] Bu hadisi Amr b. Şuayb babasından, o da kendi babasından, o da Rasulullah (s.a.v.)’tan böyle rivayet etmişlerdir.

   Mücahid diyor ki, “Abdullah b. Ömer’in yanında bulunuyordum. Kölesi bir koyunu yüzmekte idi. Bu sırada Abdullah, “Ey delikanlı! Koyunu yüzünce, etini dağıtmada, önce yahudi olan komşumuzdan işe başla!” diye sözünü birkaç kez tekrarlayıp durdu. Kölesi de kendisine: “Bu sözünü daha kaç defa tekrarlayıp duracaksın?” deyince Abdullah b. Ömer dedi ki: “Doğrusu Rasulullah (s.a.v.) bize komşular hakkında öylesine tavsiyelerde bulundu ki, biz neredeyse komşular bize mirasçı olacaklar diye endişelenmiştik.” dedi.

   Hişam da şöyle diyor: “Hasan Basrî, kurban etinden yahudi ve hıristiyan olan komşulara yedirmekte herhangi bir sakınca görmezdi.”

   Ebu Zer (r.a.) diyor ki, “Dostum, halilim Rasulullah (s.a.v.) bana tavsiyede bulunarak dediler ki: “Tencere kaynatınca, yemeğinin suyunu fazlaca koy! Sonra da çevrendeki herhangi bir komşuna bak, onlara da pişirdiğin şeyden bir miktar götür.”[306] 

   Hz. Âişe (r.a.) diyor ki, Rasulullah (s.a.v.)’a dedim ki; “Ey Allah’ın Rasulü! Benim iki komşum var, bunlardan birisinin kapısı benim kapıya bakıyor, ikincisinin kapısı da uzaktır. Çoğu zaman her ikisine de götürebileceğim şeyler olmamaktadır. Dolayısıyla bu ikisinden hangisi daha çok üzerimde hak sahibidir?” Rasulullah (s.a.v.) bunun üzerine: “Kapısı senin kapına yakın olan/senin kapınla karşı karşıya bulunan daha çok hak sahibidir.” buyurdular.[307] 

   Hz. Ebu Bekir Sıddîk (r.a.), oğlu Abdurrahman’ın bir komşusuyla hafif dalaşmalarını görünce, oğluna dönerek, “Sakın komşunla dalaşma! Çünkü çevrendeki herkes dağılıp gidecek ve sen komşunla başbaşa kalacaksın” der.

   Hasan b. İsa Nisabûrî diyor ki: “Abdullah b. Mübarek’e dedim ki; “Benim bir komşum var, geldi bana kölemi şikâyet etti, şöyle bir harekette bulundu, diyor. Ancak köle bunu yapmadığını söylüyor. Ben de, belki de gerçekten yapmamıştır, diye kendisini dövmek istemiyorum. Ancak komşum, beni ciddiye almadı diye bir düşünceye kapılmaması için de, köleyi cezasız bırakmamakla karşı karşıyayım, şimdi bana ne yapmamı tavsiye edersin?” 

   Abdullah b. Mübarek de dedi ki:

   “Ola ki yanında çalışan kölen ya da işçin gerçekten uyarılmayı gerektiren yanlış bir hareket işlemiş olabilir. Dolayısıyla bundan böyle kendisini kontrol altına al. Eğer bundan böyle de komşun kendisinden şikâyetçi olursa, o zaman kölen için gerekeni yap. Böylece bir taraftan komşunu memnun etmiş olurken, diğer yönden de köleni de eğitmiş olursun. İşte böyle yapmakla her iki hakkı da birlikte çözüme güzel bir şekilde erdirmiş olursun.”

   Hz. Âişe validemiz (r.a.) diyor ki: 

   “İyi ahlak on tanedir. Bu hasletler çocuğunda olur babasında bulunmaz, kölesinde bulunur, efendisinde olmaz. Çünkü Allah, bunları kullarından sevdiklerine vermiştir. Şöyle ki:

   a- Doğru konuşmak ve doğru sözlü olmak,

   b- Halka karşı doğru olmak, gerçekçi olmak,

   c- İsteyene/dileyene vermek,

   d- İyiliklere karşılık vererek ödüllendirmek,

   e- Akraba ile olan bağları pekiştirmek ve bağları koparmamak,

   f- Emanete ihanet etmemek, gereğini yapmak,

   g- Komşuluk haklarını korumak ve onları savunmak,

   h- Arkadaşlık hukukunu gözardı etmemek,

   ı- Konuklara gereken ikramı yapmak ve

   i- Bütün bunların hepsinin başı da hâyâdır.”

   Ebu Hüreyre (r.a.) diyor ki; Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Ey müslüman kadınlar! Sakın bir komşu kadın diğer bir komşu kadınını küçümsemesin/aşağılamasın. Hatta bu bir koyun tırnağı/ayağı kadar basit bir şey konusunda da olsa, aşağılamasın.”[308] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Müslüman kişinin saadeti/mutluluğu geniş bir ev, salih bir komşu ve uysal bir binek iledir.”[309] 

   Abdullah b. Mesud, diyor ki; adamın biri, “Ey Allah’ın Rasulü! Komşularıma iyilikte veya kötülükte bulunduğumu nasıl anlayabilirim.” diye sordu. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular:

   “Komşuların, ‘Sen güzel bir iş yaptın ve gerçekten çok iyi bir iş başardın!’ diye konuşurlarsa, bu demektir ki, sen güzel bir iş yapmışsındır. Eğer onlar, ‘Sen kötü bir iş yaptın’ derlerse, o takdirde de, demek ki sen bir yanlış iş yapmışsındır, demektir.”[310] 

   Cabir (r.a.) diyor ki, Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurdular: 

   “Kimin bir bahçe/avlu vs. gibi bir şeyde bir komşusu veya bir ortağı bulunuyorsa, satması halinde, önce ona teklif etmeden satmasın.”[311] 

   Ebu Hüreyre (r.a.) diyor ki: “Rasulullah (s.a.v.), komşu, evinin damının ağacını ya da kirişini, komşusunun duvarına, ister rıza göstersin, ister göstermesin, koyabileceğine hükmetti/karar verdi.”[312] 

   Abdullah b. Abbas (r.a.) diyor ki, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdu: 

   “Sizden hiçbiriniz komşusunu, kirişini/evinin damına koyacağı ağacını, komşusunun duvarına koymasına engel olmaya kalkışmasın!”

   Ebu Hüreyre (r.a.) şöyle der idi: “Neden sizi, bu gibi bir işten kaçar görüyorum? Neden komşunuza gereken kolaylığı göstermiyorsunuz? Allah’a yemin ederim ki, atılması gereken o kirişi ben, evlerinizin ta ortasına kadar uzatır koyarım.”

   Kimi âlimler bunun vacip bir görev olduğu kanaatini sergilemişlerdir.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular: 

   “Allah kimin iyiliğini dilerse, onu ballandırır.” 

   “Ballandırmak da nedir?” denildiğinde, şöyle buyurmuştur: 

   “Allah onu komşularına sevdirir.”[313] 

   

    
     
      Hasan b. Süfyan ve Bezzar müsnedlerinde, Ebuşşeyh, “Sevap” kitabında, Ebu Nuaym, “Hilye” kitabında Cabir’den, İbn Adiyy de Abdullah b. Ömer’den rivayet etmişler. 

    

     
      Bu hadis daha önceden geçmişti.

    

     
      Ebu Şurayh’tan Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.

    

     
      Hz. Âişe ve İbn Ömer’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.

    

     
      Buharî de yine bu hadisi Ebu Şurayh’tan rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel ve Taberânî de Ukba b. Amir’den rivayet etmiştir.

    

     
      Irakî bu hadisin temel olarak dayandığı herhangi bir hadise rastlayamadım diyor.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Hakim de Ebu Hüreyre’den rivayet etmiş ve hadis isnad açısından sahihtir, demiştir.

    

     
      Ebu Davud, İbn Hibban, Ebu Hüreyre’den Hakim rivayet etmiş ve Müslim’in şartına göre sahihtir, demiştir.

    

     
      Mürsellerinde Ebu Davud, Taberanî de, Zührî yoluyla İbn Ka’b b. Malik’ten, bu da babasından olmak üzere bu tarikten mevsul olarak rivayet etmiştir. Ebu Ya’lâ ise, hadisi Ebu Hüreyre’den, “Kırk zira” tarzında rivayet etmiştir. 

    

     
      Tirmizi, ibn Mace, Taberânî rivayet etmiştir.

    

     
      “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında Haraitî, “el-Kâmil” kitabında da İbn Adiyy rivayet etmiştir. 

    

     
      Hadisi Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Hadisi Buharî rivayet etmiştir.

    

     
      Buharî rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel hadisi Nafi İbn Abdulharis ve Sa’d b. Ebu Vakkas’tan rivayet etmiştir. Nafiin hadisini Hakim tahric etmiş ve hadis isnad yönünden sahihtir, demiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel ve Taberânî rivayet etmişlerdir. Hadis isnad yönünden Ceyyid/sahihtir.

    

     
      İbn Mace, Hakim de, “Komşu” ifadesi olmaksızın rivayet etmiş ve isnad yönünden sahih demiştir. Yazarın buradaki lafzıyla “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında Haraitî rivayet etmiş, İbn Mace de, Abdullah b. Abbas’tan, “Kimin bir yeri olur da satılığa çıkarırsa, önce bunu komşularına sunsun.” tarzında rivayet etmiştir. 

    

     
      “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında Haraitî rivayet etmiş, ancak bu hadis Buharî ile Müslim tarafından ittifakla şöyle rivayet olunmuştur:

     “Hiçbiriniz komşusunu, ağacını kirişini komşusunun duvarına koymasına mani olmasın.” İbn Mace de zayıf bir isnad ile rivayet etmiştir. Ancak Buharî ile Müslim Ebu Hüreyre hadisi üzerinde ittifak etmişlerdir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Ebu Uneyse Havlanî’den rivayet etmiş, Haraitî de bunu, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında rivayet etmiştir. Beyhaki ise, bunu, “Zühd” kitabında Amr b. Hak’tan rivayet etmiştir. Haraitî’nin ilavesine göre, “Ballandırması da nedir?” denildiğinde, Rasulullah (sav): “Onu komşularına sevdirmesidir” buyurmuştur. Beyhakî de diyor ki: “Ölümünden önce ona salih amel işleme kapılarını açar, böylece çevresindekileri ondan memnun kılar.” İsnadı Ceyid/sahihtir.

    

   

  

  
  Ahmed b. Hanbel, Ebu Uneyse Havlanî’den rivayet etmiş, Haraitî de bunu, “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında rivayet etmiştir. Beyhaki ise, bunu, “Zühd” kitabında Amr b. Hak’tan rivayet etmiştir. Haraitî’nin ilavesine göre, “Ballandırması da nedir?” denildiğinde, Rasulullah (sav): “Onu komşularına sevdirmesidir” buyurmuştur. Beyhakî de diyor ki: “Ölümünden önce ona salih amel işleme kapılarını açar, böylece çevresindekileri ondan memnun kılar.” İsnadı Ceyid/sahihtir.





 
  “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında Haraitî rivayet etmiş, ancak bu hadis Buharî ile Müslim tarafından ittifakla şöyle rivayet olunmuştur:

 “Hiçbiriniz komşusunu, ağacını kirişini komşusunun duvarına koymasına mani olmasın.” İbn Mace de zayıf bir isnad ile rivayet etmiştir. Ancak Buharî ile Müslim Ebu Hüreyre hadisi üzerinde ittifak etmişlerdir.





 
  İbn Mace, Hakim de, “Komşu” ifadesi olmaksızın rivayet etmiş ve isnad yönünden sahih demiştir. Yazarın buradaki lafzıyla “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında Haraitî rivayet etmiş, İbn Mace de, Abdullah b. Abbas’tan, “Kimin bir yeri olur da satılığa çıkarırsa, önce bunu komşularına sunsun.” tarzında rivayet etmiştir. 





 
  Ahmed b. Hanbel ve Taberânî rivayet etmişlerdir. Hadis isnad yönünden Ceyyid/sahihtir.





 
  Ahmed b. Hanbel hadisi Nafi İbn Abdulharis ve Sa’d b. Ebu Vakkas’tan rivayet etmiştir. Nafiin hadisini Hakim tahric etmiş ve hadis isnad yönünden sahihtir, demiştir.





 
  Buharî rivayet etmiştir.





 
  Hadisi Buharî rivayet etmiştir.





 
  Buharî de yine bu hadisi Ebu Şurayh’tan rivayet etmiştir.





 
  Hz. Âişe ve İbn Ömer’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.





 
  Hadisi Müslim rivayet etmiştir.





 
  “Mekarimu’l-Ahlak” kitabında Haraitî, “el-Kâmil” kitabında da İbn Adiyy rivayet etmiştir. 





 
  Tirmizi, ibn Mace, Taberânî rivayet etmiştir.





 
  Mürsellerinde Ebu Davud, Taberanî de, Zührî yoluyla İbn Ka’b b. Malik’ten, bu da babasından olmak üzere bu tarikten mevsul olarak rivayet etmiştir. Ebu Ya’lâ ise, hadisi Ebu Hüreyre’den, “Kırk zira” tarzında rivayet etmiştir. 





 
  Ebu Davud, İbn Hibban, Ebu Hüreyre’den Hakim rivayet etmiş ve Müslim’in şartına göre sahihtir, demiştir.





 
  Ahmed b. Hanbel, Hakim de Ebu Hüreyre’den rivayet etmiş ve hadis isnad açısından sahihtir, demiştir.





 
  Irakî bu hadisin temel olarak dayandığı herhangi bir hadise rastlayamadım diyor.





 
  Ahmed b. Hanbel ve Taberânî de Ukba b. Amir’den rivayet etmiştir.





 
  Bu hadis daha önceden geçmişti.





 
  Hasan b. Süfyan ve Bezzar müsnedlerinde, Ebuşşeyh, “Sevap” kitabında, Ebu Nuaym, “Hilye” kitabında Cabir’den, İbn Adiyy de Abdullah b. Ömer’den rivayet etmişler. 





 
  Ebu Şurayh’tan Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.








   
   III- AKRABA İLE İLGİLİ HAKLAR

   Akrabanın ve özellikle de yakın akrabanın birbirleri üzerindeki haklar konusuna gelince, bunları da şöylece sıralayabiliriz. Öncelikle konuya ilişkin delilleri sunalım. Rasulullah (s.a.v.)’ın belirttiklerine göre, Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   “Ben Rahman olan Allah’ım! Sözkonusu bu akrabalık ise Rahim’dir. Ona kendi ismimden bir isim verdim. Kim ona iyilik yaparsa/akrabalık bağını koparmazsa ben de ona iyilik yaparım. Kim de ona iyilik yapmayı bırakır/akrabalık bağını keserse, ben de kendisine iyiliği terkederim.”[314] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kim ömrünün uzatılmasını ve rızkının da bol olmasını isterse, akrabasıyla olan bağlarını koparmasın/iyilikte bulunsun.”[315] 

   Farklı bir rivayet ise şöyledir: “Kim ömrünün uzamasını ve rızkının da bollaşmasını isterse, Allah’ın emirlerine bağlı kalarak ve yasaklarından da uzak durarak Allah’dan korksun ve sıla-i rahim yapsın/akrabalarına ve yakınlarına yardımda bulunsun.”

   Rasulullah (s.a.v.)’a, “Halkın en üstünü kimdir?” diye sorulması üzerine, “Onların içinden Allah’dan en çok korkan, akraba ve yakınlarıyla bağlarını koparmayıp yardımcı olan, onlara iyiliği emrederek, kendilerini kötülüklerden menedendir” diye buyurmuşlardır.[316] 

   Ebu Zer (r.a.) de diyor ki, halilim/dostum Rasulullah (s.a.v.) bana, “Yakınlarım benden bağlarını kesip sırt dönseler bile, kendisiyle olan bağlarımı koparmamamı, bana tavsiye buyurdular, acı da olsa, hakkı söylememi bana emir buyurdular.”[317] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “Doğrusu rahim/akrabalık Arş’a asılı durur. Gerçek anlamda sılai rahim yapan/akrabayı gözeten kişi, onlardan gördüğü iyilik sebebiyle karşılık veren değildir. Asıl akrabayı gözeten/sıla-i rahim yapan kişi, akrabası kendisiyle bağlarını koparmaları halinde onları ziyaret ederek bağı sürdürendir.”[318] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “Aslında karşılığı hemencecik çarçabuk bir şekilde sevap olarak verilen taat/amel, sılai rahimdir/akraba ile bağları sürdürmektir. Hatta kimi ev halkı kötü, yanlış yolda olabilirler, buna rağmen bunlarla bağlarını koparmadan sürdürenlerin varlıkları artar, sayıları çoğalır.”[319] 

   Zeyd b. Eslem diyor ki, Rasulullah (s.a.v.), Mekke’ye gittiklerinde, bir adam gelip huzuruna çıktı ve kendisine, “Amacın beyaz tenli kadınlara sahip olmak ve siyah develer edinmekse, sana Müdlicoğulları Kabilesi’ne saldırmanı teklif ederim” dedi. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular: “Doğrusu Allah, Müdlicoğullarına saldırmaktan beni menetti. Çünkü onlar uzak ve yakın akrabalarını gözetirler.”[320] 

   Hz. Ebu Bekir (r.a.)’in kızı Esma (r.a.) diyor ki: “Bir defasında annem yanıma gelmişti. Hemen Rasulullah (s.a.v.)’a gidip, kendisine, “Ey Allah’ın Rasulü! Müşrik olan annem şu anda yanıma gelmiş bulunuyor, ona gereken yakın ilgiyi göstereyim ister misin?” diye sorduğumda, “Evet” diye buyurdular. Farklı bir rivayette ise, “Ona bir şeyler verebilir miyim?” Rasulullah da, “Evet, onunla bağlarını sürdür, bağlarını koparma!” diye buyurdular.” şeklindedir.[321] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   

   “Fakir ve yoksullara yardım/sadaka vermek, bir sadaka değerindedir. Oysa uzak ve yakın akrabaya yardım ise, iki sadaka değerindedir.”[322] 

   Ebu Talha, (r.a.), “Hoşlandığınız şeylerden (Allah yolunda) sarfetmedikçe, asıl iyiliğe asla eremezsiniz.”[323] mealindeki âyetin inmesi üzerine, çok sevdiği bir bahçesini sadaka olarak dağıtmak ister ve, “Ey Allah’ın Rasulü! Bahçemi Allah yolunda, fakirler, miskin ve yoksullar için verdim” demesiyle, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur: “Seni ödüllendirmek Allah’a vacib olmuştur. Onu akraban arasında bölüştür.”[324] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Sadakanın en değerlisi, sana sırt çeviren yakın uzak akrabana yaptığın sadakadır, iyiliktir.”[325] 

   Yukarıdaki hadis, şu hadisin manasını içermektedir. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur:

   “Faziletlerin en önemlisi ve değerlisi, seninle bağlarını kesen yakın uzak akraba ile bağını sürdürmendir, seni mahrum ve yoksul bırakana senin elini uzatıp vermen/yardımda bulunmandır, sana haksızlık edeni de bağışlamandır.”[326] 

   Rivayete göre; Hz. Ömer (r.a.), hilafeti döneminde, valilerine şöyle bir genelge gönderir:

   “Akrabalara emredin, birbirlerinin ziyaretlerini yapsınlar, birbirlerine gidip gelsinler, birbirlerine zulmetmesinler ve birbirleriyle kötüleşecek bir hareket içerisine girmesinler. Birbirlerini himayede bulunsunlar. Birbirleriyle komşulukta bulunmasınlar.”

   Hz. Ömer’in böyle bir emir yayınlaması şuna dayanmaktadır. Komşuluk, aynı zamanda karşılıklı hakların daha da artmasını sağlar, böyle bir netice doğurur. Bu ise çoğu zaman birbirlerine nefrete sebep olacağı gibi, birbirleriyle bağların kesilmesine de sebebiyet verir.

   

    
     
      Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler. Bk. Ebu Davud, Zekat, 45/1694. Hz. Âişe’den.

    

     
      Buharî ve Müslim Enes’ten itifakla rivayet etmişler, ilavelerle Ahmed b. Hanbel. Hakim de Ceyyid isnadla Hz. Ali’den rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Taberânî de, Dürre bint Ebu Leheb’den Hasen bir isnad ile rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel ve İbn Hibban. İbn Hibban hadisin sahih olduğunu belirtmiştir.

    

     
      Taberânî, Abdullah b. Amr’dan Beyhaki, aynı hadis Buharî tarafından az farkla rivayet olunmuştur. Aynı hadisi Müslim de Hz. Âişe’den rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Hibban, Ebu Bekre’den, Haraitî, age. Beyhakî de, “Şuab” kitabında Abdurrahman b. Avf’tan rivayet etmiştir.

    

     
      Haraitî “Mekarimu’l-Ahlak”ta. Hadis isnad yönünden sahih ve mürseldir.

    

     
      Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Hasenliğini belirterek Tirmizî, ayrıca Nesaî, İbn Mace de Selman b. Amir Dabbî’den rivayet etmiştir.

    

     
      Al-i İmran, 3/92.

    

     
      Buharî rivayet etmiştir. Bu hadis daha önceden geçmişti.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Ebu Eyyûb Ensarî’den Taberânî rivayet etmiştir. Beyhakî de Ukbe kızı Ümmü Gülsüm’den rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, hadisi Muaz b. Enes’ten rivayet etmiştir. Taberanî de benzer olarak Ebu Ümame’den rivayet etmiştir. Hadis daha önce de geçmişti.

    

   

  

  
  Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler. Bk. Ebu Davud, Zekat, 45/1694. Hz. Âişe’den.





 
  Ahmed b. Hanbel, Taberânî de, Dürre bint Ebu Leheb’den Hasen bir isnad ile rivayet etmiştir.





 
  Buharî ve Müslim Enes’ten itifakla rivayet etmişler, ilavelerle Ahmed b. Hanbel. Hakim de Ceyyid isnadla Hz. Ali’den rivayet etmiştir.





 
  Taberânî, Abdullah b. Amr’dan Beyhaki, aynı hadis Buharî tarafından az farkla rivayet olunmuştur. Aynı hadisi Müslim de Hz. Âişe’den rivayet etmiştir.





 
  Ahmed b. Hanbel ve İbn Hibban. İbn Hibban hadisin sahih olduğunu belirtmiştir.





 
  İbn Hibban, Ebu Bekre’den, Haraitî, age. Beyhakî de, “Şuab” kitabında Abdurrahman b. Avf’tan rivayet etmiştir.





 
  Ahmed b. Hanbel, Ebu Eyyûb Ensarî’den Taberânî rivayet etmiştir. Beyhakî de Ukbe kızı Ümmü Gülsüm’den rivayet etmiştir.





 
  Buharî rivayet etmiştir. Bu hadis daha önceden geçmişti.





 
  Ahmed b. Hanbel, hadisi Muaz b. Enes’ten rivayet etmiştir. Taberanî de benzer olarak Ebu Ümame’den rivayet etmiştir. Hadis daha önce de geçmişti.





 
  Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Haraitî “Mekarimu’l-Ahlak”ta. Hadis isnad yönünden sahih ve mürseldir.





 
  Al-i İmran, 3/92.





 
  Hasenliğini belirterek Tirmizî, ayrıca Nesaî, İbn Mace de Selman b. Amir Dabbî’den rivayet etmiştir.








   
   IV- ANA-BABA VE EVLÂD HAKLARI

   Kuşkusuz madem ki yakın ve uzak akraba ile ilişkin haklar ortaya konduğuna göre, akrabalığın en özel ve duyarlı olan kısmı, kesinlikle doğumla olanıdır, doğurma hakkıdır. Dolayısıyla doğuranın ve doğum yapanın hakkı elbette çok daha önemli ve daha önceliklidir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurmuşlardır:

   “Bir evlad, baba ve anasının hakkını kesinlikle ödeyemez, meğer ki onu köle olarak satıldığını görüp de, satın alıp özgürlüğüne kavuşturmuş olsun.”[327] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “Ana ve babaya iyilikte bulunmak, nafile namazdan, oruçtan, sadakadan, nafile hac ve umreden, Allah yolunda cihaddan daha önemlidir.”[328] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor:

   “Kim ana ve babasını memnun ederek sabahlarsa, kendisi için cennette iki kapı açılır. Kim ana ve babası kendisinden memnun olarak akşamlarsa, aynı ödül var. Eğer biri var ve onu memnun ederse, bir tek kapı kendisi için cennete açılır. Kişinin anne ve babası kendisine haksızlık etseler de... Kim ana ve babasına öfkeli ve kızgın bir halde sabahlarsa/onları üzerse, kendisi için cehennem ateşine açılan iki kapı oluşur. Eğer böylesine akşamlarsa, yine aynısı vardır. Eğer biri hayatta ise, bir kapı açılmış olacaktır. Doğrusu ana ve babası kendisine haksızlık etseler de... (Ana ve babaya karşı her halükârda iyi muamelede bulunulmalıdır.)”[329] 

   Rasulullah (s.a.v.) yine bir başka hadislerinde şöyle buyuruyorlar: 

   “Aslında cennetin kokusu beşyüz yıllık mesafeden hissedildiği halde, onun kokusunu anne ve babasına ezada bulunan ile, akrabasıyla bağlarını kesen duyamaz.”[330] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Önce annene, sonra babana, kızkardeşine ve kardeşine iyilikte bulun, sonra da sırasıyla tüm yakınlarına iyilik yap.”[331] 

   Rivayete göre, Yüce Allah, Hz. Musa (a.s.)’ya şöyle buyurmuştur: 

   “Ey Musa! Doğrusu kim ana ve babasına iyilikte bulunur ve bana da karşı gelirse, onu iyi kullarımdan yazarım. Kim bana itaatte bulunur da, anne ve babasına ezada bulunursa, onu da bana karşı çıkanlardan yazarım.”

   Yine söylendiğine göre, Hz. Yakub, oğlu Yusuf’un huzuruna girdiğinde, Hz. Yusuf (a.s.) ayağa kalkmamıştır. Bundan dolayı Yüce Allah kendisine şöyle vahyetmiştir: 

   “Baban içeri girdiğinde ayağa kalkmamakla ona karşı bir büyüklük mü taslıyorsun? İzzetim ve Celâlim adına yemin ederim ki, kesinlikle senin soyundan bir peygamber bundan böyle çıkarmayacağım.”

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Herhangi bir kimse verdiği bir sadakanın anne ve babası için olmasını istemesi halinde -eğer anne ve babası müslüman iseler- bunda herhangi bir sakınca yoktur. Dolayısıyla verdiği sadakanın ecri ana ve babası için olacağı gibi, kendisi için de, anne ve babasına verilen ecirden hiçbir eksilme sözkonusu olmaksızın bir o kadar ecir vardır.”[332] 

   Malik b. Rebîa şöyle diyor: “Biz Rasulullah (s.a.v.)’ın yanında oturuyorduk. Bu sırada Selemeoğullarından biri kendisine geldi ve “Ey Allah’ın Rasulü! Ölümlerinden sonra anne ve babama yapabileceğim bir iyilik var mı?” diye sordu. Rasulullah (s.a.v.) de şöyle buyurdu: “Evet, onlar için duâda bulunman, mağfiret istemen, kendilerine verdiğin sözleri yerine getirmen, dostlarına ikramda bulunman, kendileri sebebiyle yapılan akrabalık ilişkilerini ve bağlarını aynen sürdürmen ve bağları koparmamandır.”[333] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “İyiliklerin en değerlisi, kişinin babasının sevdiklerini ölümünden sonra gidip ziyaret etmesi ve onlarla bağları koparmamasıdır.”[334] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Evlâdın anneye iyilikte bulunması, iki kat sevap almasını sağlar.”

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: 

   “Annenin çocuğuna duâsı hemencecik kabul görür/süratlice kabul edilir.” 

   “Bunun sebebi nedir?” diye sorulunca, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur: 

   “Çünkü anne babaya göre daha merhametlidir, merhametten dolayı olan bir duâ geri çevirilmez.”[335] 

   Adamın biri Rasulullah (s.a.v.)’a, “Ey Allah’ın Rasulü! Kime iyilikte bulunayım?” diye sorar. Rasulullah (s.a.v.) da şöyle buyurur: 

   “Anne ve babana iyilikte bulun!” 

   Adam, “Benim anam ve babam yok” der. Rasulullah (s.a.v.) da, 

   “Annenin ve babanın nasıl senin üzerinde hakları varsa, çocuğunun da senin üzerinde hakkı var, çocuğuna iyilikte bulun.”[336] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “İyilik yapabilmesi için çocuğuna yardımcı olan babaya Allah rahmetiyle muamelede bulunsun.”[337] 

   Yani kötü işleri ve ameli yüzünden çocuğunu kötü yola sürüklemeyen babadan Allah razı olsun ve ona rahmetiyle muamelede bulunsun.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar: 

   “Hediye ve bağış konusunda çocuklarınız arasında bir ayrıma gitmeyin, eşit tutun!”

   Nitekim, “Çocuğun senin en güzel kokan gülündür, reyhan çiçeğindir, yedi yaşına kadar koklar durursun. Yedi yaşından itibaren de çocuğun senin hizmetçindir. Daha sonra çocuğun senin düşmanın ya da ortağındır.”

   Enes (r.a.) diyor ki, Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurdular: 

   “Erkek çocuk için doğumunun yedinci gününden itibaren akika kurbanı kesilir, adı konulur, üstü başı kirlerden temizlenip arındırılır. Çocuk altı yaşına gelince, eğitimine başlanır, yedi yaşına gelince yatağı ayrılır. On üç yaşına basınca, namaz görevini yapmaması halinde dövülür/uyarılır. On altı yaşına geldiğinde babası kendisini evlendirir, daha sonra da eliden tutarak, “Bak evladım! Seni eğittim, sana ilim öğrettim, bilgiler verdim, seni evlendirdim. Senin yüzünden dünyada fitneye uğramaktan ahirette de azab olunmaktan Allah’a sığınırım!” demelidir.”[338] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Çocuğun babası üzerindeki hakkı, iyi bir terbiye vermesi ve kendisine güzel bir ad koymasıdır.”[339] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Her erkek ve kız çocuğu akika kurbanı kesilene dek bir rehin durumundadır. Yedinci gününde Akika kurbanı kesilir ve saçı traş olunur.”[340] 

   Katade (r.a.) diyor ki: “Akika kurbanı kesilince, yününden bir miktar alınır, bu yün boğazlanan akika kurbanının şah damarının karşısında kana bulansın diye tutulur. Sonra da kana bulandırılan bu az yün parçası, çocuğun kafasının tepe noktasında bıngıldak denilen ve henüz kemikleşmemiş olup yumuşacık duran kısmı üzerinde tutularak, oraya ip şeklinde bir miktar kan akana kadar üstte tutulur. Daha sonra çocuğun başı yıkanır ve yıkandıktan sonra da traş olunur.”

   Adamın biri Abdullah b. Mübarek’e gelerek, bir çocuğunun durumuyla ilgili olarak şikâyette bulunur. Abdullah b. Mübarek de ona, “Sen çocuğuna bedduada bulundun mu?” diye sorar. Adamın da, “Evet” demesi üzerine, Abdullah b. Mübarek, “Desene onu sen bozdun!”

   Çocuğa karşı yumuşak davranmak müstahap olan bir davranıştır. Akra b. Habis, Hz. Peygamber (s.a.v.)’in oğlu/torunu Hasan’ı öptüğünü gördüğünde, bunun üzerine der ki: “Benim on tane çocuğum oldu da, bir tanesini olsun öpmüş değilim.” Akra b. Habis’in böyle söylemesi üzerine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurur: 

   “Doğrusu merhamet etmeyene/acımayana, merhamet olunmaz/acınmaz.”[341] 

   Hz. Âişe (r.a.) diyor ki, Rasulullah (s.a.v.) bir gün bana şöyle buyurdu: 

   “Üsame’nin yüzünü yıka! Ben de istemeye istemeye yıkamaya başladım, kızgındım. Bu durumu sezen Rasulullah (s.a.v.) ellerime vurdu, sonra da onu aldı ve yüzünü bizzat kendi elleriyle yıkadı, sonra da onu öptü. Daha sonra da şöyle buyurdu: “Kendisi bir cariye olmadığından/kız olmadığından bize bir ihsan olmuştur.”[342] 

   Bir gün Hz. Peygamber (s.a.v.) minberde iken, Hz. Hasan düşüverir, kayar, hemen Rasulullah (s.a.v.) minberden iner, onu kucaklar ve Rabbimizin şu âyetini okur, meali şöyledir: “Mallarınız ve çocuklarınız da sizin için birer fitne/deneme ve imtihandır.”[343] 

   Abdullah b. Şeddad diyor ki, “Rasulullah (s.a.v.) insanlara namaz kıldırırken, Hüseyin/torunu yanına gelip, Rasulullah (s.a.v.) secdede iken boynuna atladı. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.) secdesini bir hayli uzatınca, sahabe Rasulullah’a bir şey mi oldu zannına bile kapıldılar. Namazı bitirdikten sonra, sahabe, “Ey Allah’ın Rasulü! Secdeyi uzattın, biz de sana acaba bir şey mi oldu zannına kapıldık? Sebebi neydi?” diye sorduklarında, Rasulullah (s.a.v.) şöyle karşılık verdiler:

   “Oğlum/Torunum, gelip sırtıma atladı, ben de hemen bu yüzden doğrulmak istemedim, diledim ki o arzusuna ersin.”[344] 

   Bunun birtakım faydaları da bulunmaktadır. Çünkü secdenin uzatılması anı Allah’a en çok ve en fazla yaklaşıldığı andır. Bu, kulun Allah’a en yakın anının secde anı olduğunu gösterir. Aynı zamanda çocuklara yumuşak davranmak eğitimi de yer almaktadır. İyilikte bulunmak ve ümmetine gereken eğitimi göstermek inceliği de yine burada yatıyor. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurmaktadır:

   “Çocuğun kokusu cennet kokusundandır.”[345] 

   Muaviye oğlu Yezid diyor ki, “Babam Muaviye Ahnef b. Kays’a haber gönderip kendisine gelmesini istedi. Ahnef b. Kays da babamın yanına gelince, babam ona, ‘Ebu Bahr! Sen çocuklar hakkında ne düşünürsün?’ diye sordu. O da ‘Ey Müminlerin Emîri! Onlar bizim gönüllerimizin meyvesi, arkamızda dayanağımız, sırtımızın direğidirler. Biz de onların üzerinde gezip dolaştığı yumuşacık bir toprak ve üzerlerinde gölge yapan gök kubbeyiz. Çocuklarımız için her sıkıntıyı ve zoru göze alır ve katlanırız. Eğer bir istekleri olursa hemen kendilerine ver, eğer öfkelenirlerse, kendilerini memnun etmeye bak! Böyle yapman halinde sana sevgi beslerler, gayret ve çabalarını senin için ortaya koyarlar. Sakın ola ki çocuklarına yük üzerine bir yük olmayasın. Çünkü bu gibi hallerde senin yaşamandan bıkarlar ve bir an önce ölesin isterler. Yanında olmak ve yakınında bulunmak istemezler.’ diye karşılık verdi.

   Bunun üzerine babam Muaviye ona dedi ki: ‘Ahnef! Allah’a yemin olsun ki, sen yanıma girdiğin sırada ben, oğlum Yezid aleyhinde kin ve öfke doluydum! Şimdi ise biraz olsun kendime geldim.’

   Nitekim Ahnef o konuşmayı ve öğüdü yapıp Muaviye’nin huzurundan ayrılıp gittiği sırada, baba Muaviye’nin, oğlu Yezid’e karşı tavrı değişmişti, artık öfke ve kin gitmiş yerine sevinç ve mutluluk gelmişti. Baba Muaviye, oğlu Yezid’e iki yüz bin dirhem ve iki yüz adet de giysi gönderdi. Yezid de babasından kendisine gönderilen ikiyüzbin dirhem ile ikiyüz elbiseyi yarı yarıya bölüştürerek yüzbin dirhem ile yüz elbiseyi babasının gönlünü alan Ahnef’e gönderir. 

   Söz konusu tüm bu bilgiler anne ve babaya ait hakların önemini gösteriyor. Bir de onlara karşı nasıl hareket edilmesi gerektiğini anlatıyor. Bizim buraya kadar aktardığımız tüm bilgilerden kardeşlik hakkının da ne kadar önemli olduğunu öğrenmişsindir. Ancak ana ve babaya karşı haklar kardeşlik haklarından daha önemlidir, hatta bu hak, yani ana ve baba hakkı normal kardeşlik haklarına göre iki bakımdan daha üstün bulunmaktadır:

   a- Âlimlerin çoğunluğuna göre, haramlığında kesinlik bulunmayan ve şüpheli olan hususlarda anne ve babaya itaatin farz olduğunu söylemişlerdir. Gerçi kesin haram olan hususlarda onlara itaat farz değildir; ama, şüpheli görülen şeylerde itaat farzdır. Şüphelilerde kendilerinden uzak durmamak gerekir. Hatta kendileriyle birlikte yemeğe oturmadığın takdirde, sofrada yedikleri yemek boğazlarında düğümlenecekse, oturup onları memnun etmek için kendileriyle birlikte onların yemeğinden yenebilir. Onlarla birlikte yemen de gerekir. Çünkü şüphelilerden kaçınmak takvanın bir gereğidir. Oysaki anne ve babanın rızasını almaksa farzdır.

   b- Farz olmayan normal yolculuklar ve nafile şeyler için mutlaka anne ve babanın iznini almak gerekir. Farz olan haccı, kişinin imkanı olduğu zaman derhal gidip o farzı yerine getirmesi gerekmez. Çünkü bu ibadet Şafii mezhebine göre geniş zaman dilimi içerisinde yerine getirilmesi gereken bir farzdır, hemen acele edilmesi nafiledir. Dolayısıyla ertelenebilir, anne ve babanın rızası önemlidir. Aynı şekilde ilim öğrenimi için çıkıp gitmek de nafile bir ibadettir. Ancak namaz ve oruç gibi farz ibadetlerle ilgili bilgileri öğrenmek için ülkesinden çıkmak gerekiyor ve kendi beldesinde bunu verebilecek birileri de yoksa, o takdirde bu farz için çıkılabilir. Bu, tıpkı şuna benzer. Adam bir beldede bulunuyor ve orada ilk kez müslüman olmuştur. Ancak burada kendisine İslâm şeriatının esaslarını öğretecek birileri de bulunmamaktadır. İşte bu gibi kimselerin derhal bulundukları yerden hicret etmeleri, ayrılmaları ve göç etmeleri gerekir. Burada artık anne ve baba hakkı gözetilmez, böyle bir kayıt sözkonusu da değildir.

   Ebu Said Hudrî şöyle diyor: “Yemen’den bir adam hicret ederek Rasulullah (s.a.v.)’ın yanına geldi, bu adam aynı zamanda cihada gitmek istiyordu. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.v.) kendisine, “Senin Yemen’de annen ve baban var mı?” diye kendisine sordu. O da, “Evet, var” dedi. Rasulullah (s.a.v.), “Peki sana izin verdiler mi?” diye sorduğunda, “Hayır izin vermediler” karşılığını verdi. İşte bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurdu:

   “Hemen anne ve babana geri dön, kendilerinden izin iste, eğer izin verirlerse, sen de cihada katıl, izin vermezlerse, gücün yettiğince onlara itaat etmeye bak! Çünkü böyle yapman, tevhid dininden sonra, Allah’ın seni karşılayacağı en hayırlı davranış budur.”[346] 

   Yine bir başka kişi, savaşa katılmak konusunda Rasulullah (s.a.v.) ile istişarede bulunmaya, danışmaya geldi. Rasulullah (s.a.v.) de kendisine “Senin annen var mı?” diye sordu. Adam, “Evet” dedi. Rasulullah (s.a.v.) de şöyle dedi; “O zaman git, annene hizmette bulun ve yanından ayrılma! Çünkü cennet annenin iki ayağı altındadır.”[347] 

   Yine bir adam Rasulullah (s.a.v.)’a, hicretle ilgili olarak, biatta bulunmak üzere gelir ve “Sana gelirken, anne ve babamı arkamda ağlar bıraktım da öyle geldim” der. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.v.) de kendisine, “Geri dön! Her ikisini nasıl ağlatmış isen, öylesine güldür!” diye buyurdu.[348] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyorlar:

   “Büyük kardeşin küçük kardeşleri üzerindeki hakkı, tıpkı babanın çocuğu üzerindeki hakkı gibidir.”[349] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Herhangi birinizin biniti kendisine bir zorluk çıkardığında veya hanımının huysuzluğunda, ya da ailesi halkından herhangi birisinin huysuzluğunda kulağına ezan okusun.”[350] 

   

    
     
      Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Bu hadisi buradaki şekliyle bulamadım. Ancak Ebu Ya’lâ ile Taberanî “Evsat ve Sağîr” adlı eserinde Enes’ten şöyle rivayet etmiştir: “Rasulullah (sav)’a bir adam gelerek, “Ben cihada gitmeyi arzulamaktayım” der, “Ancak buna benim gücüm yetmiyor.” Rasulullah (sav) da, “Anne ve babandan sağ olan biri var mı?” diye sorar. Adam da, annem sağdır, der. Rasulullah, “Annene yapacağın iyiliği, Allah onunla aynı değerde kabul buyuruyor. Yaptığın takdirde, sen nafile haccetmiş, umre yapmış ve cihadda bulunmuş olursun.” buyurmuştur. Hadis isnad yönünden Hasen’dir.

    

     
      İbn Abbas’tan, “Şuab”ta Beyhakî rivayet etmiştir.

    

     
      Taberanî, Ebu Hüreyre’den, “Sağîr” kitabında, Cabir’den de, “Evsat” kitabında rivayet etmiştir.

    

     
      Nesaî, Tarık el-Muharibî’den, ayrıca Ahmed b. Hanbel, Hakim de Ebu Remse’den, Ebu Davud da benzer olarak Küleyb b. Menfaa’dan, onun dedesinden rivayet etmiştir. Yine Hakim ve Tirmizî rivayet etmişler. Hakim Behz b. Hakim’den, onun babasından ve dedesinden şöyle rivayet etmiştir: “Kime iyilikte bulunayım?” Rasulullah (sav), annene, sonra yine annene, sonra yine annene, sonra babana, sonra da sırasıyla tüm yakınlarına.” Buharî ve Müslim de Ebu Hüreyre’den, “Adamın biri, kim benim arkadaşlığıma/sohbetime daha hak sahibidir? demiş, Peygamber (as) da, “Annen, sonra annen, sonra yine annen, sonra da baban” buyurmuştur. Lafız Müslim’indir.

    

     
      Taberanî, “Evsat”ında Amr b. Şuayb’tan, o da babasından ve dedesinden biraz değişik olarak rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Davud, İbn Mace, İbn Hibban ve isnadının sahihliğini belirterek Hakim.

    

     
      Abdullah b. Ömer’den Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Bu hadisin dayanabileceği bir asla rastlayamadım diyor Irakî.

    

     
      Ebu Amr Nukatî, “K. el-Muaşeretul Ehlîn” eserinde Osman b. Affan’dan buradakinden farklı olarak rivayet etmiştir. Fark Taberanî’nin İbn Ömer’den yaptığı rivayette vardır. “İlel” kitabında Darekutnî, hadisin İbn Ömer üzerinde mevkuf olduğunu söyler.

    

     
      Ebuşşeyh, “K. Sevap” eserinde İbn Hibban Hz. Ali ve İbn Ömer’den, Nûkatî de Şa’bî’den mürsel olarak rivayet etmiştir.

    

     
      Ebuşşeyh İbn Hibban, “K. Dahayâ ve’l-Akika” eserinde buradakinden farklı bir şekilde rivayet etmiştir. Âyet ise, Teğabun, 64/15.

    

     
      İbn Abbas ile Hz. Âişe’den, “Şuab” eserinde Beyhakî rivayet etmiştir.

    

     
      Semure’den Sünen sahipleri rivayet etmişlerdir. Tirmizî, hadis için, “Hasen Sahih” ifadesini kullanmaktadır.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Buharî rivayet etmiştir.

    

     
      Irakî şöyle diyor, bu hadisi burada ifade olunan şekliyle bulamadım. Ancak Ahmed b. Hanbel, Hz. Âişe’den şöyle rivayet etmiştir: “Kapının eşiğinde kayıp düştü, yüzü kanadı. Bunun üzerine Rasulullah(s.a.v.) onu emdi ve şöyle buyurdu, eğer Üsame bir kız çocuğu, cariye olsaydı, onu süsler, giyindirir, onu infak eder, serbest bırakırdım.” Bu hadis isnad yönünden sahih olan bir hadistir.

    

     
      Sünen sahipleri Hz. Hasan ile Hüseyin hakkında birlikte yürürlerken, ikisi de kayıp düşerler, tarzında Büreyde’den rivayet etmişlerdir. 

    

     
      Taberânî, “Sağîr ve Evsat” kitaplarında, İbn Hibban da, “Duafâ” kitabında İbn Abbas’tan rivayet etmiştir. 

    

     
      “Sağîr ve Evsat” kitaplarında Taberanî, İbn Abbas’tan “Duafa” kitabında İbn Hibban rivayet etmiştir. 

    

     
      Ahmed b. Hanbel ve İbn Hibban, “Gücün yettiğince” ifadesi olmaksızın rivayet etmişlerdir.

    

     
      Nesaî, İbn Mace ve Hakim de Muaviye b. Cahime’den rivayet etmiştir. Hakim, hadis isnad yönünden sahihtir demiştir.

    

     
      Ebu Davud, Nesaî, İbn Mace ve Hakim Abdullah b. Amr’dn rivayet etmiş ve hadis isnad açısından sahihtir demiştir.

    

     
      Ebuşşeyh İbn Hibban, “K. Sevap” adlı eserinde Ebu Hüreyre’den, Ebu Davud da, “Mürselleri” arasında Said b. Amr b. As’tan mürsel olarak rivayet etmiştir. “Müsnedu’l-Firdevs” sahibi de Mevsul olarak rivayet etmiştir. Demiştir ki, hadis Said b. Amr b. Said b. As’tan, onun babasından ve dedesinden yani dedesi Said b. As’tan rivayet olunmuştur. 

    

     
      Ebu Mansur Deylemî, “Müsnedu’l-Firdevs” eserinde Hz. Hüseyin b. Ali b. Ebu Talib’ten benzer olarak rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  Ebu Davud, Nesaî, İbn Mace ve Hakim Abdullah b. Amr’dn rivayet etmiş ve hadis isnad açısından sahihtir demiştir.





 
  Nesaî, İbn Mace ve Hakim de Muaviye b. Cahime’den rivayet etmiştir. Hakim, hadis isnad yönünden sahihtir demiştir.





 
  Ebu Mansur Deylemî, “Müsnedu’l-Firdevs” eserinde Hz. Hüseyin b. Ali b. Ebu Talib’ten benzer olarak rivayet etmiştir.





 
  Ebuşşeyh İbn Hibban, “K. Sevap” adlı eserinde Ebu Hüreyre’den, Ebu Davud da, “Mürselleri” arasında Said b. Amr b. As’tan mürsel olarak rivayet etmiştir. “Müsnedu’l-Firdevs” sahibi de Mevsul olarak rivayet etmiştir. Demiştir ki, hadis Said b. Amr b. Said b. As’tan, onun babasından ve dedesinden yani dedesi Said b. As’tan rivayet olunmuştur. 





 
  Ebuşşeyh, “K. Sevap” eserinde İbn Hibban Hz. Ali ve İbn Ömer’den, Nûkatî de Şa’bî’den mürsel olarak rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyre’den Buharî rivayet etmiştir.





 
  Semure’den Sünen sahipleri rivayet etmişlerdir. Tirmizî, hadis için, “Hasen Sahih” ifadesini kullanmaktadır.





 
  İbn Abbas ile Hz. Âişe’den, “Şuab” eserinde Beyhakî rivayet etmiştir.





 
  Ebuşşeyh İbn Hibban, “K. Dahayâ ve’l-Akika” eserinde buradakinden farklı bir şekilde rivayet etmiştir. Âyet ise, Teğabun, 64/15.





 
  “Sağîr ve Evsat” kitaplarında Taberanî, İbn Abbas’tan “Duafa” kitabında İbn Hibban rivayet etmiştir. 





 
  Taberânî, “Sağîr ve Evsat” kitaplarında, İbn Hibban da, “Duafâ” kitabında İbn Abbas’tan rivayet etmiştir. 





 
  Sünen sahipleri Hz. Hasan ile Hüseyin hakkında birlikte yürürlerken, ikisi de kayıp düşerler, tarzında Büreyde’den rivayet etmişlerdir. 





 
  Irakî şöyle diyor, bu hadisi burada ifade olunan şekliyle bulamadım. Ancak Ahmed b. Hanbel, Hz. Âişe’den şöyle rivayet etmiştir: “Kapının eşiğinde kayıp düştü, yüzü kanadı. Bunun üzerine Rasulullah(s.a.v.) onu emdi ve şöyle buyurdu, eğer Üsame bir kız çocuğu, cariye olsaydı, onu süsler, giyindirir, onu infak eder, serbest bırakırdım.” Bu hadis isnad yönünden sahih olan bir hadistir.





 
  Ahmed b. Hanbel ve İbn Hibban, “Gücün yettiğince” ifadesi olmaksızın rivayet etmişlerdir.





 
  Taberanî, Ebu Hüreyre’den, “Sağîr” kitabında, Cabir’den de, “Evsat” kitabında rivayet etmiştir.





 
  İbn Abbas’tan, “Şuab”ta Beyhakî rivayet etmiştir.





 
  Bu hadisi buradaki şekliyle bulamadım. Ancak Ebu Ya’lâ ile Taberanî “Evsat ve Sağîr” adlı eserinde Enes’ten şöyle rivayet etmiştir: “Rasulullah (sav)’a bir adam gelerek, “Ben cihada gitmeyi arzulamaktayım” der, “Ancak buna benim gücüm yetmiyor.” Rasulullah (sav) da, “Anne ve babandan sağ olan biri var mı?” diye sorar. Adam da, annem sağdır, der. Rasulullah, “Annene yapacağın iyiliği, Allah onunla aynı değerde kabul buyuruyor. Yaptığın takdirde, sen nafile haccetmiş, umre yapmış ve cihadda bulunmuş olursun.” buyurmuştur. Hadis isnad yönünden Hasen’dir.





 
  Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  Abdullah b. Ömer’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  Ebu Davud, İbn Mace, İbn Hibban ve isnadının sahihliğini belirterek Hakim.





 
  Taberanî, “Evsat”ında Amr b. Şuayb’tan, o da babasından ve dedesinden biraz değişik olarak rivayet etmiştir.





 
  Nesaî, Tarık el-Muharibî’den, ayrıca Ahmed b. Hanbel, Hakim de Ebu Remse’den, Ebu Davud da benzer olarak Küleyb b. Menfaa’dan, onun dedesinden rivayet etmiştir. Yine Hakim ve Tirmizî rivayet etmişler. Hakim Behz b. Hakim’den, onun babasından ve dedesinden şöyle rivayet etmiştir: “Kime iyilikte bulunayım?” Rasulullah (sav), annene, sonra yine annene, sonra yine annene, sonra babana, sonra da sırasıyla tüm yakınlarına.” Buharî ve Müslim de Ebu Hüreyre’den, “Adamın biri, kim benim arkadaşlığıma/sohbetime daha hak sahibidir? demiş, Peygamber (as) da, “Annen, sonra annen, sonra yine annen, sonra da baban” buyurmuştur. Lafız Müslim’indir.





 
  Ebu Amr Nukatî, “K. el-Muaşeretul Ehlîn” eserinde Osman b. Affan’dan buradakinden farklı olarak rivayet etmiştir. Fark Taberanî’nin İbn Ömer’den yaptığı rivayette vardır. “İlel” kitabında Darekutnî, hadisin İbn Ömer üzerinde mevkuf olduğunu söyler.





 
  Bu hadisin dayanabileceği bir asla rastlayamadım diyor Irakî.








   
   V- KÖLELERLE İLGİLİ HAKLAR

   Nikah yani evlilikten ötürü doğan haklar, daha önce ilgili bölümde ele alınmıştı. Ancak sahip olunmak suretiyle mülk edinilen, mülki yemin ile edinilenlerin de muaşeret kuralları gereği bir takım hakları bulunmaktadır. Mutlaka bu hakların da gözetilmesi icabetmektedir. Bu itibarla köle ve cariyelerin haklarına uymak icabeder. Çünkü Rasulullah (s.a.v.)’ın son vasiyetlerinden biri şöyledir:

   “Elinizin altında bulunan köle ve cariyeleriniz hakkında Allah’dan korkun! Yediklerinizden onlara yedirin, giydiklerinizden kendilerine giydirin, kendilerine ağır iş yüklemeyin/taşıyamayacakları yükleri yükletmeyin. Sevdiğiniz köle ve cariyelerinizi yanınızda tutun, hoşunuza gitmeyenleri de satın. Allah’ın yarattığı bu insanlara eza ve cefa vermeyin. Çünkü Allah sizi onların sahibi konumuna getirmiştir. Eğer Allah dilemiş olsaydı, onları sizin sahibiniz, efendiniz, sizi de onların kölesi konumuna getirebilirdi.”[351] 

   Yine Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kölelerin güzellik ve iyilik ölçüleri içerisinde yemesi ve giyinmesi efendisine aittir. Sakın altından kalkamayacağı ağır yükleri yükletmesin.”[352] 

   Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Düzenbaz ve aldatıcı, kendisini beğenip kibir gösteren, hain olan ve bir de kölesine kötü mualemede bulunan kimse cennete giremez.”[353] 

   Abdullah b. Ömer (r.a.) diyor ki, Rasulullah (s.a.v.)’a bir adam geldi ve, “Ey Allah’ın Rasulü! Hizmetimizde bulunan hizmetçilerin kusurlarının ne kadarını bağışlayabiliriz/bağışlayalım?” diye sorunca, Rasulullah (s.a.v.) biraz sustuktan sonra, “Her gün yetmiş kez onu bağışla!”[354] diye buyurdu. 

   Hz. Ömer (r.a.), hemen her cumartesi günleri, Medine dışında Avalî denilen köylere gider, oralarda çalışmakta olan kölelerden kendilerine ağır yük yükletilmiş olanlarını araştırır ve böyle birilerini gördüğünde ise, hemen işini hafifletmek üzere bizzat kendisi ona yardımcı olurdu, bir kısmını da kendisi yapardı.

   Ebu Hüreyre (r.a.)’den yapılan rivayete göre, kendisi bineğin üzerinde giden birine rastlar. Kölesi de ardından bineğe yetişmek üzere hızlıca koşuşturup durmaktadır. Bu manzara karşısında Ebu Hüreyre, binektekine, “Ey Allah’ın kulu! Bari adamcağızı arkana al, çünkü o da ancak senin bir kardeşindir. Onun da canı seninkisi gibidir!” uyarısında bulunur. Bunun üzerine adam, kölesini arkasına alır. Ebu Hüreyre de bundan sonra şöyle der: “Bir kimse, kendisi binit üzerinde iken, peşinden birilerini yaya olarak yürütürse, bu, sadece onun Allah’tan uzaklaşmasına neden olur.”

   Bir cariye Ebu Derda’ya der ki: “Bir yıldan beri ben durmaksızın hep seni zehirleyip durdum. Ancak sana zehirin hiç tesir etmediğini gördüm.” Bunun üzerine Ebu Derda (r.a.), “Neden dolayı böyle bir yola başvurdun?” diye sorar. Cariyesi de, “Senden kurtulayım, istedim.” cevabını verince, Ebu Derda, “O halde, çek git! Bundan böyle sen özgürsün, Allah için seni serbest bıraktım!” der.

   Zührî diyor ki, “Ne zaman bir köleye, Allah seni rezil rüsvay etsin dersen/dersem, artık bundan böyle o köle hürdür.”

   Ahnef b. Kaysa, “Böyle yumuşak davranmayı kimden öğrendin?” diye sorulunca, o da, “Kays b. Asım’dan öğrendim” der. “O ne ölçüde yumuşak huyluydu?” diye sorulduğunda, der ki: “Kays b. Asım bir gün evinde oturuyordu, derken bu sırada hizmetçi kadın/cariyesi elinde et kızartılmış kızgın şişlerle/kızgın tencereyle çıkagelir. Ancak elindeki şiş ya da tencere kızgın halde iken oğlunun üzerine devriliverir, çocuk oracıkta yanarak ölür. Cariye büyük bir korku ve dehşet içindedir. Kays bu sırada kendi kendine, “Bu cariyeyi özgürlüğüne kavuşturmaktan başka onun korkusunu hiçbir şey dindiremez” der ve cariyesine, “Sen bundan böyle Allah için özgürsün, sana karşı herhangi bir öfke ve kin sahibi değilim” der ve salıverir.

   Avn b. Abdullah’ın kölesi kendisine karşı geldiğinde, kölesine, “Sen bu hareketinle efendine ne de çok benziyorsun. Çünkü senin efendin de efendisine yani Rabbine karşı gelmektedir, dolayısıyla sen de efendine yani bana karşı geliyorsun.” der. Yine bir gün kölesi efendisini iyice kızdırır, efendisi de ona, “Benim seni dövmemi istiyorsun ama, git, bundan böyle sen özgürsün!” diye onu serbest bırakır.

   Bir gün Meymun b. Mehran’ın bir misafiri bulunuyordu. Cariyesine, akşam yemeğini çarçabuk getirmesini söyledi, o da aceleyle getirirken, yanında/elinde dolu bir tencere vardı. Ayağı sürçtü ve tenceredekiler efendisi Meymun’un başından aşağıya dökülüverdi. Efendisi de, “Cariyem! Benim/canımı yaktın!” diye bağırınca, Cariye de ona, “Ey iyilik öğreten, halka ahlak dersi veren insan, bak Yüce Allah ne buyuruyor.” der. Meymun de, “Yüce Allah ne buyuruyormuş söyle bakalım?” diye karşılık verince cariye de, Yüce Allah, 

   

   “Onlar kinlerini içlerinde tutarlar/öfkelerini yenerler”[355] buyuruyor. Bunun üzerine efendisi, ben de öfkemi yendim, kinimi içime attım, der. Cariyesi devamla, “İnsanların kusurlarını bağışlarlar.”[356] diye okumaya devam eder, efendisi Meymun da, ben de seni bağışladım” karşılığını verir. Ancak cariyesi artır, çünkü Allah şöyle buyuruyor devamında, “Allah iyilik edenleri sever.”[357] Efendisi de, bundan böyle sen de Allah için özgürsün, diyerek ona özgürlüğünü verir. 

   İbn Münkedir diyor ki; “Rasulullah (s.a.v.)’ın ashabından biri, kendisinin olan bir köleyi döver. Kölesi ona, “Ne olur, Allah adını veriyorum, dövme beni, Allah’ın yüzü hürmetine diyorum, dövme beni, bağışla, affeyle beni!” diye yakardığı halde, efendisi bağışlamaz. Rasulullah (s.a.v.) kölenin avaz avaz bağırdığını duyar ve hemen oraya gelir. Köle sahibi Rasulullah (s.a.v.)’ın geldiğini görünce, elini çekti. Bunun üzerine Rasulullah (s.a.v.) ona,

   “Bu köle Allah’ın yüzü hürmetine kendisini bağışlamanı senden isterken, sen onu bağışlamadın, ancak beni görünce, elini ona vurmaktan çektin!” Sahabe de, “O Allah için bundan böyle hürdür ey Allah’ın Rasulü!” karşılığını verdi. Rasulullah (s.a.v.) de, “Eğer bunu yapmamış olsaydın, senin yüzünü cehennem ateşi yakardı.” buyurdu.[358] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Köle eğer efendisine öğütte bulunur ve Allah için güzel ibadet ederse, onun iki ecri vardır. Kendisi için/köle için bu yüzden iki ecir vardır.”[359] 

   Ebu Rafi kölelikten azad olununca, ağlamaya başlar, benim iki ecrim vardı, şimdi ise, bire düştü, diye üzülürmüş.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Bana, ilk defa cennete girecek üç kişi gösterildi. Aynı zamanda cehenneme girecek üç kişi de bana gösterildi. Cennete girecek olan ilk üç kişi şunlardır: “Şehitler, güzel ibadetinde bulunan ve efendisine öğüt veren köleler, çoluk çocuk sahibi ve yoksulluğuna rağmen dilenmeyen iffetli kimselerdir. Cehenneme girecek ilk üç kişi de, zalim devlet adamları, Allah’ın hakkını vermeyen servet sahipleri, büyüklük gösteren fakirlerdir.”[360] 

   Ebu Mesud Ensarî’den rivayete göre, demiştir ki, “Ben, bana ait olan bir kölemi dövüyordum. Derken arkamdan bir ses duydum, o ses, “Ey Ebu Mesud! Bilmelisin ki!..” diye iki kez seslendiğini duydum. Dönüp baktığımda, ne göreyim, Rasulullah (s.a.v.) imiş! Hemen elimdeki kamçıyı fırlattım attım. Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular: 

   “Allah’a yemin ederim ki, Allah senin ona karşı gösterdiğin ağır baskının ve gücün üzerinde bir güç ile sana baskı ve güç kurar, buna kadirdir.”[361] 

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Herhangi biriniz bir köle satın alınca, ona öncelikle tatlı bir şey yedirsin, çünkü bu, onun gönlünü hoş tutar.”[362] 

   Ebu Hüreyre (r.a.) diyor ki, Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyurdular:

   “Hizmetçisi/kölesi kendisine yiyecek getirdiğinde herhangi biriniz, onu da yanında oturtsun, birlikte ondan yesinler. Eğer bunu yapmayacaksa, bari ona bir lokma yedirsin.”[363] 

   Farklı bir rivayet ise şöyledir: 

   “Herhangi birinizi, kölesi yemek pişirme işinden kendisini kurtarır, ateşin başında bekleme zahmetinden ve sıkıntısından uzak tutarsa, onu pişirip önüne koyarsa, onu da yanında oturtsun, onunla birlikte yesin. Eğer bunu yapmazsa, hiç olmazsa ona da ondan versin veya oradan bir lokma ekmek alıp önündeki yemeğe bandırmak suretiyle, ona da versin.” Eliyle işarette bulunarak, Rasulullah (s.a.v.) durumu fiilen gösterir ve: “O ekmeği eline alsın ve, al bunu yeyiver, desin.” buyururlar.

   Selman Farisî hamur yoğururken biri yanına çıkagelir ve ona, “Ey Ebu Abdullah! Ne yapıyorsun?” diye sorunca, Selman da, “Hizmetçiyi bir işe gönderdik. Bundan dolayı kendisine iki işi birden yüklemeye gönlümüz razı olmadı.” der.

   Rasulullah (s.a.v.) şöyle buyuruyor: 

   “Kimin bir cariyesi olur da, onun ırz ve namusunu korur, kendisine güzel mukabelede bulunur, ahlaklı yetiştirir, sonra da onu özgürlüğüne kavuşturarak, evlendirirse, bundan dolayı kendisi için iki ecir vardır.”[364] 

   Rasulullah (s.a.v.): “Hepiniz çobansınız, hepiniz güttüklerinizden sorumlusunuz.” buyurmuştur.[365] 

   Kölelerle ilgili haklar konusunda özetlemek gerekirse, şunu belirtmek isteriz. Efendisi kölesini beraberinde yedirsin, giydirsin, taşıyamayacağı yükü yükletmesin. Onu aşağılamasın, hakarette bulunmasın. Hatalarını ve kusurlarını bağışlasın. Ona kızdığında ya da öfkelendiğinde, hemen kendisinin Allah’a karşı işlediği kusurlarını hatırlasın. Allah’a itaatteki eksikliklerini gözlerinin önüne getirsin. Allah’ın gücünün kendi gücünün çok çok üstünde olduğunu ve buna rağmen kendisine hemen gerekeni yapmadığını hatırlasın.

   Fudale b. Ubeyd’in rivayetine göre, Hz. Peygamber (s.a.v.) şöyle buyurdular:

   “Üç grup insan vardır ki, bunlarla konuşmaya bile gerek yoktur.

   a- Cemaatin birliğini bozanlar,

   b- Devlet başkanına/liderine karşı gelerek bu hal üzere ölenler. İşte bu ikisiyle ilgili hiçbir şeyi sorma.

   c- Kocası yanından ayrılırken dünyalıkla ilgili her türlü ihtiyacını karşıladığı halde, kocasının evden ayrılmasıyla açılıp saçılan, süslenen kadın. İşte bununla ilgili hiçbir şeyi sormayın!

   Yine üç kimse var ki, bunların da halinden sorulmaz:

   a- Allah’ın ridası, kibriyası konusunda Allah ile tartışanlar/yarışanlardır. Oysa Allah’ın ridası, O’nun kibriyası, büyüklüğüdür, izarı da Allah’ın izzetidir.

   b- Allah hakkında şüpheye düşen kimse ve bir de,

   c- Allah’ın rahmetinden umudunu kesen kimse.”[366] 

   Farklı halk kesimleriyle ilgili olarak nasıl davranılması gerektiği hususunda, muaşeret kuralları konusundaki verdiğimiz bilgiler burada son buldu.

   

    
     
      Aslında bu hadis toplu bir hadis değildir, farklı hadislerden derlenip bir araya getirilmiş bir hadistir. Ebu Davud, “Rasulullah (sav)’ın son sözü, “Namaza, namaza ha, bir de elinizin altında bulunan kölelere iyi davranın, onlar hakkında Allah’dan korkun.” diye yer almakta, Buharî ile Müslim’de ise Hz. Enes’ten, Ebu Davud, Hz. Ali’den, Yine Buharî ve Müslim Ebu Zer’den rivayet etmiş, tüm rivayetlerde farklılıklar vardır, kimi rivayetlerin isnadı sahihtir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel toplu olarak tümünü, Tirmizî ise dağınık hadislerde, İbn Mace ise Ebu Bekir’den muhtasar olarak. Ahmed b. Hanbel ve Tirmizî’nin rivayetlerinde farklılıklar vardır. Tirmizî’nin iki tarikten biri, Hasen’dir.

    

     
      Ebu Davud ve Tirmizî rivayet etmişler, Tirmizî, hadis, “Hasen sahih ve ğariptir” demiştir.

    

     
      Al-i İmran, 3/134.

    

     
      Al-i İmran, 3/134.

    

     
      Al-i İmran, 3/134.

    

     
      Abdullah b. Mübarek, “Zühd” kitabında Mürsel olarak, Müslim de farklı bir şekilde Ebu Mesud’dan rivayet etmiştir.

    

     
      Abdullah b. Ömer’den Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Tirmizî rivayet etmiş, Hasen olduğunu belirtmiştir. İbn Hibban da Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir.

    

     
      Taberâni (Esvat)ında rivayet etmiştir.

    

     
      Muaz rivayet etmiştir. Taberânî, “Evsat”ta, Haraitî de, agk. rivayet etmiştir.

    

     
      Buharî ve Müslim farklı lafızlarla ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebu Musa’dan Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir. 

    

     
      Taberânî ve Hakim rivayet etmişler. Hakim sahih olduğunu söylemişler. 

    

   

  

  
  Aslında bu hadis toplu bir hadis değildir, farklı hadislerden derlenip bir araya getirilmiş bir hadistir. Ebu Davud, “Rasulullah (sav)’ın son sözü, “Namaza, namaza ha, bir de elinizin altında bulunan kölelere iyi davranın, onlar hakkında Allah’dan korkun.” diye yer almakta, Buharî ile Müslim’de ise Hz. Enes’ten, Ebu Davud, Hz. Ali’den, Yine Buharî ve Müslim Ebu Zer’den rivayet etmiş, tüm rivayetlerde farklılıklar vardır, kimi rivayetlerin isnadı sahihtir.





 
  Ahmed b. Hanbel toplu olarak tümünü, Tirmizî ise dağınık hadislerde, İbn Mace ise Ebu Bekir’den muhtasar olarak. Ahmed b. Hanbel ve Tirmizî’nin rivayetlerinde farklılıklar vardır. Tirmizî’nin iki tarikten biri, Hasen’dir.





 
  Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  Al-i İmran, 3/134.





 
  Ebu Davud ve Tirmizî rivayet etmişler, Tirmizî, hadis, “Hasen sahih ve ğariptir” demiştir.





 
  Al-i İmran, 3/134.





 
  Abdullah b. Mübarek, “Zühd” kitabında Mürsel olarak, Müslim de farklı bir şekilde Ebu Mesud’dan rivayet etmiştir.





 
  Al-i İmran, 3/134.





 
  Tirmizî rivayet etmiş, Hasen olduğunu belirtmiştir. İbn Hibban da Ebu Hüreyre’den rivayet etmiştir.





 
  Abdullah b. Ömer’den Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Muaz rivayet etmiştir. Taberânî, “Evsat”ta, Haraitî de, agk. rivayet etmiştir.





 
  Taberâni (Esvat)ında rivayet etmiştir.





 
  Ebu Musa’dan Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Buharî ve Müslim farklı lafızlarla ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Taberânî ve Hakim rivayet etmişler. Hakim sahih olduğunu söylemişler. 





 
  Buharî ile Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir. 
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