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   Takdim

   Gazâlî’nin eğitimle ilgili olan Kitâbu Fâtihati’l-Ulûm adlı eserinin eğitim tarihinde önemli bir yeri vardır. Bu eserin, kendisinden sonra eğitime dair yazılan birçok esere tesir ettiğini görüyoruz. Kitabın başlarından itibaren belirgin olarak göze çarpan husus, ilim-ahlâk alakasının kurulmasıdır. Gazâlî, hidayet ve marifetin (Allah’ı bilme) esasının ancak ilimle elde edilebileceğini belirtip geçici duygular ve ihtiraslarla mücadele edilerek iyi bir ilim adamı olmanın yollarını bu eserde göstermektedir.

   Gazâlî, insanlara bilmediklerini öğreten âlimlerin faziletlerini açıklarken şöyle der: “İlim Allah’ın sıfatıdır, aynı zamanda meleklerin de sıfatıdır ve melekler o sıfatla Allah’a yaklaşırlar. Kul da Rabbine ilim sıfatıyla yaklaşır. İnsanoğlunun üstünlüğü Allah’a yakın olmakladır. Allah’a yakın olmak ise O’nun sıfatlarına yakınlıkla olur.”

   Gazâlî, gerçek ilim sahiplerinin, hikmetin başı olan Allah korkusuyla ve huşû ile O’na bağlanmalarına dikkat çekerek şu âyeti delil gösterir: 

   “...Kulları arasında ancak bilginler Allah’tan korkar. Şüphesiz ki Allah karşı konulmaz kudret sahibi ve çok bağışlayıcıdır.”[1]

   Gazâlî, ilâhî sevginin yolu olan ilim sıfatını şöyle açıklıyor: 

   “Kul da Allah’a ancak ilim sıfatıyla yakın olur. Kulun ilmi mükemmel olmaya, artmaya devam ettikçe Allah’a daha fazla yaklaşır ve meleklere daha çok benzer.”

   İlim sahiplerinin bu özelliklerinden dolayı Allah Teâlâ, onları sevmenin gerekli olduğunu beyan ederek İbrâhîm aleyhisselâma şöyle vahyetmiştir:

   “Ey İbrâhîm! Şüphesiz ben âlimim, her âlimi de severim.”

   Yüce Allah, ancak gerçek ilim sahiplerini sevgiye layık gördü; sebebini de kendi sıfatıyla bu kişilerin sıfatlarının uyuşması şeklinde açıkladı. İşte bu, ilim rütbesinin yüceliğini gösteren en büyük delildir.

   Sonra Resûlullah r, bereket ve bolluğun da ancak ilimle olacağını açıklamıştır: 

   “Beni Allah’a yaklaştıran bir ilmin artmasını sağlayamadığım bir günde güneşin doğmasının hiçbir bereketi yoktur.”

   Gazâlî dinî konuları derinliğine anlama üzerinde çok durmaktadır. Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   “Allah’a dinde derinleşme (fıkıh) ibadetinden daha faziletli bir şeyle ibadet edilemez. Bir fakih (dini derinliğine anlayan âlim), şeytan karşısında bin âbidden daha güçlüdür. Her şeyin bir esası vardır; dinin esası da fıkıhtır.”

   Zühdün esası cömertliktir. Zühd, elde olan malı elden çıkarmak değil, kalbin mala karşı ilgisini yok etmektir. Hz. Süleyman’ın, o mülkü ve saltanatı içinde dünyaya rağbet ettiğini zannetme! O, kendisi arpa ekmeği yerken, halka leziz yemekler yedirirdi. İşte bu durum, elde mal bulunmadığı zamanlardaki zühdden daha zordur.

   Gazâlî, bu eserde öğretmen ve öğrencinin vazifeleri ve âdâbı hakkında önemli bilgiler vermektedir:

   “Öğretmek ve öğrenmenin fazileti, ilmin faziletinden bellidir. Zira ilim her şeyden daha faziletli olunca, onu öğrenmek en üstün olanı istemek anlamına gelir. Öğretmek de üstün olandan başkalarını yararlandırmak olacaktır.”

   “Bir kimse öğrenir, öğrendiğiyle amel eder ve öğretirse o, başkalarını aydınlatan güneşe benzer. Kim öğretim işiyle meşgul ise ağır bir görevi üzerine almış demektir. O hâlde bu kimsenin, eğitim ve öğretimin âdâb ve görevlerine uyması gerekir.”

   “Öğretmenin birinci görevi, öğrencilere şefkatle muamele etmek ve onları kendi çocuklarının yerine koymaktır.”

   Prof. Dr. Mahmûd Çamdibi

   

   

    
     
     [1]. Fâtır sûresi, 35/28
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   ÖNSÖZ

   Gazâlî (v. 505/1111), 450 hicrî/1058 miladî yılında İran’ın Horasan bölgesinde, yetiştirdiği âlimler ve devlet adamlarıyla tanınan Tûs’ta (bugünkü Meşhed) dünyaya geldi. ‘Huccetülislâm’, ‘Zeynüddîn’ gibi lakaplarla anılır. Doğduğu kasabaya nispetle Tûsî diye anılmakla birlikte, meşhur olan nisbesi Gazâlî’dir. Fars asıllı olduğu sanılan Gazâlî’nin ailesi hakkındaki bilgiler son derece azdır.

   Muhtemelen tasavvufa eğilimi bulunan babası Muhammed, bir yandan Tus’taki iplikçi dükkânında el emeği ürününü satarak geçimini sağlarken bir yandan da aydın çevreyle ilişki kuruyor, katıldığı cami derslerinde bilgisini artırıyor hatta imkânı ölçüsünde ilim erbabına maddî destek sağlıyordu. Bu arada oğulları Muhammed ve Ahmed’in de iyi bir öğrenim görmelerini arzuluyordu. Onları dilediği gibi okutmaya ömrünün yetmeyeceğini anlayınca bir sûfî dostundan oğullarının eğitimiyle ilgilenmesini ricâ etti. Sonraları özellikle sûfî kimliğiyle büyük ün kazanacak olan Gazâlî, muhtemelen okuma-yazma, Kurân-ı Kerîm’in ezberlenmesi, dil bilgisi ve aritmetik gibi alanlarda, dönemin geleneksel ilköğrenimini işte bu baba dostu sûfînin desteğiyle sağlamıştır.

   İleri düzeydeki ilköğrenime, (465/1073 yılı) Ahmed b. Muhammed er-Razkânî adlı âlimden fıkıh dersleri alarak Tûs’ta başlayan Gazâlî, daha sonra Cürcan’a giderek burada İsmâîlî denilen bir zatın öğrencisi oldu. Es’ad el-Meyhenî adlı bir dostunun kendisinden naklen anlattığına göre Gazâlî, beş yıl süren Cürcan’daki öğreniminden sonra bir kafile içinde Tûs’a dönerken soyguncular tarafından yolları kesilir ve her şeyleri alınır. Gazâlî eşkıyanın peşine düşer ve reislerinden hiç olmazsa ders notlarının geri verilmesini isteyip Cürcan’a sırf o notlardaki bilgileri edinmek için gittiğini söyler. Eşkıya reisi, bilgileri hafızasına yerleştirmek yerine kâğıtlarda bırakmasından dolayı onunla alay eder ama notlarını da geri verir.

   Bu eleştiriyi Allah’ın bir ikazı sayan Gazâlî üç yıl içinde notların tamamını ezberlediğini belirtmiştir.

   Gazâlî, Tûslu bir grup gençle hicrî 473/miladî 1080’de ilmî ve maddî imkânlarını değerlendirmek amacıyla Nişâbur’a giderek buradaki Nizâmiye medresesine girer ve dönemin tanınmış kelâm âlimi olan İmamu’l-Harameyn el-Cüveynî’nin öğrencisi olma şansını elde eder.

   Kaynakların ittifakla belirttiği gibi Gazâlî’nin olağanüstü bir zekâ ve hafızaya sahip olduğu dikkate alınırsa onun Nişâbur’a gitmeden önce geçirdiği en az on iki yıllık öğrenimi süresince başta fıkıh olmak üzere hadis, akàid, gramer gibi geleneksel bilgi dallarında hayli yetişmiş olduğu kesinlikle söylenebilir.

   Sübkî, Gazâlî’nin Nişâbur’a gidişinin ardından gayet sıkı geçen bir öğrenim süresince Şâfiî fıkhı, hukuk ekolleri arasındaki tartışma teknikleri, cedel, akàidle fıkhın kaynakları ve mantık alanlarında parlak bir âlim olarak yetiştiğini belirttikten sonra, ayrıca hikmet ve felsefe okuduğunu ve bütün bu disiplinlerde sağlam bir formasyon kazandığını ifade eder.

   “Gazâlî derin bir denizdir” diyen hocası ona sempati duymakla birlikte, söylendiğine göre için için onu kıskanmaktan da kendini alamazmış. 

   Çağdaşı Abdulgàfir el-Fârisî, “İslâm’ın ve Müslümanlar’ın hücceti, din önderlerinin imamı, konuşma ve ifade kabiliyeti, mantık, zekâ ve tabiat itibariyle benzeri görülmemiş bir kişi” diye nitelediği Gazâlî’nin bu dönemdeki öğrenimi sırasında kısa zamanda bütün arkadaşlarını geride bıraktığını, ayrıca öğrenim faaliyetlerinde hocasına yardım ettiğini ve sonuçta eser telif edecek seviyeye ulaştığını belirtir. Daha 28 yaşında genç bir delikanlı olmasına rağmen Nizâmülmülk tarafından saygıyla karşılanır. 484/1091 yılında vezir tarafından Bağdâd Nizâmiye medresesi müderrisliğine tayin edilir, buradaki çalışmaları sırasında halifenin ilgi ve desteğine mazhar olur.

   Kaynaklarda Gazâlî’nin dört yıl süren Nizâmiye’deki müderrislik dönemi, aynı zamanda onun kitap telifi bakımından en verimli devresi olarak anlatılır.

   Gazâlî, 499/1106’da Nişâbur’a döner ve burada Nizâmiye medresesinde tekrar öğretim görevine başlar. Kendisi, “O zaman mevki kazandıran ilmi öğretiyordum; şimdi ise mevki terk ettiren ilme çağırıyorum” şeklindeki ifadesinden bu ikinci hocalık döneminde yazdığı anlaşılan el-Munkız mine’d-Dalâl’da İslâm ümmetinin manevî hastalıklara müptela olduğunu belirtmektedir.

   Gazâlî 14 Cemâziyelâhır 505/18 Aralık 1111 tarihinde vefat etti ve Tûs’ta ünlü şâir Firdevsî’nin mezarının yanında defnedildi.[2]

   Kısa ama bereketli bir ömür yaşayan Gazâlî, yaklaşık yarım asırlık bir hayata pek çok eser sığdırmıştır. Onun daha çok İhyâu Ulûmi’d-Dîn, el-Munkız, Eyyühe’l-Veled ve Tehâfütü’l-Felâsife gibi eserleri şöhret bulmuştur. Diğer pek çok eserini ise ancak ilim erbabı bilmektedir.

   İsmi çok fazla duyulmamış eserlerinden biri de Fâtihatü’l-Ulûm’dur. ‘İlimlere Giriş’ diye tercüme edebileceğimiz bu eserinde Gazâlî, ilmin fazileti, naklî delillerle ilim tahsilinin fazileti, irşad ve öğretimin fazileti, aklî delillerle ilmin fazileti, kötü âlimlerin zemmi, ilimde niyetin tashih edilmesi, dünya bilginleriyle âhiret âlimleri arasındaki farklar, ilimlerin bölümleri ve farz-ı ayın olan ilimler, farz-ı kifâye olan ilimler, âhiret âlimlerinin fazileti, ilimlerin mertebeleri, ilmî münazaranın şartları, âfâtı ve halkın buna teveccüh göstermesinin sebepleri, öğretmen ve öğrencinin âdâbı ve vazifelerinin açıklanması, ilmin vazifeleri ve âdâbı, âlimlerle devlet adamlarının münasebetleri gibi konuları ele almakta, enine boyuna incelemektedir. Bütün bu konuları yedi ana bölümde ele almıştır Gazâlî.

   Gazâlî’nin bu eseri İhyâu Ulûmi’d-Dîn’in mukaddimesindeki Kitâbü’l-İlm’in bir özetidir denebilir.

   Kaynaklarda adı geçmemesine rağmen bu eserin Gazâlî’ye aidiyeti şüphesizdir. Çünkü eserde yer yer bazı konuların, İhyâu Ulûmi’d-Dîn’de daha geniş bir şekilde ele alındığı ifade edilmektedir.

   Benim tercümede esas aldığım ve birinci baskısını yaptığım Fâtihatü’l-Ulûm nüshası tahkiksiz olarak 70 sayfadır. Bu eserin tercümesine yıllar önce başlamış ve 2002 yılında bitirmiştim; ancak 2015 yılında birinci baskısını yayınlamak nasip oldu.[3] Kitabın ikinci baskısını yapmadan önce tahkikli bir baskısını gördüm[4] ve bu baskıya göre tercümeyi yeniden gözden geçirdim. Tercümeye oldukça itina gösterdim, mümkün olduğunca anlaşılır bir dil kullanmaya çalıştım. Buna rağmen hatalarımız da olmuş olabilir. Çünkü hatasız kul yoktur. Yapıcı tenkitlere daima açık olduğumuzu belirtir, ilmî ve mantıkî delillerle hatalarımız ortaya konduğunda dikkate alacağımızı ifade etmek isterim.

   Önceki baskıda esas aldığımız kitap tahkiksiz olduğu için orijinalinde delil olarak getirilen âyet ve hadislerin yerleri belirtilmemişti; biz âyet ve hadislerin yerlerini bulup dipnotlarda göstermiş ama orijinallerini yazmamıştık; bu baskıda âyet ve hadislerin orijinallerini yazdığımız gibi ashâb-ı kirâmdan bazılarının sözlerini de orijinal olarak kaydettik. Ancak az da olsa bazı hadislerin kaynağını bulamadık.

   Doğru olarak ifade ettiklerimiz Allah’tan, yanlışlar ise bizdendir.

   13 Ekim 2020 
Ümrâniye-İstanbul

   

    
     
     [2]. Daha geniş bilgi için bkz. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi, XIII, 489-534

    

     
     [3]. Kitabın birinci baskısı (Malatya, 2015) Bilsam Yayınevi tarafından yapıldı. Bu yayıneviyle sözleşmemiz sadece bir defaya mahsustu.

    

     
     [4]. Bu baskı Adnân Ebû Şâme tarafından tahkik edilerek Suriye/Dimeşk’te yayımlanmıştır.
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   BİSMİLLÂHİRRAHMÂNİRRAHÎM

   Allah’a hamd olsun ki bütün kitaplar ancak O’nun adının anılmasıyla başlar. Salât ve selâm resûlüne olsun ki her kitap ona salât ile son bulur. Nurlarıyla hakkın üzerinden bütün bulutların kalktığı ve bütün perdelerin açıldığı âl ve ashâbına (arkadaşlarına) da salât ve selâm olsun.

   İmdi Allah’ın Resûlü r şöyle buyurdular:

   تَخَلَّقُوا بِأَخْلاَقِ اللَّهِ تَعَالَى.

   “Allah Teâlâ’nın ahlâkı ile ahlâklanınız.”[5]

   Allah’ın âdâbı ile edeplenmek ‘mukarrabîn’ denilen meleklerin[6] makamlarının en yücesidir. Yüce Allah, kitâb-ı azîzine ‘fâtihatü’l-kitâb’ adını verdiği bir sûre (Fâtiha) ile başlamıştır. Bu sebeple biz de buna uyarak ilimlere Fâtihatü’l-Ulûm adını verdiğimiz bir kitapla başladık. Bu kitapta biz; ilimlerin şartlarını, faziletlerini, ilim için gerekli olan hususları, ona bağlı ekleri, ilmin âfetlerini, sıkıntılarını, âdâbını, farzlarını; selef âlimlerinin iç dünyalarını, dünya ve âhiret âlimlerinin alâmetlerini anlatacağız.

   

    
     
     [5]. Bu hadis, benzeri anlamda şu lafızlarla rivayet edilmiştir:

     .حُسْنُ الْخُلُقِ خُلُقُ اللَّهِ الْأَعْظَمِ

     “En güzel ahlak yüce Allah’ın ahlâkıdır.”

     Taberânî bu hadisi el-Mu’cemü’l-Evsat’ında IX, 157-158’de 8340 numara ile Ammâr b. Yâsir’den zayıf bir sened ile rivayet etmiştir. Ayrıca bkz. Ali b. Muhammed el-Cürcânî, et-Ta’rîfât, s. 216

    

     
     [6]. Müellif “mukarrabîn denilen melekler” ifadesiyle şu âyete işaret etmektedir: “Ne Îsâ Mesîh ne de Allah’a yakın melekler Allah’a kul olmaktan kaçınmaz. Kim Allah’a kulluk etmekten kaçınır ve kibirlenirse Allah onların hepsini kendi huzurunda toplayacaktır.” (Nisâ sûresi 4/172)
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Bütün Bu Konular Yedi 
Bölümde Açıklanacaktır


   

   1. İlmin Fazileti

   2. İlim Tahsiline Dair Niyetin Düzeltilmesi

   3. Dünya Bilginleriyle Âhiret Âlimleri Arasındaki Ayırıcı Farklar

   4. Önemli İlimler ve Bölümleri

   5. Münazaranın Şartları ve Âfetleri

   6. Muallim ve Talebenin Uyması Gereken Şartlar

   7. Âlimlerin, Devlet Başkanlarının Mallarından Alması Helâl Olan Yerler

  


   
   
BİRİNCİ BÂB: 

İlmin Fazileti ve İlmini 
Kötüye Kullanan 
Âlimlerin Yerilmesi


  


   
   Birinci Fasıl

   

   İlmin Fazileti

   Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   شَهِدَ اللَّهُ أَنَّهُ لاَ إِلَهَ إِلاَّ هُوَ وَالْمَلاَئِكَةُ وَ اُولُوا الْعِلْمِ قَائِمًا بِالْقِسْطِ لاَ إِلَهَ إِلاَّ هُوَ الْعَزِيزُ الْحَكِيمُ

   “Kendisinden başka gerçek bir ilâh olmadığına bizzat Allah şahittir; ayrıca melekler ve adaletten ayrılmayan ilim adamları da kesinlikle Allah’tan başka bir ilâh olmadığına şahittirler. Allah’tan başka ilâh yoktur. Karşı konulmaz bir kudrete sahip olan (Azîz), her şeyi yerli yerinde yapan (Hakîm) yalnız O’dur.”[7]

   Allah Teâlâ, varlığını ispat için kelime-i tevhidi esas kabul etti. Sonra bizzat kendisi birliğine delâlet eden kelime-i tevhid ile varlığına ve birliğine şahit oldu. İkinci olarak melekler, üçüncü olarak da kullarından ilim sahipleri Allah’ın bu şahadetini kabul ettiler. İlim sahiplerine şeref, fazilet, üstünlük ve derece olarak bu yeter. Zira Allah’ın birliğini gösteren kelimeye bakarsak o, kelimelerin en yücesi, saadetlerin başı ve ibadetlerin esası bulunan kelime-i tevhiddir. Hakkında şahadet edilen ise Allah Teâlâ’dır. Allah’ın birliğini ispat konusunda yapılan bu şahadette ilim sahiplerinin arkadaşları ise Allah ve melekleridir.

   Allah Teâlâ ilim sahibi kullarının derecelerini daha da yükselterek aradan vasıtayı kaldırmakta ve yalnız iki şahadetle: Allah’ın şahadeti ve ilim sahiplerinin şahadetinin yeterli olduğunu belirterek şöyle buyurmaktadır:

   قُلْ كَفَى بِاللَّهِ شَهِيدًا بَيْنِى وَ بَيْنَكُمْ وَ مَن عِنْدَهُ عِلْمُ الْكِتَابِ

   “...Sen de şöyle de: Benimle sizin aranızda şahit olarak Allah, O’nun kitapları hakkında bilgi sahibi olanlar yeter!”[8]

   Allah Teâlâ, ilim sahiplerini mutlak hidayete tahsis etmiş ve Kàrûn kıssasında şöyle buyurmuştur:

   وَ قَالَ الَّذِينَ اُوتُوا الْعِلْمَ وَيْلَكُمْ ثَوَابُ اللَّهِ خَيْرٌ لِمَنْ آمَنَ وَعمِلَ صَالِحًا وَ لاَ يُلَقَّيهَا إلاَّ الصَّابِرُونَ

   “Kendilerine ilim verilmiş olanlar ise şöyle dediler: Yazıklar olsun size! İman edip sâlih amel işleyenler için Allah’ın vereceği mükâfat daha hayırlıdır. Buna da ancak sabredenler kavuşur.”[9]

   Hidayet ve marifetin (Allah’ı bilmenin) esası; dünya nimet ve süslerinin geçici, aldatıcı olduğunu kavramak ve ancak âhiretin devamlı, ebedî yurt olacağını kabul etmektir. Hâlbuki bu marifet, ilim sahiplerine has bir şeydir. Zira marifet, kendisini gösteren âyetlerden (alâmetlerden) elde edilir. Bu âyetler ise ancak ilim sahibi kişilerce bilinir.

   Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır:

   بَلْ هُوَ آيَاتٌ بَيِّنَاتٌ فِى صُدُورِ الَّذِينَ اُوتُوا الْعِلْمَ وَمَا يَجْحَدُ بِآيَاتِنَا إِلاَّ الظَّالِمُونَ

   “Gerçekte bu Kur’an, kendilerine ilim verilen kimselerin gönüllerinde yer eden apaçık âyetlerdir. Bizim âyetlerimizi zalimlerden başkası inkâr etmez.”[10]

   Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellemden sonra, tüm insanların kalplerinden cehalet karanlıklarını dağıtıp yok edebilecek olanlar ancak ilim sahibi kişilerdir. Allah sübhânehû ve teâlâ özel olarak bu görevi ilim sahiplerine vermiştir.

   Bu hususta yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   وَلَوْ رَدُّوهُ إِلَى الرَّسُولِ وَ إِلَى اُولِى الْأَمْرِ مِنْهُمْ لَعَلِمَهُ الَّذِينَ
يَسْتَنْبِطُونَهُ مِنْهُمْ

   “...Hâlbuki onlar, o haberi peygambere ve aralarındaki yetkili kimselere bildirselerdi, işin iç yüzünü yorumlayabilenler, o haberin eğrisini doğrusunu anlayıp ne yapılması gerektiğini bilirlerdi…”[11]

   Yine Allah Teâlâ ilim sahiplerini, hikmetin başı olan Allah korkusuyla mümtaz kılmıştır: 

   اِنَّمَا يَخْشَى اللَّهَ مِنْ عِبَادِهِ الْعُلَمَاءُ

   “…Kulları içinde ancak bilginler Allah’tan korkar...”[12]

   İlim sâhiplerinin bu özelliklerinden dolayı Allah Teâlâ, onları sevmesi gerektiğini ifade ederek İbrâhîm aleyhisselâma şöyle vahyetti:

   يَا إِبْرَاهِيمُ إِنِّى عَلِيمٌ أُحِبُّ كُلَّ عَلِيمٍ.

   “Ey İbrâhîm! Şüphesiz Ben Alîm (bilen)im, her bileni de severim.”[13]

   Yüce Allah, ancak ilim sahiplerini sevgiye layık gördü; sebebini de: “Kendi sıfatı ile bu kişilerin sıfatlarının uyuşması” şeklinde açıkladı. İşte bu, ilim rütbesinin yüceliğini gösteren en büyük delildir.

   Sonra Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz bereket ve bolluğun da ancak ilimle olacağını açıklamışlardır:

   إِذَا أَتَى عَلَىَّ يَوْمٌ لاَ أَزْدَادُ فِيهِ عِلْمًا يُقَرِّبُنِى إِلَى اللَّهِ زُلْفَى فَلاَ بُورِكَ لِى فِى طُلُوعِ شَمْسِ ذَلِكَ الْيَوْمِ.

   “Ben bir güne kavuşmuşum ama o günde beni Allah’a yaklaştıracak bir ilmin artmasını sağlayamamışım; böyle bir günün güneşinin doğmasında benim için hiçbir bereket yoktur.”[14]

   Başka bir hadiste ise

   يَسْتَغْفِرُ لِلْعَالِمِ مَا فِى السَّمَوَاتِ وَالْأَرْضِ.

   “Âlimler için göklerde ve yerde olanlar istiğfar ederler”[15] buyurmuşlardır. 

   Melekler onlar için istiğfar ile meşgul iken, onlar kendilerinden başkasını düşünmezler, hayret!

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz âlimleri ibadet edenlerden üstün tutmuş ve şöyle buyurmuştur:

   فَضْلُ الْعَالِمِ عَلَى الْعَابِدِ كَفَضْلِى عَلَى أَدْنَى رَجُلٍ مِنْ أَصْحَابِى.

   “Âlimin âbide olan üstünlüğü, benim, ashâbımdan en alt derecede olan kişiye üstünlüğüm gibidir.”[16]

   Yine Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem,

   يَشْفَعُ يَوْمَ الْقِيَامَةِ الْأَنْبِيَاءُ، ثُمَّ الْعُلَمَاءُ، ثُمَّ الشُّهَدَاءُ.

   “Kıyamet gününde peygamberler, âlimler, daha sonra da şehidler şefaat edeceklerdir”[17] buyurmuştur.

   Peygamberlikten sonra gelen ama şehidliğin üstünde olan bu rütbe ne büyük bir rütbedir!

   

    
     
     [7]. Âl-i İmrân, 3/18. En büyük şahitlik Allah’ın şahitliğidir: “Onlara, ‘Kimin şahitliği daha büyüktür?’ diye sor. Cevap vermezlerse şunu söyle: Sizinle benim aramda Allah şahittir. Bu Kur’an, sizi ve kendilerine ulaşan herkesi onunla uyarmam için bana vahyedildi. Siz Allah’tan başka ilâhların bulunduğuna gerçekten şahitlik edebilir misiniz? Ve de ki: ‘Ama ben şahitlik etmem.’ Şunu da söyle: O Allah tek bir ilâhtır ve sizin Allah’tan başkalarını ilâh yerine koymanızla benim hiçbir ilgim yoktur.” (En’âm sûresi, 6/19)

     “Kâfirler şahitlik etmese de Allah sana indirdiği Kur’an ile senin peygamberliğine şahitlik ediyor. Çünkü Allah onu bilerek indirmiştir. Melekler de şahitlik ediyor. Zaten şahit olarak Allah yeter.” (Nisâ sûresi, 4/166)

    

     
     [8]. Ra’d sûresi, 13/43 Âyetin baş tarafının meâli şöyledir: “Kâfirler, ‘Sen peygamber değilsin’ diyorlar...”

    

     
     [9]. Kasas sûresi, 28/80. Âyetin daha iyi anlaşılması için bir önceki âyetin meâlini de verelim: “Derken, bir gün Kàrûn bütün haşmet ve debdebesiyle kavminin karşısına çıktı. Bu dünya hayatında gözü olanlar: ‘Keşke Kàrûn’a verilenin bir benzeri bize de verilseydi; çünkü o büyük bir servete sahiptir!’ dediler.” 

     Sabredenlerin mükâfatı ile ilgili olarak şu âyetler de zikredilebilir: “İyilikle kötülük bir olmaz. Sen kötülüğe en güzel şekilde karşılık ver. Bir de bakarsın ki, aranızda düşmanlık bulunan kişi sanki candan bir dost oluvermiştir. Fakat buna ancak sabredenler erişir. Buna erişenler de büyük bir nasibe sahip olanlardır.” (Fussılet sûresi, 41/34-35)

     “Tarafımdan onlara şunu söyle: Ey îmân eden kullarım! Rabbinize karşı gelmekten sakının. Bu dünyada samîmî davranıp iyilik yapanlar için güzel bir karşılık vardır. Allah’ın arzı da geniştir. Sabredenlere ise mükâfatları hesapsız şekilde verilecektir.” (Zümer sûresi 39/10)

    

     
     [10]. Ankebût sûresi, 29/49

    

     
     [11]. Nisâ sûresi, 4/83. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Onlara Müslüman ordusunun güvenliği veya hezimetine dair bir haber geldiğinde onu yayarlar. Hâlbuki onlar, o haberi peygambere ve aralarındaki yetkili kimselere bildirselerdi işin iç yüzünü yorumlayabilenler, o haberin eğrisini doğrusunu anlayıp ne yapılması gerektiğini bilirlerdi. Size Allah’ın lütuf ve merhameti olmasaydı pek azınız hâriç şeytana uyup giderdiniz.”

     Resûl-i Ekrem Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Her duyduğunu anlatmak kişiye günah olarak yeter.” (Müslim, Mukaddime 5; Ebû Dâvûd, Edeb 80)

    

     
     [12]. Fâtır sûresi, 35/28. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “İnsanlardan, hayvanlardan, davarlardan da böyle türlü renklerde olanlar vardır. Kulları içinde ancak bilginler Allah’tan korkar. Şüphesiz ki Allah karşı konulmaz kudret sahibi (Azîz) ve çok bağışlayıcıdır (Gafûr).”

     Bu âyetten önceki âyet de konuya ışık tutması açısından önemlidir: “Allah’ın gökten bir su indirdiğini görmedin mi? Onunla biz rengârenk ürünler çıkardık. Bunun gibi dağlarda beyazlı, kırmızılı, kapkara ve daha nice renklerde yollar açtık.”

     İşte bu iki âyetten anlaşıldığına göre “... Kulları içinde ancak bilginler Allah’tan
korkar” ifadesiyle din âlimleri değil, daha çok kâinât kitabını okuyan bilim adamları kastedilmektedir. Çünkü iki türlü kitap vardır:

     1- Kitâb-ı makrû: Okunan kitap

     2- Kitâb-ı meftûh: Açık kâinat kitabı.

     Kâinattaki tabii olayları; güneşi, ayı, yıldızları, geceyi, gündüzü; bunların farklı mevsimlerde hep farklı oluşlarını; gökyüzünü, yeryüzünü, denizleri ve buralarda yaşayan varlıkları tefekkür eden insan Allah’ın ne kadar büyük bir kudrete sahip, kendinin de ne kadar zayıf ve aciz olduğunu anlar ve Allah Teâlâ’ya daima hamd ve şükreder. İşte bu sebeple Kur’an-ı Kerim pek çok âyette bu kâinat kitabına dikkatlerimizi çekmektedir.

    

     
     [13]. Mâverdî, Edebü’d-Dünyâ ve’d-Dîn, s. 41

    

     
     [14]. Heysemî, Mecmau’z-Zevâid, I, 136

    

     
     [15]. Münzirî, et-Tergîb ve’t-Terhîb, I, 94

    

     
     [16]. Ebû Dâvûd, İlim 1; İbni Mâce, Mukaddime 17; Ahmed b. Hanbel, Müsned, 5, 196

    

     
     [17]. İbni Mâce, Zühd 37
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   İkinci Fasıl

   

   İlim Tahsilinin Fazileti

   Şunu bilmelisin ki ilmin rütbe ve fazileti yalnızca âlime has değildir, ilim tahsiline niyet etmiş kimseler için de- her ne kadar henüz ilmi elde etmemiş olsalar bile- derecelerini yükseltecek rütbe ve faziletler vardır. Rivayete göre Kesîr ibni Kays şöyle demiştir:

   “Ebu’d-Derdâ, Dimeşk mescidindeyken yanına varıp şöyle dedim: Ey Ebu’d-Derdâ! Ben ta Medine-i Münevvere’den, senden bana ulaşan, Allah Resûlü’nden rivayet ettiğin bir hadisi öğrenmek için geldim. Ebu’d-Derdâ, ‘Demek senin buraya gelmene sebep ne bir ihtiyaç ne de bir ticaret; yalnızca bu hadisi öğrenmek için geldin, öyle mi?’ diye sordu. Ben ‘evet’ deyince şöyle söyledi: Ben Allah Resûlü r’in şöyle buyurduğunu duydum:

   مَنْ سَلَكَ طَرِيقًا يَطْلُبُ فِيهِ عِلْمًا سَلَكَ اللَّهُ بِهِ طَرِيقًا مِنْ طُرُقِ الْجَنَّةِ، وَ إِنَّ الْمَلاَئِكَةَ لَتَضَعُ أَجْنِحَتَهَا لِطَالِبِ الْعِلْمِ رِضَاءً بِمَا يَصْنَعُ، وَ إِنَّ فَضْلَ الْعَالِمِ عَلَى الْعَابِدِ كَفَضْلِ الْقَمَرِ لَيْلَةَ الْبَدْرِ عَلَى سَائِرِ الْكَوَاكِبِ، وَ إِنَّ الْعَالِمَ يَسْتَغْفِرُ لَهُ مَنْ فِى السَّمَوَاتِ وَ مَنْ فِى الْأَرْضِ حَتَّى الْحِيتَانُ فِى جَوْفِ الْمَاءِ، وَ إِنَّ الْعُلَمَاءَ وَرَثَةُ الْأَنْبِيَاءِ، وَ إِنَّ الأَنْبِيَاءَ لَمْ يُوَرِّثُوا دِينَارًا وَلاَ دِرْهَمًا، وَ إِنَّما وَرَّثُوا الْعِلْمَ، فَمَنْ أَخَذَهُ أَخَذَ بِحَظٍّ وَافِرٍ.

   Kim ilim tahsili için bir yola girerse Allah onu cennet yollarından bir yola koyar. Şüphesiz melekler, ilim tahsil edenin yaptığı işten razı oldukları için ona kanatlarını yayarlar. Âlimin âbide olan üstünlüğü, Bedir gecesinde (kamerî ayların 14. gecesi) ayın diğer yıldızlara olan üstünlüğü gibidir. Göklerde ve yerde olanlar, hatta suyun içindeki balıklar, âlimin günahlarının bağışlanması için dua ederler. Âlimler peygamberlerin vârisleridir. Hâlbuki peygamberler, miras olarak ne bir dinar ne de bir dirhem bırakmış, ancak ilim bırakmışlardır. Kim ilim elde ederse büyük bir nasip elde etmiş olur.”[18]

   Yine Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   مَا عُبِدَ اللَّهُ بِشَيْئٍ أَفَضَلَ مِنْ فِقْهٍ فِى دِينٍ، وَ لَفَقِيهٌ وَاحِدٌ أَشَدُّ عَلَى الشَّيْطَانِ مِنْ أَلْفِ عَابِدٍ، وَ لِكُلِّ شَيْئٍ عِمَادٌ وَ عِمَادُ الدِّينِ الْفِقْهُ.

   “Allah’a dinde derinleşme (fıkıh) ibadetinden daha faziletli bir şeyle ibadet edilemez. Bir fakih (fıkıh âlimi), şeytan karşısında bin âbidden daha güçlüdür. Her şeyin bir esası vardır, dinin esası da fıkıhtır.”[19]

   Allah Resûlü r diğer bir hadislerinde,

   لَأَنْ تَغْدُوَ فَتَتَعَلَّمَ بَابًا مِنَ الْعِلْمِ خَيْرٌ لَكَ مِنْ صَلاَةِ مِائَةِ رَكْعَةٍ.

   “And olsun ki sabahleyin kalkıp da ilimden bir konu öğrenmen senin için yüz rekât (nâfile) namaz kılmaktan daha hayırlıdır”[20] buyurmuşlardır.

   Yine Ebû Zerr radıyallahu anhdan gelen bir hadis-i şerifte Allah Resûlü r şöyle buyurmuştur:

   “Bir ilim meclisinde bulunmak bin rekât (nâfile) namaz kılmaktan, bin hastayı ziyaret etmekten, bin cenazede hazır bulunmaktan ve hatta Kur’an okumaktan daha faziletlidir. Bilgisiz olarak Kur’an okumanın faydası olur mu?”[21]

   

    
     
     [18]. Buhârî, İlim 15; Tirmizî, Kur’an 15, İlim 19, 35; İbni Mâce, Mukaddime 17

    

     
     [19]. Bu hadisi Tirmizî (hadis no: 2683) ve Taberânî (hadis no: 6162) rivayet etmişlerdir. Ayrıca bkz. İbni Mâce, Mukaddime 17

    

     
     [20]. İbni Mâce, Mukaddime 16

    

     
     [21]. İbnü’l-Cevzî bu hadisi mevzû hadisler arasında zikretmiştir. (Bkz. İhyâ, 1/16)

    

   

  

 [19]

 
 . Bu hadisi Tirmizî (hadis no: 2683) ve Taberânî (hadis no: 6162) rivayet etmişlerdir. Ayrıca bkz. İbni Mâce, Mukaddime 17





 
 . İbnü’l-Cevzî bu hadisi mevzû hadisler arasında zikretmiştir. (Bkz. İhyâ, 1/16)





 
 . İbni Mâce, Mukaddime 16





 
 . Buhârî, İlim 15; Tirmizî, Kur’an 15, İlim 19, 35; İbni Mâce, Mukaddime 17





[20]

[18]

[21]




   
   Üçüncü Fasıl

   

   İrşâd ve Öğretimin Fazileti

   Allah Teâlâ, insanları kendi yoluna çağıran öğretici âlimlerin derecelerini yükseltmiş ve şöyle buyurmuştur:

   وَ مَنْ اَحْسَنُ قَوْلاً مِمَّنْ دَعَا اِلَى اللَّهِ وَ عَمِلَ صَالِحًا
وَ قَالَ اِنَّنِى مِنَ الْمُسْلِمِينَ

   “İnsanları Allah’a davet eden ve kendisi de iyi amel ve hareketlerde bulunan ve şüphesiz ki ben Müslümanlar’danım diyen kimseden daha güzel sözlü kimdir?”[22]

   Allah Teâlâ resûlüne şöyle buyurmuştur:

   اُدْعُ اِلَى سَبِيلِ رَبِّكَ بِالْحِكْمَةِ وَالْمَوْعِظَةِ الْحَسَنَة

   “(İnsanları) Rabbinin yoluna hikmetle ve güzel öğütlerle çağır.”[23]

   Aralarından bir muallim göndermekle Allah, kullarına lütuf ve ihsanda bulunmuş ve şöyle buyurmuştur:

   هُوَ الَّذِى بَعَثَ فِى الْاُمِّيِّينَ رَسُولاً مِنْهُمْ يَتْلُو عَلَيْهِمْ آيَاتِهِ
وَ يُزَكِّيهِمْ وَ يُعَلِّمُهُمُ الْكِتَابَ وَ الْحِكْمَةَ

   “O (Allah) ki kitap ehli olmayanlar içinde, (ümmîler arasında) onlara âyetlerini okuyan, onları arındıran, onlara kitabı ve hikmeti öğreten bir peygamber göndermiştir. Yoksa onlar daha önce apaçık bir şaşkınlık içerisinde idiler.”[24]

   Resûlullah r, ashâbından Muâz’ı Yemen’e (vali olarak) gönderirken şöyle buyurmuştur:

   لَأَنْ يَهْدِيَ اللَّهُ تَعَالَى بِكَ رَجُلاً وَاحِدًا خَيْرٌ لَكَ
مِنَ الدُّنْيَا وَ مَا فِيهَا.

   “And olsun ki senin vasıtanla Allah’ın bir kimseyi doğru yola hidayet etmesi, senin için dünya ve içindekilerden daha hayırlıdır.”[25] 

   Yine Allah Resûlü sallallahu ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuştur:

   يُقَالُ يَوْمَ الْقِيَامَةِ لِلْعَابِدِينَ وَالْمُجَاهِدِينَ: اُدْخُلُوا الْجَنَّةَ، فَيَقُولُ الْعُلَمَاءُ: بِفَضْلِ عِلْمِنَا تَعَبَّدُوا وَ جَاهَدُوا، فَيَقُولُ اللَّهُ تَعَالَى لَهُمْ: أَنْتُمْ عِنْدِى كَبَعْضِ مَلاَئِكَتِى، اِشْفَعُوا تُشَفَّعُوا، فَيَشْفَعُونَ، ثُمَّ يَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ.

   “Kıyamet gününde âbidler (ibadet edenler) ve mücâhidlere (Allah yolunda savaşanlara) cennete girin denilecektir. Bunun üzerine âlimler şöyle diyecekler: ‘Âbidler ve mücâhidler bizim ilmimiz sayesinde ibadet edip cihâd etmişlerdir.’ Allah Teâlâ âlimlere, ‘Sizler benim nezdimde bazı meleklerim gibisiniz; şefaat ediniz, şefaatiniz kabul edilecektir’ buyuracak ve âlimler de önce şefaat edecek, sonra cennete gireceklerdir.”[26]

   Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz bir diğer hadislerinde şöyle buyurmuşlardır: 

   إِنَّ اللَّهَ تَعَالَى وَ مَلاَئِكَتَهُ وَ أَهْلَ السَّمَوَاتِ وَ الْأَرْضِ، حَتَّى النَّمْلَةَ فِى جُحْرِهَا وَ حَتَّى الْحُوتَ فِى الْبَحْرِ لَيُصَلُّونَ عَلَى مُعَلِّمِ النَّاسِ الْخَيْرَ.

   “Şüphesiz ki Allah Teâlâ, melekleri, göklerde ve yerde bulunan varlıklar, hatta yuvalarındaki karıncalar, denizlerdeki balıklar; insanlara hayrı ve doğruyu öğreten kişilere dua ederler.”[27]

   Allah Resûlü r Efendimiz bir gün evinden çıktı ve iki ayrı topluluk gördü. Birinci topluluktakiler Allah’a dua ve zikirde bulunuyorlar, ikinci toplulukta bulunanlar ise insanlara bilmediklerini öğretiyorlar. Bunun üzerine Allah Resûlü sallallahu ve sellem Efendimiz (birinci topluluğu işaret ederek) şöyle buyurdular: 

   وَ خَرَجَ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَ سَلَّمَ ذَاتَ يَوْمٍ فَرَأَى مَجْلِسَيْنِ، أَحَدُهُمَا: يَدْعُونَ اللَّهَ تَعَالَى وَ يَرْغَبُونَ إِلَيْهِ، وَالثَّانِى: يُعَلِّمُونَ النَّاسَ، فَقَالَ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَ سَلَّمَ: أَمَّا هَؤُلاَءِ فَيَسْأَلُونَ اللَّهَ تَعَالَى، فَإنْ شَاءَ أَعْطَاهُمْ، وَ إِنْ شَاءَ مَنَعَهُمْ، وَ أَمَّا هَؤُلاَءِ فَإِنَّهُمْ يُعَلِّمُونَ النَّاسَ، وَ إِنَّمَا بُعِثْتُ مُعَلِّمًا، وَ عَدَلَ إِلَيْهِمْ وَ جَلَسَ مَعَهُمْ.

   “Bunlar Allah’tan istekte bulunuyorlar; Allah Teâlâ onlara dilerse verir, dilerse vermez. Fakat ikinci topluluktakiler insanlara bilmediklerini öğretiyorlar; şüphesiz ben de muallim olarak gönderildim”[28] buyurdu ve gidip onların yanına oturdu.”[29]

   Şüphesiz Allah Teâlâ, ilmi ile âmil olan ve insanlara yol gösteren kimseye en şerefli makamda en büyük lakapla özel bir yer vermiştir.

   Hazreti Îsâ şöyle demiştir:

   مَنْ عَلِمَ وَ عَمِلَ وَ عَلَّمَ فَذَلِكَ يُدْعَى عَظِيمًا فِى مَلَكُوتِ السَّمَاءِ.

   “Kim öğrenir, öğrendiğiyle amel eder ve öğretirse göğün melekûtunda (hükümranlığında) ‘azîm (büyük)’ diye çağrılır.”[30]

   Artık bu, saygı ve tazimin son sınırıdır.

   Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz bir hadisinde şöyle buyurmuştur: 

   مَنْ حَفِظَ عَلَى أُمَّتِى أَرْبَعِينَ حَدِيثًا فِيمَا يَنْفَعُهُمْ مْنْ أَمْرِ دِينِهِمْ بَعَثَهُ اللَّهُ يَوْمَ الْقِيَامَةِ مِنَ الْعُلَمَاءِ، وَ فَضْلُ الْعَالِمِ عَلَى الْعَابِدِ سَبْعُونَ دَرَجَةً، اَللَّهُ أَعْلَمُ مَا بَيْنَ كُلِّ دَرَجَتَيْنِ.

   “Kim dinî konularda ümmetime faydalı olacak kırk hadis ezberlerse Allah onu kıyamet gününde âlimler arasında diriltir. Âlimin âbide olan üstünlüğü yetmiş derecedir. İki derece arasındaki mesafeyi en iyi bilen de Allah’tır”[31] buyurmuştur. 

   Bütün bunlar ilim ve öğretimin faziletinin nakil yoluyla ispatıydı. Şimdi ise aklî delillerle ilmin faziletini anlatalım:

   

    
     
     [22]. Fussılet sûresi, 41/33. İnsanların Müslümanca yaşaması ve iyi bir kul olması için gayret sarf eden herkes “Allah’a çağıran” ifadesinin içine girer. Allah’a ibâdet etmeye çağıran müezzinlerin durumu da böyledir. Resûl-i Ekrem sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz onları, “Kıyamet günü boyunları en uzun olanlar müezzinlerdir” diye müjdelemiştir. (Müslim, Salât, 14; İbni Mâce, Ezân, 5)

     Ebû Saîd el-Hudrî radıyallahu anh kendisi gibi sahâbî olan Abdurrahmân ibni Ebî Sa’saa’ya şöyle dedi: “Ben senin koyunları ve kır hayatını sevdiğini görüyorum. Koyunlar arasında veya kırda iken namaz için ezan okuduğunda sesini iyice yükselt. Çünkü müezzinin sesinin ulaştığı yere kadarki alanda olup da onu işiten cin, insan ve her varlık, kıyamet gününde ezan okuyanın lehine şahitlik yaparlar. Ben bunu Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellemden işittim.” (Buhârî, Ezân 5, Tevhîd 52; Bed’ü’l-halk 12) (Bkz. Âyet ve Hadislerle Açıklamalı Kur’ân-ı Kerîm Meâli, Mehmet Yaşar Kandemir, Halit Zavalsız, Ümit Şimşek. İlgili âyetin dipnotu.)

    

     
     [23]. Nahl sûresi 16/125. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Rabbinin yoluna hikmetle ve güzel öğütlerle çağır; onlarla en güzel şekilde tartış. Şüphesiz ki Rabbin kendi yolundan sapanları çok iyi bilir. Doğru yolu bulanları da en iyi bilen O’dur.”

     Bu âyette geçen ‘hikmet’in, kendisiyle tartışılan kimsenin kültür seviyesini ve zihnî yapısını dikkate alarak uygun bir dille konuşmak olduğu anlaşılmaktadır. Birini ‘Rabbinin yoluna çağırmaya’ gayret eden kimse sadece akıl ve mantığıyla değil, duygularını da ortaya koyarak karşısındakinin iyiliğini ve mutluluğunu düşündüğünü, ona faydalı olmaya çalıştığını göstermelidir. En güzel yöntem tatlı dille, güler yüzle konuşmak; karşısındakini yenmeyi değil, onu kendi tarafına çekmeyi düşündüğü için iğneli sözlerle, alaycı ifadelerle karşısındakini incitmemek, ilgisini çekecek fikirleri ileri sürebilmektir. (Bkz. Âyet ve Hadislerle Açıklamalı Kur’ân-ı Kerîm Meâli, Mehmet Yaşar Kandemir, Halit Zavalsız, Ümit Şimşek. İlgili âyetin dipnotu.)

     Bir diğer âyette Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır: “Zulmedenleri hariç, ehl-i kitap ile en güzel bir şekilde tartışın ve onlara deyin ki: ‘Biz, bize indirilene de size indirilene de inandık: Bizim ilâhımız da sizin ilâhınız da birdir. Biz yalnız O’na boyun eğen Müslümanlarız.” (Ankebût sûresi 29/46) 

    

     
     [24]. Cuma sûresi 62/2

    

     
     [25]. Buhârî, Cihâd 102,143; Ahmed b. Hanbel, Müsned 5, 238,333

    

     
     [26]. el-Irâkî bu hadisi İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı eserin hadislerinin tahricinde (I, 10) zikretmiş ve Ebu’l-Abbâs ez-Zehebî’nin bu hadisi İbni Abbâs’tan zayıf bir senetle rivayet ettiğini zikretmiştir.

    

     
     [27]. Benzer bir hadis için bkz. Tirmizî, İlim 19; İbni Mâce, Mukaddime 17, 20

    

     
     [28]. Mâverdî, Edebü’d-Dünyâ ve’d-Dîn, s. 44

    

     
     [29]. Bu hadisi İbni Mâce (I, 101) ve Dârimî (I, 99) rivayet etmişlerdir. 

    

     
     [30]. Hz. Îsâ’dan rivayet edilen bu hadisin benzeri Peygamber sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz’den rivayet edilmiştir: 

     مَنْ عَمِلَ بِمَا يَعْلَمُ وَرَّثَهُ اللَّهُ عِلْمَ مَا لَمْ يَعْلَمْ.

     “Kim bildiğiyle amel ederse Allah Teâlâ ona bilmediklerinin ilmini öğretir.” Bu hadisi Ebû Nuaym, Hılyetü’l-Evliyâ adlı eserinde (X/15) Enes b. Malik’ten zayıf bir senetle rivayet etmiştir. 

    

     
     [31]. İbni Hacer, Lisânü’l-Mîzân 2, 140; Müttakî el-Hindî, Kenzü’l-Ummâl (hadis no) 29182
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 . Hz. Îsâ’dan rivayet edilen bu hadisin benzeri Peygamber sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz’den rivayet edilmiştir: 

 مَنْ عَمِلَ بِمَا يَعْلَمُ وَرَّثَهُ اللَّهُ عِلْمَ مَا لَمْ يَعْلَمْ.

 “Kim bildiğiyle amel ederse Allah Teâlâ ona bilmediklerinin ilmini öğretir.” Bu hadisi Ebû Nuaym, Hılyetü’l-Evliyâ adlı eserinde (X/15) Enes b. Malik’ten zayıf bir senetle rivayet etmiştir. 
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 . Buhârî, Cihâd 102,143; Ahmed b. Hanbel, Müsned 5, 238,333





 
 . Mâverdî, Edebü’d-Dünyâ ve’d-Dîn, s. 44





 
 . Benzer bir hadis için bkz. Tirmizî, İlim 19; İbni Mâce, Mukaddime 17, 20





[22]

 
 . Cuma sûresi 62/2





 
 . Nahl sûresi 16/125. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Rabbinin yoluna hikmetle ve güzel öğütlerle çağır; onlarla en güzel şekilde tartış. Şüphesiz ki Rabbin kendi yolundan sapanları çok iyi bilir. Doğru yolu bulanları da en iyi bilen O’dur.”

 Bu âyette geçen ‘hikmet’in, kendisiyle tartışılan kimsenin kültür seviyesini ve zihnî yapısını dikkate alarak uygun bir dille konuşmak olduğu anlaşılmaktadır. Birini ‘Rabbinin yoluna çağırmaya’ gayret eden kimse sadece akıl ve mantığıyla değil, duygularını da ortaya koyarak karşısındakinin iyiliğini ve mutluluğunu düşündüğünü, ona faydalı olmaya çalıştığını göstermelidir. En güzel yöntem tatlı dille, güler yüzle konuşmak; karşısındakini yenmeyi değil, onu kendi tarafına çekmeyi düşündüğü için iğneli sözlerle, alaycı ifadelerle karşısındakini incitmemek, ilgisini çekecek fikirleri ileri sürebilmektir. (Bkz. Âyet ve Hadislerle Açıklamalı Kur’ân-ı Kerîm Meâli, Mehmet Yaşar Kandemir, Halit Zavalsız, Ümit Şimşek. İlgili âyetin dipnotu.)

 Bir diğer âyette Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır: “Zulmedenleri hariç, ehl-i kitap ile en güzel bir şekilde tartışın ve onlara deyin ki: ‘Biz, bize indirilene de size indirilene de inandık: Bizim ilâhımız da sizin ilâhınız da birdir. Biz yalnız O’na boyun eğen Müslümanlarız.” (Ankebût sûresi 29/46) 
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 . Fussılet sûresi, 41/33. İnsanların Müslümanca yaşaması ve iyi bir kul olması için gayret sarf eden herkes “Allah’a çağıran” ifadesinin içine girer. Allah’a ibâdet etmeye çağıran müezzinlerin durumu da böyledir. Resûl-i Ekrem sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz onları, “Kıyamet günü boyunları en uzun olanlar müezzinlerdir” diye müjdelemiştir. (Müslim, Salât, 14; İbni Mâce, Ezân, 5)

 Ebû Saîd el-Hudrî radıyallahu anh kendisi gibi sahâbî olan Abdurrahmân ibni Ebî Sa’saa’ya şöyle dedi: “Ben senin koyunları ve kır hayatını sevdiğini görüyorum. Koyunlar arasında veya kırda iken namaz için ezan okuduğunda sesini iyice yükselt. Çünkü müezzinin sesinin ulaştığı yere kadarki alanda olup da onu işiten cin, insan ve her varlık, kıyamet gününde ezan okuyanın lehine şahitlik yaparlar. Ben bunu Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellemden işittim.” (Buhârî, Ezân 5, Tevhîd 52; Bed’ü’l-halk 12) (Bkz. Âyet ve Hadislerle Açıklamalı Kur’ân-ı Kerîm Meâli, Mehmet Yaşar Kandemir, Halit Zavalsız, Ümit Şimşek. İlgili âyetin dipnotu.)
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   Dördüncü Fasıl

   

   Aklî Delillerle İlim ve Öğretimin Fazileti

   Biz diyoruz ki ilmin fazilet ve şerefi aklı başında olan kişiye nasıl gizli kalır? Fazl, lügatte fazlalık demektir. Fazlalık ise kemâle yöneliktir. Kemâl, ziyade ve fazilette istenen son noktadır. İlmin kemâli mutlaktır, izâfî değildir. Zira bir şey bazen izâfî (göreceli) olarak ‘kâmil’ olabilir. Mesela atın sürati, merkebin gücüne nispetle bir üstünlüktür. Mesela saça nispetle siyahlık bir üstünlük; fakat yüze nispetle bir noksanlıktır. 

   İlmin kemâli ise mutlaktır, izâfî (göreceli) değildir. Zira ilim, Allah’ın sıfatıdır; aynı zamanda meleklerin de sıfatıdır ve melekler o sıfatla Allah’a yaklaşırlar. Kul da Rabbine ilim sıfatıyla yakınlık kazanır. İnsanoğlunun üstünlüğü Allah’a yakın olmakladır. Allah’a yakın olmak ise O’nun sıfatlarına yakınlıkla olur; yoksa Allah’a yakınlık mekân bakımından değildir. 

   Kul da Allah’a ancak ilim sıfatıyla yakın olur. Kulun ilmi mükemmel olmaya ve artmaya devam ettikçe Allah’a daha fazla yaklaşır, meleklere daha çok benzer. Şüphesiz fazla sürat, at için bir mükemmellik olduğu hâlde insan olması itibariyle kişi için bir olgunluk değildir. Hâlbuki ilim hem insanlar hem de bütün hayvanlar (canlılar) için bir üstünlüktür. Öyle ki atın zeki olanı gerizekâlılarından daha iyidir. Hatta Moğollar’ın ve Araplar’ın anlayışça kıt olanları bile tecrübeleri sayesinde, ilmî meziyetlerini hissettiklerinden dolayı, yaşlılarına doğal olarak saygı gösterirlerdi.

   İlmin üstünlüğünü neredeyse hayvanlar bile hissediyor. Zira fizikî yapı ve güç bakımından en büyük hayvanlar bile insanoğlunu gördüğü zaman ondan, ilmi ve kendi derecesini aşan üstünlüğünden dolayı korkar ve sakınırlar.

   Öğrenmenin fazileti ilmin faziletinden bellidir. Zira ilim her şeyin en faziletlisi olunca onu öğrenmek de en üstün olanı istemek demektir. İlim öğretmek ise üstün olan bu ilimden başkalarını yararlandırmak olacaktır. Bu konu şöyle açıklanabilir: Bütün mahlûkatın gayesi, din ve dünya ekseninde toplanmıştır. Dünyanın nizamı olmadan dinin düzeni olmaz. Çünkü dünya âhiretin tarlasıdır. Dünya, kendisini bir alet ve geçiş yeri kabul eden; gerçek vatan ve istikrar yeri saymayanlar için Allah’a ulaştıran bir vasıtadır. Dünyanın işleri ise ancak insanların çalışmalarıyla intizama girer. 

   İnsanların İşleri ve Sanatları Üç Bölümdür

   Birincisi dünya düzeninin bağlı olduğu birtakım esaslar olup bunlar dört tanedir:

   Ziraat yiyecek, dokumacılık giyecek, bina mesken içindir. Siyaset de insanları birbirleriyle kaynaştırıp bir araya getirmek ve geçim konularında birbirlerine yardım içindir.

   İkincisi yukarıda sayılan sanatlar için hazırlanmış olup onlara hizmet edenlerdir.

   Demircilik ziraata hizmet ettiği gibi birçok sanata da aletlerini hazırlamak sûretiyle hizmette bulunur. Hallaçlık ve yün eğirme sanatları dokumacılığa hizmet ederler.

   Üçüncüsü asıl sanatlara bağlı olanları süsleyen ve düzenleyen sanatlardır.

   Ziraat için ekmek ve tahin, dokumacılık için terzilik ve çamaşırcılık gibi.

   Bu anlatılanlar, yeryüzündeki hayatın ayakta durması ve düzene girmesi için insanın kendisine nispetle organları gibidir. İnsanın organları üç kısımdır:

   Asıl olanlar: Kalp, ciğer, dimağ (beyin) gibiler asıl organlardır.

   Bunlara yardımcı olanlar: Mide, damar ve atardamarlar, sinirler ve şahdamarı gibi.

   Tamamlayıcı ve süsleyiciler: Tırnaklar, parmaklar ve kaşlar gibi.

   Bu sanatların en şereflisi asıllarıdır. Dört asıl sanatın en şereflisi de insanları birbiriyle kaynaştırmak ve aralarını düzeltmek demek olan siyasettir. Bunun için bu siyaset sanatı, diğer sanatların gerektirmediği kemâli (olgunluğu) gerektirir. Bundan dolayı kim bu sanatı üstlenirse diğer sanatlara yardım ve hükmeder. Adı geçen bu siyasetle insanları dünya ve âhirette kurtaracak sırât-ı müstakîme ileterek ıslah etmeyi kastediyorum.

   Siyaset de dört mertebedir:

   Birincisi: En yüce siyaset, peygamberlerin siyasetidir. O peygamberlerin tüm havâs ve avam hakkında, zâhirleri ve bâtınlarıyla ilgili hükümleri ve idareleridir.

   İkincisi: Halifelerin, meliklerin ve sultanların siyaseti ki onların tüm havâs ve avama hükmetmeleridir. Ama bâtınlarına değil de sadece zâhirlerine hükmetmeleridir.

   Üçüncüsü: Peygamberlerin vârisleri olan ve Allah’ı, O’nun dinini bilen âlimlerin siyaseti ki onlar yalnızca havâssın bâtınına hükmederler. Halkın seviyesi onların seviyesine yükselmediğinden halk onlardan istifade edemez. Avamın gücü, zâhirleri itibariyle onları ilzam etmeye ve engellemeye muktedir olamaz.

   Dördüncüsü: Vaizlerin hükmü halkın (avamın) sadece bâtınlarına (iç dünyalarına)dır.

   Peygamberlikten sonra bu makamların en şereflisi, ilimle başkalarına faydalı olmak; helâk edici kötü huylardan insanların gönüllerini temizlemek ve onları mesut edecek güzel huylara yöneltmektir. Eğitimden maksat da budur.

   Biz bunların, diğer sanatların en şereflisi olduğunu söyledik; çünkü sanatların şeref ve üstünlüğü üç şekilde anlaşılır:

   1- Sanat ve mesleklerin faziletinin bilinmesine vasıta olan tabiî akla yönelmekle anlaşılır. Tabiî ve aklî ilimlerin dil ilimlerinden üstünlüğü gibi. Çünkü birincisi akılla, ikincisi ise duymakla idrâk edilir. Akledip düşünmek, duymaktan daha şereflidir.

   2- Faydasının yaygın ve genel oluşuna bakmakla anlaşılır. Ziraatin kuyumculuğa olan üstünlüğü gibi. Ancak kullanma alanını düşünecek olursak, kuyumculuğun dericiliğe olan üstünlüğü gibi. Çünkü kuyumculuğun sahası, cevherlerin en değerlisi bulunan altındır; dericiliğin alanı ise ölü hayvanların derisidir ki bu, sanatların en hakiri ve hafife alınanıdır.

   İlmin faydasının umumî oluşuna gelince; onun dünya ve âhireti kapsadığı gayet açıktır. İlmin âhiretteki meyvesi ebedî saadet ve Allah’ın huzuruna yaklaşmak; dünyada ise izzet, vakar, devlet idarecilerine karşı hükmü geçerli olmak ve devamlı saygı görmektir. İlmiyle âmil olan, dünyadan ve dünya ehlinden yüz çeviren bir âlim, hem dünya hem de âhiretin sahibidir. Çünkü o, dünya krallarının üzerinde bir hâkimiyete sahiptir. Allah Teâlâ böyle bir âlimin kendisine yönelmesi ve yaratıklardan yüz çevirmesi sebebiyle ilmindeki samimiyeti ve niyetindeki ihlâsını bildiği için meliklerin kalbine onun sevgisini atar. Böylece onlar, o âlime hizmet ederler. Gerçi o, onları hizmetçi olarak kullanmak istemez. İşte böyle şerefli ve saygıya layık olan ilim, ona dünyanın ve dünya ehlinin küçüklüğünü göstermiş; onu dünyadan âhirete, mâsivâdan Allah’a, hırstan kanaate, kibirden tevazuya, fakirleri küçük görmekten zenginliğe itibar etmemeye ve dünyaya hizmet etmekten dünyayı hizmetinde kullanmaya sevk etmiştir. (İnsanı Allah’a yönelten) bu ilim öyle bir ilimdir ki ne “Kitâbu’z-Zıhâr” ne “Kitâbu’l-Liân” ve ne de “Kitâbu’l-Havâle ve’d-Damân”da hatta zamanın ilim adamlarının tutkun olduğu diğer fıkıh konuları ve ilim adı kendisine has olan meselelerin hiçbirinde mevcut değildir.

   İşte şayet dünya ve ahiret saltanatını istiyorsanız bu ilmi elde ediniz. Bu anlatılanlar ilmin faydasının umumî oluşu itibariyledir. 

   3- Sanatların değer ve fazileti üçüncü olarak da tasarruf mahalli göz önüne alınarak bilinir. Yeryüzünün en şerefli varlığı insanoğludur. Onun organlarının en değerlisi ise iman, marifet ve akıl bineği olan kalbidir. İlimle uğraşan bir muallim, kalbini olgunlaştırmak, iyiliklerle süslemek ve Allah’a yaklaşmaya sevk etmekle meşgul olmaktadır. Bundan dolayı ilim öğretmek bir yönden Allah’a ibadet, diğer yönden de onun halifeliği anlamına gelmektedir ki bu en yüce halifeliktir. Çünkü Allah Teâlâ, âlimin kalbine sıfatlarından en özgü olanını (ilmi) ilham etmiştir. Bunun için âlim, Allah’ın en değerli hazinelerinin bekçisi gibidir ve muhtaç olan herkese vermekte serbesttir. Binâenaleyh kulları Allah’a yaklaştırmak ve cennet-i me’vâya sevk etmekten, onlarla Allah arasında olmaktan daha büyük bir rütbe olabilir mi?

  


   
   Beşinci Fasıl

   

   Kötü Âlimlerin Zemmi ve Allah Nezdindeki Kötü Durumları

   Bilinmelidir ki ilmin şeref ve rütbesi ne derece büyükse aynı oranda tehlike ve âfeti de büyüktür. Çünkü her şeyin tehlikesi, derecesine göredir: Terzinin tehlikesi, iğnenin parmak ucuna batmasındadır. Sultanın tehlikesi de memleketinin ve ruhunun yıkılıp yok olmasındadır. İşte bahtiyarlar bahtiyarı olan âlim, eşkıyanın en bedbahtına katılacak olursa o da tehlikede demektir. Bu bedbahtlar bedbahtı olan insan, ilmiyle amel etmeyen âlimdir. Bel’am b. Bâûrâ’nın durumunu düşünecek olursan o, bu konuda seni aydınlatacaktır: Adı geçen kişi ilmî kemâl bakımından o derece yüksek idi ki Allah Teâlâ kitabında onu şöyle anlatmaktadır:

   وَاتْلُ عَلَيْهِمْ نَبَاَ الَّذِى آتَيْنَاهُ آيَاتِنَا فَانْسَلَخَ مِنْهَا فَأَتْبَعَهُ الشَّيْطَانُ فَكَانَ مِنَ الْغَاوِينَ

   “Onlara (Yahudiler) o kimsenin haberini de oku ki biz, kendisine âyetlerimizi vermiştik de o bunlardan sıyrılıp çıktı. Bu yüzden de şeytan onu peşine taktı; sonunda yolunu yitirip iyice azgınlaştı.”[32]

   Sonra Bel’am, ilmiyle amel etmeyip kendisine verilen âyetlerin gereğini yerine getirmeyince Allah Teâlâ onu o âyetlerden sıyrılmış, şeytana uymuş ve azgınlaşmış olarak nitelendirmiş ve hayvanların en hasisi ve en pisi olan köpeğe benzetmiştir. Allah Teâlâ devamla şöyle buyurmaktadır:

   وَ لَوْ شِئْنَا لَرَفَعْنَاهُ بِهَا وَ لَكِنَّهُ اَخْلَدَ اِلَى الْأَرْضِ وَاتَّبَعَ هَوَاهُ فَمَثَلُهُ كَمَثَلِ الْكَلْبِ اِنْ تَحَمِلْ عَلَيْهِ يَلَهَثْ اَوْ تَتْرُكْهُ يَلْهَثْ

   “Eğer dileseydik elbette onu âyetlerimizle yüceltirdik; fakat o dünyaya sarıldı ve nefsinin isteklerine uydu. Onun hali, kovalasan da dilini çıkarıp soluyan, kendi haline bıraksan da dilini çıkarıp soluyan köpeğin haline benzer.”[33]

   Yani ona hikmetli ilim versek de vermesek de o solur, dünyaya karşı düşkün olur. Allah Teâlâ adı geçen kimsenin azgınlığının sebebini belirtirken onun dünyaya sarıldığını, nefsinin isteklerine uyduğunu, yani dünyaya meyledip ona bağlandığını zikretti. Çünkü bu kişinin gayesi, nefsî arzusunu tatmin etmek ve şeytana uymaktı.

   Bir başka âyette de Allah Teâlâ, ilmiyle amel etmeyen âlimi hayvanların en ahmağı ve budalası olan merkebe benzetmiştir:

   مَثَلُ الَّذِينَ حُمِّلُوا التَّوْرَيةَ ثُمَّ لَمْ يَحْمِلُوهَا كَمَثَلِ الْحِمَارِ يَحْمِلُ اَسْفَارًا

   “Kendilerine Tevrât verildiği hâlde onun yükümlülüğünü yerine getirmeyenlerin durumu, ciltlerle kitap yüklenmiş eşeğe benzer...”[34]

   Bildiği hâlde nefsine uyup sapıklığa düşenleri Allah Teâlâ körlük, sapıklık ve kalbi mühürlenmiş olmakla nitelemektedir:

   اَفَرَاَيْتَ مَنِ اتَّخَذَ اِلَهَهُ هَوَاهُ وَ اَضَلَّهُ اللَّهُ عَلَى عِلْمٍ وَ خَتَمَ عَلَى سَمْعِهِ وَ قَلْبِهِ وَ جَعَلَ عَلَى بَصَرِهِ غِشَاوَةً فَمَنْ يَهْدِيهِ مِنْ بَعْدِ اللَّهِ اَفَلاَ تَذَكَّرُونَ

   “Heva ve hevesini ilâhlaştıranı gördün mü?[35] Allah onu bilgisine rağmen saptırmış, kulağını ve kalbini mühürlemiş, gözlerini de perdelemiştir. Allah’tan sonra artık ona kim yol gösterebilir? Hiç düşünmüyor musunuz?”[36] 

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz de bir hadislerinde konuyu açıklayarak şöyle buyurmuşlardır:

   إِنَّ أَشَدَّ النّاسِ عَذَابًا يَوْمَ الْقِيَامَةِ عَالِمٌ لَمْ يَنْفَعْهُ اللَّهُ بِعِلْمِهِ.

   “Kıyamet gününde azabı en çetin olacak kişi; Allah’ın, ilmiyle kendisini faydalandırmadığı kişidir.”[37]

   Başka bir hadisinde de:

   مَنِ ازْدَادَ عِلْمًا وَلَمْ يَزْدَدْ هُدًى لمْ يَزْدَدْ مِنَ اللَّهِ إِلاَّ بُعْدًا.

   “Kimin ilmi artar da hidayeti (gerçeği bulma kabiliyeti) artmazsa o kişinin ancak Allah’tan uzaklaşması artmıştır”[38] buyurmuştur. 

   İlmiyle amel etmeyen âlimlerin çeşitli azaplarını zikrederek Allah Re­sûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   يُؤْتَى بِالْعَالِمِ فَيُلْقَى فِى النَّارِ، فَتَنْدَلِقُ أَقْتَابُهُ، فَيَدُورُ بِهَا كَمَا يَدُورُ الْحِمَارُ بِالرَّحَى، فَيَطُوفُ بِهِ أَهْلُ النَّارِ، فَيَقُولُونَ مَا لَكَ؟ فَيَقُولُ: كُنْتُ آمُرُ بِالْخَيْرِ وَ لاَ آتِيهِ، وَ أَنْهَى عَنِ الشَّرِّ وَ آتِيهِ.

   “Âlim getirilir, cehenneme atılır, bağırsakları çıkarılır; onların etrafında eşeğin değirmen taşı etrafında dönmesi gibi döner. Cehennem halkı onun yanına gelip ‘Nedir bu hâlin, ne oluyor sana?’ diye sorarlar. O da cevaben, ‘Ben halka iyi olanı emrediyor, kendim yapmıyordum; kötülükten sakındırıyor, kendim yapıyordum’ der.”[39]

   Diğer bir hadisinde de:

   مَرَرْتُ لَيْلَةَ أُسْرِيَ بِى بِقَوْمٍ كَانَتْ تُقْرَضُ شِفَاهُهُمْ بِمَقَارِيضَ مِنَ النَّارِ، كُلَّمَا قُرِضَتْ وَفَتْ، فَقُلْتُ: يَا جِبْرِيلُ مَنْ هَؤُلاَءِ؟ فَقَالَ: خُطَبَاءُ مِنْ أُمَّتِكَ، يَقُولُونَ مَا لاَ يَفْعَلُونَ، وَ يَقْرَؤُونَ كِتَابَ اللَّهِ وَ لاَ يَعْمَلُونَ بِهِ.

   “Miraç gecesi bir kavme uğradım ki dudakları ateşten makaslarla kesilmekte ve her kesildiğinde yeniden dudaklar oluşmaktaydı. ‘Ey Cibrîl! Bunlar kimdir?’ diye sordum. O da cevaben, ‘Bunlar yapmadıklarını/yapmayacaklarını söyleyen ve Allah’ın kitabını okuyup gereğince amel etmeyen ümmetimin hatipleridir’ dedi”[40] buyurmuştur.

   Bu sebeple Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz, âlimlerin dereceleri ne kadar yüksekse tehlikelerinin de o nispette büyüklüğünü ifade etmiş ve bu ümmetin helâkinin onların (fasıklarının) eliyle olacağını beyan ederek şöyle buyurmuştur:

   هَلاَكُ أُمَّتِى رَجُلاَنِ، عَالِمٌ فَاجِرٌ، وَ عَابِدٌ جَاهِلٌ، وَ خَيْرُ الْخِيَارِ خِيَارُ الْعُلَمَاءِ، وَ شَرُّ الْأَشْرَارِ شِرَارُ الْعُلَمَاءِ.

   “Ümmetimin helâki iki kimse vasıtasıyla olacaktır: Biri fasık âlim, diğeri cahil âbiddir. En hayırlı insanlar âlimlerin hayırlıları, en şerlileri ise yine âlimlerin şerlileridir.”[41]

   İlmiyle amel etmeyen âlimlerin zararlarını anlatmak için Resûlullah Efendimiz’in bir hadisi de şöyledir:

   أَنَا مِنْ غَيْرِ الدَّجَّالِ أَخْوَفُ عَلَيْكُمْ مِنَ الدَّجَّالِ، فَقِيل:
وَ مَنْ ذَلِكَ يَا رَسُولَ اللَّهِ؟ فَقَالَ: أَئِمَّةٌ مُضِلُّونَ.

   “Benim sizin hakkınızda Deccal’dan daha fazla korktuklarım var. ‘Kimdir onlar, ey Allah’ın Resûlü?’ denilince cevaben şöyle buyurdu: İnsanları yoldan çıkarıp saptıran âlimlerdir.”[42]

   İmrân ibni Husayn radıyallahu anhdan rivayet edildiğine göre Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   إِنَّ أَخْوَفَ مَا أَخَافُ عَلَيْكُمْ بَعْدِى مُنَافِقٌ عَالِمُ اللِّسَانِ
جَاهِلُ الْقَلْبِ.

   “Benden sonra sizin adınıza en çok korktuğum kimse dili âlim, kalbi cahil olan münafıktır.”[43]

   Bu konuda Resûlullah Efendimiz’in bir duası şöyledir:

   اَللَّهُمَّ إِنِّى أَعُوذُ بِكَ مِنْ عِلْمٍ لاَ يَنْفَعُ، وَ قَلْبٍ لاَ يَخْشَعُ، وَ نَفْسٍ لاَ تَشْبَعُ وَ مِنْ دُعَاءٍ لاَ يُقْبَلُ، اَللَّهُمَّ إِنِّى أَعُوذُ بِكَ مِنْ هَؤُلاَءِ الْأَرْبَعِ.

   “Allah’ım! Fayda vermeyen ilimden, ürpermeyen kalpten, doymayan nefisten ve kabul olunmayan duadan sana sığınırım. Allah’ım! Bu dördünden sana sığınırım.”[44]

   Hazreti Ömer de:

   إِنَّ أَخْوَفَ مَا أَخَافُ عَلَى هَذِهِ الْأُمَّةِ مُنَافِقٌ عَلِيمٌ. قِيل: وَ كَيْفَ يَكُونُ مُنَافِقًا عَلِيمًا؟ قَالَ: عَلِيمُ اللِّسَانِ، مُنَافِقُ الْقَلْبِ وَ الْعَمَلِ.

   “Bu ümmet hakkında en fazla korktuğum kimse münafık âlimdir” demiştir. “Münafık âlim nasıl olur?” denilince de şöyle tarif etmiştir: “Lisanı âlim, kalbi ve ameli münafık olan kişidir.”

   Allah Teâlâ, Hazreti Dâvûd’a şöyle vahyetmiştir:

   يَا دَاوُدُ إِنَّ أَدْنَى مَا أَفْعَلُ بِالْعَالِمِ إِذَا آثَرَ شَهْوَتَهُ عَلَى مَحَبَّتِى أَنْ أَحْرِمَهُ لَذِيذَ مُنَاجَاتِى، يَا دَاوُدُ: لاَ تَسْأَلْ عَنِّى عَالِمًا أَسْكَرَتْهُ الدُّنْيَا، أُولَئِكَ قُطَّاعُ الطُّرُقِ عَلَى عِبَادِى، يَا دَاوُدُ: إِذَا رَأَيْتَ لِى طَالِبًا فَكُنْ لَهُ خَادِمًا، يَا دَاوُدُ: مَنْ رَدَّ إِلَىَّ هَارِبًا كَتَبْتُهُ حَمِيدًا وَ مَنْ كَتَبْتُهُ حَمِيدًا لَمْ أُعَذِّبْهُ أَبَدًا.

   “Ey Dâvûd! Şehvetini (nefsî arzusunu) muhabbetime tercih eden âlime yapacağım en hafif şey, onu münâcâtımın (bana niyaz edip yalvarıp yakarma) zevkinden mahrum etmektir. Bana dünyanın sarhoş ettiği âlimden sorma! Onlar kullarımın (hakka giden) yollarını kesenlerdir. Ey Dâvûd! Beni talep edeni gördüğün zaman onun hizmetçisi ol. Ey Dâvûd! Benden kaçanı bana çevireni ben hamîd (övülen, hamd eden) olarak yazarım. Kimi hamîd olarak yazarsam ona asla azap etmem.”

   Îsâ aleyhisselam da demiştir ki: 

   مَثَلُ عُلَمَاءِ السُّوءِ مَثَلُ صَخْرَةٍ وَقَعَتْ عَلَى فَمِ النَّهْرِ، هِيَ لاَ تَشْرَبُ، وَلاَ هِيَ لاَتَتْرُكُ الْمَاءَ يَخْلُصُ إِلَى الزَّرْعِ. وَ مَثَلُ عُلَمَاءِ السُّوءِ مَثَلُ قَنَاةِ الْحَشِّ، ظَاهِرُهَا جِصٌّ وَ بَاطِنُهَا نَتْنٌ، وَ مَثَلُ الْقُبُورِ، ظَاهِرُهَا عَاطِرٌ عَامِرٌ وَ بَاطِنُهَا عِظَامُ الْمَوْتَى.

   “Kötü âlimler, nehrin ağzına düşmüş bir kaya gibidirler; o suyu ne içerler ne de ekine ulaşması için bırakırlar. Kötü âlimler, hurma bahçelerine giden su kanalına benzer; dışı kireçli, içi kokmuş durumdadır. Onların dışları kokulu ve mamur, içleri ise ölülerin kemiklerinden ibaret olan kabirlere benzer.”

   

   

    
     
     [32]. A’râf sûresi 7/175. Hz. Mûsa veya peygamberimiz Muhammed Mustafa sallallahu aleyhi ve sellem zamanında yaşayan bu adamın hikâyesinin Yahudilere anlatılması istenmektedir. Kur’an’da ve hadislerde, ibret için bazı kötü davranışlar sergilenirken, genellikle olayın öznesi belirtilmez. Bu âyette özellikleri belirtilip sözü edilen şahsın kimliği hakkında tefsirlerde verilen bilgiler sağlam değildir. (Âyet ve Hadislerle Açıklamalı Kur’ân-ı Kerîm Meâli, Mehmet Yaşar Kandemir, Halit Zavalsız, Ümit Şimşek. İlgili âyetin dipnotu.)

    

     
     [33]. A’râf sûresi, 7/176. Âyetin devamının meâli de şöyledir: “... Âyetlerimizi yalanlayanların hâli de işte böyledir. Sen kendilerine bu kıssayı anlat, belki üzerinde düşünürler.”

    

     
     [34]. Cuma sûresi, 62/5. Âyetin devamının meâli şöyledir: “... Allah’ın âyetlerini yalanlayan toplumun hâli ne kötüdür! Allah böyle zalimlere doğruyu göstermez.”

    

     
     [35]. Bu ifade iki şekilde yorumlanmıştır: 1- Nefsî arzularını ilâhlaştırdığı için bilgisi o kimseye bir hidâyet aracı olamamış, tam tersine onu daha da saptırmıştır. Nitekim bu sûrenin 17. âyetinde de kendilerine gelen bilgiden sonra sapanlardan söz edilmiştir. 2- Allah, o kimsede hidâyeti kabul edecek bir hâl bulunmadığını bildiği için onu saptırmıştır. Aşağıda meallerini vereceğimiz âyetler de aynı manayı desteklemek suretiyle Allah’ın hidâyeti de dalâleti de kimin neye layık olduğunu bilerek nasip ettiğine işaret etmektedir:

     “İman eden kimselere yol göstermek ve rahmet olmak üzere onlara bilerek açıklamalar yaptığımız bir kitap verdik.” (A’râf sûresi, 7/52)

     “Biz onları bilerek o zamanın diğer milletlerine üstün kıldık.” (Duhân sûresi, 44/32) 

     (Âyet ve Hadislerle Açıklamalı Kur’ân-ı Kerîm Meâli, Mehmet Yaşar Kandemir, Halit Zavalsız, Ümit Şimşek. İlgili âyetin dipnotu.) 

    

     
     [36]. Câsiye sûresi, 45/23

    

     
     [37]. Tirmizî, Mevâkît 149; Beyhakî, Şuabü’l-Îmân, II, 1778

    

     
     [38]. Lafız farklılığıyla bkz. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, /304

    

     
     [39]. Buhârî, Bed’ü’l-Hakk 10, Fiten 17; Müslim, Zühd 51

    

     
     [40]. Ahmed b. Hanbel, Müsned, II, 120, 231, 239

    

     
     [41]. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 332

    

     
     [42]. Benzer bir hadis için bkz. Muhammed b. Ebî Şeybe, el-Kitâbü’l-Musannef fi’l-Ehâdîs ve’l-Âsâr, VII, 493

    

     
     [43]. Tirmizî, Hudûd 24, Fiten 59; Ahmed b. Hanbel Müsned, I, 22, 44, III, 7, 30, 382

    

     
     [44]. Müslim, Zikir 73; Ebû Dâvûd, Vitr 32; Tirmizî, Deavât 68
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İKİNCİ BÂB: 

İlim Tahsilinde Niyeti
Tashih Etme (Düzeltme) Hakkındadır


   Niyeti tashih edip düzeltme, öğretmen ve öğrenci için ilk görevdir. Çünkü ilim tahsili bir ibadet, hatta ibadetlerin en faziletlisidir. Bütün ibadetlerin esası da niyettir.

   Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuştur:

   إِنَّمَا الْأَعْمَالُ بِالنِّيَّاتِ، وَ إِنَّمَا لِكُلِّ امْرِئٍ مَا نَوَى، فَمَنْ كَانَتْ هِجْرَتُهُ إِلَى اللَّهِ وَ رَسُولِهِ، فَهِجْرَتُهُ إِلَى اللَّهِ وَ رَسُولِهِ، وَ مَنْ كَانَتْ هِجْرَتُهُ إِلَى دُنْيَا يُصِيبُهَا، أَوِ امْرَأَةٍ يَتَزَوَّجُهَا، فَهِجْرَتُهُ إِلَى مَا هَاجَرَ إِلَيْهِ.

   “Ameller ancak niyetlere göre değerlenir. Herkes neye niyet etmişse onu görecektir. Kimin hicreti Allah ve resûlü içinse o, bunun karşılığını alacaktır. Kim dünya için hicret ettiyse ona kavuşacak, bir kadın için hicret ettiyse onunla evlenecektir. Özetle ne için hicret etmişse ona kavuşacaktır.”[45]

   Yine Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz buyurdular ki: 

   مَنْ غَزَا وَ هُوَ يَطْلُبُ عِقَالاً فَلَهُ مَا نَوَى.

   “Kim ganimet uğrunda savaşırsa ancak onu elde eder.”[46]

   Bundan dolayı savaşan gazi, ilimle meşgul olan âlim, misafire ikram eden ev sahibi, namaz kılan ve herhangi bir düşünceye bağlı olarak ibadet eden kişi, neye niyet etmişse ancak onu elde edecektir. Âlim de ilmiyle Allah’ın emrine itaat etmek ve rızasını istemek için ibadete niyet etmişse, niyet ettiği şey kendisine verilecektir. Dünyevî gayelerden birine niyet ederse ibadetini elden kaçırdığı gibi bu ameliyle cehennemi de hak etmiş olur. Çünkü onun bu hâli amel etmeyenin durumuna benzer. Zira Allah için yapılması gereken ibadetle başka şeyleri murat etmiş ve sanki Allah ile alay etmiştir. Bunun örneği, hizmet rolünde bir kralın huzurunda ayakta duran kimse gibidir. Onun esas gayesi krala hizmet değil, kralın uşak ve cariyelerinden bir kısmını gözetlemektir. O gerçekten öfkelenilmeye ve cezalandırılmaya müstahaktır!

   Allah’tan başkası için ilim talebinde bulunan kimsenin cehenneme müstahak olduğuna ve kendi kendine kurtulamayacağına delil, Allah Re­sûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz’den rivayet edilen şu hadistir:

   لاَ تَتَعَلَّمُوا الْعِلْمَ لِتُبَاهُوا بِهِ الْعُلَمَاءَ، وَ لِتُمَارُوا بِهِ السُّفَهَاءَ،
وَ لِتَصْرِفُوا بِهِ وُجُوهَ النَّاسِ إِلَيْكُمْ، فَمَنْ فَعَل ذَلِكَ فَهُوَ فِى النَّارِ.

   “İlim adamlarına karşı böbürlenmek, cahillerle mücadele edip tartışmak ve insanlar arasında itibar kazanıp onların dikkatlerini kendinize çevirmek için ilim öğrenmeyiniz. Kim böyle yaparsa o ateştedir.”[47]

   Ebû Abdullah el-Hâkim en-Neysâbûrî’nin (v. 405 hicrî yılı) Sahîhayn (Bu­hârî ve Müslim’in Sahîh adlı eserleri) üzerine yazdığı el-Müstedrek’inde de bu haber nakledilmekte ancak “Cahillerle mücadele edip tartışmak için” sözünden sonra “veya meclisi neşelendirmek için”

   أَوْ لِتُحَبِّرُوا بِهِ الْمَجْلِسَ.

   ifadesi gelmekte ve “kim böyle yaparsa ateş ateş!”[48] denilmektedir.

   Başka bir haberde de: 

   مَنْ تَعَلَّمَ صَرْفَ الْكَلاَمِ لِيَصْرِفَ بِهِ وُجُوهَ النَّاسِ إِلَى نَفْسِهِ لَمْ يَقْبَلِ اللَّهُ تَعَالَى مِنْهُ صَرْفًا وَ لاَ عَدْلاً.

   “Kim insanların dikkatlerini kendine çekmek için çeşitli ifade tarzları öğrenir ve konuşursa Allah onun ne farzını ne de nâfilesini kabul eder”[49] buyurulmaktadır.

   Bütün bunlardan anlaşılıyor ki bir kimse mal kazanmak veya akraba ve aşireti arasında izzet sahibi olup hürmet görmek için veya halk arasında mertebe ve makam elde etmek veya malını tamahkârların tamahından ve zalimlerin yok etmesinden korumak veya devlet başkanının ondan alacağı vergiyi hafifletmek veya komşularının eziyetini, akranlarının kendisine karşı büyüklenmelerini, akrabalarının hasedini ve yabancıların düşmanlığını bertaraf etmek için ilim tahsil eder; Allah’ın rızasını istemek, emrine itaat etmek, O’na yaklaşmak, dinini ve peygamberinin şeriatını yaşatmak gibi gayelerin hiçbirini aklına getirmezse o kişi art niyetli olarak öğrenmekte olduğu bu ilimle Allah’ın gazabına maruz kalmakta, kötü âlimler safına katılarak onlar hakkında varid olan tehdide o da hedef olmaktadır. Nitekim Bel’am b. Bâûrâ hakkında böyle bir tehdit varid olmuştur: Allah Teâlâ onu sapıklıkla, şeytanın arkasından sürüklenmekle ve âyetlerinden sıyrılıp çıkmakla nitelemiş ve köpeğe benzetmiştir. Bütün bunların sebebi, onun dünyaya saplanıp kalması ve hevasına uymasıdır.

   Rivayete göre hakîmlerden (bilge kişilerden) biri, hikmet konusunda üç yüz altmış eser telif etmiştir. Bunun üzerine Allah Teâlâ zamanın peygamberine,

   قُلْ لَهُ إِنَّكَ قَدْ مَلَأْتَ الْأَرْضَ نِفَاقًا، وَ إِنِّى لاَ أَقْبَلُ مِنْ نِفَاقِكَ شَيْئًا، وَ كَأَنَّهُ قَصَدَ بِهِ انْتِشَارَ الصِّيتِ، وَ اتِّسَاعَ الْجَاهِ فِى أَطْرَافِ الْأَرْضِ.

   “Söyle ona, sen yeryüzünü nifakla doldurdun fakat ben senin nifakından hiçbir şeyi kabul etmiyorum. Sanki o hakîm, bu çalışmasıyla şöhretinin yayılmasını ve her tarafta makam ve rütbesinin artmasını kastetmiştir” buyurmuştur. 

   Binâenaleyh aklî ve naklî delillerle zahir olmuştur ki Allah’ın rızası dışında ilim tahsil eden kişi asidir, zalimdir. 

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuştur:

   لاَ تَتَعَلَّمُوا الْعِلْمَ لِتُبَاهُوا بِهِ النَّاسَ

   “İnsanlara karşı böbürlenmek için ilim öğrenmeyiniz.”[50]

   Ayrıca Hâkim’in Sahîhayn (Buhârî ve Müslim’in Sahîh adlı kitapları) üzerine yaptığı el-Müstedrek adlı eserinde rivayet ettiğine göre Peygamberimiz sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuştur: 

   إِنَّ أَوَّلَ النَّاسِ يُقْضَى فِيهِ يَوْمَ الْقِيَامَةِ ثَلاَثَةٌ: رَجَلٌ اسْتُشْهِدَ أُتِىَ بِهِ فَعَرَّفَهُ نِعَمَهُ فَعَرَفَهَا فَقَالَ: مَا عَمِلْتَ فِيهَا؟ قَالَ: قَاتَلْتُ فِى سَبِيلِكَ حَتَّى اسْتُشْهِدْتُ، قَالَ: كَذَبْتَ، إِنَّمَا أَرَدْتَ أَنْ يُقَالَ: فُلاَنٌ جَرِئٌ، فَقَدْ قِيلَ، فَيُؤْمَرُ بِهِ فَيُسْحَبُ عَلَى وَجْهِهِ حَتَّى أُلْقِيَ فِى النَّارِ. وَ رَجُلٌ تَعَلَّمَ الْقُرآنَ وَ قَرَأَ الْقُرآنَ فَأُتِىَ بِهِ فَعَرَّفَهُ نِعَمَهُ فَعَرَفَهَا فَقَالَ: مَا عَمِلْتَ فِيهَا؟ قَالَ: تَعَلَّمْتُ الْعِلْمَ وَ قَرَأْتُ الْقُرآنَ وَ عَلَّمْتُهُ فِيكَ، قَالَ: كَذَبْتَ، إِنَّمَا أَرَدْتَ أَنْ يُقَالَ: فُلاَنٌ عَالِمٌ قَارِئٌ، فَقَدْ قِيلَ، فَأُمِرَ بِهِ فَيُسْحَبُ عَلَى وَجْهِهِ حَتَّى أُلْقِيَ فِى النَّارِ. وَ رَجُلٌ آتَاهُ اللَّهُ مِنْ أَنْوَاعِ الْمَالِ، فَأُتِىَ بِهِ فَعَرَّفَهُ نِعَمَهُ فَعَرَفَهَا فَقَالَ: مَا عَمِلْتَ فِيهَا؟ قَالَ: مَا تَرَكْتُ مِنْ شَيْئٍ تُحِبُّ أَنْ يُنْفَقَ فِيهِ إِلاَّ أَنْفَقْتُ فِيهِ لَكَ. قَالَ: كَذَبْتَ، إِنَّمَا أَرَدْتَ أَنْ يُقَالَ: فُلاَنٌ جَوَادٌ فَقَدْ قِيلَ، فَأُمِرَ بِهِ فَيُسْحَبُ عَلَى وَجْهِهِ حَتَّى أُلْقِيَ فِى النَّارِ.

   “Kıyamet gününde haklarında hüküm verilecek insanlar üç sınıftır:

   Birincisi şehid olan kişidir. Şehid Allah’ın huzuruna getirilir. Allah ona nimetlerini anlatır; o da bunları anlar ve kabul eder. Bunun üzerine Allah Teâlâ, ‘Bu nimetlere karşılık neler yaptın?’ buyurur. O da ‘Şehid oluncaya kadar senin yolunda savaştım’ diye cevap verir. Yüce Allah bu cevap üzerine, ‘Yalan söyledin. Sen ‘falan adam cesur, yiğit’ denilsin istedin; bu da denildi’ buyurur. Nihayet o kimse hakkında emir verilir, cehenneme atılıncaya kadar yüzüstü sürüklenir.

   İkincisi Kur’an-ı Kerim öğrenen ve okuyan kişidir. Bu kimse de huzur-ı ilâhîye getirilir ve Allah Teâlâ ona vermiş olduğu nimetleri tek tek anlatır. O da bunları kabul eder. Bunun üzerine Yüce Allah, ‘Bu nimetlere karşılık neler yaptın?’ diye sual edince ilim sahibi kişi, ‘İlim öğrendim, Kur’an okudum ve senin rızan için onu başkalarına da öğrettim’ cevabını verir. Allah Teâlâ, ‘Yalan söyledin. Sen ancak ‘falan kişi âlimdir, okuyucudur’ denilsin diye ilim tahsil ettin; bu da denildi’ buyurur. Bunun üzerine o kişi hakkında emir verilir ve cehenneme atılıncaya kadar yüzüstü sürüklenir.

   Üçüncüsü Allah’ın, kendisine çeşitli nimetler ihsan ettiği zengin kimsedir ki o da huzur-ı ilâhîye getirilir ve Allah Teâlâ ona da vermiş olduğu nimetleri tek tek anlatır, o da bu nimetleri itiraf eder. Bunun üzerine Yüce Allah, ‘Bu nimetlere mukabil neler yaptın?’ diye sorunca bu zengin, ‘İnfak edilmesini istediğin her yere harcama yaptım’ diye cevap verir. Allah Teâlâ ona, ‘Yalan söyledin. Sen ancak ‘falan cömerttir’ denilsin diye harcamada bulundun; bu da denilmiştir’ buyurur. Bunun üzerine o kimse hakkındaki emir de verilir ve cehenneme atılıncaya kadar yüzüstü sürüklenir.”[51]

   Allah’ın rızası dışında başka bir gaye ile ilim tahsil etmenin zararı hakkında aklî delil de şudur: Öğrenmek ve öğretmek ibadettir. İbadet ise ancak Allah için yapılır, samimi bir niyetle caiz olur.

   Mesele

   Niyeti samimi olmayan bir öğrenci ilim öğrenmekle isyan etmiş olur. Böyle bir öğrencinin niyetini bildiği hâlde ona ders veren muallim de asi sayılır. Böyle bir öğrenciye ders veren muallim, yol kesen eşkıyaya kılıç satan insana benzer. Nasıl ki ilim Allah’a yaklaşmak için bir vasıta ise kılıç da savaşmaya ve Allah yolunda cihad etmeye yarayan bir alettir. Onunla Allah düşmanlarının boynu vurulur. Ancak bir kimse kılıç sattığı insanın onu yol kesicilikte, Müslümanlar’a ezâ etmek ve onlara karşı savaşmak için kullanmak istediğini anlarsa bu kimseye o kılıcı satmak da hibe etmek de haramdır. Kötü niyetli âlimler de Allah’a giden yolu, din yolunu keserler. Bunların durumu, dünya yolunu kesenlerden çok daha fenadır. Çünkü maddî yol kesicilerin nihayet zararı malın eksilmesi ve dünyanın mahvolmasıdır. Hâlbuki kötü niyetli âlimlerin zararı dinin eksik gösterilmesi, âhiretin mahvolmasıdır. Dinin yanında dünyanın pek değersiz ve basit olduğu gayet açıktır.

   Mesele

   Eğer sen, “Muallim öğrencinin niyetini nereden bilecek? Niyet gizli bir şeydir, anlaşılmaz; biz ise zahire göre hüküm vermekle emrolunduk; gizlilikleri ancak Allah Teâlâ bilir” dersen ben de derim ki: Bu durum senin dediğin gibi değildir. Zira zâhir (dış görünüş) bâtının (iç görüntü) adresidir. Kabın sızıntısı, içindekini gösterir. Ameller de niyetlerin sızıntısıdır ve iç âlemi gösterir. Muallim öğrencinin şehevî arzulara daldığını, davranışlarında heva-hevesine uyduğunu ve helâl yolların dışında dünyaya düşkün olduğunu görürse bu öğrencinin dünya arzusuna daldığını ve nefsine uyduğunu anlamış olur, öğrencinin bu hâlinin, onun iç dünyasını da esir ettiğinde şüphe etmez. Bu durum, bizzarûre (zarûrî olarak) öğrencinin yaptığı işlerden ve davranışlarının ipuçlarından ortaya çıkar. Hatta ilave olarak şunu söylemek isterim ki öğrenci günahlardan âzâları temizlemek; kibir, haset, riyâ, düşmanlık, kin ve diğer kötü huylardan olan helâk edici sıfatlardan kalbi temizleme gibi ilmî ve amelî açıdan farz-ı ayın olan ilimleri bitirmeden farz-ı kifâye olan ilimlerle meşgul olursa bu onun, âhiret saadetini değil de mal ve makam istediğini gösterir. Binâenaleyh, kötü ahlâkı tanıyıp iyisinden ayırmak, kötü ahlâktan nasıl uzaklaşılacağını bilmek, sonra riyâzât ile ve kötü ahlâktan kendini temizleyeceği nefis mücahedesiyle meşgul olmak; bütün bunlar farz-ı ayındır. O hâlde bunları tamamlamadan önce fıkhî mezheple, mezhep ihtilafları ve fıkıh usûlü ile meşgul olmak câiz değildir. Hatta fıkıhla uğraşan bir insan, zahirî bir özrü olmaksızın cemaatle namazı terk ederse o ilmiyle dinin güçlenmesini ve âhiret saadetini istememektedir. Eğer böyle değilse o kimse Allah Resûlü’nün,

   صَلاَةُ الْجَمَاعَةِ تَفْضُلُ صَلاَةَ الْفَذِّ بِسَبْعٍ وَ عِشِرِينَ دَرَجَةً.

   “Cemaatle kılınan namaz, yalnız başına kılınan namazdan yirmi yedi derece daha üstündür”[52] sözünü inkâr edebilir mi?

   Edemez; çünkü inkâr ederse kâfir olur. Yok, eğer cemaatle kılınan namazın yalnız kılınan namazdan daha faziletli olduğunu kabul eder fakat bu kazancı istemez, küçümserse aklında bir noksanlık olduğu ortaya çıkar. Aklî seviyesi böyle olan kişi ne zaman ilmiyle dinin güçlenmesini isteyecektir? Veya böyle bir insan Resûlullah’ın bu hadisine inanıyorum, onun gereğiyle de amel etmek istiyorum ancak tembellik bana mâni oluyor, diyorsa bu derece tembelliğin esiri olmuş insanın ilmiyle amel etmesi, müttaki (Allah’a karşı sorumluluğunun bilincinde) olmanın zorluğuna katlanması, dünyadan ve nefsî arzularına tâbi olmaktan vazgeçmesi nasıl mümkün olabilir? Böyle bir insan ilmin semeresinden nasıl yararlanır? Hâlbuki cemaatle namaz kılmak sûretiyle meydana gelecek olan ilâve yorgunluk, tek başına kılmakla hâsıl olacak yorgunluk miktarından ne kadar fazladır?

   Binâenaleyh, yirmi yedi derece fazlalık bir kimseyi bu ölçüde tembellikten kurtaramazsa böyle bir insandan ne zaman hayır umulur? Niyeti ne zaman dürüst olabilir? Ben cemaatle namazı misal olarak verdim; yoksa Allah için eğitim yapan kişi hiçbir sünnet ve nâfileyi asla küçümseyemez!

   Mesele

   “Muallim öğrencinin niyetinin bozuk olduğunu bilirse ona öğrenim bursu ve tayini vermesi caiz olur mu?” dersen cevaben derim ki: Bu caiz değildir. Ancak öğrenci faydalı ilimle meşgul olursa caizdir. Zira öğrenim bursu ve öğrenciye verilen tayin dine yardım demektir. Hâlbuki bu öğrenci, öğrenimiyle isyan etmektedir. İsyan noktasında ise bir kimseye asla yardım edilemez.[53] Öğrencinin niyeti ne zaman samimi olursa o zaman burs ve tayin alması helâl olur. Niyeti bozuksa haramdır. Aslında niyeti samimi iken sonradan işin içinde riyâ tehlikesi belirir ve ilim sayesinde makam arzusuna kapılırsa ağzındaki lokma harama dönüşür, ağzına aldığı lokmayı çıkarmak, yutmamak veya derhâl tövbe edip niyetini düzeltmesi gerekir.

   Mesele

   “Şayet öğrenci öğrendiği ilimle isyan edecekse muallimin onu ilimden men etmesi gerekir; çünkü masiyete mâni olmak vaciptir” dersen ben de derim ki: Eğer öğrenci kendisine niyetinin bozukluğunu öğretecek, akıbetinin fena olacağını, davranış ve ahlâkının kötülüğüyle dininin helâk olacağından onu vazgeçirecek faydalı ilimle meşgul olursa muallim onun tahsiline mâni olmaz; aksine teşvik eder. Zira niyet bozukluğu kalpte bir hastalıktır. Kalp hastalığının ilacı da bu çeşit faydalı ilimdir. Biz Fâtihatü’l-Ulûm adlı kitabımızda ve hatta İhyâu Ulûmi’d-Dîn’in tamamında bu faydalı ilimden bahsettik. Kur’an ilmi, ahbâr ilmi ve içinde korkutma ve sakındırma bulunan bütün ilimler bu faydalı ilimden sayılır. Zira hastanın ilaç ve tedavisine mâni olunamaz. (Bu sebeple adı geçen eserlerde kalp hastalıklarını ve tedavi yollarını anlattık.)

   Ancak adı geçen ilimlerin dışında böyle bir öğrenciyi mezhebinin fıkıh ilmi, fıkhî münakaşa ilmi, usûl ve kelâm gibi ilimler; uyandırma ve akıbetin korkunçluğunu anlatmakla ilgisi olmayan ilimler; amellerin âfetlerini, nefsin ayıplarını ve dünyanın değersizliğini beyan etmekten uzak olan bütün ilimlerden men etmek gerekir. Ayrıca dünyanın aldatıcı bir metâ ve zevk olduğunu, ahiret yurdunun büyüklüğünü ve esas istikrar yurdunun âhiret olduğunu beyan etmeyen ilimden de öğrenci men edilir. Adı geçen bu ilimler, dünya telebine meyl ve muhabbeti olan bir kalbe tesadüf ederse onun bozukluğunu kat kat artırır, dünyaya sahip olma yollarını hazırlar, dünya ehliyle sohbete, böbürlenmek, rekabet, riyâ ve dalkavukluk yaparak onlarla hasbihâl etmeye davet eder ve ayrıca haset, riyâ, kibir, adavet, taassup ve diğer helâk edici kötü ahlâk sıfatlarının tohumları o kimsenin ruhunda gelişir.

   Duymak, görmek gibi değildir. Bu sebeple Allah Teâlâ özellikle bu ilmi talep etmeye teşvik ile şöyle buyurmuştur:

   وَ مَا كَانَ الْمُؤْمِنُونَ لِيَنْفِرُوا كَافَّةً فَلَوْلاَ نَفَرَ مِنْ كُلِّ فِرْقَةٍ مِنْهُمْ طَائِفَةٌ لِيَتَفَقَّهُوا فِى الدِّينِ وَ لِيُنْذِرُوا قَوْمَهُمْ اِذَا رَجَعُوا اِلَيْهِمْ لَعَلَّهُمْ يَحْذَرُونَ

   “Bununla beraber müminlerin hep birden savaşa gitmeleri doğru değildir. Her topluluktan bir kısmı savaşa gitmeli, bir kısmı da ilimde derinleşmeli ve savaşa gidenler geri döndüğünde onlara Allah’ın emir ve yasaklarını bildirmelidir. Belki böylece onlar da yanlışa düşmekten sakınırlar.”[54]

   O hâlde içinde korkutucu bir vasıf bulunan ilmi düşün. Eğer lian, zihâr, selem[55] ve isti’câr gibi fıkhî meselelerde korkutuculuk vasfı varsa bunlarla da meşgul ol. Yoksa Allah’ın azabından uyarıcı ilim ne ise onu talep et, onunla meşgul ol. İşte selefin, “Biz ilmi Allah’tan başkası için öğrendik; ilim Allah için olmakta direndi” diye tarif ettikleri ilim budur.

   Böyle içinde korkutuculuk özelliği bulunan ilim Allah için olur. Ancak bu vasıfta olmayan diğer ilimlere gelince; onlar Allah’tan başkası için olurlar. Yalnız Allah sevgisinde ileri seviyede olan kişi[56] her ilim ve amelde Allah’ın rızasını arar. Hülasa duymak, görmek gibi değildir.

   Mesele

   Eğer “İlim öğrenmek suretiyle Allah’ın rızasını ve ahiret yurdunu talep etmekle birlikte; şeref, vakar ve yakınları arasında, yabancılar yanında saygıdeğer bir makam sahibi olmak isteyen kimse hakkında ne dersin?” diye sorarsan cevaben derim ki: Böyle bir öğrenci niyetin aslını elde etmiş ancak ihlâsı kaçırmıştır. Nasıl ki ibadetin sıhhati için niyet şartsa niyetin sıhhati için de ihlâs şarttır. Böyle bir adamın durumu, Allah için namaz kılıp bununla birlikte halkın da namazını görmelerini, kendisinde zühd, ibadet ve takva olduğuna inanmaları ve böylece kendisine saygı nazarıyla bakmalarını isteyen adamın durumuna benzer.

   Hâlbuki bu konuda ileride riya bahsinde beyan edeceğimiz tehditler vardır. Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur:

   فَمَنْ كَانَ يَرْجُوا لِقَاءَ ربِّهِ فَلْيَعْمَلْ عَمَلاً صَالِحًا وَلاَ يُشْرِكْ بِعِبَادَةِ رَبِّهِ اَحَدًا

   “... Kim Rabbine kavuşmayı umuyorsa salih amel işlesin ve O’na kullukta hiç kimseyi ortak etmesin.”[57]

   Allah Teâlâ, âyetteki bu emirlerle kulun ihlâslı olmasını ve ameliyle de Allah ile birlikte başkalarını murat etmemesini kastetmiştir. 

   Bir hadis-i kudsîde Resûl-i Ekrem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır: 

   أَنَا أَغْنَى الْأَغْنِيَاءِ عَنِ الشِّرْكِ، فَمَنْ عَمِلَ لِى عَمَلاً وَ أَشْرَكَ فِيهِ غَيْرِى فَهُوَ لَهُ كُلُّهُ وَ أَنَا مِنْهُ بَرِئٌ.

   “Allah Teâlâ buyurdu ki: Benim şirke hiç ihtiyacım yok. Kim benim için bir amel yapar da başkasını ona ortak ederse o amelin tamamı ortak edilen o kimse içindir. Ben şirk ile yapılan amelden uzağım.”[58]

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz’e hem sevap kazanmak hem de övülmek gayesi ile Allah yolunda savaşan kimse hakkında bir sual soruldu da Allah Resûlü cevaben şöyle buyurdular:

   مَنْ قَاتَلَ لِتَكُونَ كَلِمَةُ اللَّهِ هِيَ الْعُلْيَا فَهُوَ فِى سَبِيلِ اللَّهِ.

   “Kim Allah’ın kelimesi (davası) en yüce olsun diye savaşırsa işte o Allah yolundadır.”[59]

   Allah Teâlâ kendi yolunda olmayı ihlâslı kimselere has kılmıştır. Niyet karışık olursa yani kişi yaptığı işlerde Allah rızası ile birlikte başka şeyleri de düşünürse galip gelen tarafa itibar edilir mi? Niyetin düzeltilmesi konusunda ileride zikredeceğimiz izah ve açıklama vardır.

   Mesele

   Öğrenciye, niyetini düzeltmesi gerektiği gibi öğretmene de niyetini tashih etmesi gerekir. Hatta öğretmenin niyetini düzeltmesi daha mühimdir. Zira öğretmek ibadeti, öğrenme ibadetinden daha şereflidir. Ayrıca öğrencinin bozulması şahsına aittir. Hâlbuki muallimin bozulması diğer öğrencilere de sirayet eder. Zira öğrencinin gayesi hocasına benzemek ve ona uymaktır. Binâenaleyh âlimin zellesi (ufacık bir hatası) âlemin zellesidir. Yani âlimin ayağının kayması cihanın bozulması demektir. Âlimin niyeti Allah’ın dinini ihyâ, şeriatını yayarak ve doğru yoldan ayrılan kullarını dine davet ederek O’na yaklaşmak olmalıdır.

   Ayrıca âlimin niyeti, ümmetini ıslah etme konusunda ve onları Allah tarafına sevk etmekte Allah Resûlü’nün halifeliğini yerine getirmek olmalıdır. Niyeti samimi olan âlim, ilmi ile şöhretinin yayılmasını, devlet adamlarının yanında ve halkın gönüllerinde taht kurmayı, kendisine hizmet edilip tâbi olunmasını, yardımcıları ve tâbilerinin çokluğu ile övünmeyi, dostlarının çokluğu ile akranları arasında böbürlenmeyi istemez. Ayrıca öğretimi karşılığında mükâfat, hizmet, dostluk ve yardım bekleyerek öğretimini talebelerinin başına kakmaz. Çünkü bütün bunlar ibadet niyetini ifsat eden şeylerdendir. Bütün peygamberler davet ve tebliğlerinden önce ümmetlerine,

   يَا قَوْمِ لاَ اَسْئَلُكُمْ عَلَيْهِ اَجْرًا

   “Ey kavmim! Sizden buna karşı bir ücret istemiyorum”[60] derlerdi. 

   Âlim de bu konuda peygamberlere uymalıdır. Şuarâ sûresini ve bu sûrede peygamberlerin, ümmetlerini doğru yola davet ediş hikâyesini düşün. Bu sûre, bu hikâyeleri gece sohbetlerini dinler gibi dinleyesin diye değil, davet ve tebliğ sırlarına vâkıf olasın diye içerisinde bulundurmaktadır. Hiçbir peygamber kavmine,

   وَمَا اَسْئَلُكُمْ عَلَيْهِ مِنْ أَجْرٍ اِنْ اَجْرِىَ اِلاَّ عَلَى رَبِّ الْعَالَمِين

   “Ben yaptığım bu tebliğe karşı sizden bir ücret istemiyorum. Benim ücretim yalnız âlemlerin Rabbine âittir”[61] sözünü söylemeden,

   فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ اَطِيعُونِ

   “O hâlde Allah’tan korkunuz ve bana itaat ediniz”[62] demezdi.

   Nûh, İbrâhîm, Mûsâ, Hûd, Lût, Şuayb ve Sâlih peygamberlerin (Allah’ın salât u selamı hepsinin üzerine olsun) davetlerindeki bu kıssayı iyi düşün. Onların niyetlerindeki ihlâs tamamıyla davetten önce gelmektedir.

   O hâlde üstad (öğrencilere ders veren, halka vaaz eden kişi) niyetinde samimi ise din âlimlerinden, değilse kötü bilginlerden sayılır. Böyle âlimler ibadeti ile Allah’tan başkasını aramaktadırlar. Kim niyetin samimi oluşunu kesin olarak dinin sırlarından bilir, kendi iç dünyasına döner, böylece ruhunda beşeriyetin kötülüklerinden bazılarını görürse onun dünyada sevinip şımarması düşünülemez. 

   Bu sebeple selef âlimleri şöyle derlerdi:

   مَنِ ازْدَادَ عِلْمًا اِزْدَادَ وَجَلاً.

   “Kimin ilmi artarsa korkusu da artar.” 

   Birçok durumda hüzün ve korkudan uzaklaşan âlimin, ulemadan sayılması oldukça zordur. Zira âyette: 

   اِنَّمَا يَخْشَى اللَّهَ مِنْ عِبَادِهِ الْعُلَمَؤُا

   “Kulları içinde ancak âlimler Allah’tan korkar”[63] denilmektedir.

   Selef âlimleri işte böyle korku içinde bulunmaktaydılar. Hasan-ı Basrî hazretleri, sanki sevdiklerinden birinin cenazesinden dönüyormuş gibi daima şiddetli bir hüzün ve korku içerisinde görülür ve oyun oynayan çocukların yanından geçerken:

   اِلْعَبُوا، فَوَ اللَّهِ مَا قَرَّتْ عَيْنِى مُنْذُ فَارَقْتُكُمْ.

   “Oynayın, oynayın! Allah’a yemin ediyorum ki sizden ayrıldığımdan beri göz aydınlığım olmadı, mesut değilim” derdi.

   Keşke bilseydim! Kalbini bu eğilimlerden temizleyerek, niyetini ve Allah hakkındaki bilgisini samimileştirerek kulluk ettiğini bilen kimseyi; içini bu eğilimler ve şehevî arzularla dolduran kimseden onu ayırsaydım. Hâlbuki bu ikinci kişi ruh eğitimi ile ve heva-heveslere karşı mücahede ederek kalbi bunlardan temizlemekle mükelleftir. Bu kimse “Eğer şu uçan kuş karga ise Zeynep boştur; eğer değilse Amre boştur. Ne zaman Hafsa’yı boşarsam Amre ondan önce boştur. Ne zaman Amre’yi boşarsam Hafsa ondan önce boştur” diyen ve saçmalayan adamın sözünü araştırmaya ve onun peşine düşmeye önem vermekten ne zaman kurtulacak? Bu meselelere ancak gafil ve kendini aldatan kimseler zaman ayırır veya zâhirini-bâtınını (içini-dışını) temizleme işini bitirmiş, şehvet fidanlarını kalbinden tamamen söküp atmış, niyetini ve kastını Allah’a doğru yönlendirmiş, dünyadan tamamiyle yüz çevirmiş, kendi nefsinin meselelerinden ayrılıp başkalarına dönmüş; böylece Müslümanlar’dan çok nadir olarak bazı fertlerin başlarına gelecek olan ender meselelerle uğraşmak isteyen ve onlara bu konularda şeriat yolunu öğretme arzusunda olan bir melek ancak kendini yukarıda anlatılan konulara verebilir. Kendini, bu şartlarla, tamamen bunlara veren kimseye müjdeler olsun! Allah nezdinde böyle bir kimsenin mevkii ne kadar da yücedir! 

   Mesele

   Tedris ve talimde böyle samimi niyet kendisinde bulunmayan kişinin ilim neşrinden vazgeçmesi gerekli midir? Yoksa bozuk niyetine rağmen ilim yaymaya devam etmesi mi icap edecektir? Böyle soracak olursan derim ki: Allah’tan başkası için namaz kılmak, savaş yapmak masiyet olduğu gibi Allah’tan başkası için ilim öğretmek de masiyettir. Ancak hayra vesile olan ilim, insanları hayır ve tâate teşvik etmeye sebep olması bakımından namazdan farklıdır. Zira faydalı ilmi yayan kişi şahsı itibariyle helâk olursa da insanlar onun bozuk niyetine muttali olmadıkça birçoklarının kurtuluş ve saadetine sebep olur. 

   Bu konuda Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır: 

   إِنَّ اللَّهَ تَعَالَى يُؤَيِّدُ هَذَا الدِّينَ بِأَقْوَامٍ لاَ خَلاَقَ لَهُمْ.

   “Şüphesiz ki Allah Teâlâ bu dini, âhirette hayırdan hiç nasibi olmayan insanlarla da teyit eder.”[64] 

   Başka bir hadis-i şerifte de:

   إِنَّ اللَّهَ تَعَالَى يُؤَيِّدُ هَذا الدِّينَ بِالرَّجُلِ الْفَاجِرِ.

   “Şüphesiz ki Allah Teâlâ bu dini fasık bir kişi ile de teyit eder”[65] buyurmuştur.

   Böyle fasık âlimler şahsı itibarı ile helâk olmuştur; başkalarının kurtuluşu nereden onlara fayda verecektir. Binâenaleyh kendi nefsine dikkat eden ve düşünen kişi, kalbinin ıslahı ile meşgul olmalı ve riyazatla niyetini düzeltmeye gayret etmelidir. Zira onun kurtuluşu ancak bundadır. Fakat bu konuda bize sorulsa biz böyle bir insanın ilim neşrinden yüz çevirmemesini isteriz. Zira onun ilim öğretmekten yüz çevirmesi birçok insanın fesadına (bozulmasına) sebep olacaktır. Hâlbuki ilme yönelmesinde yalnız kendi fesadı (bozulması) olur ama buna mukabil diğer insanların kurtuluşu sağlanır. Şeriat mizanında ise toplum, ferde tercih edilmiştir. Binâenaleyh biz onu ilim neşrinden men etmeyiz. Fakat ona deriz ki: İlmi yay, niyetini düzelt. Onun vasıtası ile halk doğru yolu bulursa o helâk olsa da aldırmayız. Ancak niyeti bozuk olan kişi faydalı, uyarıcı ve âkıbetten korkutucu bir ilimle meşgul olmuyorsa işte o zaman ona mâni olur, faydasız bir ilimle meşgul olduğu için ayıplarız. Zira böyle bir ilim onun ruhundaki bozukluğu daha da artırır, meclisinde bulunan herkese de bozukluğu sirayet eder. Binâenaleyh ihtiyatlı ve tedbirli âlim nefsine dikkat eder ve bilir ki kendisi helâk olduktan sonra başkalarının kurtulmuş (sâlih) olması onu kurtarmaz. Böylece ilmi yayma ve ilimden başkalarını faydalandırma vazifesini yerine getirme konusunda ruhunda bir zayıflık hissederse ilim neşrinden yüz çevirir. Çünkü bu durumda ona gerekli olan yüz çevirmektir. Şayet nefsini zorlar, eğitir, gönlünde niyetin düzeldiğine ve faydalı olma şartını yerine getirebileceğine kanaat ederse tekrar ilim öğretmeye devam eder ve buna yönelir. Yani tekrar öğretmeye dönmesi ve yönelmesi vaciptir. Şüphesiz ki biz de ilmi neşretme görevini yerine getirmekten, ümitsizlik ve âcizliğin tahakkuk etmesi dolayısıyla bir müddet vazgeçtik, sonra zahirî ve bâtınî olarak bu şartı yerine getirme kuvvetini ümid edince tekrar ilmi neşretmeye döndük.

   Şüphesiz ki ilim neşrinden vazgeçiren aynı zamanda ümitsizlik ve aczin tahakkuku olabilir. O zaman ilim neşrine davet eden sebep, ilmî kudrete kesin olarak inanmak, nefsin vaatlerine güvenmek ve nefsin aldatma ve hilesinden emin olmak değildir. Zira nefis aldatıcı, karıştırıcı ve hilecidir. Bir hayrı vaat eder, sonra bu vaadin yerine getirilmesi istenildiğinde çok defa vazgeçerek kendi seciyesine döner. Ancak üstün ümit, işte ilmi neşretmeye sebep ancak odur. Deneme yapıldıktan sonra bu ümidin de hüsrana uğradığı ortaya çıkarsa o zaman tekrar ilim neşrinden yüz çevirmek gerekir. Binâenaleyh bir kimsenin tesadüfen bir süre ilim neşrinden yüz çevirmesi, tekrar bir müddet ilme yönelmesi, yöneldikten sonra yine yüz çevirmesinden dolayı şaşkınlık içerisinde bulunacak noktaya gelmesi gerekmez. Bilakis niyetler ve kalpler değişince durumların da değiştirilmesi gerekir. Müminin kalbi Rahmân’ın iki parmağı arasındadır, onu dilediği şekilde evirip çevirir.

   Mesele

   Öğretim işinde niyetin sağlıklı oluşu veya bozukluğunun alâmeti nedir? Muallim -başkaları bir yana- kendi kalbindeki bu niyetin düzgünlüğünü veya bozukluğunu ne ile bilir? Böyle sorarsan cevaben derim ki: Bunun alâmetleri pek çoktur. Niyetin düzgünlüğünü anlamak için özet olarak kalbinden çıkan ve kalbine gelen bütün konularda takvaya sarılma imkânı bulmaktır. Bunları, niyetin bozuk veya düzgün olma belirtilerini, tek tek saymak mümkün değildir. Ancak iki hususî alametinden söz edelim: 

   1- Muallim öyle olmalı ki öğrencisi ile bir müddet meşgul olup yorulsa onu birtakım ilimlerde yetiştirip yüksek dereceye ulaştırsa, öğrenci de üstadına hizmette kusur ederek hocasının arkadaşlarından birinin dersine katılsa, bu durumu hoca fazla yadırgamamalı ve ona öğretim işinde verdiği emek sebebiyle onun ihmâlini fazla hayretle karşılamamalıdır. Şayet nefsinde bu işi fazla yadırgıyorsa bu gösterir ki yaptığı öğretimi öğrencisinin başına kakmakta, onda bir hakkı bulunduğunu düşünmekte, ondan teşekkür veya mükâfat beklemektedir. Bu durum da gösterir ki onun öğretimi Allah rızası için olmamıştır. Kaldı ki öğrencisinin, kendisine bir lütuf olduğunu kabul etmelidir. Zira ilim tohumlarını ekebilmek için o öğrencinin kalbini hedef olarak seçmiş ve bu sayede, ahirette semeresine nâil olabilmek için Allah’ın halifesi olma ve peygamberine veraset konusunda Allah’ın hakkını edâ etmiştir. İşte bu öğrenci, ekmesi için hocasına bir araziyi tekrar tekrar veren kimse gibidir.

   2- Hocanın arkadaşları arasında kendisinden daha faziletli ve ilmen daha güçlü biri ortaya çıkar da insanları irşad etmekte ve doğruya çağırmakta ondan daha kuvvetli bulunursa ve bu hocanın derslerine devam edenler kendisinden ayrılıp adı geçen o arkadaşından istifade için onun derslerine katılırlarsa bu zatın gayesi eğer Allah’ın kullarını irşad idiyse bundan dolayı sevinmesi gerekir. Zira yorgunluk külfetinden kendisini kurtaracak biri ortaya çıkmıştır. O hâlde üzülmesinin, canının sıkılmasının sebebi nedir? Böyle biri, başı üzerinde ağır bir taş olduğu hâlde kuyuya düşmüş Müslüman’ı bulan kimseye benzer. Bu insan Allah rızası için kuyuya düşen Müslüman’ı kurtarmak üzere ağır taşı uzaklaştırmaya çalışırken, bu arada taşı kaldırma konusunda kendisinden daha güçlü bir şahıs orada hazır bulunur ve taşı kaldırarak, yorulmak suretiyle külfet altına girmekten onu kurtarır. 

   Binâenaleyh onun buna sevinmesi ve kendisini zorluktan kurtarana teşekkür etmesi gerekir. O hâlde muallim de akranları arasında kendisinden daha faziletli, daha müttaki ve talebeyi irşad etmekte daha güçlü biri çıkarsa bundan dolayı ona niçin teşekkür etmesin? Ancak böyle bir zamanda nefsin bir hilesi vardır, buna da dikkat etmek gerekir. Zira nefis der ki: ‘Senin üzüntün makamı elden kaçırdığın ve sana bağlı olanlar senden yüz çevirdikleri için değildir. Bilakis üzüntün öğretme sevabını kaçırdığından dolayıdır. Çünkü talim ve tedris ne kadar fazla olursa sevap da o kadar fazladır.’ Evet, bu doğrudur. Ancak muallim öyle bir vaziyette bulunmalıdır ki eğer isminin duyulmaması ve vazifeyi daha faziletli birine teslim etmekteki sevabın, bizzat öğretim işiyle meşgul olmaktan daha fazla olduğunu bilirse nefsinin buna razı olması ve hatta teşvik etmesi gerekir; hatta bu durumda öğretim işi ile ilgilenmeye nefsinin rıza göstermemesi icap eder. 

   Nitekim Hazreti Ömer radıyallahu anh hakkında rivayet edilen durum böyledir. O, halifelik vazifesini deruhte etmekteki sevaptan daha üstün bir sevap olmadığını biliyordu. Fakat sonra Hazreti Ebû Bekir radıyallahu anhın emirliğe (halifeliğe) kendinden daha uygun olduğunu anlayınca dedi ki: “Düşman karşısında ileri atılıp da boynumun vurulması, Ebû Bekir’in bulunduğu bir toplulukta halife olmamdan bana daha sevimlidir.” İşte samimiyet budur. Kıyamet gününde de ancak samimiyet kabul edilecektir. Allah Teâlâ şöyle buyurdu: 

   لِيَجْزِىَ اللَّهُ الصَّادِقِينَ بِصِدْقِهِمْ

   “Allah, verdiği söze sadık kalanları sözlerinde durdukları için mükâfatlandıracaktır...”[66]

   Bütün insanlar helâk olmuş, âlimler hariç; bütün âlimler helâk olmuş, ilmiyle amel edenler müstesnâ. Bütün amel edenler de helâk olmuş, ihlâslılar hariç; onlar da büyük bir tehlike üzerindedirler.[67] Kişinin bu tehlike hakkındaki bilgisi arttıkça korkusu, hüznü ve titremesi de artar. Faydalı ilim, sana bu tehlikeyi gösteren ve tarif eden ilimdir. Binâenaleyh ancak böyle bir ilimle meşgul ol.

   Mesele

   Allah’tan başkası için ilim öğrenmek haramdır. Bu hüküm hangi ilim olursa olsun geçerli midir yoksa bazı ilimlere mi mahsustur? Bu soruya cevaben derim ki: Bu hüküm, ibadetlerden sayılan dinî ilimlere mahsustur. Tıp, hesap gibi dinî olmayan ilimlere gelince; mal ve makam kastı ile bunları öğretmek haram değildir. Fakat tefsir, ahbar, fıkıh ilmi, usûl ve kelâm gibi dinî ilimlerin Allah rızasından başka bir gaye ile öğrenilmesi câiz değildir. Nahiv ve lügat, din ilminden sayılmaz. Fakat din ilminin aletidir; maksut bizzat değildir. Binâenaleyh nahiv ve lügati, hesap ve tıp ilmi gibi mütalaa etmek gerekir. Dolayısıyla bunları mal ve makam elde etmek için öğrenmek caizdir.

   Netice: Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellemin,

   مَنْ تَعَلَّمَ الْعِلْمَ لِأَرْبَعٍ دَخَلَ النَّارَ.

   “Kim dört şey için ilim öğrenirse cehenneme girer”[68] hadisiyle,

   لاَ تَتَعَلَّمُوا الْعِلْمَ لِتُبَاهُوا.

   “İnsanlara karşı böbürlenmek için ilim öğrenmeyiniz”[69]

   hadisi ilim hakkında mutlak olarak varid olmuştur. Ancak biz bu hadis-i şeriflerde zikri geçen ilimleri, ibadet cümlesinden sayılan dinî ilimlere tahsis ediyoruz. Zira Ebû Hureyre radıyallahu anhın mufassal olarak rivayet ettiği hadis-i şerifte Peygamberimiz r şöyle buyurmuştur:

   مَنْ تَعَلَّمَ عِلْمًا مِمَّا يُبْتَغَى بِهِ وَجْهُ اللَّهِ تَعَاَلَى لاَ يَتَعَلَّمُهُ إِلاَّ لِيُصِيبَ بِهِ عَرَضًا مِنَ الدُّنْيَا لَمْ يَجِدْ عَرْفَ الْجَنَّةِ يَوْمَ الْقِيَامَةِ.

   “Kim kendisi ile Allah Teâlâ’nın rızası talep edilen bir ilmi ancak dünyevî bir gaye için öğrenirse kıyamet gününde cennetin kokusunu duyamayacaktır.”[70]

   Mesele

   Eğer “Öğrenci okullarda tayin ve burs almaz mı; muallim ve müderris, tayinini ve kendisi için tayin edilen ücreti almaz mı?” dersen cevaben derim ki: Öğrenci öğrenimine devam etmek için burs alırsa bu ona helâldir. Ancak burs almak için öğrenim yaparsa haramdır. Binâenaleyh maksada bakılmalıdır. Zira nice öğrenciler var ki ihtiyacı başka bir yerden karşılansa bile bursu kesildiği zaman öğrenimi terk eder ve okul bir sene hocasız kalsa aldırmaz; okul yurdunda ikamet eder ve her ay başında bursunu ister, muallimin okulu tatil etmesini fırsat bilir. Tedris ve tedristen yararlandırma devam etmekle birlikte bir ay bursu kesilse bozulur, hocaya karşı gelir ve dil uzatır. Buna mukabil yine nice öğrenciler var ki burs ve tayini devam etse bile tatil edilmiş okulda bir gün beklemez. 

   Allah Teâlâ niyetlere muttalidir, bilir. Müderrisin de kendisini tamamen ilim neşrine verebilmesi için kalbini maişet teminininden uzak bulunduracak derecede yetecek miktarı alması caizdir. Böylece onun gayesi ilim neşri ve âhiret sevabına yöneliktir. Rızkı, yetecek miktarda ve gayeyi kolaylaştıracak ölçüde alır. Bazen de gaye ve hedefi mal olduğu hâlde ilim neşrini vesile yaparak tamamen rızıkla meşgul olur.

   Mesele

   “İmam Şâfiî’ye t göre Kur’an öğretmeye mukabil ücret almak ve Kur’an öğreterek bir kadını nikâhlamak caiz değil midir? Hâlbuki Resûlullah r’dan rivayet edilen,

   زَوَّجْتُكَهَا بِمَا مَعَكَ مِنَ الْقُرْآنِ.

   “Ben seni, bildiğin Kur’an’ı o kadına öğretmen şartı ile onunla evlendirdim”[71]

   hadis-i şerifine göre Kur’an öğretmek karşılığında nikâh olmaktadır. Bu ise Allah’ın rızasından başka bir gaye için öğretmedir” dersen ben de derim ki: Bu caizdir. Biz buna fazlasını da ilave ediyor ve diyoruz ki ezan okuma ve teravih namazı kıldırma karşılığında ücret almak caizdir. Muîdin (asistan) tekrar ettiği belirli konulara karşılık ücret alması caizdir. Bu izahlarla, teravih namazı kıldıran imamın kıldırdığı namaza karşılık ücret aldığı ve Allah’ın rızasından başka bir gaye ile namazın caiz olduğu anlaşılmamalıdır. Bu bilittifak (ittifakla) haramdır. Ancak imamın belli bir yerde bulunma konusunda kendini mecbur tutması ve yorması ve teravih namazını belli bir vakitte kıldırması, üzerine vacip olmadığı gibi bu durum bizzat ibadet de değildir. İşte ücret, zikredilen bu yorgunluğun karşılığıdır. Nasıl ki gasp edilen bir evde namaz kılan insan, namaz kılması itibari ile itaatkâr ama bu namazın gasp edilmiş bir evde kılınması itibari ile de isyankâr ise halka teravih namazını kıldıran kişi de Allah için kıldırdığı cihetle ihlâslı kabul edilir, belli bir mekânda hazır olarak, ücret verenin tayin ettiği bir vakitte ibadeti yerine getirmesi açısından da ücretini alır. Belli bir şahsa Kur’an sûresini öğretmek sûretiyle kendini yorması da gerekli değildir. Binâenaleyh kişi bu yorgunluk sebebiyle hem Allah’a yaklaşmış olur hem de ücret alır. Bu vazife kabir kazmak, ölüleri yıkayıp defnetmek gibi farz-ı kifâye de olsa yine ücret alabilir. Bunun delili şudur: Fâtiha’yı öğrenmek kendisine farz-ı ayın olan kişi, bunu ancak Allah için öğrenebilir. Çünkü bu onun için dinî bir farîzadır. Fâtiha’yı öğrenmek öğrenecek kimseye gerekli ise de öğreten kimsenin meccânen (karşılıksız) kendini yorması gerekmez. Kıtlıkta zor duruma düşen kimseye, kendisinde yiyecek bulunan kimsenin yiyecek vermesi vacip olur. Başkası vermiyorsa o takdirde farz-ı ayın olur. Ancak yiyecek sahibinin bu yiyeceği satması ve bedel karşılığında vermesi caizdir. Çünkü ona gerekli olan, aç kimseyi kurtarmaktır. Yoksa meccânen (karşılıksız) kurtarmak değildir. Öğretim de aynen böyledir. 
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   ÜÇÜNCÜ BAB: 

Dünya Bilginleri ile 
Âhiret Âlimleri 
Arasındaki Fark

   Şunu iyi bil ki kötü âlimlerin bozulmalarının esası önce niyetlerinde, sonra da muamelelerindedir. Onların iç dünyaları davranışlarından ortaya çıkan alâmetlerle bilinir. Biz dine bağlı ulemayı, âhiret âlimleri diye isimlendireceğiz ki bunlar ebrârdan (iyiler) sayılmaktadır. Dünyaya bağlı âlimleri de kötü âlimler diye isimlendiriyoruz. Bunlar da eşrârdandır (şerliler).

  


   
   
Âhiret Âlimlerinin Birtakım 
Alâmetleri Vardır


   

   1- Âhiret Âlimlerinin Birinci Alâmeti

   Âhiret âlimleri, ilimleriyle dünyayı talep etmezler: Zira âhiret âliminin en küçük derecesi; kişinin dünyanın hakirliğini, değersizliğini, bulanıklığını ve fâniliğini; âhiretin ise azamet ve şerefini, devamlılığını ve nimetinin berraklığını, mülkünün yüceliğini idrâk etmesidir. Âhiret âlimi, dünya ile âhiretin birbirine tezat teşkil ettiğini, onların iki kuma gibi olduğunu, birisi memnun edilince diğerinin küstürüldüğünü bilir. Ve yine dünya ile ahiretin, terazinin iki kefesi gibi olduğunun, biri ağır basarsa diğerinin yükseleceğinin bilinci içerisindedir. Zira dünyanın basitliğini, bulanıklığını ve yakın bir zamanda fânî olacağını bilmeyen insanın aklı bozuktur. Müşahede ve tecrübe bunu gösterir. O hâlde bunları düşünemeyen insan nasıl ulemadan (ilim adamlarından) sayılabilir? Âhiret saadetinin yüceliğini ve devamlılığını bilmeyen insanın imanı elinden alınmıştır. İmanı olmayan insan nasıl âlimlerden kabul edilir! Dünya ile ahiretin birbirine tezat teşkil ettiğini ve ikisi arasını cem etmenin, ümit edilmeyecek yerde bir ümit olduğunu bilmeyen kimse, bütün peygamberlerin getirdiği şeriatın cahilidir; hatta Kur’ân’ın âyet ve naslarını inkâr etmiş demektir. O hâlde peygamberlerin şeriatını bilmeyen kimse nasıl âlimler zümresinden sayılabilir!? Bütün bunları bilip de sonra dünyayı ahirete tercih eden âlim şeytanın esiridir. Şehveti onu helâk etmiş, bedbahtlık galip gelmiştir. Bu derecedeki kimse âlimler grubundan sayılabilir mi?

   Bu sebeple Hasan-ı Basrî t hazretleri şöyle demiştir:

   عُقُوبَةُ الْعُلَمَاءِ مَوْتُ الْقَلْبِ، وَ مَوْتُ الْقَلْبِ طَلَبُ الدُّنْيَا
بِعَمَلِ الْآخِرَة.

   “Âlimlerin cezası kalplerinin ölümüdür. Kalplerinin ölüm işareti ise âhiret ameli ile dünyayı talep etmeleridir.” 

   Hz. Ömer t de:

   إِذَا رَأَيْتُمُ الْعَالِمَ مُحِبًّا لِلدُّنْيَا فَاتَّهِمُوهُ عَلَى دِينِكُمْ، فَإِنَّ كُلَّ مُحِبٍّ يَخُوضُ فِيمَا أَحَبَّ؟

   “Âlimin dünyayı sevdiğini görürseniz dininiz konusunda onu töhmet altında bulundurunuz, zira her seven sevdiği şeylere dalar” demiştir.

   Ebu’d-Derdâ radıyallahu anhın Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz’den rivayet ettiği bir hadis-i şerifte Peygamberimiz şöyle buyurmuştur:

   أَوْحَى اللَّهُ تَعَالَى إِلَى بَعْضِ أَنْبِيَائِهِ قُلْ لِلَّذِينَ يَتَفَقَّهُونَ لِغَيْرِ دِينِ اللَّهِ، وَ يَتَعَلَّمُونَ لِغَيْرِ الْعَمَلِ، وَ يَطْلُبُونَ الدُّنْيَا بِعَمَلِ الْآخِرَةِ وَ يَلْبَسُون لِلنَّاسِ مُسُوكَ الْكِبَاشِ، وَ قُلُوبُهُمْ كَقُلُوبِ الذِّئَابِ أَلْسِنَتُهُمْ أَحْلَى مِنَ الْعَسَلِ، وَ قُلُوبُهُمْ أَمَرُّ مِنَ الصَّبِرِ: إِيَّاىَ يَخْدَعُونَ وَ بِى يَسْتَهْزِئُونَ؟ لأُتِيحَنَّ لَهُمْ فِتْنَةً تَذَرُ الْحَلِيمَ حَيْرَانَ.

   “Allah Teâlâ peygamberlerinden birine şöyle vahyetti: Söyle o, Allah’ın dininden başka bir gaye için fıkıh öğrenenlere, amelsiz ilim öğrenenlere, insanların yanında kuzu postuna bürünen, hâlbuki kalpleri kurtların kalpleri gibi olan, dilleri baldan tatlı, kalpleri sabir denen acı ottan daha acı kimselere: Onlar beni mi aldatıyor, benimle alay mı ediyorlar? Onlara öyle bela vereceğim ki halîm (yumuşak) bir insanı bile hayrette bırakacaktır.”[72]

   Dahhâk’ın İbni Abbâs radıyallahu anhümâdan, onun da Peygamber sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz’den rivayet ettiğine göre Peygamberimiz şöyle buyurmuştur: 

   عُلَمَاءُ هَذِهِ الْأُمَّةِ رَجُلاَنِ: رَجُلٌ آتَاهُ اللَّهُ عِلْمًا فَبَذَلَهُ وَ لَمْ يَأْخُذْ عَلَيْهِ طَمَعًا، وَ لَمْ يَشْتَرِ بِهِ ثَمَنًا، فَذَلِكَ يُصَلِّى عَلَيْهِ طَيْرُ السَّمَاءِ، وَ حِيتَانُ الْمَاءِ، وَ دَوَابُّ الْأَرْضِ، وَالْكِرَامُ الْكَاتِبُونَ، يَقْدُمُ علَى اللَّهِ تَعَالَى يَوْمَ الْقِيَامَةِ سَيِّدًا شَرِيفًا حَتَّى يُرَافِقَ الْمُرْسَلِينَ.
وَ رَجُلٌ آتَاهُ اللَّهُ عِلْمًا فِى الدُّنْيَا فَضَنَّ بِهِ عَلَى عِبَادِ اللَّهِ تَعَالَى، وَ أَخَذَ عَلَيْهِ طَمَعًا، وَاشْتَرَى بِهِ ثَمَنًا يَأْتِى يَوْمَ الْقِيَامَةِ مُلْجَمًا بِلِجَامٍ مِنْ نَارٍ، يُنَادِى مُنَادٍ عَلَى رُؤُسِ الْأَشْهَادِ: هَذَا فُلاَنٌ بْنُ فُلاَنٍ، آتَاهُ اللَّهُ عِلْمًا، فَضَنَّ بِهِ عَلَى عِبَادِ اللَّهِ وَ أَخَذَ عَلَيْهِ طَمَعًا، وَاشْتَرَى بِهِ ثَمَنًا، يُعَذَّبُ حَتَّى يَفْرُغَ مِنْ حِسَابِ الْخَلْقِ.

   “Bu ümmetin âlimleri iki sınıftır. Birincisi: Allah’ın kendisine ilim verdiği kimsedir ki bu, ilmini insanların hayrına sarf eder, buna karşılık bir dünyalık almaz ve ilmini para mukabili satmaz. İşte böyle âlimlere gökteki kuşlar, sudaki balıklar, yerdeki canlılar ve kirâmen-kâtibîn denilen melekler dua ederler, Allah’ın huzuruna da seyyid ve şerif olarak gelirler. Hatta peygamberlerle arkadaş olurlar.

   İkincisi ise yine Allah’ın kendisine ilim nasip ettiği kimsedir. Ancak bu kimse Allah’ın kullarına karşı ilminde cimrilik yapar, ilmine karşı dünyalık alır, onu para mukabilinde satar. İşte sözü edilen bu âlim, kıyamet gününde ağzına ateşten gem vurulduğu hâlde gelecek, bir münâdî, herkesin huzurunda şöyle nidâ edecektir: Bu falan oğlu falandır, Allah ona ilim verdi de o ilmini Allah’ın kullarından esirgedi, ona karşılık dünyalık alıp onu değersiz bir para ile sattı. Bu kimseye halkın hesabı bitinceye kadar azap edilecektir.”[73]

   Bununla ilgili olarak yine Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   إِنَّ الْعَبْدَ لَيُنْشَرُ لَهُ مِنَ الثَّنَاءِ مَا بَيْنَ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ، وَ مَا يَزِنُ عِنْدَ اللَّهِ جَنَاحَ بَعُوضَةٍ.

   “Şüphesiz ki kulun senâsı, övgüsü maşrık ile mağrib arasında yayılır. Hâlbuki övülen bu kişinin Allah katında bir sivrisinek kanadı kadar kıymeti yoktur.”[74]

   Câbir b. Abdullah radıyallahu anhümâdan mevkūf ve Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve selleme merfû olup[75] yükseltilerek rivayet edilen hadis-i şerifte Allah Resûlü Efendimiz şöyle buyurmuşlardır: 

   لاَ تَجْلِسُوا عِنْدَ كُلِّ عَالِمٍ إِلاَّ إِلَى عَالِمٍ يَدْعُوكُمْ مِنْ خَمْسٍ إِلَى خَمْسٍ: مِنَ الشَّكِّ إِلَى الْيَقِينِ، وَ مِنَ الرِّيَاءِ إِلَى الْإِخْلاَصِ،
وَ مِنَ الرَّغْبَةِ إِلَى الزُّهْدِ، وَ مِنَ الْكِبْرِ إِلَى التَّوَاضُعِ، وَ مِنَ الْعَدَاوَةِ إِلَى النَّصِيحَةِ.

   “Her âlimin meclisinde bulunmayınız. Ancak sizi beş şeyden beş şeye, şüpheden kesin imana, riyâdan ihlâsa, dünyaya rağbetten zühd ve takvaya, kibirden tevazuya ve düşmanlıktan samimiyete çağıran âlimin meclisinde oturunuz.”[76]

   Hazreti Îsâ aleyhisselam da şöyle buyurmaktadır: 

   يَا عُلَمَاءَ السُّوءِ، تَصُومُونَ وَ تُصَلُّونَ وَ تَتَصَدَّقُونَ، وَلاَ تَفْعَلُونَ مَا تُؤْمَرُونَ، وَ تَدْرُسُونَ مَالاَ تَعْلَمُونَ، فَيَا سُوءَ مَا تَحْكُمُونَ! تَتُوبُونَ بِالْقَوْلِ وَ الْأَمَانِىِّ، وَ تَعْمَلُونَ بِالْهَوَى، وَ مَا يُغْنِى عَنْكُمْ أَنْ تُنْقُوا جُلُودَكُمْ وَ قُلُوبُكُمْ دَنِسَةٌ.

   بِحَقٍّ أَقُولُ: لاَ تَكُونُوا كالْمُنْخُلِ، يَخْرُجُ مِنْهُ الدَّقِيقُ الطَّيِّبُ،
وَ يَبْقَى فِيهِ النِّخَالَةُ، كَذَلِكَ أَنْتُمْ تُخْرِجُونَ الْحِكَمَ مِنْ أَفِوَاهِكُمْ وَ يَبْقَى الْغِلُّ فِى صُدُورِكُمْ.

   يَا عَبِيدَ الدُّنْيَا! كَيْفَ يُدْرِكُ الْآخِرَةَ مَنْ لاَ تَنْقَضِى مِنَ الدُّنْيَا شَهْوَتُهُ، وَلاَ تَنْقَطِعُ مِنْهَ رَغْبَتُهُ.

   بِحَقٍّ أَقُولُ: إِنَّ قُلُوبُكُمْ تَبْكِى مِنْ أَعْمَالِكُمْ، جَعَلْتُمُ الدُّنْيَا تَحْتَ أَلْسِنَتِكُمْ، وَالْعَمَلَ تَحْتَ أَقْدَامِكُمْ.

   بِحَقٍّ أَقُولُ: أَفْسَدْتُمْ آخِرَتَكُمْ بِصَلاَحِ الدُّنْيَا، فَصَلاَحُ الدُّنْيَا أَحَبُّ إِلَيْكُمْ مِنْ صَلاَحِ الْآخِرَةِ، فَأَىُّ النَّاسِ أَخَسُّ مِنْكُمْ لَوْ تَعْلَمُونَ.

   وَيْلَكُمْ! إِلَى مَتَى تَصِفُونَ الطَّرِيقَ لِلْمُدْلِجِينَ وَ تُقِيمُونَ فِى مَحَلِّ الْمُتَحَيِّرِينَ؟ كَأَنَّكُمْ تَدْعُونَ أَهْلَ الدُّنْيَا لِيَتْرُكُوهَا فَتَأْكُلُوهَا، مَهْلاً، مَهْلاً!

   وَيْلَكُمْ! مَا ذَا يُغْنِى عَنِ الْبيْتِ الْمُظْلِمِ أَنْ يُوضَعَ السِّرَاجُ فَوْقَ ظَهْرِهِ وَ جَوْفُهُ وَحْشٌ مُظْلِمٌ، كَذَلِكَ لاَ يُغْنِى عَنْكُمْ أَنْ يَكُونَ نُورُ الْعِلْمِ بِأَفْوَاهِكُمْ وَ أَجْوافُكُمْ مِنْهُ وَحْشَةٌ مُعَطَّلَةٌ.

   يَا عَبِيدَ الدُّنْبَا! لاَ كَعَبِيدٍ أَتْقِيَاءَ وَ لاَ كَأَحْرَارٍ كِرَامٍ، يُوشِكُ الدُّنْيَا أَنْ تَقْلَعَكُمْ مِنْ أُصُولِكُم، وَ تُلْقِيَكُمْ عَلَى وُجُوهِكُمْ، ثُمَّ تَكُبَّكُمْ عَلَى مَنَاخِيرِكُمْ، ثُمَّ تَأْخُذُ خَطَايَاكُمْ بِنَوَاصِيكُمْ، ثُمَّ يَدْفَعُكُمُ الْعِلْمُ مِنْ خَلْفِكُمْ حَتَّى يُسَلِّمَكُمْ إِلَى الْمَلِكِ الدَّيَّانِ عُرَاةً حُفَاةً فُرَادَى، فَيُوقِفَكُمْ عَلَى سَوْآتِكُمْ، ثُمَّ يَجْزِيَكُمْ بِأَعْمَالِكُمْ.

   “Ey kötü âlimler! Sizler oruç tutar, namaz kılar, sadaka verirsiniz; bununla beraber (bunların dışında) size emredilen işleri yapmazsınız, bilmediğiniz şeyleri okutursunuz. Ne kötü hükmedersiniz! Sözle ve boş arzularla tövbe edip fakat yine nefsinizin arzusuna göre hareket edersiniz. Kalpleriniz kirli iken vücudunuzu temizlemenin size yararı yoktur.

   Ancak gerçeği söylüyorum, elek gibi olmayın: İnce ve güzel un ondan geçer; irisi üzerinde kalır. Siz de böylesiniz; ağzınızla hikmetli sözler söylüyorsunuz, kin kalplerinizde kalıyor. 

   Ey dünyanın kulları! Dünyaya karşı şehveti bitmeyen, rağbeti kesilmeyen insan âhireti nasıl anlayabilir? 

   Ancak gerçeği söylüyorum. Yaptıklarınızdan dolayı kalpleriniz ağlıyor. Çünkü dünyayı dillerinizin, ameli de ayaklarınızın altına aldınız. 

   Ancak gerçeği söylüyorum. Dünyanızı düzeltme uğruna ahiretinizi ifsat ettiniz. Çünkü size göre dünyanın düzelmesi ve huzuru ahiretin düzelmesinden daha iyidir. Farkındaysanız sizden daha hasis ve daha değersiz insan var mıdır? 

   Yazık size! Geceleyin yürüyenlere ne zamana kadar yolu anlatacaksınız? Sanki dünya ehline, dünyayı size bırakmaları ve onu yavaş yavaş yemek için davette bulunuyorsunuz. 

   Yazık size! İçi korkunç ve karanlık olan bir evin üzerine kandil konulmasının ne faydası var? İşte sizin de ağızlarınızda ilim nurunun bulunup içlerinizin o nurdan uzak ve muattal (boş) kalmasının faydası yoktur. 

   Ey dünya kulları! Sizler müttaki kullar ve şerefli hürler gibi değilsiniz. Dünya neredeyse sizi kökünüzden çıkarıp yüzlerinizin üzerine atacak, burunlarınız üzere sürüyecek; sonra hatalarınız, alınlarınızdan yakalayıp ilim arkalarınızdan itecek ve sizi çıplak, yalınayak ve tek tek hesaba çekecek, Din gününün sahibi olan Allah’a teslim edecek. O da kötülüklerinizi size gösterecek ve kötü amellerinizle sizi cezalandıracaktır.”

   2- Âhiret Âlimlerinin İkinci Alâmeti

   Âhiret âlimi, başkalarına emrettiği şeyi ilk yapan, yasakladığı şeyden de ilk vazgeçen kişi olmalıdır.

   Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur:

   اَ تَأْمُرُونَ النَّاسَ بِالْبِرِّ وَ تَنْسَوْنَ أَنْفُسَكُمْ

   “Siz insanlara iyilik yapmayı öğütleyip kendi nefislerinizi unutuyor musunuz?”[77]

   Bir başka âyette de yüce mevlâmız şöyle buyurmaktadır:

   كَبُرَ مَقْتًا عِنْدَ اللَّهِ اَنْ تَقُولُوا مَا لاَتَفْعَلُونَ

   “Yapmayacağınız şeyleri söylemeniz Allah katında büyük bir gazaba sebep olur.”[78]

    

   Hazreti Şuayb’dan hikâye ederek Şuayb aleyhisselam kıssasında yine Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur: 

   وَمَا اُرِيدُ اَنْ اُخَالِفَكُمْ إِلَى مَا اَنْهَيكُمْ عَنْهُ

   “Ayrıca size ‘yapmayın’ dediğimi kendim yaparak çelişkiye düşmek istemem.”[79]

   Allah Teâlâ, Hazreti Îsâ’ya:

   يَا ابْنَ مَرْيَمَ! عِظْ نَفْسَكَ، فَإِنِ اتَّعَظْتَ فَعِظِ النَّاسَ،
وَ إِلاَّ فَاسْتَحِ مِنِّى.

   “Ey Meryem oğlu Îsâ! Önce nefsine vaaz et, sen nasihati kabul edersen insanlara öğüt ver. Aksi takdirde benden hayâ et” buyurmuştur.

   Fudayl radıyallahu anh şöyle demiştir: 

   “Fasık âlimlerin cezasının verilmesine putperestlerden önce başlanacağı haberi bana ulaşmıştır.” 

   Hâtem el-Esamm da şöyle demiştir: 

   “Kıyamet gününde; insanlara ilim öğreten, onlar öğrendikleri ile amel ettikleri hâlde kendisi amel etmeyen, dolayısıyla insanların kurtuluşuna sebep olup kendisi helâk olandan daha pişman kimse bulunmayacaktır.”

   İbnü’s-Semmâk şöyle demiştir: 

   “Allah’ı nice hatırlatanlar vardır ki kendisi Allah’ı unutmuştur. Allah’a nice davet edenler vardır ki kendisi Allah’tan kaçar. Allah’ın azabından nice korkutanlar vardır ki kendisi O’na karşı cüretkârdır. Allah’a nice yaklaştıranlar vardır ki kendisi O’ndan uzaktır. Allah’ın kitabını nice okuyanlar vardır ki kendileri onun âyetlerinden sıyrılıp çıkmıştır.”

   Mekhûl da şöyle demiştir: 

   “Allah Resûlü’nün ashabından on kişi bana haber verdi: Biz Kubâ mescidinde ilim okuyorduk, birden Allah’ın Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem yanımıza çıkageldi ve buyurdu ki:

   تَعَلَّمُوا مَا شِئْتُمْ أَنْ تَعَلَّمُوا، فَلَيْسَ يَأْجُرُكُمُ اللَّهُ حَتَّى تَعْمَلُوا.

   Öğrenmek istediğiniz her şeyi öğreniniz. Ancak öğrendiklerinizle amel etmedikçe Allah sizi mükâfatlandırmayacaktır.”[80]

   İbni Mes’ûd radıyallahu anh da şöyle demiştir:

   سَيَأْتِى عَلَى النَّاسِ زَمَانٌ تَمْلَحُ فِيهِ عُذُوبَةُ الْقُلُوبِ فَلاَ يَنْتَفِعُ يَومَئِذٍ عَالِمُهُ وَ مُتَعَلِّمُهُ، فَتَكُونُ قُلُوبُ عُلَمَائِهِمْ مِثْلَ السِّبَاخِ مِنْ ذَوَاتِ الْمِلْحِ، يَنِزِلُ عَلَيْهَا قَطْرُ السَّمَاءِ، فَلاَ يُوجَدُ لَهَا عُذُوبَةٌ، وَ ذَلِكَ إِذَا مَالَتْ قُلُوبُ الْعُلَمَاءِ إِلَى حُبِّ الدُّنْيَا وَ إِيثَارِهَا عَلَى الْآخِرَةِ، فَعِنْدَ ذَلِكَ يَسْلُبُهُمُ اللَّهُ تَعَالَى يَنَابِيعَ الْحِكْمَةِ، وَ يُطْفِئُ مَصَابِيحَ الْهُدَى مِنْ قُلُوبِهِمْ، فَيُخْبِرُكَ عَالِمُهُمْ حِينَ تَلْقَاهُ أَنَّهُ يَخْشَى اللَّهَ بِلِسَانِهِ، وَالْفُجُورُ بَيِّنٌ فِى عَمَلِهِ، فَمَا أَخْصَبَ الأَلْسُنَ، وَ مَا أَجْدَبَ الْقُلُوبَ!

   فَوَ اللَّهِ الَّذِى لاَ إِلَهَ إِلاَّ هُوَ، مَا ذَاكَ إِلاَّ لِأَنَّ الْمُعَلِّمِينَ عَلَّمُوا لِغَيْرِ اللَّهِ وَ الْمُتَعَلِّمِينَ تعَلَّمُوا لِغَيْرِ اللَّهِ.

   “İnsanlar üzerine öyle bir zaman gelecek ki kalplerin tatlılığı acılaşacak, o günde âlim de öğrenci de ilimden faydalanmayacaktır. Âlimlerin kalpleri; sürülüp imar edilmemiş tuzlu, çorak araziler gibi olacaktır. Bu arazilere gökyüzünden yağmur damlaları düşecek ama yeryüzüne tatlılık getirmeyecektir. Bu durum, âlimlerin kalplerinin dünya sevgisine meylettiği ve dünyayı ahirete tercih etmeye yöneldiği zaman meydana gelecektir. İşte o zaman Allah Teâlâ âlimlerden hikmet pınarlarını çekip alacak ve onların kalplerindeki hidayet kandillerini söndürecektir. O devrin âlimleriyle karşılaştığın zaman sana lisanlarıyla Allah’tan korktuklarını söyleyeceklerdir. Hâlbuki amellerindeki fasıklık apaçık ortadadır. O günde diller ne kadar zengin, kalpler ne kadar fakirdir! Kendisinden başka mabud olmayan Allah’a yemin ederim ki bu durum, ilim adamları Allah rızasını düşünmeden ilim yaptırdıklarından; öğrenciler de Allah için ilim yapmadıklarından meydana gelmektedir.”

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurdular: 

   إِنَّ الشَّيْطَانَ رُبَّمَا يُسَوِّفُكُمْ بِالْعِلْمِ، فَقِيل: وَ كَيْفَ ذَلِكَ؟ قَال: يَقُولُ: اطْلُبِ الْعِلْمَ وَلاَ تَعْمَلْ حَتَّى تَعْلَمَهُ كُلَّهُ، فَلاَ يَزَالُ فِى الْعِلْمِ قَائِلاً، وَ لِلْعَمَلِ مُسَوِّفًا حَتَّى يَمُوتُ وَ مَا عَمِلَ.

   “Şüphesiz ki şeytan çoğu kez sizi, ameli ileride yaparsınız diye ilimle oyalar durur.” ‘Bu nasıl olur?’ denildiğinde Peygamberimiz r şöyle beyan buyurdular: “Şeytan durmadan, ‘İlim talep et, bütün ilmi öğrenmeden amel etme!’ der. Durmadan ilim hakkında konuşur, ameli tehir eder; nihayet insan hayır yapmaya vakit bulamadan ölür.”

   3- Âhiret Âlimlerinin Üçüncü Alâmeti

   Âlim gayretini; âhirette faydası olacak, itaate teşvik eden ve dünya zevk u sefasından vazgeçiren ilmi tahsile yöneltmeli; münakaşa ve dedikodunun çok olduğu ilimlerden sakınmalıdır. Faydalı işler yapmaya sebep olan ilimlerden yüzçevirip de; nadir meselelerin ayrıntıları ve münakaşa ile meşgul olan kimse hasta bir adama benzer. Bu adamda birçok hastalık vardır. Bu adam, kaçırılmasından endişe edilen dar bir zamanda mütehassıs (uzman) bir doktora rastlar; fakat bu doktora hastalığının nasıl tedavi edileceğini sormaz da yaraların ve ilaçların özelliklerini ve tıbbın garip (ilginç) olaylarını sormakla meşgul olur. Bu durum, budalalığın ta kendisidir. 

   Adamın biri Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve selleme gelir ve ‘Bana ilmin ilginç taraflarını öğret’ der. Bunun üzerine Allah Resûlü r o adama,

   وَ مَا ذَا صَنَعْتَ فِى رَأْسِ الْعِلْمِ؟ قَال: وَ مَا رَأْسُ الْعِلْمِ؟ فَقَال: هَلْ عَرَفْتَ الرَّبَّ؟ قَالَ: نَعَمْ، قَالَ: وَ مَا صَنَعْتَ فِى حَقِّهِ؟ قَالَ: مَا شَاءَ اللَّهُ، قَالَ: هَلْ عَرَفْتَ الْمَوْتَ؟ قَالَ: نَعَمْ، قَالَ: فَمَا أَعْدَدْتَ لَهُ؟ قَالَ: مَا شَاءَ اللَّهُ، قَال: اذْهَبْ، فَأَحْكِمْ مَا هُنَالِكَ، ثُمَّ تَعَالَ نُعَلِّمْكَ مِنْ غَرَائِبِ الْعِلْمِ.

   “İlmin esası hakkında ne yaptın?” buyurur. Adam, “İlmin esası nedir?” diye sorunca Allah Resûlü Efendimiz, “Rabbini tanıdın mı?” diye karşılık verir. Adam “evet” diye cevap verir. Allah Resûlü’nün, “Allah’ın hakkını yerine getirmek için ne yaptın?” sualine adam, “onun dilediğini” cevabını verir. Efendimiz r, “Ölümü tanıdın mı?” diye sorar. Adam “evet” cevabını verince Peygamberimiz r, “Onun için ne hazırladın?” buyurur. Adam “Allah’ın dilediğini” diye cevap verir. Allah Resûlü r şöyle buyurur: “Git, zikredilenleri sağlamlaştır, sonra gel, ilmin ilginç taraflarından bir kısmını sana öğretelim.”[81]

   İşte peygamberimizin bu cevabı gösteriyor ki gerekli olan, ilmin esasını sağlam öğrenip pekiştirmektir. O da Allah’a ve son güne (âhiret) iman etmektir. Zira Allah Resûlü r, kendisinden garip şeyler öğrenmek isteyen adama,

   “Allah’ı tanıdın mı, ölümü anladın mı?” diye sormuştur. 

   Hatta öğrenilmek istenen bilgi, Şakîk el-Belhî’nin öğrencisi Hâtem el-Esamm’dan rivayet edilen cinsten olmalıdır: Şöyle ki hocası el-Belhî, el-Esamm’a: “Ne zamandan beri benimle beraber bulunmaktasın?” diye sorar. Hâtem el-Esamm da “Otuz üç seneden beri” diye cevap verir. Bunun üzerine el-Belhî, “Bu müddet içerisinde benden neler öğrendin?” diye sorunca el-Esamm, “Sekiz mesele öğrendim” karşılığını verir. Hocası el-Belhî, 

   اِنَّا لِلَّهِ وَ اِنَّا اِلَيْهِ رَاجِعُونَ

   “...Bizim bütün varlığımız Allah’ındır ve sonunda yine ona döneceğiz”[82] âyetini okuyup “(fe sübhânallâh!) Ömrüm seninle geçti; ancak sekiz mesele öğrendin öyle mi?” der ve hayret eder. El-Esamm, “Yalan söylemeyi sevmem; sekiz meseleden başka bir şey öğrenmedim” karşılığını verir. El-Belhî de “O hâlde nedir onlar, söyle bakalım” diye Hâtem’e sorar. Hâtem şöyle başlar:

   1- Halka baktım, her birinin kabre girince kendisinden ayrılacak bir sevgiliyi sevdiğini gördüm. Bunun üzerine ben de kabre girince benimle beraber kabre gelsin diye hasenâtımı (iyiliklerimi) sevgilim yaptım.

   El-Belhî, “Güzel yaptın yâ Hâtem!” der ve onu kutlar, ikincisi nedir diye sorar. El-Hâtem şöyle der:

   2- Allah azze ve cellenin,

   وَ اَمَّا مَنْ خَافَ مَقَامَ رَبِّهِ وَ نَهَى النَّفْسَ عَنِ الْهَوَى 

   “Ama kim Rabbinin huzurunda durmaktan korkup da nefsini kötü heveslerden alıkoymuşsa”[83] sözünü düşündüm, bunun hak olduğunu anladım. Bunun üzerine heva-hevesi kovmakta çok gayret gösterdim. Nihayet kalbim Allah’a itaat etmekte istikrar buldu, diye cevap verir. 

   3- Halka baktım ve gördüm ki yanında kıymetli ve değerli bir eşyası bulunan herkes onu kaldırıp korumaktadır. Sonra Allah’ın,

   مَا عِنْدَكُمْ يَنْفَدُ وَ مَا عِنْدَ اللَّهِ بَاقٍ

   “Çünkü sizin elinizdeki nimetler tükenir ama Allah’ın katındaki nimetler ise devamlıdır”[84] sözünü düşündüm. Artık ne zaman yanımda kıymetli ve üstün bir şey bulunsa Allah katında benim için bâkî kalsın diye onu Allah’a yönelttim.

   4- Halka baktım gördüm ki her biri mala, soya sopa ve şerefe değer vermektedir. Ancak düşündüm, bunların hiçbir şey olmadığını anladım. Sonra Allah Teâlâ’nın,

   اِنَّ اَكْرَمَكُمْ عِنْدَ اللَّهِ اَتْقَيكُمْ

   “Allah katında en değerliniz en müttaki olanınızdır”[85] âyetini düşündüm ve Allah nezdinde en şerefli olayım diye takvaya sarıldım.

   5- Baktım ki insanlar birbirini kötülemekte ve birbirlerine lânet etmektedir. Bütün bunlara sebep de hasettir.

   Sonra Allah’ın,

   نَحْنُ قَسَمْنَا بَيْنَهُمْ مَعِيشَتَهُمْ فِى الْحَيَوةِ الدُّنْيَا

   “...Oysa dünya hayatında onların geçimlerini aralarında biz bölüştürdük”[86] sözünü düşündüm ve hasedi terk edip halkla uğraşmaktan uzaklaştım; rızık taksiminin Allah’tan olduğuna inanarak halka düşmanlığı terk ettim.

   6- Halka baktım, birbirlerine zulmedip kavga ediyorlar. Onları gurura sevk eden ve vesveseleriyle zulmeden şeytandır. Dolayısıyla ben de ona düşman oldum ve Allah’ın,

   اِنَّ الشَّيْطَانَ لَكُمْ عَدُوٌّ فَاتَّخِذُوهُ عَدُوًّا

   “…Elbette şeytan sizin düşmanınızdır, siz de onu düşman tutun”[87] sözünü düşündüm, yalnız ona düşman oldum ve ona karşı savunma silahımı almakta gayret ettim. Zira Allah Teâlâ, şeytanın bana düşman olduğuna şahadet etmektedir. Durum böyle olunca ben de şeytana düşman oldum, halka düşmanlığı terk ettim.”

   7- İnsanlara baktım, her birinin bir ekmek parçasının arkasında gittiğini, kendini zillete soktuğunu ve kendi için helâl olmayan yerlere girdiğini gördüm. Sonra yüce Allah’ın,

   وَ مَا مِنْ دَابَّةٍ فِى الْأَرْضِ اِلاَّ عَلَى اللَّهِ رِزْقُهَا 

   “Yeryüzünde hareket eden hiçbir canlı yoktur ki rızkı Allah’a ait olmasın”[88] âyetini düşündüm. Benim de bu canlılardan biri olduğumu anladım ve Allah’a karşı vazifemle meşgul oldum, benim için Allah nezdinde olanları düşünmeyi terk ettim.

   8- Halka baktım, hepsini mütevekkil gördüm. Fakat kimi servetine, kimi ticaretine, kimi sanatına, kimi de sağlığına güvenmektedir. Hülasa her mahlûk bir başka mahlûka güvenmektedir. Ben de Allah Teâlâ’nın,

   وَ مَنْ يَتَوَكَّلْ عَلَى اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ 

   “…Kim Allah’a güvenirse Allah ona yeter”[89] âyetine baktım, O’na tevekkül ettim. O, bana kâfîdir.

   Şakîk el-Belhî, öğrencisi Hâtem el-Esamm’a: “Allah seni muvaffak kılsın. Ben Tevrat, İncil, Zebur ve Kur’an-ı azîmü’ş-şânın ilimlerine baktım; bu kitapların bütün ilimleri, zikredilen bu sekiz mesele etrafında dönmektedir” dedi.

   İşte ahiret âlimleri bu çeşit ilmi elde etmeye ehemmiyet vermektedir. Dünya âlimlerine gelince onlar, mal ve makam kazanmak kolay olsun diye, halkla ilgili ilimlerle meşgul olurlar. Allah’ın, peygamberlerini gönderirken onlara vermiş olduğu bu gibi ilimleri ihmal ederler. Dahhâk dedi ki: “Ben o âhiret âlimlerine yetiştim, onlar birbirlerinden ancak takvayı, Allah’ın emirlerine yapışıp yasaklarından kaçınmayı, öğreniyorlardı. Bugün ise kelâm öğreniyorlar. 

   4- Âhiret Âlimlerinin Dördüncü Alâmeti

   Ahiret âlimlerinin yiyecek ve giyecekte aşırılık ve süse, ev eşyası ve meskende fazlaca konfora meyletmemesi gerekir. Bu konularda imkân ölçüsünde kanaate, azlığa iltifat etmelidir. Bu durum tedbire sarılmaya ve selefe (önceki ilim ve takva adamlarına) uymaya sebeptir. Helâl olan şeylerde az ile yetinmeye meyli ne kadar fazla ise Allah’a o derece fazla yaklaşmış olur ve ahiret âlimleri arasında derecesi yükselir.

   Hikâye edildiğine göre Hâtem el-Esamm’ın arkadaşlarından Ebû Abdullah İbrâhîm el-Havâss dedi ki: “Biz Hâtem’le beraber Rey şehrine girdik. Hâtem, hacca gitmek istiyordu. Ona, “Rey kadısı Muhammed b. Mukàtil’in âlim bir zât olduğu ve şu anda hasta bulunduğu” haber verildi. O da “Âlimin ve hastanın ziyaretinde pek çok fazilet vardır” diyerek ziyaret için çıktı. Muhammed b. Mukàtil’in evine geldiklerinde bir de ne görsünler: Yüksek bir kapı, geniş, güzel bir ev ve tarifi çok zor bir güzellik. Kadı efendinin yanına girdiklerinde onun yumuşak bir döşekte uyuduğunu gördüler. Bunun üzerine Hâtem kendi kendine, “Bu ev bir âlimin evidir” diyerek düşünmeye daldı. Hasta kadı, Hâtem’e saygı için yatağından doğrulup oturdu ve Hâtem’in de oturmasını istedi fakat Hâtem oturmadı. Hâtem’e,

   “Belki de bir ihtiyacın var” dedi. Hâtem de “evet” karşılığını verince kadı, “İste” dedi. Hâtem,

   “Sana bir sualim var, tam ayağa kalk ki sorayım” dedi. Kadı toplumun huzurunda ayağa kalktı. Hâtem, kadıya:

   “Bu ilmi nereden aldın?” diye sordu. Kadı, “Güvenilir kimselerden” cevabını verince Hâtem,

   “Onlar kimden aldılar?” diye sordu. Kadı, “Onlar da Resûlullah’ın ashabından” diye cevap verdi. Hâtem,

   “Ashab kimden?” diye sordu. Kadı, “Allah’ın Resûlü’nden” dedi. Hâtem, “Allah’ın Resûlü kimden?” diye sorunca kadı, “Cibril’den” diye cevap verdi. Hâtem,

   “Cibril kimden?” diye sordu. Kadı, “Cibril de Allah’tan aldı” dedi.

   Sonra Hâtem kadıya, “Onların Allah’ın Resûlü’nden, Allah’ın Resûlü’nün de Allah’tan alarak sana söyledikleri bilgilerde evi pek geniş, güzelliği fazla ve malı çok olanın Allah Teâlâ katında derecesi daha büyük olduğuna dair bir şey duydun mu?” diye sordu. Kadı “hayır” diye cevap verdi. Hâtem, “Ne duydun?” diye sorunca kadı, “Kim dünyayı değer vermeyerek terk edip âhirete rağbet eder, yoksulları sever ve âhireti için hazırlık yaparsa Allah nezdinde onun derecesinin daha yüce olacağını duydum” dedi.

   Hâtem kadıya, “Sen kime uydun? Peygamber ve ashabına mı yoksa kireç ve tuğla ile ilk bina yapan Firavun ve Nemrud’a mı? Ey kötü âlimler! Sizin gibi dünyaya düşkün ve muhteris kimseleri cahiller görüyor da, zamanın âlimi böyle, ben ondan daha mı, üstünüm diyorlar” dedi. Bu sözleri müteakip Hâtem, kadı’nın yanından ayrıldı. Kadı İbni Mukàtil’in hastalığı daha da arttı.

   Hâtem’e, “Kazvin şehrinde et-Tenâfisî adlı zatın Rey kadısından daha geniş bir servete sahip olduğu” haber verildi. Hâtem de et-Tenâfisî’ye gitmek üzere yola çıktı ve Kazvin’e vardı; adı geçen zatın huzuruna girdi ve onun debdebesini gördü. Bu sebeple ona, “Allah sana merhamet etsin, ben yabancı bir adamım; bana abdestimi, namazımın anahtarını öğretmeni istiyorum” dedi. Et-Tenâfisî, “Severek, şerefle” diye karşılık verip su istedi ve Hâtem’in önünde abdest azalarını üçer defa yıkayarak abdest aldı, ardından “Allah Resûlü r de böyle abdest alırdı” dedi. Bunun üzerine Hâtem, “Ben de huzurunuzda abdest alabilir miyim? İstediğim daha sağlam olmuş olur” dedi. Et-Tenâfisî “evet” deyince Hâtem abdest aldı ama kollarını dörder defa yıkadı. Bunu gören et-Tenâfisî, “İsraf ettin” dedi. Hâtem, “Hangi hususta israf ettim?” diye sordu. Et-Tenâfisî, “Dördüncü yıkamada” deyince Hâtem, “Sübhânallâh! Ben bir avuç suda israf ettim, sen bütün bu servette israf etmedin; öyle mi?” dedi. Bunun üzerine et-Tenâfisî, Hâtem’in maksadını anladı, utandı, evine girdi ve kırk gün insanların huzuruna çıkamadı.

   Sonra Hâtem, Bağdâd’a müteveccihen yola çıktı. Oraya varınca ulema (ilim adamları) etrafını sarıp “Sen yabancı bir adamsın fakat seninle konuşan herkesi susturuyorsun” dediler. Hâtem, “Benim üç özelliğim vardır. Bunlar sayesinde hasmıma galip gelirim” dedi: “Hasmım görüşünde isabet ederse sevinir, hata ederse üzülürüm ve nefsimi ona karşı cahillik etmekten korurum.”

   Onun bu dediği Ahmed b. Hanbel’e ulaşınca, “Sübhânallâh! O ne akıllı insanmış! Kalkın, ona gidelim” dedi. Hâtem’in yanına gelince, “Ey Ebû Abdurrahmân! Dünya fitnesinden kurtuluş nedir, nasıl olur?” diye sordu. Hâtem, “Ey Ebû Abdullah! Sende dört özellik bulunmadıkça dünya fitnesinden kurtulamazsın: Cahillerin cehaletini affedeceksin, onlara karşı cahillik yapmayacak, elinde olan maldan onlara verip onların elindekilerden ümidini kesmiş bulunacaksın. İşte böyle olursan dünya fitnesinden kurtulmuş olursun” dedi. Sonra Medine’ye müteveccihen yola çıktı, Medine halkı onu istikbal ettiler. O Medine’de yüksek saraylar ve muhkem binalar gördü ve dedi ki:

   “Ey topluluk! Bu şehir hangi şehirdir?” Onlar da “Allah Resûlü’nün şehridir” dediler.

   “Allah Resûlü’nün köşkü nerededir? Orada namaz kılayım” dedi.

   “Onun köşkü yoktur; ancak yere yapışık bir evi vardır” cevabını verdiler.

   “Ashâbının köşkleri nerededir?” diye sordu.

   “Onların da yere yapışık evlerden başka bir şeyleri yoktur” dediler. Hâtem,

   “O hâlde bu şehir, Firavun’un şehridir” dedi.

   Bunun üzerine Hâtem’i yakalayıp valiye götürdüler ve “Bu yabancı adam, Resûlullah’ın şehrine Firavun’un şehridir diyor” dediler. Vali, “Niçin böyle söyledin?” diye sorunca Hâtem, “Acele etme! Ben yabancı bir adamım, bunlara Resûlullah’ın ve ashâbının saraylarını sordum” dedi ve hikâyeyi anlattı, sonra da şöyle devam etti: “Hâlbuki Allah Teâlâ şöyle buyuruyor:

   لَقَدْ كَانَ لَكُمْ فِى رَسُولِ اللَّهِ اُسْوَةٌ حَسَنَةٌ 

   ‘Allah’ın Resûlü’nde sizin için güzel bir örnek vardır.’[90]

   O hâlde siz Allah’ın Resûlü’ne ve ashâbına mı yoksa kireç ve tuğla ile ilk bina yapan Firavun’a mı uydunuz?”

   Bu sözler üzerine Hâtem’i serbest bıraktılar.

   İşte böyle bir âlim, bir kelime ile bir belde halkını ıslah eder. Kötü bir âlim; sîreti bir yana, sûreti ile bir belde halkının ahlâkını bozar. Ancak otuz üç senedeki öğrenimi, zikrettiğimiz cinsten sekiz mesele etrafında dolaşan kişinin öğretimi de böyle olacaktır. Fakat öğrenimden ilk maksat “Hurma şırasıyla abdest almak, köpeğin derisini tabaklamak caiz midir, eşeğin kesimi olur mu ve bu kesim derinin temiz olmasını ifade eder mi?” gibi meraklar şeklinde olursa böyle bir ilimden ne kendisini ne de başkalarını ıslah edecek bir şey hâsıl olmaz. Bunlarla meşgul olarak işe başlaman gösterir ki aklında bir bozukluk vardır. Ne zaman merkep sahibi bir adamı gördün de merkebini kesiyor, sonra derisini tabaklamadan giyiyor da sen bütün gayretini buna sarf ediyor; bu ölü cîfesi (leşi)dir, giyilmesi câiz değildir, tabaklanması gerekir diye açıklamalarda bulunuyorsun? Hâlbuki iki yanın arasındaki kalbin ölü, kokusu âfâka dağılmış; sen onu tabaklamaya ve pisliğini temizlemeye ehemmiyet vermiyorsun ve nasıl tabaklanacağının yolunu öğrenmiyorsun. Ne zaman bir kadınla zina yapan bir erkeği gördün; kadın bu gayri meşru ilişkiden bir çocuk dünyaya getirdikten sonra erkek onunla evlenmiş de sen kalkıp bütün gayretini bu nikâhın câiz olup olmadığına sarf ediyorsun.

   Hülasa

   Âhiret âlimleri dünyada azla yetinir, mübâh bile olsa onun kendilerini harama teşvik edeceğini bildikleri için süslenmeyi terk ederler. 

   Nitekim Hazreti Ömer şöyle demiştir: 

   كُنَّا نَدَعُ سَبْعِينَ بَابًا مِنَ الْحَلاَلِ مَخَافَةَ الْوُقُوعِ فِى الْحَرَامِ.

   “Biz, harama düşme korkusuyla, helâlden birçok şeyi terk ederdik.”

   Müşahede de bunu göstermektedir: Zira nimet içinde yüzmek ancak birçok akar ve ürün elde etmekle mümkün olabilir. Bu akar ve ürünleri elde edip korumak ise ancak makam ve rütbe ile mümkündür. Makam ve rütbe ancak sultanların (devletlülerin) muaveneti (desteği) ile tamam olur. Bu da ancak onlara karışmak, tâbi olmak, hizmetlerine devam etmek ve zulümlerine ses çıkarmamakla mümkün olacaktır. Devlet idarecilerine karışanlar onlara müdârâ edecek, müdârâ eden de dalkavukluk yapıp riyâkârlık edecek, onların düşmüş olduğu felâketlere düşecek ve onlar helâk olduğu gibi o da helâk olacaktır. 

   Bu helâki Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle ifade buyurmuşlardır:

   مَنْ أَخَذَ مِنَ الدُّنْيَا فَوْقَ مَا يَكْفِيهِ أَخَذَ جِيفَةً وَ هُوَ لاَ يَشْعُرُ.

   “Kim dünyadan kendisine yetecek miktardan fazlasını alırsa farkına varmadan bir cîfe (leş) almış olur.”[91]

   İşte bu mübahlara devam edip onları korumak da neticede insanı helâk edici masiyetlere çekecektir.

   5- Âhiret Âlimlerinin Beşinci Alâmeti

   Devlet idarecileriyle oturup kalkmak ve onları ziyaret etmekten uzak bulunmaktır. Ancak birisi hakkında şefaatçi olmak mecburiyeti ile veya bir zulme mâni olmak veya nasihat etmek ve faydalı olanı göstermek için âlim, sultanın yanına girebilir. Nasihatinin geçerli ve şefaatinin makbul olabilmesi için devlet idarecilerinin mal ve makamına tamah etmemelidir. İlk devir âlimleri sultanların huzuruna girmekten şiddetle kaçınmışlardır. Zira Âsım b. Damure’nin Hz. Ali’den, onun da Allah Resûlü r’den rivayet ettiği bir hadis-i şerifte Peygamberimiz sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmaktadır:

   إِنَّ فِى جَهَنَّمَ وَادِيًا إِذَا فُتِحَ اسْتَجَارَتْ مِنْهُ النَّارُ سَبْعِينَ مَرَّةً، أُعِدَّ لِلقُرَّاءِ الْمُرائِينَ، وَ أَشَدُّ الْقُرَّاءِ عَذَابًا اَلَّذِينَ يَزُورُونَ الْأُمَرَاءَ.

   “Cehennemde bir vadi vardır ki açıldığı zaman cehennem ateşi ondan yetmiş defa Allah’a sığınır. O vadi, riyâkâr okuyucu ve gösteriş yapan âlimler için hazırlanmıştır. Azabı en şiddetli olacak âlimler ise (dünyevî gayelerle) ümerayı ziyaret edenlerdir.”[92]

   Bir başka hadis-i şerifte Allah’ın Resûlü r şöyle buyurmuşlardır:

   اَلْعُلَمَاءُ اُمَنَاءُ الرُّسُلِ عَلَى عِبَادِ اللَّهِ مَا لَمْ يُخَالِطُوا السَّلاَطِينَ، فَإِذَا فَعَلُوا ذَلِكَ فَقَدْ خَانُوا الرُّسُلَ، فَاحْذَرُوهُمْ وَاعْتَزِلُوهُمْ.

   “Âlimler idarecilerle düşüp kalkmadıkça Allah’ın kullarına karşı peygamberlerin güvenilir vârisleridir. İdarecilere karışırlarsa peygamberlere hıyanet etmiş olurlar. Onlardan sakının ve ayrılın.”[93]

   Diğer bir hadiste de Allah’ın Resûlü r,

   شِرَارُ الْعُلَمَاءِ الَّذِينَ يَأْتُونَ الْأُمَرَاءَ، وَ خِيَارُ الْأُمَرَاءِ الَّذِينَ يَأْتُونَ الْعُلَمَاءَ.

   “Âlimlerin şerlileri idarecilere gelenler, idarecilerin hayırlıları da âlimlere gelenlerdir”[94] buyurmuşlardır.

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz yine bir hadis-i şeriflerinde şöyle buyurdular:

   مَنْ بَدَا جَفَا، وَ مَنِ اتَّبَعَ الصَّيْدَ غَفَلَ، وَ مَنْ أَتَى السُّلْطَانَ افْتُتِنَ.

   “Şehirden uzak bedevi hayatı yaşayan insan katı olur, av peşine düşen gafil olur, idarecinin yanına varıp onun meclisinde bulunan da fitneye düşer.”[95]

   Huzeyfe radıyallahu anh da “Fitne noktalarından sakınınız” demiş, onların neler olduğu sorulduğunda “İdarecilerin kapılarıdır” cevabını vermiştir, “Sizden biri emîrin (devlet idarecisi) huzuruna girer, onun yalanını tasdik eder ve onda olmayan şeyleri söyler.” 

   A’meş’e,

   “Senden ilim alanlar çok olduğu için şüphesiz sen ilmi muhafaza ettin” denildi. A’meş şöyle cevap verdi:

   “Acele etmeyin, üçte biri ilmin idrâkine varamadan ölür, üçte biri idarecilerden ayrılmazlar ki bunlar insanların en şerlileridir. Geri kalan üçte birinden de pek azı iflâh olur.”

   Saîd ibnü’l-Müseyyeb şöyle demiştir:

   “Âlimi devlet idarecilerine giderken gördüğünüzde ondan sakınınız; zira o hırsızdır.”

   Evzaî de demiştir ki:

   “Allah’a, bir valinin yanına gidip gelen âlimden daha nefretli kimse yoktur.”

   Birisi de şöyle demiştir: 

   “Pislik üzerindeki sinek, sultan kapısındaki fukahâdan daha güzeldir.”

   Ebû Zerr, Seleme’ye:

   “Ey Seleme! Sultanların kapısına varma! Zira sen onların servetinden basit bir şey elde edersin. Ama onlar senin dininden daha fazlasını alırlar” demiştir.

   Şöyle denildiği rivayet edilmiştir: 

   “İlim adamları bir şey öğrendiklerinde onunla amel ederler, amel ettiklerinde kendilerini meşgul ederler, meşgul ettiklerinde kendilerini kaybederler, kendilerini kaybettiklerinde de aranırlar, arandıklarında kaçarlar.”

   Ömer b. Abdülaziz, Hasan-ı Basrî hazretlerine bir mektup yazmış ve:

   “İmdi Allah’ın emrini tatbik konusunda kendilerinden yardım talep edeceğim bir topluluğu bana göster” demiştir. Hasan-ı Basrî hazretleri de ona, “Dinine bağlı kimseler seni istemez, yanına gelmezler. Dünya ehlini de sen istemezsin; fakat dindar bilginlere yaklaşman gerek. Zira onlar şereflerini korur, onu hainlikle kirletmezler” şeklinde cevap vermiştir.

   İşte adaletiyle meşhur olan, ‘ikinci Ömer’ diye anılan Ömer b. Abdülaziz misalinde dinine bağlı kişilerin, kendisini isteyip yanına gidip gelmeyecekleri zikredilmiştir.[96]

   İbni Mes’ûd t şöyle demiştir: 

   “Şüphesiz ki kişi, devlet adamının yanına dindar olarak girer, dinsiz olarak çıkar.” Bu nasıl olur denildiğinde de şöyle cevap vermiştir: “Devlet adamının, Allah’ın gazabına sebep olacak işlerine razı olur (sesini çıkarmaz) da bu yüzden dinden çıkar.”

   Halife Ömer b. Abdülaziz bir kişiyi vali tayin etti. Kendisine, vali tayin ettiği bu zatın, Haccac’ın valisi olduğu söylenince onu derhâl azletti. Adam Haccac’a çok kısa bir zaman valilik yaptığını söylediyse de Ömer b. Abdülaziz, uğursuzluk ve şer bakımından bir gün bile onunla sohbet etmiş olman sana kâfidir, diyerek reddetti.

   Saîd ibnü’l-Müseyyeb zeytinyağı ticareti yapıyor ve şöyle diyordu: “Bu ticarette sultanlara muhtaç olmamak vardır.”

   Vüheyb de şöyle demiştir: 

   “Sultanların yanlarına girip çıkan adamların ümmete verdiği zarar kumarcılardan daha fazladır.”

   Eğer sen “Sultanların huzuruna girmekte, özellikle onlardan bir şey almayan kimselere karşı bu şiddetin sebebi nedir?” diye sorarsan derim ki: Sultanların yanına girenler Allah’ın gazap ve isyanına hedef olurlar. Davranışında, susmasında, kavlinde ve inancında daima Allah’a karşı isyan hâlindedir. Bunlardan kendisini uzak tutacak kimseler ise nadir denecek kadar azdır.

   Sultanın yanına giren kimselerin davranışlarıyla meydana çıkacak masiyete gelince:

   Sultanların yanına giren kimse, umumiyetle gasp edilmiş veya haram malla yapılmış, gasp edilmiş mefrûşatla döşenmiş bir yerde bulunur. Böyle bir eve ayak basmak, bu binalarda gölgelenmek ve bu yaygıları çiğnemek; bütün bunlar masiyettir. Sultanın kimsesizler çölünde veya bir mescitte bulunduğunu farz ederek sadece yanına girmek ve selam vermekle kişi asi olmaz. Ancak sultanın huzurunda adeta secde veya rükû eder şekilde eğilir veya ayakta dikilirse zulme alet olan dostluğu sebebiyle zalime saygı göstermiş olur. Hâlbuki zalime saygı için baş eğmek masiyettir. O kadar ki Peygamberimiz r,

   مَنْ تَوَاضَعَ لِغَنِىٍّ لِغِنَاهُ ذَهَبَ ثُلُثَا دِينِهِ.

   “Kim sırf zenginliğinden dolayı bir zengine tevazu gösterirse dininin üçte ikisi gider”[97] buyurmuştur.

   Bu hüküm zalim olmayan zengin hakkındadır. Bir de zalim zengin hakkında ne dersin? Zaruret olmadıkça zalime saygı göstermek caiz değildir. Evet, Allah’a ve ilme yaklaşmak için seni ziyaret ettiğinde ikrama ikramla karşılık vermek gerekir. Çünkü dindarlara yakın olma niyeti pek hayırlı bir iştir. Bu niyetteki kimselere değer vermek icap eder ki rağbeti artsın. Belki de Peygamberimiz r’in,

   إِذَا جَاءَكُمْ كَرِيمُ قَوْمٍ فَأَكْرِمُوهُ.

   “Bir kavmin asil (şerefli) bir ferdi size geldiği zaman ona saygı gösterip ikram ediniz”[98] sözünden maksat budur.

   Selef bu konuda sertlik yolunu tutmuş ve böyle insanlara saygı göstermemiş, onları küçük düşürmek için ziyaret etmişlerdir. Saltanatın haşmetinin izalesine ve ilme saygıdan uzaklaştırmaya sebep olamadıkça en salim ve en uygun yol budur. Gerçi bu durum devlet idarecilerinin hâlleri, inançları ve dindarlıklarına göre değişebilir. 

   Sükûtları (susmaları) sebebiyle masiyete gelince:

   Devlet adamlarının yanına giren kişi onların meclislerinde ipek yaygılar, gümüş kaplar, kendileri ve çocukları için süslü elbiselerden haram olanları görecek ve bunlara ses çıkarmayacaktır. Hâlbuki bir kötülüğü görüp de sükût eden kişi ona ortaktır. İdarecilerin yanına giren kişi ayrıca onların çirkin, yalan ve incitici sözlerini duyacak, bunlara karşı da susacaktır. Oysa bütün bunlara karşı susmak da haramdır. Eğer sen “Devlet adamının yanına giren kişi ölüm korkusu olmazsa bunları söylemesi gerekir; ancak korkarsa mazurdur” dersen ben de derim ki: “Evet. Fakat o şahıs orada hazır bulunmaya ve olup bitenleri seyretmeye mecbur değildir. Yani Allah’a isyan edilen bir yerde hazır olmakta mazur değildir. Kim içki meclisinde hazır olur, oradakilerin fasıklığını görür de korktuğu için susmasında kendisinin mazur olduğunu iddia ederse o mazur sayılmaz. Çünkü böyle bir kimsenin Allah’a isyan edilen bir mecliste bulunmaması gerekir.[99] 

   Sözle yapılan masiyete gelince:

   Devlet adamına dua etmesi, onu övmesi veya onun söylediği bâtıl bir sözü açıkça veya başını sallayarak yahut yüzünde bir sevinçle tasdik etmesi veya ona muhabbet ve dostluk izhar edip tekrar buluşma konusunda arzulu olduğunu belirtmesi, uzun süre onunla beraber kalmayı çok istediğini ifade etmesi…[100] Umumiyetle böyle bir insan devlet adamının karşısında selamla yetinmez, konuşması da bu anlatılanların dışına çıkmaz.

   Dua ederek masiyete gelince:

   Devlet adamına ancak şöyle duaları etmek caizdir: Allah seni ıslah etsin, Allah seni hayırlara muvaffak kılsın, Allah ömrünü ona itaatte uzatsın vs. Mutlak şekilde ömrünün uzaması, ‘nimetin bol olsun’ diye dua etmesi ve ‘efendim’ diye hitaplara ruhsat yoktur. Peygamberimiz r şöyle buyurmuştur:

   مَنْ دَعَا لِظَالِمٍ بِالْبَقَاءِ فَقَدْ أَحَبَّ أَنْ يُعْصَى اللَّهُ تَعَالَى
فِى أَرْضِهِ.

   “Kim bir zalime, idaresinin ve ömrünün devamı için dua ederse o, Allah’ın mülkünde Allah’a isyan edilmesini arzulamış demektir.”[101] 

   Duadan da öte devlet adamını över, onda olmayan özellikleri varmış gibi zikrederse o zaman yalancı ve münafık olmuş ve bir zalime saygı gösterip, değer vermiş olur. İşte bunlar üç masiyettir. Hâlbuki Peygamberimiz r şöyle buyurmuştur: 

   إِنَّ اللَّهَ لَيَغْضَبُ إِذَا مُدِحَ الظَّالِمُ.

   “Zalim methedildiği zaman hiç şüphe yok ki Allah öfkelenir.”[102] 

   Diğer bir haberde,

   مَنْ أَكْرَمَ فَاسِقًا فَقَدْ أَعَانَ عَلَى هَدْمِ الْإِسْلاَمِ.

   “Kim bir fasıka değer verirse İslam’ın yıkılmasına yardım etmiş demektir”[103] buyurulmuştur.

   Dua ve övgünün de ötesinde devlet adamının sözlerini tasdik edip yaptıklarında onu tezkiye ederse işte o zaman nehy-i ani’l-münkeri (çirkin olandan vazgeçirmeyi) terk etmiş ve şer’an yasak olanın yapılmasına yardım ettiği için asi olmuş olur. Zira devlet adamını tezkiye ederek yaptıklarını tasdik, onun kötülüğe olan arzularını tahrik etmek ve ona cesaret vermek demektir. Nitekim yalanlamak, zemmetmek ve yaptığı işlerin çirkin olduğunu söylemek onu kötülükten men etmek ve kötülük sebeplerini zayıflatmaktır. Ağız ucu ile de olsa masiyete yardım etmek masiyettir. Daha da ileri giderek kendisiyle tekrar kavuşma arzusunda olduğunu, devlet ve ikbali ile ferahladığını izhar etmesidir ki bu davranışında şayet samimi değil de yalancı ise nifak ve yalancılık masiyeti ile samimi ise bir zalimin devletinin devamını istemesi sebebiyle yine asi olur. 

   Bu insana yakışan, Allah için o zalim devlet adamına buğzedip nefret etmesidir. Zira Allah için buğzetmek vaciptir. Masiyeti seven ve ona razı olan asidir. Kim bir zalimi zulmünden dolayı severse o da asidir. Sevgisi zulmünden dolayı olmasa bile buğzetmediği için yine asidir. Ona gerekli olan, zalime buğzetmektir. Bir şahısta hem hayır hem de şer toplansa hayrından dolayı sevmek, şerrinden dolayı da buğzetmek gerekir ki böylece kişi sevgi ile nefret arasını cem etmiş olmaktadır. Sevgi ile nefretin nasıl cem edildiğini ve Allah için birbirlerini sevenlerin durumlarını İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı kitabımızın âhiret bölümünde beyan edeceğiz. 

   İtikad bakımından bozulmaya gelince:

   Derim ki devlet adamları ile haşir neşir olan kişi söylediklerimizin hepsinden kurtulsa bile kalbinin fesada uğramasından kurtulamayacaktır. Zira o önce devlet adamının nimetinin bolluğuna bakacak, Allah’ın verdiği nimeti basit görecek, böylece kendini tehlikeye atmış olacaktır. 

   Hâlbuki Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz,

   لاَ تَدْخُلُوا عَلَى أَهْلِ الدُّنْيَا فَإِنَّهُ مَسْخَطَةٌ لِلرِّزْقِ.

   “Hedefi sadece dünya olan zengin kimselerin yanına girmeyin. Zira bu durum, rızık için öfkelenmeye sebep olacaktır”[104] buyurarak bunu yasaklamıştır.

   Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır: 

   وَ لاَ تَمُدَّنَّ عَيْنَيْكَ اِلَى مَا مَتَّعْنَا بِهِ اَزْوَاجًا مِنْهُمْ زَهْرَةَ الْحَيَوةِ الدُّنْيَا لِنَفْتِنَهُمْ فِيهِ

   “Kendilerini sınamak için birtakım insanlara verdiğimiz dünya hayatının gösterişine gözünü dikme...”[105]

   Hiç şüphe yok ki dünya hayatının ziynetlerini gören kimsenin bunlara karşı rağbeti ve dünyaya olan ihtirası artar. Hâlbuki bütün hataların başı da dünya sevgisidir.

   Hikâye edilir ki: Adamın biri Süfyân-ı Sevrî ile beraber yürüyordu, derken yüksek ve sağlam yapılmış bir kapının yanına geldiler, Süfyân-ı Sevrî bu kapıya baktı, hoşnutsuzluk ifadesini belirtti ve “Bu durum israfa teşvik etmektir. Çünkü insanlar bu kapıya bakmayacak olsaydılar onlar bunu yapmayacaktı” dedi.

   Âhiret âlimleri fıkhın nadir meselelerine değil, bu gibi meselelere pek dikkat ederlerdi. İşte açıkça anlaşılmaktadır ki devlet adamı ile haşır neşir olan kimseler bu gibi masiyetlere sürüklenirler. Binâenaleyh zaruretler dışında idarecilerin yanlarına girmek câiz değildir; bu zaruretler de üçtür:

   Birincisi

   Saygı için değil de hükümdar tarafından mecburî bir emirle onun yanına gitmesinde bir beis yoktur. Zira dirense kendisine eza edileceğini veya kendisi yüzünden halkın huzurunun bozulacağını veya idarenin zor durumda kalacağını bilir.

   İkincisi

   Belli bir Müslüman’a yapılan zulmü ortadan kaldırmak için devlet adamının yanına gidebilir. Bu da başkasına yapılan zulme, Allah’ın rızasını ve mükâfatını düşünerek mâni olmak veya kendisi ile ilgili zulmü devlet adamına şikâyet etmek için onun yanına gitmektir.

   Üçüncüsü

   Kendisine fazla ihtiyaç duyulduğunu ve sözünün onlar yanında kabule şayan olacağını bilirse o takdirde umumî nasihat için sultanın yanına girebilir. Ancak burada da şeytanın bir hilesi olabilir: Şeytan çok defa kişilere sultanların yanına girmeyi güzel gösterebilir ve “Senin gayen ancak halkın menfaatidir, zayıflara şefaattir” der. Fakat gerçekte adamın gayesi böyle değil, bilakis kabul görmek ve makam elde etmektir. Bunun alameti de şudur: Şefaat, yani başkalarına aracılık etme, nasihatte bulunma ve söz bakımından kendisinden daha nüfuzlu (sözü geçerli) birisi çıksa ve dolayısıyla onun, idarecinin yanına girip çıkmasına ihtiyaç kalmasa o zaman üzülür ve kederlenir. Eğer devlet adamının yanına gidip gelmesinin bahanesi bir zaruret olsaydı sözü kendisinden daha geçerli birinin çıkıp ona ihtiyaç bırakmaması, onun için bir nimet olmalıydı. Çünkü daha sonra ortaya çıkan kişi onu yorgunluk ve tehlikeye maruz kalma külfetinden kurtarmıştır.

   Bütün bozulmaların (ve çürümelerin) esası da dünyaya olan rağbettir. 

   Allah Teâlâ, Kàrûn kıssasında şöyle buyurmaktadır: 

   فَخَرَجَ عَلَى قَوْمِهِ فِى زِينَتِهِ قَالَ الَّذِينَ يُرِيدُونَ الْحَيَوةَ الدُّنْيَا
يَا لَيْتَ لَنَا مِثْلَ مَا اُوتِىَ قَارُونُ

   “Derken bir gün Kàrûn bütün haşmet ve debdebesiyle kavminin karşısına çıktı. Bu dünya hayatında gözü olanlar, ‘Keşke Kàrûn’a verilenin bir benzeri bize de verilseydi’ dediler...”[106]

   İşte böyle kişiyi irfan sahibi yapan ilmin talep edilmesi gerekir. Bu ilim, Hâtem el-Esamm’ın söylediği ilim cinsindendir ki o şöyle demiştir: “Benimle melikler arasında ancak bir gün vardır, düne bakarsak melikler onun lezzetini duyamazlar, yarın ise ben de onlar da bir korku içindeyiz. Meliklerle aramızdaki fark ancak bugündür; bugünde de olması ümit edilen ne olabilir?”

   Ebu’d-Derdâ t şöyle demiştir: 

   “Mal-mülk sahipleri yerler, bizler de yeriz; onlar giyerler, bizler de giyeriz; içerler, bizler de içeriz; onların fazla malları var, onlara bakarlar; bizler de onlarla bakarız. O malların hesabı onların üzerinedir; biz o malların hesabından uzağız.”

   Bu özelliğe sahip olan âlimler, Allah’ın sevabının daha hayırlı olduğunu bilirler. Bu ilim sayesinde din âlimleri dinin kendilerine bahşetmiş olduğu şeref ve haysiyetten dolayı sultanların mallarını terk edip kendilerine sunulduğu hâlde onu alma tenezzülünde bulunmamışlardır.

   Mukàtil b. Sâlih’ten hikâye edildiğine göre o şöyle demiştir:

   “Ben Hammâd b. Seleme’nin yanında bulunuyordum; onun, üzerinde oturduğu bir hasırı, okuduğu bir Mushaf’ı, içinde kitapları bulunan bir dağarcığı ve abdest aldığı kaptan başka bir şeyi yoktu. Biz onun yanında otururken birisi kapıyı çaldı, o da açtı; aniden içeri halifelerden Muhammed b. Süleyman girdi ve oturdu. Sonra Hammâd b. Seleme’ye hitaben, ‘Ne oluyor bana ki seni gördüğüm zaman bir korku doluyor içime?’ deyiverdi. Hammâd cevaben şöyle dedi: Çünkü aleyhissalâtu ve sellem Efendimiz şöyle buyurmaktadır:

   إِنَّ الْعَالِمَ إِذَا أَرَادَ بِعِلْمِهِ وَجْهَ اللَّهِ تَعَالَى هَابَهُ كُلُّ شَيْئٍ،
وَ إنْ أَرَادَ أَنْ يَكْنِزَ بِهِ الْكُنُوزَ هَابَ مِنْ كُلِّ شَيْئٍ.

   “Şüphesiz ki bir âlim ilmiyle Allah Teâlâ’nın rızasını murat ederse her şey ondan çekinir, korkar. Eğer ilmiyle hazineler doldurmak isterse işte o zaman kendisi her şeyden çekinip korkar.”[107]

   Sonra Muhammed b. Süleyman, Hammâd’a: “Alırsın da ihtiyacını karşılarsın” diyerek bir kesenin içinde kırk bin dirhem sundu. Hammâd ise “Sen bunları, bu paralar sebebiyle kimlere zulmetmişsen onlara ver” dedi. Muhammed b. Süleyman, “Allah’a yemin olsun ki ben bunları sana kendi mirasımdan verdim” dedi. Hammâd ise “Benim bunlara ihtiyacım yok” dedi. Muhammed b. Süleyman, “Alır, dağıtırsın” dediyse de Hammâd, “Taksimde adalet yapsam bile ondan bir şey almamış olanlardan bir kısmı adalet yapmadığımı söyler ve dolayısıyla alanlar günahkâr olur” diyerek almadı. 

   İşte gerçek din âlimlerinin devlet adamlarına karşı davranışları böyle idi. Din âlimleri, onları ziyaret için yanlarına girdiklerinde veya devlet adamları din bilginlerinin, huzurlarına gelmelerini istediğinde; emir gereğince gelirler ve dalkavukluk yapmadan onlara nasihat ederlerdi. Nitekim hikâye edilmiştir ki Hişâm b. Abdülmelik haccetmek üzere Mekke’ye gelir ve “Sahabeden birini bana getirin” der. Kendisine “hayatta sahabeden kimsenin kalmadığı” söylenir. Bunun üzerine “Tâbiînden getirin” deyince Tâvûs el-Yemânî getirilir.

   Tâvûs el-Yemânî, Hişâm’ın huzuruna girdiğinde ayakkabılarını yaygının kenarında çıkarır ve Hişâm’ı müminlerin emîri olarak selamlamaz; ancak “esselâmü aleyke yâ Hişâm (ey Hişâm, sana selâm)” der. Onu künyesiyle çağırmaz, karşısına oturur ve “Nasılsın ey Hişâm!” diye sözüne devam eder. Bunun üzerine Hişâm o kadar öfkelenir ki Tâvûs’u öldürtmeyi bile düşünür. Ancak kendisine “Allah ve Resûlü’nün hareminde bulunduğu ve bunun mümkün olamayacağı” söylenir. Hişâm, “Ey Tâvûs! Yaptıklarına seni sevk eden sebep nedir?” der. Bunun üzerine Tâvûs, “Ne yaptım?” deyince Hişâm’ın öfkesi daha da artar ve der ki: “Sen ayakkabılarını yaygıların kenarında çıkardın; hâlbuki bu davranış halifelerin âdetlerine göre yadırganır. Ayrıca elimi öpmedin, beni müminlerin emîri olarak selamlamadın. Künyemi söylemedin ve iznim olmadan karşıma oturarak ‘Nasılsın ey Hişâm!’ dedin.

   Tâvûs, “Ayakkabılarımı yaygının kenarında çıkarmam konusu; ben onları Azîz olan Allah’ın huzurunda her gün beş defa çıkarıyorum da o beni cezalandırmıyor ve öfkelenmiyor” dedi. Elini öpmeme sözüne gelince; ben müminlerin emîri Ali b. Ebî Tâlib t’in şöyle dediğini duydum: Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır: 

   لاَ يَحِلُّ لِرَجُلٍ أَنْ يُقَبِّلَ يَدَ أَحَدٍ إلاَّ امْرَأَتَهُ مِنْ شَهْوَةٍ أَوْ وَلَدَهُ بِرَحْمَةٍ.

   “Hiçbir insana başka birinin elini öpmesi helâl olmaz. Ancak şehvetle hanımını, şefkat ve merhametle çocuğunu öper.”

   “Müminlerin emîri olarak selamlamadın” sözüne gelince, “Bütün insanlar senin emirliğine razı değiller. Bu sebeple ben de yalan söylemeyi hoş görmedim” demiştir. 

   “Beni künyemle çağırmadın” sözüne gelince, Allah Teâlâ dostlarını “yâ Âdem, yâ Dâvûd, yâ Îsâ, yâ Yahyâ!” şeklinde isimlendirmiş; düşmanlarını ise

   تَبَّتْ يَدا اَبِى لَهَبٍ

   “Tebbet yedâ Ebî Leheb (Kurusun Ebû Leheb’in elleri)”[108] diye künyelemiştir.

   “Karşımda oturdun” şeklindeki ifadenize gelince; ben müminlerin emîri Ali b. Ebî Tâlib’in şöyle dediğini duydum:

   إِذَا أَرَدْتَ أَنْ تَنْظُرَ إِلَى رَجُلٍ مِنْ أَهْلِ النَّارِ فَانْظُرْ إِلَى رَجُلٍ جَالِسٍ وَ حَوْلَهُ قَوْمٌ قِيَامٌ.

   “Cehennem halkından birini görmek istersen etrafında insanlar ayakta oldukları hâlde oturan adama bak.” 

   Bunun üzerine Hişâm b. Abdülmelik’in öfkesi sakinleşti; Tâvûs’un dürüstlüğünü, takvasını beğendi ve “Ey Tâvûs, bana vaaz et” dedi. Tâvûs da şöyle dedi: Emîrü’l-müminin Ali b. Ebî Tâlib’in şöyle dediğini duydum: Allah’ın Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurdular:

   إِنَّ فِى جَهَنَّمَ حَيَّاتٍ كَالْأَفْيَالِ وَ عَقَارِبَ كالْبِغَالِ تَلْدَغُ كُلَّ أَمِيرٍ لاَ يَعْدِلُ فِى رَعِيَّتِهِ.

   “Şüphesiz ki cehennemde filler gibi yılanlar, katırlar gibi akrepler vardır. Bunlar tebaası hakkında âdil olmayan her idareciyi sokacaktır.”[109]

   Sonra Hişâm kalktı ve kaçtı.

   Hikâye edilir ki halife Süleyman b. Abdülmelik, Mekke’ye gitmek maksadıyla Medine’ye gelir ve dîn âlimlerinin büyüklerinden bulunan Ebû Hâzim’e adam göndererek onu yanına çağırtır. Ebû Hâzim, Süleyman b. Abdülmelik’in yanına girdiğinde halife, “Ey Ebû Hâzim! Bize ne oluyor da ölümü çirkin görüyoruz?” diye sorunca Ebû Hâzim’in cevabı şu olur: “Çünkü siz âhiretinizi harap ederek dünyanızı mamur ettiniz. Bu sebeple imar ettiğiniz dünyadan tahrip ettiğiniz yere göçmeyi sevmiyorsunuz.”

   Süleyman b. Abdülmelik’in “Ey Ebû Hâzim! Allah’ın huzuruna varış nasıl olacaktır?” sualine, “İyi olanlar sefere çıkıp da sonra ailesine dönen kimse gibi kötü olanlar ise efendisinden kaçıp daha sonra yakalanarak tekrar efendisine getirilen insan gibi olacaklardır” şeklinde cevap verir. Bunun üzerine Süleyman b. Abdülmelik ağlar ve “Keşke Allah katında benim için ne olduğunu bilseydim” der. Ebû Hâzim de “Kendini Allah’ın kitabına arz et” diye karşılık verir.

   Zira Allah Teâlâ şöyle buyurur: 

   اِنَّ الْاَبْرَارَ لَفِى نَعِيمٍ وَ اِنَّ الْفُجَّارَ لَفِى جَحِيمٍ

   “İyiler mutlaka nimet içindedirler, kötüler de yakıcı ateş içindedirler.”[110] 

   Süleyman b. Abdülmelik’in “Allah’ın rahmeti nerededir?” sualine Ebû Hâzim, “Muhsinlere (Allah’ı görüyormuş gibi kulluk edenler) yakındır” şeklinde cevap verir. Halifenin “İçinde bulunduğumuz durumdan kurtuluş nedir?” sorusuna Ebû Hâzim, “Helâlinden kazanıp yerine sarf etmendir” diye cevap verir. Süleyman b. Abdülmelik, “Ey Ebû Hâzim! Buna kimin gücü yeter?” deyince Ebû Hâzim, “Cenneti talep edip cehennemden kaçan kimsenin” şeklinde cevap verir.

   Ömer b. Abdülaziz, Ebû Hâzim’e: “Bana vaaz et” demiş, bunun üzerine Ebû Hâzim de şöyle karşılık vermiştir: “Ölümü başucuna koy; sonra o anda sende bulunmasını arzu ettiğin şeyi düşün ve şimdi onu yap; yine sende bulunmasını istemediğin şeyi düşün ve şimdi onu terk et; belki de o an yakındır.”

   İşte âlimlerin devlet adamlarıyla sohbeti-konuşması böyle idi. Binâenaleyh, önce sultanların niyetlerini, sonra da onlarla nasıl konuşacağının üslûbunu öğren ve onların yanlarına gir, bunun zararı yoktur.

   6- Âhiret Âlimlerinin Altıncı Alâmeti

   Âhiret âliminin hemen fetva vermeye yeltenmemesi, aksine içtihâdın tehlikeli gerdanlığını boynuna takmaktan sakınması gerekir ve ona göre meseleler üçe ayrılmalıdır:

   a) Allah Teâlâ’nın kitabı ile veya Peygamber’in sünnetiyle yahut kıyâs-ı celîyi bilip bunlarla fetva verdikleri.

   b) Şüphelenip de “lâ edrî (bilmiyorum)” dedikleri. Âlim, “Bilmiyorum” sözünden çekinmemelidir. Hatta Allah’ın,

   وَ مَا اُوتِيتُمْ مِنَ الْعِلْمِ اِلاَّ قَلِيلاً

   “Bu konuda size pek az bilgi verilmiştir”[111] sözünün doğruluğunu itiraf ederek davranışlarını düzenlemelidir.

   c) İçtihad ve zanla bildikleridir ki gerçek âlim bunu da nefsinden uzaklaştırıp eğer meselenin halli yalnız kendisine kalmamışsa bu meseleyi başkalarına havâle etmelidir. İşte sahabenin ve selef âlimlerinin (Allah hepsinden razı olsun) ahlâkı böyle idi. Çünkü fetva konusunda hemen öne atılmak ve sualin yalnız kendisine sorulmasını istemek makam ve rütbe arzusunun bir belirtisidir. 

   Haberde varid olmuştur ki ilim üçtür: “Konuşan kitap (Kur’an-ı Kerim), sünnet-i kaime (hadis-i şerifler) ve ‘lâ edrî (bilmiyorum)’ ifadesi.” 

   Şa’bî şöyle demiştir: 

   “Lâ edrî (bilmiyorum) sözü ilmin yarısıdır. Bilmediği yerde susan kimsenin mükâfatı, konuşan kimsenin mükâfatından az değildir. Çünkü cehaleti kabullenmek nefse pek ağır gelir.”

   Abdullah ibni Ömer radıyallâhu anhümâya fetva sorulduğunda, “İnsanların işlerini üzerine alan emîre git ve bu meseleleri ona sor” derdi. 

   İbni Mes’ûd radıyallâhu anh da şöyle demiştir:

   “İnsanların istedikleri her konuda fetva veren kişi şüphesiz mecnundur. Âlimin kalkanı ‘lâ edrî (bilmiyorum)’ sözüdür. Çünkü âlim bilmediği konularda konuşup hata ettiğinde birçok tenkide hedef olur.”

   Hz. Ali ve Abdullah b. Mes’ûd radıyallahu anhüma, insanların huzurunda konuşan bir adama rastladılar da şöyle dediler: “Bu adam diyor ki: Beni tanıyın.” Hâlbuki Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve selleme pek çok mesele sorulur, Cebrâil gelip kendisine açıklayıncaya kadar “Bilmiyorum” derdi.

   İbni Ömer radıyallahu anhümâya on soru sorulmuş, birini cevaplamış, dokuz tanesinde susmuştur. İbni Abbâs ise dokuz tanesini cevaplandırmış, bir tanesinde susmuştur.

   Fukahâ arasında “Bilmiyorum” diyenler “Biliyorum” diyenlerden daha çoktu. Süfyân-ı Sevrî, İmam Mâlik, Ahmed b. Hanbel, Fudayl b. Iyâd, Bişr b. el-Hâris ve âlimlerden (Allah hepsinden razı olsun) bir grup bunlardandı.

   Abdurrahmân ibni Ebî Leylâ şöyle demiştir: “Bu mescidde Resûlullah’ın ashabından 120 kişi gördüm. Hiçbiri din kardeşi dururken kendisine fetva sorulmasını istemez, sorunun onlardan birine arz edilmesini arzu eder ve o fetvayı diğerine havale eder, ikincisi de üçüncüsüne; derken fetva dönüp dolaşıp yine birincisine gelirdi. Resûlullah’ın ashabı fetvanın tehlikesinden sakındıkları için birbirlerinin üzerine atarlardı.”

   Ashab-ı suffeden birine kızartılmış bir baş ikram edilmiş, kendisi çok zor durumda olduğu hâlde “Falan kardeşim buna daha layıktır” diyerek ona göndermiş, o da bir başkasına göndermiş, derken ashab-ı suffeden bir cemaati dolaşmış, yedi kişiden sonra tekrar birinciye gelmiştir.

   Şimdi bak! Arzulanan şeyden nasıl korkulup kaçılmış, korkulup kaçılan da nasıl arzulanmaya başlanmıştır.

   Birisi şöyle demiştir: “Ashab-ı kiram, dört şeyi birbirlerine havale ederlerdi: İmamet, emanet, vasiyet ve fetva. Hâlbuki şimdi insanlar bu dört şeyi birbirinin elinden almaya çalışıyorlar.”

   7- Âhiret Âlimlerinin Yedinci Alâmeti

   Ahiret âlimleri bâtın ilmine (insanın ruh dünyasını düzeltme ilmi), kalp murakabesine ve âhiret yolunu bilmeye daha fazla ehemmiyet vermelidir. Bu durumun gelişmesi mücahededen beklenmektedir. Şüphesiz ki mücahede Allah’ın varlığını ve gerçekleri görebilmenin başlangıcıdır.

   Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır: 

   وَالَّذِينَ جَاهَدُوا فِينَا لَنَهْدِيَنَّهُمْ سُبُلَنَا وَ اِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِينَ 

   “Bizim uğrumuzda cihad edip çaba harcayanlara elbette biz yollarımızı gösteririz. Şüphesiz Allah iyi davranan kimselerle beraberdir.”[112]

   Binâenaleyh, kalbi dünya meşgalelerinden temizleyip halvette (yalnızlıkta) Allah ile beraber olmak ve nefis mücahedesi ile birlikte dinî ilimlerin incelikleri ayan beyan gözükür ve kalpten hesaba gelmeyecek şekilde hikmet pınarları fışkırır.

   Hülasa:

   Kalbi temizleyip halvette Allah ile beraber olmak durumu, ilhamın anahtarı ve (gerçekleri keşfetme) kaynağıdır. İlim öğrenme gayretinde olan nice insan vardır ki uzun süre çalıştığı hâlde bilgisi, duyduklarından öteye geçemez. Bazı ilim yolcuları da vardır ki yalnız mühim olanı öğrenmiş, kendini tamamen kalp murakabesine vermiş, Allah Teâlâ da ona, akıl sahiplerini hayrete düşürecek şekilde ince bilgiler bahşetmiştir. 

   Bu sebeple Allah’ın Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuştur: 

   مَنْ عَمِلَ بِمَا عَلِمَ وَرَّثَهُ اللَّهُ عِلْمَ مَا لَمْ يَعْلَمْ.

   “Kim bildiğiyle amel ederse Allah ona bilmediklerinin ilmini de nasip eder.”[113] 

   Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur:

   اِنَ تَتَّقُوا اللَّهَ يَجْعَلْ لَكُمْ فُرْقَانًا

   “...Eğer Allah’tan korkar, O’na karşı gelmekten sakınırsanız Allah size hak ile batılı birbirinden ayırt edici bir kabiliyet verir...”[114] 

   Bir başka ayette Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır:

   وَ مَنْ يَتَّقِ اللَّهَ يَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجًا وَ يَرْزُقْهُ مِنْ حَيْثُ لاَ يَحْتَسِبُ

   “...Kim Allah’tan korkar ve O’na karşı gelmekten sakınırsa Allah ona bir çıkış yolu nasip eder. Ve onu ummadığı yerden rızıklandırır...”[115] 

   Binâenaleyh cehalet karanlıklarından çıkış yolu ve gerekli bilgilerden nasibini alma başarısının esası takvadır.

   Eski kitapların birinde Allah Teâlâ’nın şu sözünden bahsedilmektedir: 

   يَا بَنِى إِسْرَائِيلَ! لاَ تَقُولُوا الْعِلْمُ فِى السَّمَاءِ، مَنْ يَنْزِلُ بِهِ، وَلا فِى تُخُومِ الْأَرْضِ مَنْ يَصْعَدُ بِهِ، وَلاَ مِنْ وَرَاءِ الْبِحَارِ، مَنْ يَعْبُرُ فَيَأْتِى بِهِ، الْعِلْمُ مَجْعُولٌ فِى قُلُوبِكُمْ، تَأَدَّبُوا بَيْنَ يَدَىَّ بِآدَابِ الرُّوحَانِيِّينَ، وَ تَخَلَّقُوا إِلَىَّ بِأَخْلاَقِ الصِّدِّيقِينَ أُظْهِرِ الْعِلْمَ مِنْ قُلُوبِكُمْ حَتَّى يُغَطِّيَكُمْ وَ يَغْمُرَكُمْ.

   “Ey İsrailoğulları! İlim göktedir, onu kim indirecek? Yerin derinliklerindedir, ona kim ulaşacak? Denizlerin ötesindedir, denizleri geçip de ilmi kim getirecek demeyin. İlim kalplerinize konulmuştur. Benim huzurumda rûhânîlerin edepleri ile edeplenin, Sıddîklerin ahlâkı ile ahlâklanın ki sizi tamamen kuşatacak şekilde kalplerinizde ilmi izhar edeyim.”

   Kalpteki bâtınî nur (gizli ışık) zahirî ilme hâkim olup onu kuşatmasaydı Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz,

   اِسْتَفْتِ قَلْبَكَ وَ إِنْ أَفْتَاكَ الْمُفْتُونَ.

   “Müftüler fetva verse de kalbine danış”[116] buyurur muydu?

   Allah Teâlâ bir kudsî hadiste şöyle buyurmuştur: 

   لاَ يَزَالُ الْعَبْدُ يَتَقَرَّبُ إِلَىَّ بِالنَّوَافِلِ حَتَّى أُحِبُّهُ فَإِذَا أحْبَبْتُهُ كُنْتُ لَهُ سَمْعًا وَ بَصَرًا.

   “Kul, nâfile ibadetlerle durmadan bana yaklaşır, nihâyet ben onu severim. Ben o kulu sevince onun duyan kulağı, gören gözü olurum.”[117]

   Allah ile duyan, Allah ile görenle; kendi nefsi ve kendi gücüyle gören, duyan, çalışan ve bakan arasında ne kadar fark vardır!

   Bu sebeple zahir uleması, erbâb-ı kulûba (gönül erlerine) saygı gösterirlerdi: İmam Şâfiî radıyallahu anh, zahir ilmine vâkıf olmayan Şeybân er-Râî’nin meclisinde, huzurunda otururdu. Kendisine “Senin gibi bir âlim bu cahilin yanında nasıl oturuyor?” denildiğinde İmam Şâfiî, “Şüphesiz ki böyle bir adamın yanında oturmak bizim öğrendiklerimize uygundur” diye cevap verirdi.

   Ahmed b. Hanbel ve Yahyâ b. Maîn radıyallahu anhüma da zahirî ilimde kendi seviyelerinde olmayan Ma’rûf el-Kerhî’nin yanına gider gelirlerdi.

   Burada âhiret ulemasının alametlerinden zikrettiklerimizle iktifa edelim. Çünkü geri kalan alametleri İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı kitabımızda zikrettik; orada bulabilirsiniz.

   Bir Fasıl

   Burada bir nebze de mezhep imamlarının hayatlarından bahsetmemiz yerinde olacaktır. Onlara uyanlar şunu iyi bilmelidirler ki mezhep imamlarının şerefi, derecelerinin yüksek oluşu ve Allah katındaki mertebeleri yalnız zahirî ilimlerin ve fıkhî meselelerin teferruatında derinleşmekle değil; sahabeye (Allah Resûlü’nün arkadaşlarına), tâbiîne ve selef-i sâlihîne uyarak âhiret ulemasından olmaları ve bunun alametlerini (belirtilerini de) kendilerinde bulundurmalarından dolayıdır. 

   Şunu açıkça belirtelim ki onlardan her biri âbid, zâhid, âhiret ilimlerini bilen, halkın ihtiyaçları ve dünya muameleleri konusunda fakih (derin bilgi sahibi) ve fıkhî bilgileri ile Allah’ın rızasını murat eden kişilerdi. İşte bu özellikler mezhep imamlarının izlediği beş haslet olup hepsi bir özellikte toplanır. O da kolları sıvayıp fıkhî detaylarda derin bilgi sahibi olmaktır. Çünkü az önce ifade ettiğimiz bu dört özellik ancak âhiret için yararlıdır; bir tânesi ise dünya için yararlı; eğer bu bir tanesiyle de âhiret kastedilirse âhiret için de yararlıdır. İşte bu sebeple bu son haslet dünya için uygun olunca sonraki âlimler kolları sıvadılar, buna çalıştılar ve bununla da o geçmiş mezhep imamlarına benzediklerini söylediler ve şöyle düşündüler: Bizi ayıplayanlar onları ayıplamış, ilmi ve ulemayı kınamıştır. Heyhât! Melekler, demircilerle mukayese edilmez. Bilakis kıyamet gününde o gerçek mezhep imamları bunların ve bunlara intisap eden tâbilerinin, mezhebine intisap edip de onların yolundan gitmeyenlerin ilk hasmı olacaklardır. Eğer insaf ederlerse biz o gerçek fukahânın mezhebine bağlı olduklarını iddia edenlerin utanacağı hâllerini ifade ediyoruz.

   İmam Şâfiî

   İmam Şâfiî’nin ne kadar âbid bir zat olduğunu aşağıda rivayet edilen şu haber göstermektedir: “O, geceyi üçe ayırırdı; bir bölümü ilim, diğeri namaz, üçüncüsü de uyku içindi.”

   Rebî b. Süleyman şöyle demiştir. 

   “Şâfiî ramazanda Kur’an-ı Kerim’i altmış defa hatmederdi, hepsi de namazda idi.” Arkadaşlarından ve öğrencilerinden olan el-Buvaytî de her gün bir hatim yapardı.

   Hüseyin el-Kerâbîsî de şöyle demiştir: 

   “Birçok gece Şâfiî ile beraber bulundum. O, gecenin üçte birine yakın bir müddet namaz kılardı. Namazda okuduğu âyetler de elliyi geçmezdi çoğu kez. Bazen fazla okuyacak olursa yüz âyet kadar okurdu. Bir rahmet âyeti geçtiğinde kendisi ve bütün müminler için Allah’tan rahmet dileğinde bulunur, azap âyeti geçtiğinde de bunlardan Allah’a sığınıp kendisi ve müminler için kurtuluş niyaz ederdi; sanki o, kendisi için ümit ve korkuyu cemetmişti.”

   Dikkat et! Şâfiî’nin elli âyetle iktifa etmesi onun, Kur’an’ın esrârı hakkında derin bilgisine ve o esrârı nasıl tefekkür ettiğine delâlet etmektedir. 

   İmam Şâfiî demiştir ki:

   “On altı seneden beri doyasıya yemedim. Çünkü doymak bedeni ağırlaştırır, kalbi katılaştırır, zekâyı zayıflatır, uyku getirir ve ibadete karşı kişiyi zayıf düşürür.”

   Şimdi dikkat et: İmam Şâfiî, doymanın tehlikelerini nasıl ifade ediyor ve sırf ibadet için doymayı terk ederek ibadette ne kadar ciddi olduğunu belirtiyor. Çünkü ibadetin başı az yemektir.

   Sen de Şâfiî’ye uyduğunu iddia ediyorsun fakat onun mezhebine uymak için hiç de doymayı terk etmiyorsun. Sen ancak vitir namazının muttasıl olmakla munfasıl olmak (vitir namazını yatsı namazının peşinden kılmak veya daha sonra ayrı olarak kılmak) arasındaki fazilet farkını bildiğin hâlde vitir namazının muttasıl değil, munfasıl olması gerektiği hakkında münakaşayı uzatıp duruyorsun. Hâlbuki bu dinî açıdan önemli bir şey değildir!

   İmam Şâfiî’ye bir mesele sorulmuş, sukût etmiş, “Cevap vermiyor musun?” denilince, “Fazilet susmakta mı yoksa cevap vermekte mi; düşüneyim, ondan sonra” demiştir. Ulema üzerinde hâkimiyet kurması bakımından dil, azaların (organların) en korkuncu olmasına rağmen o, diline nasıl hâkim olmuş, bir düşün! Bununla anlaşılıyor ki o ancak Allah için konuşur, Allah için susardı. 

   İmam Şâfiî şöyle demiştir:

   “Bir hakîm (bilge kişi) başka bir hakîme şunları yazmıştır: Sana şüphesiz ilim verildi, günahlarının zulmeti ile ilmini kirletme. Aksi takdirde ilim ehlinin ilimlerinin nurları ile cennete koştukları günde sen zulmette (karanlıkta) kalırsın.”

   İmam Şâfiî’nin zühd ü takvasına gelince, o şöyle demiştir:

   “Kim dünya sevgisi ile kendisini yaratan Allah’ın sevgisini kalbinde topladığını iddia ederse yalan söylemiştir.”

   Humeydî demiştir ki: 

   “İmam Şâfiî valilerden biriyle Yemen’e gitti. Oradan on bin dirhemle Mekke’ye döndü, Mekke’ye girmeden çadırını şehir haricinde kurdu, insanlar ona gelmeye başladılar, İmam Şâfiî de oradan ayrılmadan on bin dirhemin hepsini dağıttı. Bir defa hamamdan çıkarken hamamdaki hizmetçiye pek çok para verdi. Bir defasında da elinden kamçısı yere düştü, birisi onu kendisine uzatınca ona elli dinar verdi.”

   İmam Şâfiî’nin cömertliği anlatıldığından çok daha fazladır.

   Zühdün esası cömertliktir. Zühd, eldeki malı elden çıkarmak değil, kalbin mala karşı olan ilgisini yok etmektir. Hz. Süleyman’ın onca mülkü içindeyken dünyaya rağbet ettiğini zannetme! O, kendisi arpa ekmeği yerken halka leziz yemekler yedirirdi. İşte bu durum, elde mal bulunmadığı zamanlardaki zühdden daha zordur. Hz. Süleyman’a göre mala mülke rağbet etmeyen kimse deniz sahilinde suya rağbet etmeyen kimseye benzer. Onun denizden istifade etme imkânı vardır; fakat bu imkân ona zarar vermez. Çünkü onu insanların ihtiyaçları için hazırlar. Kalbinin onunla zerre kadar alakası olmaz. Binâenaleyh, içilen suyun yerinde yiyecek olsa idi yemek de içilen su gibi olurdu. Biz bu konuyu İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı kitabımızın Zühd bahsinde inceledik.

   Rivayet edilir ki Süfyân b. Uyeyne, kölelerle ilgili bir hadis naklettiğinde İmam Şâfiî hemen bayıldı; öyle ki öldüğü söylendi. Bunun üzerine Süfyân b. Uyeyne şöyle dedi: “Eğer ölmüşse zamanın en faziletli insanı ölmüştür.”

   Abdullah b. Muhammed el-Bekrî’nin şöyle dediği rivayet edilir: 

   “Ben ve Ömer b. Nebâta oturduk; âbid ve zâhidler hakkında konuşuyorduk, bir ara Ömer bana dedi ki: ben Muhammed b. İdrîs eş-Şâfiî’den daha takvalı, daha fasîh hiç kimse görmedim. Ben, İmam Şâfiî ve Hâris b. Lebîd safâ tepesine çıkmıştık, Hâris’in sesi güzeldi ve:

   هَذَا يَوْمُ لاَ يَنْطِقُونَ وَ لاَ يُؤْذَنُ لَهُمْ فَيَعْتَذِرُونَ

   ‘Bugün dillerinin tutulduğu gündür. Onlara izin de verilmez ki özür dilesinler.’[118] 

   âyetini okudu, bu âyetinden peşinden baktım ki Şâfiî’nin rengi değişti, tüyleri diken diken oldu ve şiddetli bir şekilde titredi, aniden bayılıp düştü, ayıldığında ‘Yalancıların makamından ve gafillerin yüz çevirmesinden sana sığınırım Allah’ım! Âriflerin kalbi yalnız sana meyleder ve âşıkların heybeti senin için zelil olur. İlâhî, bana cömertliğinden bağış yap, günahlarımı örterek beni yücelt ve zâtının keremiyle günahımı affet’ diyordu. Sonra biz kalktık, oradan ayrıldık, Bağdad’a girdiğimde nehrin kenarına oturdum, namaz için hazırlanıyordum. Aniden adamın biri yanıma geldi ve dedi ki: ‘Ey çocuk! Abdestini güzel al ki Allah Teâlâ da sana dünya ve âhirette ihsanda bulunsun.’ Döndüm baktım ki bir topluluğun izlediği bir adam.

   Ben de hemen abdestimi aldım ve onun peşine düştüm, bana döndü: ‘Bir ihtiyacın var mı?’ diye sordu. Ben de ‘Evet, Allah’ın sana öğrettiklerinden bana bir şeyler öğretmeni istiyorum’ diye cevap verdim. Bunun üzerine bana dedi ki: ‘Şunu iyi bil ki Allah’a karşı samimi olan, kurtulur. Dinine karşı titreyen, tehlikeden emîn olur. Dünyaya itibar etmeyen kimse yarın kıyamet gününde Allah’ın nimetlerinden gördükleriyle gözleri aydın olur.’

   Ardından ‘Daha fazla söyleyeyim mi?’ dedi. Ben ‘evet’ deyince şöyle devam etti: ‘Kimde üç haslet bulunursa imanını kemâle erdirmiştir: İyiliği emredip onu yerine getiren kimse, münkerden (çirkin şeylerden) nehyedip kendisi de vazgeçen kimse ve Allah’ın emirlerinin hudutlarını (sınırlarını) koruyan kişi.’ Yine ‘Daha fazla istemez misin?’ deyince ben yine ‘evet’ dedim ve şöyle devam etti: ‘Dünyada zâhid ol, âhirete rağbet et ve bütün işlerinde Allah’a karşı samimi ol ki kurtuluşa erenlerle beraber kurtulasın’ dedi ve ayrılıp gitti. Bu zâtın kim olduğunu sordum, ‘Şâfiî’ diye cevap verdiler.”

   Onun davranışına, sözüne ve hikmetli ifadelerine bak! İmam Şâfiî’nin bu hâli fıkhın “nikâh ve yaralama” bâbından mı çıkar yoksa kitap ve sünnetten elde edilen âhiret ilimlerinden mi?

   İmam Şâfiî’nin, kalp sırlarını ve âhiret ilimlerini bilmesine gelince; kendisinden nakledilen hükümden onu anlarsın: Rivayet edilir ki İmam Şâfiî’ye riyâdan sorulmuş, o da hemen şu cevabı vermiş: Riyâ, heva-hevesin, ilim adamlarının basiretleri (kalp gözleri) karşısında, sağlamlaştırdığı bir fitnedir. İlim adamları buna nefislerinin kötü tercihi ile bakarlar, bu da onların amellerini boşa çıkarır.

   İmam Şâfiî şöyle demiştir:

   “Amelinle ilgili olarak ucubden (kendini beğenmekten) korkarsan kimin rızasını istediğini, hangi nimeti arzu ettiğini, hangi azaptan korktuğunu, hangi afiyete teşekkür ettiğini ve hangi belayı düşündüğünü hatırla. Zikredilen özelliklerin birini düşünsen amelin gözünde küçülür.” 

   Dikkat et! İmam Şâfiî riyânın hakikatini ve ucubun (kendini beğenmenin) tedavisini nasıl beyan etmiştir? Riyâ ve ucub, kalp âfetlerinin büyüklerindendir.

   İmam Şâfiî yine şöyle demiştir: 

   “Nefsini korumayan kimsenin ilmi kendine fayda vermez. Kim ilmiyle Allah’a itaat ederse dinde ince anlayış ruhuna işler.”

   İmam Şâfiî’nin özellikle fıkıhla ve fıkıh hakkındaki münazara ile Allah’ın rızasını dilemesine gelince; ondan rivayet edilen şu husus bunu göstermektedir: “Bana bir şey nispet edilmeden insanların bu ilimle faydalanmalarını arzu ettim.” Dikkat et! O, ilmin âfetine ve onunla şöhret istemenin tehlikesine nasıl vâkıf olmuş, böylece kalbi ilim şöhretine iltifattan nasıl korunmuş ve niyeti nasıl Allah rızası için olmuştur.

   İmam Şâfiî yine şöyle demiştir:

   “Hiçbir kimse ile münazara etmedim ki onun hata etmesini arzu etmiş olayım. Kimse ile konuşmadım ki onun muvaffak olmasını, doğruya iletilmesini, kendisine yardım edilmesini ve Allah Teâlâ’nın gözetimi ve koruması altında bulunmuş olmasını istememiş olayım. Hiç kimse ile münazara etmedim ki Allah’ın, hakikati onun veya benim lisanımda beyan etmesine aldırmış olayım. Herhangi bir kimseye hak ve hakikati ve onun delilini ifade ettim de o bunları kabul etmişse ona ancak değer verir ve onun sevgisine inanırım. Bir kimse de hakikat konusunda bana karşı büyüklenir, delile karşı koyarsa o da gözümden düşer ve onu terk ederim.”

   İşte bu alâmetler Şâfiî’nin fıkıh konusundaki münazara ile yalnız Allah rızasını dilediğinin delilleridir. Şimdi bak! Bu beş hasletin birinde insanlar İmam Şâfiî’ye nasıl uymuşlar, sonra da ona bu konuda yine nasıl muhalefet etmişlerdir.

   Bu sebeple Ebû Sevr şöyle demiştir: 

   “Ben ve hiç kimse Şâfiî gibisini görmemiştir.”

   Ahmed b. Hanbel de şöyle demektedir: “Kırk seneden beri kıldığım her namazda Şâfiî’ye dua ederim.”

   Dua edenin insâfına, dua edilenin de derecesine bak ve bu asırdaki âlimlerin onlara uyma iddiasındaki ihmallerini öğrenmek için aralarında geçen kin ve düşmanlığı, öncekilerin birbirlerine olan sevgisine kıyas et.

   Ahmed b. Hanbel’in İmam Şâfiî’ye fazla dua etmesinden dolayı oğlu ona demiştir ki: “İmam Şâfiî kim oluyor ki sen daima ona dua ediyorsun?” Ahmed b. Hanbel şöyle cevap vermiştir: “Şâfiî dünyanın güneşi, insanların afiyeti gibiydi.” Bak, düşün! Şimdi bu ikisine halef olacak kimse var mı?

   Ahmed b. Hanbel şöyle demiştir: “Elinde mürekkep hokkası olduğu hâlde (yani ilimle meşgul olup onunla) dolaşan hiç kimse yok ki Şâfiî’nin onda mutlaka bir iyiliği olmasın.”

   Oysa saadet ve bedbahtlık sebeplerinin ortaya konmasında çok yeme ile az yeme arasındaki fazilet farkı hesaba gelmez. Fakat sen buna hiç îtibar etmiyorsun. Şeytan da sana, “Vitir namazını tek rekât olarak kılmak ve kamet kelimelerinin tek olması hususundaki direnmen taassuptan dolayı değil, Allah içindir” diyerek seni tahrik etmektedir. Bütün ihtilaflı meselelerde böylece şeytanın meseleyi saptırmasına aldanmakta ve bununla kendini oyalamaktasın. Hâlbuki İmam Şâfiî şöyle demiştir: “İster doğru ister yanlış olarak hiçbir zaman Allah’ın adına yemin etmedim.” Şâfiî’nin Allah’a hürmetine ve saygısına bak!

   İmam Mâlik

   O da bu beş haslet ile bezenmişti: Kendisine, ilim talebi hakkında ne dediği sorulunca, “Güzel, hoş; ancak sen sabahtan akşama kadar sana lazım olacağa bak ve ona sarıl” demiştir. İmam Mâlik, din ilmine saygıda o kadar ileri idi ki Allah Resûlü’nün hadisini söylemek ve rivayet etmek istediği zaman abdest alır, minderinin başına geçer, sakalını tarar, koku sürünür, vakar ve heybet içerisinde yerine tam oturur; ondan sonra hadisi söylerdi. Bu konuda kendisine niçin böyle yaptığı sorulunca, “Allah Resûlü’nün hadisine saygı göstermeyi seviyorum” diye cevap verirdi. Bu saygı İmam Mâlik’in, Allah’ın azametini bilmesinin delilidir. 

   İmam Mâlik’in ilmiyle Allah’ın rızasını dilemesine gelince; onun “Anlamsız münakaşanın dinde hiçbir değeri yoktur” sözü bunu göstermektedir.

   İmam Şâfiî’nin şu ifadesi de bunu gösterir:

   “Ben İmam Mâlik’i gördüm; kendisine kırk sekiz soru sorulmuş, otuz ikisine ‘Bilmiyorum’ diye cevap vermiştir. İlmi ile Allah’ın rızasından başkasını murat eden kişinin nefsi ‘Bilmiyorum’ ifadesini rahatça itiraf etmekte müsamahakâr değildir.”

   Rivayet edilmiştir ki Ebû Ca’fer el-Mansûr, İmam Mâlik’i ‘zorlanan kimsenin talâkı (boşaması)’ ile ilgili hadisi rivayet etmekten men etmiş, sonra da gizlice kendisine bu konuda soru soracak birisini bulmuş, o da İmam Mâlik’e bu hususu sorunca İmam Mâlik, alâ melei’n-nâs (insanların huzurunda),

   “Zorlanan kimsenin boşaması boşama olmaz”[119] anlamındaki hadisi rivayet etmiştir. Bunun üzerine Ebû Ca’fer onu kamçılatmış fakat o yine bu hadisi rivayet etmekten vazgeçmemiştir.

   İmam Mâlik’in dünyaya değer vermemesine gelince; aşağıda anlatılan husus bunu açıkça göstermektedir: 

   “Hârûn er-Reşîd ona evin var mı diye sormuş; yok deyince kendisine üç bin dinar vermiş ve ‘Bununla kendine bir ev al’ demiş. Mâlik, bu üç bin dinarı almış fakat harcamamıştır. Hârûn er-Reşîd insanların yanına çıkmak istediğinde İmam Mâlik’e; ‘Senin de bizimle halkın karşısına çıkman uygun olur; Hazreti Osman’ın insanları Kur’ân’a yönlendirdiği gibi ben de insanları el-Muvatta adlı kitabını okumaya teşvik edeceğim; buna karar verdim, demiştir.

   İmam Mâlik şu cevabı verir: ‘İnsanları el-Muvatta’ı okumaya teşvik etmene gerek yoktur. Çünkü Allah Resûlü’nün ashabı peygamberin vefâtından sonra çeşitli şehirlere dağılmış ve onun hadislerini duyurmuşlardır. Binâenaleyh her şehir halkının yanında bu konuda bilgi vardır. Kaldı ki Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem de:

   اِخْتِلاَفُ أُمَّتِى رَحْمَةٌ.

   ‘Ümmetimin ihtilâfı (fikir farklılığı) rahmettir’[120] buyurmuştur. 

   Seninle beraber halkın karşısına çıkmama gelince; buna da imkân yoktur. Çünkü Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem şöyle buyurmuştur: 

   اَلْمَدِينَةُ خَيْرٌ لَهُمْ لَوْ كَانُوا يَعْلَمُونَ

   ‘Eğer bilirlerse Medine onlar için daha hayırlıdır.’[121]

   Diğer bir hadislerinde de Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   اَلْمَدِينَةُ تَنْفِى خَبَثَهَا كَمَا يَنْفِى الْكِيرُ خَبَثَ الْحَدِيدِ.

   ‘Körük, demirin işe yaramayanını attığı gibi Medine de kötülüğü (kötüleri) yok eder.’[122]

   İşte dinarlarınız olduğu gibi duruyor; isterseniz alırsınız, isterseniz bırakırsınız. Öyle anlaşılıyor ki sen yaptığın iyiliğe karşılık, beni Medine’den ayrılmaya mecbur tutuyorsun. Ben dünyayı Allah Resûlü’nün şehri Medine’ye tercih etmem.”

   İmam Mâlik, çevreden kendisine gelen birçok malı hemen dağıtır, yanında alıkoymazdı. Onun bu cömertliği zühdünü göstermektedir.

   Şâfiî’den rivayet edilen şu husus, İmam Mâlik’in dünyaya önem vermediğinin delilidir: 

   “İmam Mâlik’in kapısında birtakım Horasan atları ve Mısır katırları gördüm, onlardan daha güzelini görmemiştim. İmam Mâlik’e, bunlar ne kadar da güzeldir, dedim. Bunun üzerine o da ‘Ey Ebû Abdullah! Bunlar benden sana hediyedir!’ dedi. Binmek için bir tanesini kendine bırak, dediğimde, ‘Allah’ın peygamberinin bulunduğu bir toprağı bir hayvanın ayakları ile çiğnemekten hayâ ederim’ diye cevap vermiştir.” Artık sen onun cömertliğini ve Allah Resûlü’ne olan saygısını düşün!

   İmam Mâlik’in Allah’ın rızasını murat etmesine gelince; aşağıda bizzat kendisinin anlattığı şu husus bunu göstermektedir: 

   “Hârûn er-Reşîd’in yanına girdim, bana dedi ki: ‘Ey Ebû Abdullah! Çocuklarımız senden el-Muvatta’ı dinlemeleri için bize gidip gelmen uygun olur.’ Ben de ‘Allah emîri aziz eylesin, şüphesiz ki bu ilim sizden neşet etmektedir. Siz ona değer verirseniz o değerlenir, siz onu hakir görürseniz o küçülür. Binâenaleyh, ilme gelinir, ilim gelmez’ dedim. Hârûn er-Reşîd, ‘Doğru söyledin’ dedi ve çocuklarına ‘Hadis dinlemek için insanlarla birlikte mescitlere gidin’ dedi.”

   Ebû Hanîfe

   Ebû Hanîfe’nin âbid bir zat olduğuna delâlet eden husus, İbnü’l-Mübârek radıyallahu anhdan şöyle rivayet edilmektedir: 

   “Ebû Hanîfe, Kur’an’ı çok okuyan ve çok namaz kılan biri idi.”

   İlmine gelince; artık bu husus herkesin malumu idi. Hammâd b. Süleyman onun bütün geceleri ihya ettiğini rivayet etmekte, bir başka rivayete göre de gecenin yarısını ihya ettiği bildirilmektedir. Birisi Ebû Hanîfe’yi işaret ederek “Bu zat bütün geceleri ihyâ etmektedir” demişti. Bunun üzerine Ebû Hanîfe bundan böyle bütün geceleri ihyâ etmiş ve bende olmayan bir kulluk ile vasıflanmaktan Allah’a karşı hayâ ederim, demiştir.

   Onun zühdü konusunda ise Rebî b. Âsım’dan şöyle rivayet edilmektedir: 

   “Yezid b. Ömer b. Hubeyre beni Ebû Hanîfe’ye gönderdi, ben de onu Yezid’in yanına götürdüm. Yezid ona beytülmalin idaresini vermek istedi fakat o direndi. Bunun üzerine Yezid ona yirmi kamçı vurdu.” 

   Ebû Hanîfe’nin mesuliyetten nasıl kaçıp işkenceye nasıl tahammül ettiğine dikkat et!

   Rivayete göre İbnü’l-Mübârek’in yanında Ebû Hanîfe’den söz edilince şöyle dermiş: 

   “Dünya tamamı ile kendisine sunulmuş da kabul etmemiş ve ondan kaçmış bir adamı mı yâd edersiniz?”

   Rivayet edildiğine göre: 

   “Emîrü’l-müminin Ebû Ca’fer’in, Ebû Hanîfe’ye on bin dirhem ulaştırılması için emir verdiği kendisine haber verilir. Fakat Ebû Hanîfe buna razı olmaz. Paranın verilmesi için beklenen gün geldiğinde sabah namazını kılar, elbisesine bürünür ve hiç konuşmaz. Hasan b. Kahtaba’nın elçisi parayı getirir, Ebû Hanîfe’nin yanına girer ama Ebû Hanîfe onunla hiç konuşmaz. Bunun üzerine orada bulunanlardan biri, “O bizimle de pek konuşmaz, ancak bir iki kelime; onun âdeti böyledir. Siz parayı evin köşesindeki şu dağarcığa koyun” demiştir. Ebû Hanîfe de evinin eşyasını vasiyet ederken oğluna demiştir ki: “Öldüğümde beni defnettiğiniz zaman bu keseyi al, Hasan b. Kahtaba’ya götür ve ona ‘Bu, Ebû Hanîfe’ye emanet olarak verdiğin kesedir’ de. Oğlu da babasının vasiyetini yerine getirerek emaneti sahibine teslim eder. Bunun üzerine Hasan b. Kahtaba şöyle der. “Allah’ın rahmeti babanın üzerine olsun. Muhakkak ki o, dinine pek düşkündü.”

   Rivayete göre Ebû Hanîfe’ye kadılık teklif edilmiş, kabul etmemiş ve “Ben kadılığa layık değilim” demiştir. “Niçin?” denildiğinde, “Doğruysam, uygun olmadığımı söylüyorum. Yalancıysam zaten yalancı, kadılığa layık değildir.” demiştir.

   Ebû Hanîfe’nin ahiret konuları, dinî hususlar ve Allah hakkındaki bilgisine gelince; Allah’tan son derece fazla korkması ve dünyaya değer vermemesi bunun açık delilidir.

   Şüreyk en-Nehaî,

   “Ebû Hanîfe t pek konuşmaz, çok düşünürdü, insanlarla düşüp kalkması pek azdı” demiştir. İşte bunlar, Ebû Hanîfe’nin bâtın ilmini bildiğini ve dinin mühim konuları ile meşgul olduğunu göstermektedir.

   Ahmed b. Hanbel

   Ahmed b. Hanbel ile Süfyân-ı Sevrî t’nin ne kadar takva ehli oldukları da meşhurdur. Ayrıca ilimlerin esrârı, nefsin ve amellerin âfetleri hakkındaki ifadeleri de meşhur ve sayılamayacak kadar çoktur. Bu hususlar Hılyetü’l-Evliyâ adlı eserden öğrenilebilir. Biz de zaten İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı kitabımızda bunlardan birçok rivayetlerde bulunduk. Şimdi sen bir bu imamların hayatına bak, bir de bunlara güya tâbi olan kişilerin hâllerini düşün! Ayrıca şunu da düşün ki bu zühd ü takva ve marifetullah, muâmelât ve ihtilaf ilimlerinden mi meydana gelmiştir yoksa insanların yüz çevirdikleri diğer ilimlerden mi? Allah daha iyisini bilir ama bugün insanlar mal ve makam uğruna ömürlerini halkın muameleleri ile ilgili ilimleri öğrenmekte geçirmişlerdir.

   

   

    
     
     [72]. Tirmizî, Zühd 60; Dârimî, Mukaddime 29

    

     
     [73]. Heysemî, Mecmau’z-Zevâid, I, 124; Münzirî, et-Tergîb ve’t-Terhîb, I, 55 

    

     
     [74]. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, I, 221

    

     
     [75]. Mevkūf, sahâbe sözüne; merfû ise Peygamber sallallahu aleyhi ve sellemin sözüne denir.

    

     
     [76]. el-Irâkî, Tahrîcü’l-İhyâ adlı eserinde (I, 63) şöyle demiştir: Bu hadisi Ebû Nuaym Hılyetü’l-Evliyâ’sında, İbnü’l-Cevzî ise el-Mevzûât adlı eserinde (I, 263) zikretmiş ve bunun, Allah Resûlü’nün kelâmı olmadığını söylemiştir. Ebû Nuaym de bu konuda şöyle demiştir: Şakîk-i Belhî, arkadaşlarına sohbet ediyordu, bu sözü söyledi; râvîler de bunu yanlış anlayıp merfû zannederek peygambere isnad ettiler. (Fâtihatü’l-Ulûm’un Adnân Ebû Şâme tahkiki ile olan baskısı, s. 42’nin dipnotu.)

    

     
     [77]. Bakara sûresi, 2/44. Âyetin devamının meâli ise şöyledir: “...Hâlbuki ilâhî kitabı da okumaktasınız. Aklınızı başınıza almayacak mısınız?”

     Konuyla ilgili bazı âyetlerin meâli şöyledir: Şuayb aleyhisselam kavmine şöyle demişti: “... Ayrıca size ‘yapmayın’ dediğimi kendim yaparak çelişkiye düşmek istemem...” (Hûd sûresi 11/88)

     “Ey iman edenler! Yapmayacağınız şeyleri niçin söylüyorsunuz? Yapmayacağınız şeyleri söylemeniz Allah katında büyük bir gazap sebebidir.” (Saf sûresi 61/2-3)

    

     
     [78]. Saff sûresi, 61/3. Bir önceki âyetin meâli ise şöyledir: “Ey iman edenler! Yapmayacağınız şeyleri niçin söylüyorsunuz?”

     Söylediğinin aksini yapmanın kıyamet gününde insanı ne hâle düşüreceğini Resûl-i Ekrem Efendimiz şöyle anlatmıştır: “Cehennem halkı, karnından dışarı fırlayan bağırsaklarıyla kendi etrafında dönüp duran bir adama, ‘Yahu sen dünyada iken iyiliği emredip kötülükten sakındırmaz mıydın?’ diye soracak; o da ‘Evet, iyiliği emreder fakat kendim yapmazdım, kötülükten sakındırır ama kendim yapardım’ diye cevap verecektir. (Buhârî, Bed’ü’l-halk 10; Müslim, Zühd 51)

    

     
     [79]. Hûd sûresi 11/88

    

     
     [80]. el-Bağdâdî, İktızâu’l-İlmi el-Amel; I, 20-21

    

     
     [81]. el-Irâkî, Tahrîcü’l-İhyâ adlı eserinde (I, 65) şöyle demiştir: Bu hadisi İbnü’s-Sünnî ve Ebû Nuaym Kitâbü’r-Riyâze adlı eserlerinde rivayet etmişlerdir. İbni Abdilberr de Abdullah b. el-Misver’den mürsel hadis olarak rivayet etmiştir. Bu zayıf bir hadistir. 

    

     
     [82]. Bakara sûresi 2/156. Bu âyet ölüm, musibet veya bir felâketle karşılaşılınca okunur. Hâtem el-Esamm da öğrencisi Şakîk el-Belhî’nin, Hocasının yanında otuz sene kalmasına rağmen ancak sekiz mesele öğrendim demesine hayret etmiştir.

    

     
     [83]. Nâziât sûresi, 79/40. Bu âyetin tamamlayıcısı olarak bir sonraki âyetin meâli ise şöyledir: “Onun varacağı yer cennettir.”

     Konuyla ilgili olarak bazı âyetlerin meâli: “Bunun üzerine Rableri o peygamberlere şöyle vahyetti: ‘Biz zalimleri mutlaka helâk edeceğiz. Onların ardından o ülkeye elbette sizi yerleştireceğiz. İşte bu vaat, benim huzurumda hesap vermekten korkanlar içindir.” (İbrâhim sûresi 14/13-14)

    

     
     [84]. Nahl sûresi 16/96. Bir önceki âyetle bu âyetin tam olarak meâlini yazarsak konu daha iyi anlaşılır: “Öyleyse Allah’a verdiğiniz sözü, değersiz bir dünya menfaatine değişmeyin! Eğer bilirseniz Allah katındaki nimetler sizin için daha hayırlıdır. Çünkü sizin elinizdeki nimetler tükenir ama Allah’ın katındaki nimetler ise devamlıdır. Sabredenlere mükâfatlarını, yaptıklarının en güzeliyle vereceğiz.”

    

     
     [85]. Hucurât sûresi 49/13. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Ey insanlar! Biz sizi bir

     erkekle bir dişiden yarattık; sonra da övünmek için değil, birbirinizle tanışasınız diye sizi milletler ve kabilelere ayırdık. Allah katında en değerliniz en müttaki olanınızdır. Allah her şeyi bilir, her şeyden haberdardır.”

     Konuyla ilgili bazı hadislerin meâli şöyledir: “Bazı sahâbîler Resûlullah sallallahu aleyhi ve selleme, ‘Ey Allah’ın Resûlü! İnsanların en hayırlısı, en şereflisi kimdir?’ dediler. Resûl-i Ekrem Efendimiz, ‘Allah’tan en çok korkanlarıdır’ buyurdu.” (Buhârî, Enbiyâ 8, 14, 19, Menâkıb 1; Müslim, Fezâil 168)

     Resûl-i Ekrem sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz Mekke’nin fethedildiği gün bir konuşma yaparak şöyle buyurdu: “Ey insanlar! Allah câhiliyet devrinin kibirlenme ve atalarla övünme âdetini sizden kaldırıp gidermiştir. İnsanlar iki kısımdır: Biri dindar, müttaki ve Allah katında değerli olan; diğeri de günahkâr, isyankâr ve Allah katında değersiz olan kimsedir. İnsanlar Âdem’in oğullarıdır; Allah, Âdem’i de topraktan yaratmıştır. Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur: Ey insanlar! Biz sizi bir erkekle bir dişiden yarattık; sonra da övünmek için değil, birbirinizle tanışasınız diye sizi milletler ve kabilelere ayırdık. Allah katında en değerliniz en müttaki olanınızdır. Allah her şeyi bilir, her şeyden haberdardır.” (Tirmizî, Tefsir 49, 5)

    

     
     [86]. Zuhruf sûresi 43/32. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Yoksa Rabbinin rahmetini onlar mı taksim ediyor? Oysa dünya hayatında onların geçimlerini aralarında biz bölüştürdük ve bir kısmı diğerlerini yanında çalıştırsın diye kimini ötekinden üstün seviyelere yükselttik. Fakat Rabbinin rahmeti onların toplayacağı her şeyden daha hayırlıdır.”

     Bu konuda Peygamberimiz sallallahu aleyhi ve sellem de şöyle buyurmuştur: “Allah nasıl rızıklarınızı aranızda bölüştürdüyse ahlâkınızı da öylece bölüştürdü ve dünyayı sevdiğine de sevmediğine de verdi. Ama dini sadece sevdiklerine verdi. Kime Allah din nasip etmişse onu sevmiş demektir.” (Hâkim, el-Müstedrek [Atâ], II, 485. Hâkim gibi Zehebî de bu hadisin sahih olduğunu söylemiştir.) 

    

     
     [87]. Fâtır sûresi 35/6. Bir önceki âyetle bu âyetin tamamının meâli şöyledir: “Ey insanlar! Allah’ın vaadi haktır; sakın dünya hayatı sizi aldatmasın. O çok aldatıcı şeytan da sizi Allah’ın affına güvendirerek aldatmasın. Şeytan sizin düşmanınızdır, siz de onu düşman belleyin. O, kendisine tâbi olanları cehennemlik olsunlar diye Allah’a karşı gelmeye çağırır.”

    

     
     [88]. Hûd sûresi, 11/6. Konuyla ilgili bazı âyetlerin meâli: “Ailene namaz kılmalarını emret, sen de onu edâ etmeye devam et. Biz senden rızık istemiyoruz; kaldı ki seni biz rızıklandırıyoruz. Hayırlı son, takvâ sahiplerinin olacaktır.” (Tâhâ sûresi 20/132)

     “Rızkını taşıyamayan nice canlılar vardır. Onların da sizin de rızkınızı Allah verir...” (Ankebût sûresi 29/60)

     “Ben cinleri ve insanları yalnız bana kulluk etsinler diye yarattım. Ben onlardan bir rızık istemiyorum. Beni doyurmalarını da istemiyorum.” (Zâriyât sûresi 51/56-57)

     “Kim Allah’a karşı gelmekten sakınırsa Allah ona bir çıkış yolu nasip eder ve onu ummadığı yerden rızıklandırır. Kim Allah’a tevekkül ederse Allah ona yeter...” (Talâk sûresi 65/2-3)

    

     
     [89]. Talâk sûresi 65/3. Bir önceki dipnotta bu âyetle önceki âyetin tamamının meâli verilmiştir.

    

     
     [90]. Ahzâb sûresi 33/21. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Allah’a ve âhiret gününe kavuşmayı uman ve Allah’ı çok anan kimseler için Allah’ın elçisinde size güzel bir örnek vardır.” 

     Konuyla ilgili bazı âyetlerin meâli: “Gerçekten onlarda sizin için Allah’a ve âhiret gününe kavuşmayı umanlar için güzel bir örnek vardır. Kim yüz çevirirse muhakkak ki Allah hiçbir şeye muhtaç değildir ve her türlü övgüye lâyık olan da yalnız odur.” (Mümtehıne sûresi 60/6) 

     “Rabbine yemin olsun ki onlar aralarında meydana gelen anlaşmazlıklarda seni hakem yapmadıkça, sonra da verdiğin hükümlere içlerinde hiçbir sıkıntı duymadan tamamen teslim olmadıkça gerçek mümin olamazlar.” (Nisâ sûresi 4/65)

     “Peygambere itaat eden, Allah’a itaat etmiş olur. İtaat etmeyene de aldırma! Çünkü biz seni onların üzerine bekçi göndermedik.” (Nisâ sûresi 4/80)

     Hz. Ömer t Peygamber Efendimiz’in vefatından sonraki yıllarda, Hacerü’l-Esved’i öpmüş ve Resûlullah’ı kendisine örnek aldığını belirterek şöyle hitap etmişti: “Senin bir taş olduğunu biliyorum; kimseye ne faydan dokunur ne de zararın. Eğer Resûlullah’ın öptüğünü görmeseydim seni öpmezdim.” (Buhârî, Hac 50, 60; Müslim, Hac 249-251)

    

     
     [91]. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, I, 493

    

     
     [92]. Bu hadis-i şerif biraz farklı lafızlarla Kenzü’l-Ummâl’da (X, 29103) rivayet edilmektedir. 

    

     
     [93]. Bu hadis için bkz. Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 78 (terc. Ali Yardım)

    

     
     [94]. Aclûnî. Keşfü’l-Hafâ, II, 5

    

     
     [95]. Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 248

    

     
     [96]. Ömer b. Abdülaziz gibi bir devlet adamının ziyareti din âlimlerine uygun düşmezse başkalarının ziyareti nasıl tecviz edilebilecektir?

    

     
     [97]. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 241

    

     
     [98]. Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 501 

    

     
     [99]. Müellifin bu ifadeleri şu âyetleri hatıra getirmektedir: “Şüphesiz Allah, kitabında size şunu da indirmişti: Allah’ın âyetlerinin inkâr edilip alaya alındığını duyduğunuzda, onlar başka bir konuya geçinceye kadar onlarla beraber oturmayın. Yoksa siz de tıpkı onlar gibi olursunuz...” (Nisâ sûresi 4/140)

     “Âyetlerimizle alay edenleri gördüğünde, onlar başka bir konuya geçinceye kadar yanlarından uzaklaş. Eğer şeytan bunu sana unutturursa hatırladıktan sonra artık o zalimlerle oturma.” (En’âm sûresi 6/68)

    

     
     [100]. Bütün bunlar bir âlime yakışmayan, şahsiyet kırıcı davranışlardır.

    

     
     [101]. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 248

    

     
     [102]. Benzer bir hadis için bkz. Keşfü’l-Hafâ, II, 325

    

     
     [103]. Bkz. Keşfü’l-Hafâ, II, 325

    

     
     [104]. Abdullah ibnü’l-Mübârek, Kitâbü’z-Zühd, s. 263

    

     
     [105]. Tâhâ sûresi, 20/131. Âyetin devamının meâli şöyledir: “...Rabbinin rızkı daha hayırlı ve daha devamlıdır.”

     “Allah’ın bir kısmınıza diğerinden fazla verdiği şeylere göz dikip imrenmeyin.” (Nisâ sûresi 4/32)

     Ancak Peygamber Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellemin belirttiği kişilere imrenilir: Resûl-i Ekrem Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Sadece iki kişiye gıpta edilip imrenilir: Biri Allah’ın verdiği malı hak yolunda harcamayı başaran kimse, diğeri de Allah’ın verdiği ilim ve hikmet ile yerli yerince hükmeden ve onu başkalarına öğretendir.” (Buhârî, İlim 15, Zekât 5, Ahkâm 3; Müslim, Müsâfirîn 268)

    

     
     [106]. Kasas sûresi 28/79. Bu âyetin devamı ile 80 ve 81. âyetlerin meâli ise şöyledir: “...Çünkü o büyük bir servete sahiptir dediler. Kendilerine ilim verilmiş olanlar ise şöyle dediler: ‘Yazıklar olsun size! İman edip sâlih amel işleyenler için Allah’ın vereceği mükâfat daha hayırlıdır. Buna da ancak sabredenler kavuşur.’ Sonunda biz Kàrûn’u da sarayını da yerin dibine geçirdik. Artık Allah’tan başka ona yardım edecek ne adamları kaldı ne de kendini kurtaracak durumdaydı.”

    

     
     [107]. Tezkiretü’l-Mevzûât, s. 20’de bu hadisin mu’dal olduğu söylenmektedir. Senedinin herhangi bir yerinden peş peşe iki veya daha çok ravinin düştüğü hadise mu’dal hadis denir.

    

     
     [108]. Tebbet sûresi 111/1

    

     
     [109]. Bu hadisi Hâkim el-Müstedrek adlı eserinde (IV, 593) rivayet edip sahîh olduğunu belirtmiş, Zehebî de ona muvafakat etmiştir. Ahmed b. Hanbel de Müsned’inde (IV, 191) rivayet etmiştir. 

    

     
     [110]. İnfitâr sûresi 82/12-13. Konuyla ilgili bazı âyetlerin mealleri: “Ancak Rablerinden korkan ve ona karşı gelmekten sakınanlar için Allah katından bir ikram olmak üzere, içinde ırmaklar akan cennetler vardır. Allah katında olanlar, iyi kullar için daha hayırlıdır.” (Âl-i İmrân sûresi 3/198) 

     “İyilik ehli olanlar ise kâfûr katkılı kadehten içerler.” (İnsan sûresi 76/5)

     “İyiler nimet içindedir.” (Mutaffifîn 83/22)

    

     
     [111]. İsrâ sûresi 17/85. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Sana ruh hakkında soru soruyorlar. De ki: Ruh Rabbimin emrindendir. Bu konuda size pek az bilgi verilmiştir.”

    

     
     [112]. Ankebût sûresi 29/69. “Kim nefsiyle mücahede ederek cihad ederse sadece kendisi için cihad etmiş olur. Çünkü Allah’ın kimseye ihtiyacı yoktur.” (Ankebût sûresi 29/6) 

    

     
     [113]. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 265

    

     
     [114]. Enfal sûresi 8/29. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Ey müminler! Eğer Allah’tan korkar, O’na karşı gelmekten sakınırsanız Allah size hak ile batılı birbirinden ayırt edici bir kabiliyet verir, günahlarınızı örter ve sizi bağışlar. Allah büyük lütuf sahibidir.”

    

     
     [115]. Talâk sûresi 65/2-3. Üçüncü âyetin meâlinin devamı şöyledir: “...Kim Allah’a tevekkül ederse Allah ona yeter. Allah buyruğunu mutlaka gerçekleştirir. Allah her şey için bir ölçü belirlemiştir.”

    

     
     [116]. Ahmed b. Hanbel, Müsned IV, 194, 227; 228; Dârimî, Buyû’ 2 

    

     
     [117]. Ahmed b. Hanbel, Müsned VI, 256 

    

     
     [118]. Mürselât, 77/35-36. Bu âyetin tefsiri mahiyetinde bazı âyetlerin mealleri: “O gün onların ağızlarını mühürleriz de işledikleri günahları bize elleri söyler, ayakları da şahitlik eder.” (Yâsîn sûresi 36/65)

     “Zulmedenlere o gün ileri sürdükleri özürleri bir fayda vermez; artık onlardan Allah’ı hoşnut edecek şeyler yapmaları da istenmez.” (Rûm sûresi 30/57)

     “O gün zalimlere mazeretlerinin hiçbir faydası olmaz; lânet de bunlar için, en kötü yurt da bunlar içindir.” (Mümin sûresi 40/52)

     “Aslında insan kendi kendisinin şahididir: Mazeretlerini sayıp dökse bile.” (Kı­yâmet sûresi 75/14-15)

     “Ey inkâr edenler! Bugün özür beyan etmeyin; ne yaptıysanız onun cezasını çekeceksiniz.” (Tahrîm sûresi 66/7) 

    

     
     [119]. Benzer bir hadis için bkz: İbni Mâce, Talâk 16; Ebû Dâvûd, Talâk 3

    

     
     [120]. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, I, 64

    

     
     [121]. Bu hadisi Ahmed b. Hanbel, Müsned, I/181; İbni Hibbân (XV, 6673) ; Taberânî (hadis no: 6408); Tahâvî (hadis no: 1112) ve Begavî (hadis no: 2018) rivayet etmişlerdir. 

    

     
     [122]. Bu hadisi Buhârî (IV, 87) ve Müslim (II, 1006) rivayet etmişlerdir. 
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[115]

[112]

[78]

[83]

[107]

[99]

[74]

 
 . Tirmizî, Zühd 60; Dârimî, Mukaddime 29





 
 . Heysemî, Mecmau’z-Zevâid, I, 124; Münzirî, et-Tergîb ve’t-Terhîb, I, 55 





 
 . Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, I, 221





 
 . Mevkūf, sahâbe sözüne; merfû ise Peygamber sallallahu aleyhi ve sellemin sözüne denir.





 
 . el-Irâkî, Tahrîcü’l-İhyâ adlı eserinde (I, 63) şöyle demiştir: Bu hadisi Ebû Nuaym Hılyetü’l-Evliyâ’sında, İbnü’l-Cevzî ise el-Mevzûât adlı eserinde (I, 263) zikretmiş ve bunun, Allah Resûlü’nün kelâmı olmadığını söylemiştir. Ebû Nuaym de bu konuda şöyle demiştir: Şakîk-i Belhî, arkadaşlarına sohbet ediyordu, bu sözü söyledi; râvîler de bunu yanlış anlayıp merfû zannederek peygambere isnad ettiler. (Fâtihatü’l-Ulûm’un Adnân Ebû Şâme tahkiki ile olan baskısı, s. 42’nin dipnotu.)
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 . el-Irâkî, Tahrîcü’l-İhyâ adlı eserinde (I, 65) şöyle demiştir: Bu hadisi İbnü’s-Sünnî ve Ebû Nuaym Kitâbü’r-Riyâze adlı eserlerinde rivayet etmişlerdir. İbni Abdilberr de Abdullah b. el-Misver’den mürsel hadis olarak rivayet etmiştir. Bu zayıf bir hadistir. 





 
 . Bakara sûresi 2/156. Bu âyet ölüm, musibet veya bir felâketle karşılaşılınca okunur. Hâtem el-Esamm da öğrencisi Şakîk el-Belhî’nin, Hocasının yanında otuz sene kalmasına rağmen ancak sekiz mesele öğrendim demesine hayret etmiştir.





 
 . Nâziât sûresi, 79/40. Bu âyetin tamamlayıcısı olarak bir sonraki âyetin meâli ise şöyledir: “Onun varacağı yer cennettir.”

 Konuyla ilgili olarak bazı âyetlerin meâli: “Bunun üzerine Rableri o peygamberlere şöyle vahyetti: ‘Biz zalimleri mutlaka helâk edeceğiz. Onların ardından o ülkeye elbette sizi yerleştireceğiz. İşte bu vaat, benim huzurumda hesap vermekten korkanlar içindir.” (İbrâhim sûresi 14/13-14)





 
 . Bakara sûresi, 2/44. Âyetin devamının meâli ise şöyledir: “...Hâlbuki ilâhî kitabı da okumaktasınız. Aklınızı başınıza almayacak mısınız?”

 Konuyla ilgili bazı âyetlerin meâli şöyledir: Şuayb aleyhisselam kavmine şöyle demişti: “... Ayrıca size ‘yapmayın’ dediğimi kendim yaparak çelişkiye düşmek istemem...” (Hûd sûresi 11/88)

 “Ey iman edenler! Yapmayacağınız şeyleri niçin söylüyorsunuz? Yapmayacağınız şeyleri söylemeniz Allah katında büyük bir gazap sebebidir.” (Saf sûresi 61/2-3)





 
 . Saff sûresi, 61/3. Bir önceki âyetin meâli ise şöyledir: “Ey iman edenler! Yapmayacağınız şeyleri niçin söylüyorsunuz?”

 Söylediğinin aksini yapmanın kıyamet gününde insanı ne hâle düşüreceğini Resûl-i Ekrem Efendimiz şöyle anlatmıştır: “Cehennem halkı, karnından dışarı fırlayan bağırsaklarıyla kendi etrafında dönüp duran bir adama, ‘Yahu sen dünyada iken iyiliği emredip kötülükten sakındırmaz mıydın?’ diye soracak; o da ‘Evet, iyiliği emreder fakat kendim yapmazdım, kötülükten sakındırır ama kendim yapardım’ diye cevap verecektir. (Buhârî, Bed’ü’l-halk 10; Müslim, Zühd 51)





 
 . Hûd sûresi 11/88





 
 . el-Bağdâdî, İktızâu’l-İlmi el-Amel; I, 20-21
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 . Nahl sûresi 16/96. Bir önceki âyetle bu âyetin tam olarak meâlini yazarsak konu daha iyi anlaşılır: “Öyleyse Allah’a verdiğiniz sözü, değersiz bir dünya menfaatine değişmeyin! Eğer bilirseniz Allah katındaki nimetler sizin için daha hayırlıdır. Çünkü sizin elinizdeki nimetler tükenir ama Allah’ın katındaki nimetler ise devamlıdır. Sabredenlere mükâfatlarını, yaptıklarının en güzeliyle vereceğiz.”





 
 . Hucurât sûresi 49/13. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Ey insanlar! Biz sizi bir

 erkekle bir dişiden yarattık; sonra da övünmek için değil, birbirinizle tanışasınız diye sizi milletler ve kabilelere ayırdık. Allah katında en değerliniz en müttaki olanınızdır. Allah her şeyi bilir, her şeyden haberdardır.”

 Konuyla ilgili bazı hadislerin meâli şöyledir: “Bazı sahâbîler Resûlullah sallallahu aleyhi ve selleme, ‘Ey Allah’ın Resûlü! İnsanların en hayırlısı, en şereflisi kimdir?’ dediler. Resûl-i Ekrem Efendimiz, ‘Allah’tan en çok korkanlarıdır’ buyurdu.” (Buhârî, Enbiyâ 8, 14, 19, Menâkıb 1; Müslim, Fezâil 168)

 Resûl-i Ekrem sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz Mekke’nin fethedildiği gün bir konuşma yaparak şöyle buyurdu: “Ey insanlar! Allah câhiliyet devrinin kibirlenme ve atalarla övünme âdetini sizden kaldırıp gidermiştir. İnsanlar iki kısımdır: Biri dindar, müttaki ve Allah katında değerli olan; diğeri de günahkâr, isyankâr ve Allah katında değersiz olan kimsedir. İnsanlar Âdem’in oğullarıdır; Allah, Âdem’i de topraktan yaratmıştır. Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur: Ey insanlar! Biz sizi bir erkekle bir dişiden yarattık; sonra da övünmek için değil, birbirinizle tanışasınız diye sizi milletler ve kabilelere ayırdık. Allah katında en değerliniz en müttaki olanınızdır. Allah her şeyi bilir, her şeyden haberdardır.” (Tirmizî, Tefsir 49, 5)





 
 . Zuhruf sûresi 43/32. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Yoksa Rabbinin rahmetini onlar mı taksim ediyor? Oysa dünya hayatında onların geçimlerini aralarında biz bölüştürdük ve bir kısmı diğerlerini yanında çalıştırsın diye kimini ötekinden üstün seviyelere yükselttik. Fakat Rabbinin rahmeti onların toplayacağı her şeyden daha hayırlıdır.”

 Bu konuda Peygamberimiz sallallahu aleyhi ve sellem de şöyle buyurmuştur: “Allah nasıl rızıklarınızı aranızda bölüştürdüyse ahlâkınızı da öylece bölüştürdü ve dünyayı sevdiğine de sevmediğine de verdi. Ama dini sadece sevdiklerine verdi. Kime Allah din nasip etmişse onu sevmiş demektir.” (Hâkim, el-Müstedrek [Atâ], II, 485. Hâkim gibi Zehebî de bu hadisin sahih olduğunu söylemiştir.) 





 
 . Fâtır sûresi 35/6. Bir önceki âyetle bu âyetin tamamının meâli şöyledir: “Ey insanlar! Allah’ın vaadi haktır; sakın dünya hayatı sizi aldatmasın. O çok aldatıcı şeytan da sizi Allah’ın affına güvendirerek aldatmasın. Şeytan sizin düşmanınızdır, siz de onu düşman belleyin. O, kendisine tâbi olanları cehennemlik olsunlar diye Allah’a karşı gelmeye çağırır.”





 
 . Bu hadis-i şerif biraz farklı lafızlarla Kenzü’l-Ummâl’da (X, 29103) rivayet edilmektedir. 





 
 . Bu hadis için bkz. Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 78 (terc. Ali Yardım)





 
 . Hûd sûresi, 11/6. Konuyla ilgili bazı âyetlerin meâli: “Ailene namaz kılmalarını emret, sen de onu edâ etmeye devam et. Biz senden rızık istemiyoruz; kaldı ki seni biz rızıklandırıyoruz. Hayırlı son, takvâ sahiplerinin olacaktır.” (Tâhâ sûresi 20/132)

 “Rızkını taşıyamayan nice canlılar vardır. Onların da sizin de rızkınızı Allah verir...” (Ankebût sûresi 29/60)

 “Ben cinleri ve insanları yalnız bana kulluk etsinler diye yarattım. Ben onlardan bir rızık istemiyorum. Beni doyurmalarını da istemiyorum.” (Zâriyât sûresi 51/56-57)

 “Kim Allah’a karşı gelmekten sakınırsa Allah ona bir çıkış yolu nasip eder ve onu ummadığı yerden rızıklandırır. Kim Allah’a tevekkül ederse Allah ona yeter...” (Talâk sûresi 65/2-3)





 
 . Talâk sûresi 65/3. Bir önceki dipnotta bu âyetle önceki âyetin tamamının meâli verilmiştir.





 
 . Ahzâb sûresi 33/21. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Allah’a ve âhiret gününe kavuşmayı uman ve Allah’ı çok anan kimseler için Allah’ın elçisinde size güzel bir örnek vardır.” 

 Konuyla ilgili bazı âyetlerin meâli: “Gerçekten onlarda sizin için Allah’a ve âhiret gününe kavuşmayı umanlar için güzel bir örnek vardır. Kim yüz çevirirse muhakkak ki Allah hiçbir şeye muhtaç değildir ve her türlü övgüye lâyık olan da yalnız odur.” (Mümtehıne sûresi 60/6) 

 “Rabbine yemin olsun ki onlar aralarında meydana gelen anlaşmazlıklarda seni hakem yapmadıkça, sonra da verdiğin hükümlere içlerinde hiçbir sıkıntı duymadan tamamen teslim olmadıkça gerçek mümin olamazlar.” (Nisâ sûresi 4/65)

 “Peygambere itaat eden, Allah’a itaat etmiş olur. İtaat etmeyene de aldırma! Çünkü biz seni onların üzerine bekçi göndermedik.” (Nisâ sûresi 4/80)

 Hz. Ömer t Peygamber Efendimiz’in vefatından sonraki yıllarda, Hacerü’l-Esved’i öpmüş ve Resûlullah’ı kendisine örnek aldığını belirterek şöyle hitap etmişti: “Senin bir taş olduğunu biliyorum; kimseye ne faydan dokunur ne de zararın. Eğer Resûlullah’ın öptüğünü görmeseydim seni öpmezdim.” (Buhârî, Hac 50, 60; Müslim, Hac 249-251)





 
 . Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, I, 493
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[111]

[101]

[119]

[116]

[85]

[121]

 
 . Aclûnî. Keşfü’l-Hafâ, II, 5





 
 . Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 248





 
 . Bütün bunlar bir âlime yakışmayan, şahsiyet kırıcı davranışlardır.





 
 . Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 248





 
 . Benzer bir hadis için bkz. Keşfü’l-Hafâ, II, 325





 
 . Bkz. Keşfü’l-Hafâ, II, 325





 
 . Ömer b. Abdülaziz gibi bir devlet adamının ziyareti din âlimlerine uygun düşmezse başkalarının ziyareti nasıl tecviz edilebilecektir?





 
 . Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 241





 
 . Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 501 





 
 . Müellifin bu ifadeleri şu âyetleri hatıra getirmektedir: “Şüphesiz Allah, kitabında size şunu da indirmişti: Allah’ın âyetlerinin inkâr edilip alaya alındığını duyduğunuzda, onlar başka bir konuya geçinceye kadar onlarla beraber oturmayın. Yoksa siz de tıpkı onlar gibi olursunuz...” (Nisâ sûresi 4/140)

 “Âyetlerimizle alay edenleri gördüğünde, onlar başka bir konuya geçinceye kadar yanlarından uzaklaş. Eğer şeytan bunu sana unutturursa hatırladıktan sonra artık o zalimlerle oturma.” (En’âm sûresi 6/68)
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 . Abdullah ibnü’l-Mübârek, Kitâbü’z-Zühd, s. 263





 
 . Tâhâ sûresi, 20/131. Âyetin devamının meâli şöyledir: “...Rabbinin rızkı daha hayırlı ve daha devamlıdır.”

 “Allah’ın bir kısmınıza diğerinden fazla verdiği şeylere göz dikip imrenmeyin.” (Nisâ sûresi 4/32)

 Ancak Peygamber Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellemin belirttiği kişilere imrenilir: Resûl-i Ekrem Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Sadece iki kişiye gıpta edilip imrenilir: Biri Allah’ın verdiği malı hak yolunda harcamayı başaran kimse, diğeri de Allah’ın verdiği ilim ve hikmet ile yerli yerince hükmeden ve onu başkalarına öğretendir.” (Buhârî, İlim 15, Zekât 5, Ahkâm 3; Müslim, Müsâfirîn 268)





 
 . Kasas sûresi 28/79. Bu âyetin devamı ile 80 ve 81. âyetlerin meâli ise şöyledir: “...Çünkü o büyük bir servete sahiptir dediler. Kendilerine ilim verilmiş olanlar ise şöyle dediler: ‘Yazıklar olsun size! İman edip sâlih amel işleyenler için Allah’ın vereceği mükâfat daha hayırlıdır. Buna da ancak sabredenler kavuşur.’ Sonunda biz Kàrûn’u da sarayını da yerin dibine geçirdik. Artık Allah’tan başka ona yardım edecek ne adamları kaldı ne de kendini kurtaracak durumdaydı.”





 
 . İsrâ sûresi 17/85. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Sana ruh hakkında soru soruyorlar. De ki: Ruh Rabbimin emrindendir. Bu konuda size pek az bilgi verilmiştir.”





 
 . Ankebût sûresi 29/69. “Kim nefsiyle mücahede ederek cihad ederse sadece kendisi için cihad etmiş olur. Çünkü Allah’ın kimseye ihtiyacı yoktur.” (Ankebût sûresi 29/6) 





 
 . Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 265





 
 . Tezkiretü’l-Mevzûât, s. 20’de bu hadisin mu’dal olduğu söylenmektedir. Senedinin herhangi bir yerinden peş peşe iki veya daha çok ravinin düştüğü hadise mu’dal hadis denir.





 
 . Tebbet sûresi 111/1





 
 . Bu hadisi Hâkim el-Müstedrek adlı eserinde (IV, 593) rivayet edip sahîh olduğunu belirtmiş, Zehebî de ona muvafakat etmiştir. Ahmed b. Hanbel de Müsned’inde (IV, 191) rivayet etmiştir. 





 
 . İnfitâr sûresi 82/12-13. Konuyla ilgili bazı âyetlerin mealleri: “Ancak Rablerinden korkan ve ona karşı gelmekten sakınanlar için Allah katından bir ikram olmak üzere, içinde ırmaklar akan cennetler vardır. Allah katında olanlar, iyi kullar için daha hayırlıdır.” (Âl-i İmrân sûresi 3/198) 

 “İyilik ehli olanlar ise kâfûr katkılı kadehten içerler.” (İnsan sûresi 76/5)

 “İyiler nimet içindedir.” (Mutaffifîn 83/22)





 
 . Enfal sûresi 8/29. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Ey müminler! Eğer Allah’tan korkar, O’na karşı gelmekten sakınırsanız Allah size hak ile batılı birbirinden ayırt edici bir kabiliyet verir, günahlarınızı örter ve sizi bağışlar. Allah büyük lütuf sahibidir.”





 
 . Talâk sûresi 65/2-3. Üçüncü âyetin meâlinin devamı şöyledir: “...Kim Allah’a tevekkül ederse Allah ona yeter. Allah buyruğunu mutlaka gerçekleştirir. Allah her şey için bir ölçü belirlemiştir.”





 
 . Ahmed b. Hanbel, Müsned IV, 194, 227; 228; Dârimî, Buyû’ 2 





 
 . Ahmed b. Hanbel, Müsned VI, 256 





 
 . Bu hadisi Buhârî (IV, 87) ve Müslim (II, 1006) rivayet etmişlerdir. 





 
 . Mürselât, 77/35-36. Bu âyetin tefsiri mahiyetinde bazı âyetlerin mealleri: “O gün onların ağızlarını mühürleriz de işledikleri günahları bize elleri söyler, ayakları da şahitlik eder.” (Yâsîn sûresi 36/65)

 “Zulmedenlere o gün ileri sürdükleri özürleri bir fayda vermez; artık onlardan Allah’ı hoşnut edecek şeyler yapmaları da istenmez.” (Rûm sûresi 30/57)

 “O gün zalimlere mazeretlerinin hiçbir faydası olmaz; lânet de bunlar için, en kötü yurt da bunlar içindir.” (Mümin sûresi 40/52)

 “Aslında insan kendi kendisinin şahididir: Mazeretlerini sayıp dökse bile.” (Kı­yâmet sûresi 75/14-15)

 “Ey inkâr edenler! Bugün özür beyan etmeyin; ne yaptıysanız onun cezasını çekeceksiniz.” (Tahrîm sûresi 66/7) 





 
 . Benzer bir hadis için bkz: İbni Mâce, Talâk 16; Ebû Dâvûd, Talâk 3





 
 . Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, I, 64





 
 . Bu hadisi Ahmed b. Hanbel, Müsned, I/181; İbni Hibbân (XV, 6673) ; Taberânî (hadis no: 6408); Tahâvî (hadis no: 1112) ve Begavî (hadis no: 2018) rivayet etmişlerdir. 
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DÖRDÜNCÜ BÂB: 

İlimlerin Bölümleri


   İlimler, mühim olan ilimler ve mühim olmayan ilimler diye iki ana bölüme ayrılır.

   – Mühim olmayan ilimler:

   a. Mubah olan ilimler

   b. Mezmûm olan (kötülenen) ilimler diye ikiye ayrılır.

   – Mühim olan ilimler:

   a. Farz-ı ayın olan ilimler

   b. Farz-ı kifâye olan ilimler diye ikiye ayrılır. Bu konuda birtakım fasıllar vardır.

  


   
   Birinci Fasıl

   

   İlimlerin Bölümleri Hakkındadır

   Biz diyoruz ki ilimler şerî ve gayr-i şerî olmak üzere ikiye ayrılır. Şerî ilimlerden maksadımız, Peygamberler r’den istifade ile elde edilen ilimlerdir. Yoksa hesap gibi aklın gösterdiği, tıb gibi tecrübenin öğrettiği ve lügat gibi duymakla öğrenilen ilimler değildir. 

   Beyan edilmesi kastedilen bu şerî ilimler;

   a. Usûl

   b. Fürû

   c. Mukaddimât ve

   d. Mütemmimât (tamamlayıcılar) gibi dört bölüme ayrılır.

   Usûl adını alan birinci bölüm;

   a. Allah’ın kitabı

   b. Sünnet

   c. İcma-ı ümmet ve

   d. Âsâr-ı sahabe (sahabe sözleri) olmak üzere dörde ayrılır.

   İcmâ, sünnete delâlet etmesi itibarı ile ikinci derecede bir esas kaynaktır. Eser de aynı şekilde sünnete delâlet etmektedir. Çünkü sahabe vahye ve Kur’an’ın indirilişine (nüzûlüne) şahit olmuş ve o andaki durumları bildiklerinden ifadenin nakilden âciz kalacağı şeyleri idrâk edip kavramışlardır. Bazı âlimler, sahabeye uyma ve onların sözlerine bağlı kalma konusunda fikir beyan etmişlerdir; fakat bu husus özel bir şart ve özel bir mevziye bağlı olup burası onun beyan edileceği yer değildir. 

   Şerî ilimlerin ikicisi olan ‘fürû’ da yukarıda zikri geçen ‘usûl’den anlaşılanlardır. Ancak bunlar bu ‘usûl’lerin lafızları icabı değil, akılların onlardan anladığı manalar gereğidir. İşte bu manalar sebebiyle anlam genişler hatta söylenen lafızdan başka manalar anlaşılır. Nitekim Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellemin,

   لاَ يَقْضِ الْقَاضِى وَ هُوَ غَضْبَانُ.

   “Kadı öfkeli iken hükmetmesin”[123] sözünden “Bevli (küçük abdesti) sıkışmış veya karnı açken hâkim doğru hüküm veremez” manası anlaşılmıştır. 

   Şerî ilimlerin ikinci kısmını teşkil eden ‘fürû’ da ikiye ayrılır.

   Birincisi

   Dünya maslahatları (ve menfaatleri) ile ilgilidir ki bunu fıkıh ilmi içerisine almakta ve fukaha tekeffül etmektedir.

   İkincisi

   Âhiret yoluna girmeyi beyan ile ilgilidir. Bu da kalbin hâllerini, ahlâk-ı mezmûmesini (kötü huylar) ve ahlâk-ı mahmûdesini (güzel huylar), Allah katında beğenilen ve hoş görülmeyeni bilmektir. Bu kısmı İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı kitabın ikinci kısmı, yani Mühlikât ve Münciyât (helâk ediciler ve kurtarıcılar) bölümleri içine almaktadır. İbadet ve âdetlerde kalpten organlara aksedeni bilmek de bu kısımdandır. Ve İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı kitabın birinci kısmı da bunu ihtiva etmektedir.

   Üçüncüsü

   Şerî ilimlerin üçüncüsü ‘el-mukaddimât’ (mukaddimeler)dir ki lügat ve nahiv ilmi gibi alet sahasına giren ilimlerdir. Bunlar Allah’ın kitabı ve resûlünün sünnetini bilmek için birer alettirler. Arapça’yı bizatihi öğrenmek gerekmemekte, ancak şeriat(ın esas kaynağı olan Kur’ân) bu dille nazil olduğundan bu dili öğrenmek özellik kazanmaktadır. Şeriatın asıl kaynağı olan Kur’ân-ı Kerîm Arapça’dan başka bir dille gelseydi o zaman o dili öğrenmek gerekecekti. Hat, kitabet ilmi de lügat ve nahiv ilmi gibi alet ilimlerindendir ancak zarûrî değildir. Zira ezber bazen kendi kendine yeterlidir. Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem şüphesiz ümmî idi. Ancak ümmîlik sebebiyle umumiyetle âcizlik olacağından yine yazıyı bilmek zarûrî olur.

   Dördüncüsü

   Şerî ilimlerin dördüncüsü ‘mütemmimât’ (tamamlayıcılar)dır. Bu da mesela Kur’an ilminde kendini göstermektedir. Kur’an ilmi; kıraat ilmi ve mehâric-i hurûf (harflerin çıkış yerleri) ilmi. Bu iki ilim, lafızla ilgili olduğu gibi rivayet tefsiri de mana ile de alakalı bulunmaktadır. Kur’an tefsirinde nakil olmaksızın yalnız lügatin bir manası yoktur. Nâsih ve mensûh bilgisi gibi ahkâma müteallik; âmm, hâs, nass ve zâhiri içine alan Kur’an bilgisi; ayrıca Kur’an’ın bir kısmının diğer kısmı ile nasıl kullanılacağını öğreten ilim, usûl-i fıkıh (fıkıh usûlü) adını almaktadır. Usûl-i fıkıh aynı zamanda sünneti de içine almaktadır.

   Ahbâr ve âsârdaki mütemmimâta gelince, o da ricâl ve isimlerini bilme ilmi, sahabenin isimlerini ve sıfatlarını bilme, adaletlerini bilme, sahîhini sakîminden ayırabilmek için râvîlerin sözlerini bilme ilmi. İşte bunlar, şerî ilimlerin kısımları ve mertebeleridir.

   

    
     
     [123]. Benzer bir hadis için bkz: Buhârî, Ahkâm 13

    

   

  

  
 . Benzer bir hadis için bkz: Buhârî, Ahkâm 13
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   İkinci Fasıl

   

   Farz-ı Ayın Olan İlimlerin Beyânı Hakkındadır

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır: 

   طَلَبُ الْعِلْمِ فَرِيضَةٌ عَلَى كُلِّ مُسْلِمٍ وَ مُسْلِمَةٍ.

   “İlim talebi her Müslüman erkek ve kadına farzdır.”[124]

   İslam âlimleri de ilimlerden bazılarının her Müslüman’a farz-ı ayın olduğunda ittifak etmişlerdir. Ancak bunun tayininde ihtilaf edip yirmiden fazla gruba ayrılmışlardır. Biz tafsilatı (detaylar) naklederek sözü uzatacak değiliz. Yalnız özet olarak: Her grup meşgul olduğu ilmin farz-ı ayın olduğunu belirtmeye çalışmış, hiçbiri en mühim ilimle meşgul olan âlimin kendinden başkası olmasını kabul edememiştir. Hâlbuki en mühim ilim, farz-ı ayın olan ilimdir, bunda hiç şüphe yoktur.

   Mütekellimler (kelâmcılar)

   Mütekellimler, farz-ı ayın olan ilmin kelâm ilmi olduğunu söylemişlerdir. Zira Allah’ı ve sıfatlarını bilmek bununla elde edilir, iman da bununla sahih olur, tezini savunmuşlardır.

   Fukahâ (fakihler) 

   Fukahâ ise ibadetler ve muamelattaki helâl ve haram ancak fıkıhla bilinebilir diye farz-ı ayın olan ilmin fıkıh olduğunu belirtmişlerdir.

   Müfessirler ve Muhaddisler (tefsirciler ve hadisçiler)

   Müfessirler ve muhaddisler, farz-ı ayın olan ilmin kitap ve sünnet ilmi olduğunu savunmuşlardır. Zira bu ikisi din ilimlerinin esasıdır.

   Tasavvufçular

   Tasavvufçular da “Farz-ı ayın olan ilimden maksat, bizim ilmimizdir” tezini savunmuşlardır.

   Diğer bazıları; ihlâsı, nefsin âfetlerini bilmek ve meleğin dokunmasını şeytanın dürtüsünden ayırmaktır, demişlerdir.

   Kûtu’l-Kulûb adlı kitabında Ebû Tâlib el-Mekkî rahmetullahi aleyh de farz-ı ayın olan ilmi Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellemin,

   بُنِيَ الْإِسْلاَمُ عَلَى خَمْسٍ.

   “İslam beş temel üzerine kurulmuştur”[125] sözünde zikredilen, İslam’ın beş esasını bilmektir diye ifade etmiştir.[126] Zira hadis-i şerifte zikredilen hususlar farz amellerdir, bunları bilmek gerekir.

   Şimdi biz bu meselenin örtüsünü kaldıracağız ki hiçbir araştırıcı şüphelenmesin ve anlaşmazlığa mahal kalmasın. Diyoruz ki bize göre ilim;

   1- İlm-i mükâşefe (izâhı yakında gelecektir)

   2- İlm-i muamele olmak üzere ikiye ayrılır.

   Şimdi biz ilm-i muamele üzerinde duracağız. Mesul ve mükellef kulun yapmakla zorunlu bulunduğu muamele üçe ayrılır:

   1- İtikad: İnanılması gerekenlere inanmak

   2- Fiil: Allah ve Resûlü’nün emirlerini yapmak

   3- Terk: Allah ve Resûlü’nün yasakladıklarını yapmamak

   Mesela kuşluk vakti ihtilâm olmuş ya da bulûğ çağına yetişmiş bir kişinin ilk vazifesi, kelime-i şahadeti öğrenip kelime-i tevhidin manasını anlamaktır. Yoksa bu inancı düşünerek, araştırarak ve delillerini ortaya koymak sûreti ile elde etmesi gerekmez; bilakis yukarıda geçen kelimeleri kelime-i şahadet ve kelime-i tevhidin[127] ihtiva ettiği manayı tasdik edip şüpheye düşmeden kesin olarak inanması bu kimse için yeterlidir. Böyle bir iman bazen da sırf taklit ve duymakla meydana gelebilir. 

   Nitekim Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem, bedevi Araplar’ın sırf tasdikleriyle yetinmiş; onları ortaya konmuş delilleri öğrenmekle meşgul etmemiştir. O hâlde kişi yukarıda ifade edilenleri yaptığında o andaki vazifesini yerine getirmiş demektir. Ona farz-ı ayın olan ilim işte budur. Bunun dışında o anda ona başka bir şey gerekmez. Bunun böyle olduğuna delil de şudur: Bu sözü (kelime-i şahadet veya kelime-i tevhid) söyleyen kimse hemen ölse mümin olarak ölmüştür, asi değildir. 

   Kişiye, yukarıda anlatılanlardan başkasının gerekli oluşu ancak değişik bir durumda olabilir ki bu değişik durum da herkes hakkında zarûrî değildir. Bu ârızî durum ya fiil ya terk veya itikad ile ilgili olarak meydana gelir. Fiildeki bu ârızî durum şu şekilde meydana gelir: Daha önce zikri geçen kişi kuşluktan öğle vaktine kadar yaşayacak olursa tahâret (abdest, gusül) ve namaz bilgisi o anda ona vacip olur. Çünkü bunların vacip oluşu henüz vuku bulmuştur. Ramazana kadar yaşarsa oruç bilgisi, oruca niyet, orucu bozan şeylerden uzak kalmak ve bunların nasıl olacağını bilmek gerekecektir. Eğer zenginse ve bu zenginliğin üzerinden de bir sene geçmişse zekât ibadetini nasıl yerine getireceğini öğrenmek icap edecektir. Nakit paraya değil de deve, sığır ve koyun cinsinden mala sahip olan kişiye de paranın zekâtını nasıl vereceğini öğrenmek gerekmez. Paraya sahip olan kişiye de hayvanların zekâtını nasıl vereceğini bilmesi icap etmez.

   Hac ayları girdiğinde hemen hacca gitmesi ve dolayısıyla hac ile ilgili bilgileri öğrenmesi gerekmez. Zira hac ibadeti fevrî (hemen yapılması gerekli) bir ibadet değildir. Ancak İslâm âlimlerinin, “Haccın tehirinde masiyet vardır” diyerek bu kişiyi ikaz etmeleri gerekir. Bu kişi de ihtiyatı, hac ibadetini derhâl yerine getirmekte görür. Böyle bir kişiye gerekli olan ancak haccın rükün ve vaciplerini öğrenmektir; nâfilelerini öğrenmek vacip değil, nâfiledir. Diğer amellerdeki tedricîlik de böyledir. 

   Terk edilmesi gerekenlere gelince; değişen durumlara göre bunu da bilmek gerekir. Bu da şahsın vaziyetine göre değişir. Mesela dilsizin, neleri konuşmanın haram olduğunu öğrenmesi gerekmediği gibi âmânın (gözleri görmeyen) da nelere bakmanın haram olduğunu öğrenmesi icap etmez. Binâenaleyh, kişi o anda ipek elbise giymişse veya gasp edilmiş bir evde oturuyorsa bunun haram olduğunu bilmek gerektiği gibi onu bundan sakındırmak da icap eder. Aynı şekilde şu anda onunla ilgisi olmayan ancak bir süre sonra mecburen ilgileneceği yeme-içme işi de böyledir: Eğer şarabın içildiği, domuz etinin yendiği bir ülkedeyse bunu ona öğretmek gerektiği gibi onun da öğrenmesi farzdır.

   İtikadlar (inançlar) ve kalbî durumlara gelince; kalbe gelenlere göre bunları da öğrenmek icap eder. Mesela kelime-i tevhidin manasında kişinin hatırına bir şüphe gelse bu şüpheyi izale edecek şeyi öğrenmek o kimseye farz olur. Ancak kalbine bir şey gelmese de kelâmullâhın (Kur’ân-ı Kerîm) kadîm olduğu, Allah’ı âhirette müminlerin görmesinin cevazı ve inanılması gerekenlerde zikredilen diğer hususlar kalbe gelmeden ölse bi’l-ittifak İslâm üzere (Müslüman olarak) ölmüş olur. Fakat bu hatıra gelenlerin bir kısmı tabii olarak gelir. Bir kısmı da bidat ehlinden duymak suretiyle gelir. Kişi ilm-i kelâmın yaygın olduğu bir beldede yaşıyor da burada da bidat ehli olan kişiler ilmî münazara yapıyorsa daha bulûğ çağı gelmeden doğrular telkin edilerek kişinin bu bidattan korunması gerekir. Zira insanın kulağına önce bâtıl girerse çok defa kişi ona sarılır ve bunun izalesi güçleşir. Farz olan ameli bilen kimse, bu amelin ilminin farz olduğunu da bilir. Ancak bu ilmin öğrenilmesinin gerekliliği, amelin gerekli olduğu vakittedir.

   Sûfiyyenin zikretmiş olduğu ‘şeytanın dürtüsü ve meleğin dokunması’nı anlamaya gelince, bu da kalbine böyle şeyler gelen kimse için geçerlidir. Zira biliyoruz ki çoğunlukla insan; şer, riya, kibir, haset, gazap ve kin vasıtalarından kendini çekip kurtaramaz. Binâenaleyh böyle bir kimseye, ihtiyaç duyduğu kadarıyla İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı kitabımızın “Mühlikât (İnsanı Helâk Edici Şeyler)” bölümünde zikrettiklerimizi öğrenmek gerekir. Nasıl icap etmesin ki Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmaktadır:

   ثَلاَثٌ مُهْلِكَاتٌ: شُحٌّ مُطَاعٌ، وَ هَوًى مُتَّبَعٌ،
وَ إِعْجَابُ الْمَرْءِ بِنَفْسِهِ.

   “Üç şey helâk edicidir: İtaat edilen cimrilik, arkasından gidilen heva-heves, kişinin kendini beğenmesi.”[128]

   İnsan kendini bu helâk edici şeylerden ancak tam ve gerçek riyazatla (nefis terbiyesi ile) çekip alabilir. Diğer kötü sıfatlar bu üç helâk ediciye tâbilerdir ki hepsi haram kabul edilip kınanmıştır. Kalbin bunlardan temizlenmesi gerekir. Bunlardan sakınmak ancak bunları bilmek, sınırlarını, sebeplerini ve tedavi şekillerini öğrenmekle mümkün olur. Zira tedavinin manası, hastalığa sebep olan mikrobun panzehirle karşılaşmasıdır. (Yani tedavide kullanılan ilacın mikroba zıt olmasıdır.) Teşhis bilinmeden tedavi uygulanamaz. Sinir ve hakikati bilinmeden de teşhis belli olmaz. 

   İşte bütün bu hususların bilgisini biz İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı eserin Mühlikât bölümünde yazdık. Zira bu, bütün insanlara farz-ı ayın olan ilimlerdendir. Fakat ne yazık ki insanlar bunun ilmini de amelini de ihmal etmişlerdir. Bu yüzden de kalplerin fesâdı almış yürümüştür. Zira insan vücudundaki kalbin yeri, idarecinin durumuna benzer; diğer organlar da bu idarecinin tebasıdır. İdareci bozulursa tebanın düzelmesi nasıl umulabilir? 

   Binâenaleyh kalbin özelliklerinden olan ‘ahlâk-ı mahmude’ (güzel ahlâk) ve ‘ahlâk-ı mezmûme’yi (kötü ahlâk) bilmek en mühim ilimlerdendir. Ve buna olan ihtiyaç da çok fazladır. Eğer kişi başka bir dinden İslâm’a geçmemişse ona hemen telkin edilmesi uygun olan şey cennete, cehenneme, haşre, neşre, hesaba ve suale inanıp iman etmektir.

   Hülâsa ‘son gün’e inanmasını ona telkin etmektir. Zira son güne iman etmek kelime-i şahadetin tetimmesidir. (Kelime-i şahadetin manası son güne inanmakla tamamlanır.)

   Binâenaleyh, Allah Resûlü’nü tasdikten maksat, onun getirdiklerini tasdik etmektir. Allah Resûlü bir kelimeden (kelime-i şahadet) başka bir şey getirmemiştir ki onun da özü şudur: Allah’a ve resûlüne itaat eden için cennet, isyan eden için cehennem vardır.

   İşte bu tasdikten sonra kişi, amel için itaatin keyfiyetini, sakınmak için de masiyetin mahiyetini öğrenecektir. İlim hususundaki bu tedricî durumu iyice anlayınca her insanın kendi hâline uygun olarak herhangi bir ilme sarılmaktan uzak kalamayacağını da öğrenmiş olursun. Bu bütün durumlarda, herkes için belirli bir ilim olmayabilir. Zira Allah Resûlü ilim kelimesini ‘el’ takısı ile marife yaparak “İlim talebi bir farizadır” buyurmuştur. Bununla bütün ilimleri veya muayyen bir ilmi kastetmemiştir. Hadis-i şerifteki ilimden maksat, ilim cinsidir. Doğrusunu Allah daha iyi bilir.

   

    
     
     [124]. Bu hadisi İbni Mâce (I/81), Beyhakî (Şuabü’l-Îmân, II, 1667) ve Kuzâî, (Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 120) rivayet etmişlerdir. 

    

     
     [125]. Buhârî, Îmân 1-2; Müslim, Îmân 19-22

    

     
     [126]. Bu beş esas halk arasında ‘İslâm’ın şartları’ diye bilinen hususlardır ki kelime-i şahadet (Allah’tan başka ilâh olmadığını kabul etmek), namazı dosdoğru kılmak, zekâtı vermek, oruç tutmak ve hacca gitmek şeklinde ifade edilmektedir.

    

     
     [127]. Kelime-i şahadet, “eşhedü en lâ ilâhe illallâh ve eşhedü enne Muhammeden abdühû ve Resûlüh; kelime-i tevhid ise “lâ ilâhe illallâh Muhammedün Resûlullâh” demektir.

    

     
     [128]. Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 238 (terc. Ali Yardım)
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   Üçüncü Fasıl

   

   Farz-ı Kifâye Olan İlimlerin Beyânına Dairdir

   Şunu iyi bil ki yukarıda dört nevide zikrettiğimiz ilimler, farz-ı kifâye olan ilimlerdendir. Çünkü bu ilimlerden her biri değişik durumlarda fertlere farz-ı ayın olabilir. Binâenaleyh umumî olarak bu ilimler farz-ı kifâyedir: Şöyle ki bir beldede bu ilimlerden biriyle meşgul olan insan bulunmazsa bütün o belde halkı günahkâr olmuş olur. Özellikle o beldenin yerlileri daha fazla mesul olur. Sözü edilen bu ilimleri tahsil etmek herhangi bir grup üzerine vaciptir, belli bir gruba değil. Zira Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır: 

   فَلَوْلاَ نَفَرَ مِنْ كُلِّ فِرْقَةٍ مِنْهُمْ طَائِفَةٌ

   “Her topluluktan bir kısmı savaşa gitmeli, bir kısmı da ilimde derinleşmeli...”[129]

   Nitekim iyiyi ve doğru olanı emretme, kötülük ve yanlıştan alıkoyma konusunda da Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır: 

   وَلْتَكُنْ مِنْكُمْ اُمَّةٌ يَدْعُونَ اِلَى الْخَيْرِ وَ يَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ

   “Müslümanlar! İçinizden hayra çağıran, iyiliği emredip teşvik eden bir topluluk bulunsun...”[130]

   İyiliği emredecek, kötülükten men edecek grubun bu toplulukta bulunması ve bu topluluktan çıkması sebebiyle hitap herkese yapılmıştır. Ancak topluluk içerisinden bir cemaat çıkar da bu vazifeyi üzerine alırsa bütün topluluk mükellefiyet ve sorumluluktan kurtulmuş olur. Aksi takdirde hepsi mesul sayılır. Bazılarının vazifeyi üzerine alması ile bütün topluluktan mesuliyetin kalktığı bu ilim, yalnız dinî ilimlere de has değildir. Hastaların tedavisi için muhtaç olunan tıp ilmi, mirasın ve vasiyet edilen malın taksiminde ihtiyaç duyulan hesab ilmi ve arazinin bölünmesinde bilinmesi gereken yüzölçümü ilmi gibi halkın ihtiyacı olacağı her ilim hatta dokumacılık, ziraat, fırıncılık, değirmencilik ve kan alma (hacamat) gibi bilgiler farz-ı kifâye olan ilimler grubundandır. Öyle ki bir memlekette hacamat yapan (kan alan) insanlar bulunmazsa hepsi mesul olurlar. 

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   اِحْتَجِمُوا كَيْلاَ يَتَبَيَّغَ بِكُمُ الدَّمُ فَيَقْتُلَكُمْ.

   “Kan basınç yapıp da tansiyon yüksekliğinden dolayı ölüm tehlikesi ile karşı karşıya gelmemek için hacamat yaptırıp kan aldırınız.”[131]

   Hastalığı veren Allah, devasını da vermiştir.

   Binâenaleyh, tedaviyi ihmal ederek insanın kendini tehlikeye atması caiz değildir. Bu anlatılanları anlayınca şunu mutlaka bilmelisin ki din ilimlerinden farz-ı kifâye ile meşgul olmak da ibadetler cümlesindendir. Ancak farz-ı ayın olan ilmi tamamlamadan farz-ı kifâye ile meşgul olan insan, Allah’ın gazabına hedef olur. Nasıl ki hemen ödenmesi istenen bir emaneti ödemesi üzerine farz olan bir insanın, kalkıp da vaktin evvelinde, farz namaz bile olsa iftitah tekbiri alıp namaza durması yanlıştır, bu hâliyle günahkâr olur. Bu isyanın sebebi namaz kılmış olmasından değil; kılmış olduğu bu namaz, hemen yerine getirilmesi gereken emaneti terk etmeye sebep olduğu içindir; ayrıca vazifelerin edâsında (yerine getirilişinde) tertibi terk ettiğinden dolayıdır.

   Nitekim namazda rükûdan önce secde yapan kimse asidir. Bu isyan, mücerret secdeden dolayı değil, tertibe riayetsizliktendir. Herkes üzerine farz-ı ayın olan husus masiyetlerden organlarını temizlemek; kalbini kibir, ucub (kendini beğenmek), riyâ, haset ve diğer kötülüklerden arındırmaktır. Farz-ı ayın olan bu işi yaptıktan sonra farz-ı kifâyelerde de mutlaka tertip gerekir. Binâenaleyh belli bir cemaatin yerine getirdiği farz-ı kifâye ile meşgul olup yerine getiricisi bulunmayan diğer bir farz-ı kifâyeyi ihmal etmenin de izâhı yoktur. Zira daha mühim olana öncelik vermek gerekir. En mühim olan da kişinin o sebeple müşkülata uğradığı bir meseledir. Her ne kadar bu müşkülat kişiye ait değilse de başkalarının bu zorluğa uğraması onu da rahatsız edecektir.

   

    
     
     [129]. Tevbe sûresi 9/122. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Bununla beraber, müminlerin hep birden savaşa gitmesi doğru değildir. Her topluluktan bir kısmı savaşa gitmeli, bir kısmı da ilimde derinleşmeli ve savaşa gidenler geri döndüğünde onlara Allah’ın emir ve yasaklarını bildirmelidir. Belki böylece onlar da yanlışa düşmekten sakınırlar.”

    

     
     [130]. Âl-i İmrân sûresi 3/104. Konuyla ilgili bazı âyetlerin meâli: “Siz insanların iyiliği için yeryüzüne çıkarılan en hayırlı ümmetsiniz. Çünkü iyiliği teşvik eder, kötülükten sakındırır ve Allah’a inanırsınız...” (Âl-i İmrân sûresi 3/110)

     “Mümin erkekler ve mümin kadınlar birbirlerinin dostu ve yardımcısıdır. Onlar iyiliği emir ve tavsiye eder, kötülükten sakındırırlar...” (Tevbe sûresi 9/71)

     “Keşke sizden önceki nesillerin içinde, yeryüzünde fitne-fesat çıkarılmasına engel olacak akıllı ve erdemli insanlar bulunsaydı. Ama içlerinden kendilerini kurtardığımız pek az kimse bunu başarabildi...” (Hûd sûresi 11/116)

    

     
     [131]. Hadisin bir bölümü için bkz. İbni Mâce, Tıbb 22. Tirmizî de Kitâbü’t-Tıbbda bu hadisi (VI, 211) İbni Abbâs radıyallahu anhümadan gelen şu lafızlarla rivayet etmiştir:

     اِحْتَجِمُوا لِخَمْسَ عَشْرَةَ أَوْ لِسَبْعَ عَشْرَةَ أوْ لِتِسْعَ عَشْرَةَ أوْ إِحْدَى وَ عِشْرِينَ، لاَ يَتَبَيَّغْ بِكُمُ الدَّمُ فَيَقْتُلَكُمْ

     “Hicri ayların 15, 17, 19 veya 21. günlerinde hacamat yaptırın. Kan basınç yapıp da tansiyon yüksekliğinden dolayı ölüm tehlikesi ile karşı karşıya gelmeyin.”
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   Dördüncü Fasıl

   

   Âhiret İlimlerinin Detaylı Olarak Beyanı

   Biz fıkıh gibi bir kısım ilimlerin dünya maslahatları (ihtiyaçları ve muameleleri) ile ilgili olduğunu ve bir kısmının da âhiret yoluna girişe taalluk ettiğini beyan etmiştik. Meşhur oluşundan dolayı dünya meseleleri ile ilgili ilimlerin tafsilatını bilmeye ihtiyacın yoksa da gizliliği ve yok olmaya yüz tutması dolayısıyla âhiret ilimlerinin tafsilatını bilmeye muhtaçsın.

   Binâenaleyh ben diyorum ki: Âhiret yoluna sülûk (girme) ile ilgili ilimler;

   a. Mükâşefe ilmi ve

   b. Muamele ilmi diye ikiye ayrılır.

   Muamele ilminden maksadım, bilinmesi neticesinde kendisinden amel (eylem) kastedilen ilimdir. Mükâşefe ilminden maksadım amel değil, kendisinden yalnız keşif ve marifet (Allah’ın bilinmesi) kastedilen ilimdir. Mükâşefe ilmi, gizli ve bâtın ilimdir. Bütün ilimlerden gaye ve maksat da budur. Tüm ilimler ancak Allah’a yol bulmak ve O’na tazarrû için istenir. Hazreti Ebû Bekir’i diğer bütün sahabelerden üstün kılan ilim de budur. (Sahabeden birinin belirttiğine göre) Peygamberimiz sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuştur:

   مَا فَضَلَكُمْ أَبُو بَكْرٍ بِكَثْرَةِ صَلاَةٍ وَلاَ بِكَثْرَةِ صِيَامٍ وَ لَكِنْ بِشَيْئٍ وَقَرَ فِى صَدْرِهِ.

   “Ebû Bekir’i size üstün kılan ne çok namazı ne de çok orucudur. Ancak onun üstünlüğü göğsüne yerleşen ve ağırlığı hissedilen bir şeyle (güçlü bir iman ile) dir.”[132] 

   O da Hazreti Ömer’in vefatıyla “Onda dokuzu gitti” denilen ilimdir. Aramızda ilim bakımından birçok büyük sahabe bulunduğu hâlde bu zat bunu nasıl söylüyor denildiğinde o sahâbî, “Ben fetva ve hükümler ilmini kastetmiyorum; ancak Allah’ı bilmeyi öğreten ilmi kastediyorum” demiştir. İşte Peygamber sallallahu aleyhi ve sellemin murat ettiği ilim de budur. 

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuştur:

   إِنَّ مِنَ الْعِلْمِ كَهَيْئَةِ الْمَكْنُونِ، لاَ يَعْلَمُهُ إِلاَّ أَهْلُ الْمَعْرِفَةِ بِاللَّهِ، فَإِذَا انْطَلَقُوا بِهِ لَمْ يَجْهَلْهُ إِلاَّ أَهْلُ الْاِغْتِرَارِ بِاللَّهِ تَعَالَى، فَلاَ تَحْقِرُوا عَالِمًا آتَاهُ اللَّهُ تَعَالَى عِلْمًا، فَإِنَّ اللَّهَ تَعَالَى لَمْ يَحْقِرْهُ إِذْ آتَاهُ الْعِلْمَ.

   “Öyle ilimler vardır ki gizlidir. Onu ancak ârif-i billâh olanlar (Allah’ı hakkıyla tanıyanlar) bilir. Ve ârif-i billâh olanlar da bu ilimlerden söz ettiklerinde, Allah Teâlâ’ya karşı aldananlardan başkası bunun cahili olamaz. Binâenaleyh, Allah’ın kendisine ilim verdiği hiçbir âlimi küçük görmeyin. Zira Allah Teâlâ ilim verdiği kimseyi hakir görmemiştir.”[133]

   Bu konuda âriflerden biri demiştir ki kimin bu ilimlerden nasibi yoksa onun adına sû-i hâtimeden (kötü sondan) korkarım. Bu ilimden en az nasibin ölçüsü, onu tasdik edip ehline teslim etmektir. 

   Denildi ki: Kim dünyaya muhabbet besler veya heva-hevesinde (nefsî arzularının peşinden gitmekte) ısrar ederse bu ilmi gerçekleştiremez. Başka ilimleri gerçekleştirmesi tasavvur edilip düşünülebilir. Bu ilmi inkâr edenlerin en hafif cezası, ondan hiçbir nasip elde edememeleridir. Bu ilim sıddîklerin, mukarrabînlerin (Allah’a yakın olanlar) ilmidir. Bu ilim samimi bir riyazatla kötü sıfatlardan tezkiye edilip temizlendiği zamanda kalpte meydana gelen bir nurdan ibarettir. O nur sebebiyle daha önce isimlerini duyup da kendisi için açık olmayan fakat mücmel manalarını düşündüğü birtakım meselelerin hakikatleri inkişâf eder. Bu o kadar açıklığa kavuşur ki nihayet Allah’ın zatı, tam sıfatları, arzın ve semâvâtın yaratılmasındaki ilginç fiilleri, dünya ve ahiretin yaratılışındaki hikmeti, ahiretin dünyaya göre düzenlenme durumu, nübüvvetin ve nebinin (peygamberliğin ve peygamberin) manasının bilinmesi, peygamberlerin gönderilmesine olan ihtiyaç ciheti, peygamberlerin derecelerini bilmek ve meleklere ve diğer mahlûkata göre durumu ve meleklerle diğer mahlûkat arasında vasıta oluş keyfiyeti, meleklerden ona vahyin nasıl ulaştığı ve meleğin peygamberlere bazen kendi hakiki suretinde bazen de insanların sûret ve kisvesinde gözükme keyfiyetini bilir.

   Zira Allah Resûlü, Cibril’i çok görmüş olmasına rağmen hakiki suretinde ancak iki defa görmüştür. Bu bilgilerle beraber kişi kalbin hakikatini ve kalbin ahiret ve melekût (güçlü hükümranlık) âlemine nispeten durumunu bilir. Bu bilgi, uyku hâlinde duyu organlarının duyarlılığı zail olduğunda kişinin zatında meydana gelen özelliklerle elde edilir ki kişi böylece bu dünyadan ayrıldığında gelecekte ve gaipte neler olacağı hakkında bilgi sahibi olur. Zira kişi duyu organları vasıtası ile bu dünyada bulunmaktadır. Onlar da duyarlılığını kaybedince bu dünyadan ayrılmış olur. İki âlem arasında kalbin gidiş-gelişi inkişaf edince meleğin ve şeytanın dürtmesinin manası açıkça bilindiği gibi melek ve şeytan ordularının kalpte müsademe yaptıkları da (çarpıştıkları da) belli olur.

   İşte sen kalbin gerçeğini ve özelliklerini bildiğin zaman onun âhiret ve melekût âleminden olduğunu anlarsın. Bu dünyada özünün garip olduğunu, gurbet dünyası olan bu âleme ancak azık hazırlamak, karargâhının başlangıcı, öz yurdu ve dönüş yeri olan aslî vatanına hazırlık yapmak için gönderildiğini bilirsin. Asıl vatanını ve karargâhını tanımak suretiyle ahiretin hakikatini kavrarsın. Ahiret, cennet, cehennem, kabir azabı, sırât ve mîzândan ibarettir. Âhiret Allah’ın buyurduğu gibidir:

   وَ اِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِىَ الْحَيَوَانُ لَوْ كَانُوا يَعْلَمُونَ

   “...Oysa âhiret yurdu, işte gerçek hayat odur. Keşke bunu bilselerdi.”[134]

   Allah’a kavuşup O’na vâsıl olmak, O’nun vech-i kerîmine (güzel yüz) bakmak, yakınında konuk olmak, mele-i âlâ ile dostluk kurmak, meleklere ve peygamberlere yakın olmak, birbirlerini semâda kevkeb-i dürrînin (inci gibi parlayan bir yıldız) görüldüğü gibi görmeleri için cennet ehlinin derecelerinin farklı oluşu, Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellemin,

   إِنَّ اللَّهَ تَعَالَى يَتَجَلَّى لِلنَّاسِ عَامَّةً وَ لِأَبِى بَكْرٍ خَاصَّةً.

   “Allah Teâlâ (kıyamet gününde) insanlara umumî, Ebû Bekir’e ise hususî olarak tecelli edecektir”[135] sözü; bütün bunlar âhiretin manalarıdır.

   Hülasa âhiretin manası; Allah’ın zâtı, sıfatları, fiilleri ve son gün (âhiret) hakkında varid olan her şeyi bilmektir. Zira esaslarını tasdik ettikten sonra bu sayılan hususların manalarında insanların değişik görüşleri vardır: 

   Bazıları bütün bunların misallerden (sembollerden) ibaret olduğu görüşündedirler. Bunlar Allah Teâlâ’nın sâlih kulları için hazırladığı, hiçbir gözün görmediği, hiçbir kulağın duymadığı ve hiçbir beşerin kalbine gelmeyen şeylerin de misallerden (sembollerden) ibaret olduğunu; dolayısıyla cennette insanlar için isim ve sıfatlardan başka bir şey bulunmadığını savunurlar. Bu görüş neredeyse cennet ve cehennem hakkındaki zahirî delilleri ortadan kaldırmakta aşırılığa sebep olmaktadır. 

   Bazıları da cennet, cehennem ve diğerleri hakkındaki delillerin hepsinin hakikatinin, bu delillerin zâhirinden ne anlaşılıyorsa o olduğunu; bunların ne kinâye ne de misal olabileceğini söylemişlerdir. Bu görüş de tefritten, çok geride kalmaktan, cehaletten ve rütbeleri avam rütbesine yakın olan Haşviyye mezhebine intisaptan hâlî değildir. 

   Bazıları bu delillerin bir kısmının misallerden ibaret bulunduğunu, bir kısmının da lafızlardan anlaşılan hakikatlere uygun düştüğünü savunmuşlardır. 

   Bazıları Allah’ı tanıma çabaları sonunda âciz kaldıklarını itiraf ederler ve Allah’ı, yine Allah’ın kendisinin tanıyacağı görüşünü izhar ederler.

   Bazıları da kendileri için ittihâd (Allah ile beraber ve bir olmak), hulûl (Allah’ın kendisinde yer almak) ve çeşitli saçmalıklarla büyük iddialarda bulunurlar.

   Bazıları da Allah hakkındaki bilgilerin hülâsasının avamın inandığı şekilde Allah’ın varoluşu; Âlim, Kàdir, Semî’, Basîr ve Mütekellim olarak inanılmasıdır şeklinde görüş beyan ederler.

   Mükâşefe

   Mükâşefe ilminden kastımız, insanın kalbinden hakkı görmeğe mâni perdenin kalkmasıdır. Öyle ki kişi için yukarıda anlatılanlar hakkındaki gerçek tam olarak ortaya çıkar, gözle görmüş gibi hiçbir şüpheye mahal kalmaz. Aslında kalp aynası paslanmamış, dünya pislikleri ile kirlenmemiş olsa insanın cevherinde, özünde, bu mükâşefe ilminin varlığı mümkündür.

   Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem bu hususa işaret ederek şöyle buyurmuşlardır: 

   لَوْلاَ أَنَّ الشَّيَاطِينَ يَحُومُونَ عَلَى قُلُوبِ بَنِي آدَمَ لَنَظَرُوا إِلَى مَلَكُوتِ السَّمَاءِ.

   “Eğer şeytanlar Âdemoğullarının kalplerinde dolaşmamış olsalardı insanlar melekût-i semaya (göklerin güçlü hükümranlığına) bakıp görecek seviyeye gelirlerdi.”[136]

   Yukarıda zikrettiğimiz gibi Allah’ın, peygamberlerinden birine vahyederek şöyle buyurması buna işarettir: 

   يَا بَنِى إِسْرَائِيلَ! لاَ تَقُولُوا الْعِلْمُ فِى السَّمَاءِ، مَنْ يَنْزِلُ بِهِ، وَلاَ فِى تُخُومِ الْأَرْضِ مَنْ يَصْعَدُ بِهِ، وَلاَ مِنْ وَرَاءِ الْبِحَارِ، مَنْ يَعْبُرُ فَيَأْتِى بِهِ، الْعِلْمُ مَجْعُولٌ فِى قُلُوبِكُمْ، تَأَدَّبُوا بَيْنَ يَدَىَّ بِآدَابِ الرُّوحَانِيِّينَ، وَ تَخَلَّقُوا إِلَىَّ بِأَخْلاَقِ الصِّدِّيقِينَ أُظْهِرِ الْعِلْمَ مِنْ قُلُوبِكُمْ حَتَّى يُغَطِّيَكُمْ وَ يَغْمُرَكُمْ.

   “Ey İsrailoğulları! ‘İlim göktedir, onu kim indirecek? Yerin derinliklerindedir, ona kim ulaşacak? Denizlerin ötesindedir, denizleri geçip de ilmi kim getirecek?’ demeyin. İlim kalplerinize konulmuştur. Benim huzurumda rûhânîlerin edepleri ile edeplenin, sıddîklerin ahlâkı ile ahlâklanıp bana yönelin ki sizi tamamen kuşatacak şekilde kalplerinizde ilmi izhar edeyim.”

   Bu hadis-i şerif yukarıda geçmiştir. İşte bu nevi ilimden maksat mükâşefe ilmidir. Muamele (insanlarla ilişkiler) ilmini sağlamlaştırmadan mükâşefe ilmine yol yoktur. Muamele ilminde de (güzel) muamelenin ötesinde bir şey yeterli değildir. Muamelenin manası: Kalp aynasını dünya pisliklerinden, çirkin huylardan ve Allah’ı, sıfatlarını ve fillerini bilmeye engel olan şehevat zulmetlerinden (nefsî arzuların karanlıklarından) temizlemektir. Kalp aynasının parlatılması, pislikten uzak kalması ve kalp ile tam hakka yönelinmesi ölçüsünde kalpte hakkın hakikatleri parlar. Nitekim gökyüzüne doğru tutulduğunda parlatılmış aynada gökyüzünün sûreti de pırıl pırıl parlar. Bu da ancak riyazatla olur. Riyazat, kalbi kötü sıfatlardan temizleyip güzel sıfatlarla süslemek demektir. Biz bu ilmi İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı kitabın son kısmına koyduk. Bu kısım Mühlikât (helâk edici şeyler) ve Münciyât (kurtarıcı şeyler) olarak ikiye ayrılır. Şimdi belki de sen mükâşefe ilminden bazı konuların izahına muttali olduğun gibi muamele ilminin de mücmel olarak izah edilmesini arzu edeceksin. Bu sebeple diyorum ki: Muamele ilmi, kalbin hâllerini bilmekle alakalı bir ilimdir. 

   Bu kalbin hâllerinden övgüye değer olanları sabır, şükür, havf (korku), recâ (ümit), rıza, zühd, takva, kanaat, sehâvet (cömertlik), daima lütfu Allah’tan bilmek, ihsan etmek, hüsn-i zanda bulunmak, güzel ahlâklı olmak, insanlarla iyi geçinmek, doğruluk ve ihlastır. Binâenaleyh bu hâllerin hakikatlerini, sınırlarını, kazanılma sebeplerini, kaçınmak için bunları iptal eden zıtlarını, tesir ve alametlerini bilmek, zayıf olanların kuvvetlenmesi, zail (yok) olanların dönmesi için tedavisi; bütün bunlar ahiret ilmindendir.

   Kalp hâllerinden zemmedilenler (kınananlar) ise fakirlik korkusu, Allah’ın mukadderâtına kızmak, düşmanlık, haset, kin, aldatmak, yücelik istemek, övülmeyi sevmek, zevk için uzun süre dünyada kalma arzusu, kibir, riya, izzet-i nefse dokunacak şeyleri kabul etmemek, öfke, adâvet (düşmanlık), şiddetli kin, tamahkârlık, cimrilik, dünyaya rağbet, büyüklenmek, açgözlülük, şımarıklık, zenginlere saygı gösterip fakirleri küçümsemek, övünme, böbürlenme, münakaşa, birbirine karşı övünme, haktan uzak kalmak, bâtıla ve mâlâyânîye (kendini ilgilendirmeyen şeyler) dalmak, çok konuşmayı sevmek, güç ve kudretinin fevkinde iddiada bulunmak, halk için süslenmek, dalkavukluk, kendini beğenmek, kendi ayıplarını bırakıp başkalarının ayıpları ile meşgul olmak, kalpten hüznün yok olması, korkunun çıkması, nefsinde bir aşağılanma meydana geldiğinde şiddetli zafer (intikam) arzusu, halk için intikam almanın zayıf oluşu, gizlice düşmanlık yaptığı hâlde zahiren dostluk kurmak, Allah Teâlâ verdiklerini geri aldığı hâlde onun mekrinden (azabından) emin olmak, yaptığı itaate güvenmek, kötülüğe, hıyanete ve aldatmaya dayanmak, uzun emel, katı kalplilik, kabalık, dünya nimetleri ile ferahlamak ve elden kaçtığında üzülmek, insanlarla bir arada bulunmaya sevinmek, onlardan ayrıldığında üzülmek, katılık, yanılmak (sürçmek), acelecilik, hayâ eksikliği ve merhametsizliktir.

   Kalbin bu ve benzeri sıfatları, kötülüklerin ekildiği ve haram işlerin tohumlarının bittiği yerlerdir. Bunların zıddı olan güzel ahlâklar ise itaatlerin membaıdır.

   İşte bu konuların sınırlarını, hakikatlerini, sebeplerini ve tedavi yollarını bilmek âhiret yolunun ilmidir. Âhiret ulemasının fetvasına göre bu farz-ı ayındır. Nasıl ki dünya fukahâsının fetvasına göre zahirde yapılması gereken amellerden yüz çeviren kimse dünya idarecisinin gazabı ile helâk olursa bundan yüz çeviren kimse de ahirette melikler meliki Allah’ın gazabı ile helâk olacaktır. Bir fakihe bu manalardan biri hatta ihlâs, riya ve daima insanların müptela olduğu bir şey sorulsa bilmez. Çünkü o, ancak talak (boşama-boşanma), yaralama gibi çok nadir olarak ihtiyaç duyulan meseleler konusunda nadir detayları ezberleyip bellemiştir.

   

    
     
     [132]. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 190

    

     
     [133]. El-Irâkî, Tahrîcü’l-İhyâ adlı eserinde (I, 20) şöyle demiştir: Bu hadisi Ebû Abdurrahmân es-Sülemî tasavvufa dair el-Erbaîn adlı eserinde Ebû Hureyre’den zayıf bir isnad ile rivayet etmiştir.

    

     
     [134]. Ankebût sûresi, 29/64. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Bu dünya hayatı sadece bir eğlence ve bir oyundan ibarettir. Oysa âhiret yurdu, işte gerçek hayat odur. Keşke bunu bilselerdi.”

     “Allah rızkı dilediğine bol, dilediğine sınırlı verir. İnkârcılar ise dünya hayatına pek sevinip şımarırlar. Oysa âhiret hayatının yanında, dünya hayatı geçici bir avuntudan ibarettir.” (Ra’d sûresi 13/26)

     “Dünya hayatı gökten indirdiğimiz bir yağmura benzer. İnsanların ve hayvanların yediği bitkiler yağmuru emerek boy atıp gürleşir. Nihayet yeryüzü süslenip olanca güzelliğiyle göz kamaştırır. Orayı ekip biçenler bütün bunların kendi güçlerinin eseri olduğuna inandıkları bir sırada, bir gece vakti veya güpegündüz oraya azap emrimiz gelir, sanki dün orada hiçbir güzellik yokmuş gibi her şeyi kökünden biçiveririz. Düşünenler için âyetleri işte böyle açıklıyoruz.” (Yûnus sûresi 10/24) 

     “Onlara dünya hayatı hakkında şu misali ver. Dünya hayatı gökten indirdiğimiz suya benzer, yeryüzündeki bitkiler onu emerek yemyeşil hâle gelir, büyüyüp birbirine karışır; ama bir süre sonra kuruyup rüzgârların savurduğu çer çöp hâline gelir...” (Kehf sûresi 18/45)

     Resûl-i Ekrem Efendimiz de “Dünya geçici bir avuntudan ibarettir” buyurmuş, (Müslim, Radâ’ 64) âhiret nimetleri yanında dünya nimetlerinin ne kadar değersiz olduğunu şöyle anlatmıştır: “Âhirete göre dünya, sizden birinizin parmağını denize daldırmasına benzer. O kişi parmağının ne kadar bir suyla döndüğüne baksın.” (Müslim, Cennet 55)
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   Beşinci Fasıl

   

   İlimlerin mertebelerini bilmen; basiti üstün olana, tâbi olanı metbûya (tâbi olunana) tercih etmemen için en yüce ilmin izâhı ve bir misal ile mukayese ederek diğer ilimlerin ona nispetini beyan hakkındadır.

   Şunu iyi bil ki ilmin aziz ve şerefli olması sana ve seni ilgilendiren şeylere göredir. Seni de yalnız dünya ve ahiret işlerin ilgilendirir. Binâenaleyh, Kur’an-ı Kerim’in,

   اَذْهَبْتُمْ طَيِّبَاتِكُمْ

   “...Siz bütün zevklerinizi dünya hayatında tükettiniz...”[137]

   âyetinde ifade edip basireti nurlu olan kimselerin gözle görür şekilde müşahede ettikleri gibi dünya lezzetleri ile âhiret nimetleri arasını cemetmek mümkün olmayınca en mühimi sürekli devam edecek olanı tercih etmektir. Ebedî saadet bununla kazanılır. İşte o zaman dünya bir konaklama yeri, beden de insanı taşıyan bir binit, ameller ise gayeye ulaşma vasıtalarıdır. O hâlde insanın Allah’a kavuşmaktan başka bir hedefi olamaz. Her ne kadar bu âlemde bunun kadrini pek az kimse idrak ederse de bütün nimet bundadır. Allah’a kavuşma ve onun güzel yüzüne bakma saadetine nispetle ilim üç mertebede mütalaa edilir ki sen bunu bir misal ile mukayese etmek suretiyle anlarsın. O misal de şudur: Azat edilmesi ve mülkiyet hakkına sahip olması, haccetme şartına bağlı olan köleye şöyle denilir: Eğer hacceder de tamamlarsan hem hürriyetine kavuşacak hem de mülkiyet hakkına sahip olacaksın; şayet hac yolu hazırlığına başlar da yolda zarurî bir engel ile karşılaşırsan o zaman yalnızca köleliğin bedbahtlığından kurtulursun, mülkiyet hakkına sahip olma saadetini elde edemezsin. Böyle bir şahsın üç türlü meşguliyeti olacaktır: 

   1- Deve satın almak, su kabı dikmek, azık ve binek hazırlamak gibi vasıtaları oluşturmak

   2- Yola çıkmak ve menzil menzil Kâbe’ye müteveccihen vatanından ayrılmak

   3- Rükün rükün hac amelleri ile meşgul olmak. Hac rükünleri bittikten sonra bu kimse azat olup hürriyetine kavuşma ve mülk sahibi olma hakkını elde eder. Hac hazırlıkları, yola çıkma ve hac rükünleri gibi işlerin başlangıcından sonuna kadar her makamda bu kişi için menziller vardır. Hac rükünlerini yerine getirmeye başlayan kimsenin saadete yakınlığı, azık ve binek hazırlamakta geciken kimsenin yakınlığı gibi değildir. Hatta azık ve binek hazırlamakta geç kalan kimse, hac yoluna çıkış hazırlığına başlamış kimse kadar saadete yakın değildir. Hac yolculuğu için hazırlığa başlamış olan kimsenin saadete yakınlığı da bu hazırlığı tamamlamış kimsenin saadeti gibi değildir şüphesiz.

   Binâenaleyh sayılan bu üç türlü meşgaleye uygun olarak ilimler üçe ayrılmaktadır:

   1- Azık ve binek hazırlığı ve deve satın alınması ki bu, fıkıh ilmine benzer. Bundan maksadım, halkın muameleleri ve ihtiyaçlarıyla ilgili olanlardır.

   2- Çöllere düşüp engelleri aşarak hedefe ulaşma; bu da iç âlemi çirkin vasıfların kirlerinden temizlemek, evvelkiler ve sonrakilerin aciz kaldığı o yüksek engeli aşmakla sağlanır. Bu engellerden biri de cimrilik ve mal sevgisidir. Allah Teâlâ da zaten,

   وَ مَا اَدْرَيكَ مَا الْعَقَبَةُ فَكُّ رَقَبَةٍ اَوْ اِطْعَامٌ فِى يَوْمٍ ذِى مَسْغَبَةٍ

   “Sarp yokuşun ne olduğunu bilir misin? O, köle azat etmektir. Kıtlık gününde yemek yedirmektir.”[138]

   âyetinde bunu anlatmaktadır. Allah Teâlâ ile kulu arasında, kalbin kötü sıfatlarından olan bu (cimrilik ve mal sevgisi gibi) engellerden başka hiçbir perde yoktur. İşte bu ilmin tahsili, hac yolu ve menzillerinin ilmini tahsile benzer. Yola çıkmaksızın, nazarî olarak hac yolundaki menzilleri, konakları ve çöl yollarını bilmek ve kullanıp içmeden ilaçları belleyip terkiplerinin nasıl meydana geldiğini öğrenmek nasıl ki hastaya fayda vermezse yalnızca ahlâkın nasıl öğretileceğini bilip onu yaşamamak da fayda vermez. Gerçi ilimsiz tatbikat mümkün değilse de tatbikatsız ilmin de faydası olmadığı muhakkaktır.

   3- Bizzat hac rükünleri ile ilgili hususlar. Bunlar İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı kitapta mevcuttur. Bu da Allah’ı, sıfatlarını, meleklerini ve fiillerini bilmektir.

   Mükâşefe ilminin izahı hakkında zikrettiğimiz her şey mülk ve melekût ilmine râcîdir. İşte ‘ilm-i aksâ’ (en yüce ilim) budur. Diğer ilimler ise bunlara bağlı mukaddimelerden ibarettir ki ancak zikri geçen en yüce ilim için istenirler. Hâlbuki bu en yüce ilim, başka bir şeye vasıta olduğu için değil, bizâtihî istenir. Binâenaleyh, saadet-i ebediyye (ebedî mutluluk) Allah’a kavuşmaya bağlı, Allah’a kavuşmak da mükâşefe ilmine bağlıdır. Mükâşefe ilmi, muamele ilminden sonra gelmektedir ki muamele ilmi, nefsin kötülük engellerini aşmak demektir. Bu kötülük engellerini aşma ilmi de beden sağlığı bilgisi ve ahiret yolu azığı olan dünyada yaşama vasıtalarının düzene girmesinden sonra gelmektedir.

   İnsanoğlu sosyal bir varlıktır. Binâenaleyh, insanlar yardımlaşmaya, birbirlerine karşı güzel muamele etmeye mecburdurlar. Zira insanoğlu yiyecek, giyecek ve mesken gibi tabii ihtiyaçlarını tek başına karşılayamaz. Binâenaleyh Nasıl ki bedendeki arızaların itidal prensibi üzere zabt u rabt altına alınma kanunu doktorun salahiyeti dâhilinde ise muamelede insanların adalet prensibi üzere hareket etmeleri de fakih (hâkim)’e bağlıdır. Kim “İlim ikidir: Bedenler ilmi, dinler ilmi” demişse işte o, bedenin ihtiyacı ve geçim sebeplerine müteallik (ilgili) olan bu zahirî ilme işaret etmiştir. 

   Eğer sen, “Niçin fıkıh ilmini hac için azık ve binek hazırlamaya teşbih ettin?” dersen şunu iyi bil ki şüphesiz Allah, Hz. Âdem’i topraktan, zürriyetini de (ana rahmine) atılan bir suyun özünden yarattı. Onları babalarının sulblerinden alıp analarının rahimlerine, oradan dünyaya, oradan kabre, sonra orada (amelleri ile Allah’a arz olunmaya) sonra da ya cennete, ya cehenneme. İşte insanoğlunun başlangıç ve sonucu bu. Makamları da bu zikredilenlerdir. 

   Dünya, ahiret için bir azık olarak yaratılmıştir ki insanlar azık için uygun olanı oradan alsınlar. Binâenaleyh, insanlar dünyadan alacakları azık miktarını ölçülü alırlarsa düşmanlıklar sona erer, hâkimler rahat eder. Fakat insanoğlu şehvetle dünyaya sarılır, bu sebeple mal ve nefisler bütün istekleri yerine getirmekten aciz kalırlarsa işte o zaman düşmanlıklar doğacak, nikâhlanmalar, yiyecekler ve diğer dünyevî isteklerde ihtisas sınırlarının beyanı hakkında bir kanunun hazırlanmasına ihtiyaç hâsıl olacaktır. İşte bu; muamelât, nikâh ve yaralanmalar bölümünde fakihin beyan etmeyi üzerine aldığı ilimdir. Herkese duracağı sınırı bildiren kanunlar hazırlandığı gibi bu kanunlarla insanları idare eden ve onları, ihtisasları ayıran bu sınırlara sevk edecek olan bir sultana da ihtiyaç vardır. Dolayısıyla fakih (Müslüman hâkim), idare kanununu, şehevî sebeplerle münakaşa ettiklerinde insanlar arasında adaletin nasıl uygulanacağını bilen kişidir. Binâenaleyh fakih, sultanın muallimi, dünyada işlerinin dürüstlük ve intizam içerisinde devam edebilmesi için halkı idare yolunda onun mürşididir.

   Dünyanın Din ile Olan İlgisi

   Dünyanın din ile olan ilgisi: Dünya, âhiret menzillerinden bir menzildir. Hatta dünya âhiretin tarlasıdır. Din dünyasız olmaz. Bu sebeple “Din ve dünya ikizdir” denilmiştir. Din asıl, dünya idarecisi sultan ise onun bekçisidir. Aslı olmayan şey yıkılır, koruyucusu olmayan da zâyî olur. 

   Malumdur ki hac, yolda düşmandan koruyan muhafız olmaksızın tamam olmaz. Ancak hac başka bir şey, hac yoluna girmek daha başka bir şeydir. Haccın ancak kendisi ile tamam olduğu koruma işini yerine getirmekle bu koruma yolunu ve çarelerini bilmek farklıdır. Binâenaleyh fakih, ahiret konaklarından bir konak olan dünyada azık edinme yollarını insanlara tarif etmeyi üzerine görev olarak alır.

   En yüce gaye, Allah’a kavuşmaktır. Allah’ın yakınlığına erebilmek için gayret eden de kalptir. Ben bir et parçasından ibaret olan maddî kalbi kastetmiyorum; zira bu kalp, ölü insanda ve hayvanda da mevcuttur. Benim kastettiğim kalp, Allah’ın esrarından bir sır, latîfelerinden bir latîfedir (Gözle görülmeyen latîf bir cisim, ince bir varlıktır). Onu his idrak edemez. Bu bazen ruh, bazen de nefs-i mutmainne (huzura ermiş nefis) diye ifade edilir. Şeriat buna kalp tabir etmiştir. Zira bu sırra ilk adım atan maddî kalptir. Bu sırrın hakikat perdesini açmaya ruhsat yoktur. Ancak o rabbanî, yüce bir emirdir, denilebilir. 

   Nitekim Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur: 

   قُلِ الرُّوحُ مِنْ اَمْرِ رَبِّى

   “De ki: Ruh, Rabbimin emrindendir…”[139]

   Gaye: Bu latîf cismin, rabbü’l-âlemîn olan yüce Allah’a yaklaşmaya gayret sarf etmesidir. Nasıl ki deve hac yolunda, hacca giden Müslüman’ın bineği ise beden de bu latîf cismin bindiği ve bu vasıta ile Allah yoluna koştuğu bineğidir. Binâenaleyh ilk gayesi bedenin ve beden hayatının menfaatleri olan her ilim, bu bineğin menfaatlerini bilme ilmidir. Tıp ilminin böyle olduğu aşikârdır. Çünkü bedenin korunmasında ona ihtiyaç vardır. Beden ayakta durmadan ve sağlığına kavuşmadan Allah’a ibadet etmek mümkün değildir. Bedenin ayakta durabilmesi de ancak hayat şartlarının intizamlı oluşu ile mümkündür. Bu da ancak toplu hâlde yaşamakla sağlanır. İnsanın iç organlarının birbiriyle uyuşmaması nasıl insanı içten içe helâke götürürse şehevî arzular sebebiyle insanların birbirleriyle çatışması da onları dıştan helâk sebebi olan boğuşmaya sevk eder. Tıp ilmiyle iç organlardaki karışıklıklar itidâle kavuştuğu gibi siyaset ve adaletle de hâricî rekabette itidâl korunmuş olur. Organlardaki itidâl (denge) metodunu bilmek tıbbın, muâmelât ve davranışlarda insanlar arasındaki durumların itidâl yolunu bilmek ise fıkhın sahasını teşkil eder. İşte bu fıkıh, âhiret makamlarının ilki olan dünyada bineğin ihtiyaçlarına bağlı bir ilimdir. 

   Binâenaleyh, kim kendini yalnızca fıkıh ilmine verir, nefsî arzularının engellerini aşıp ahlâk ve amelde takva yoluna sarılarak, nefsini ıslah etmeye gayret etmezse o kimse yalnızca deve ve devenin alafını, su kabı ve onu dikecek ipi satın alan kimseye benzer. Ömrünü fıkhî mücadelelerde kullanılan kelimelerin inceliklerine harcayan kişi, ömrünü hac için su kırbası dikmek üzere iplerin sağlamlığının nasıl olacağını araştırmakla geçiren kimse gibidir. Fıkıhla bu şekilde meşgul olanların, kalbi ıslah etme yoluna girmiş ve mükâşefe ilmine vâsıl olmuş kimselere nispeti; hac için yalnızca deve ve su kırbası satın alan kimselerin, hac yoluna girmiş veya rükünlerine sarılmış kimselere nispeti gibidir. Yani ömrünü yalnızca fıkhî mücadelelerle geçiren kimse, hacca gitmeyip sadece binek ve azık alan kimseye, âhiret yoluna sülûk eden veya mükâşefe ilmine ulaşan kimse de bizzat hac yoluna çıkmış; hatta rükünlerini yapmaya başlamış kimseye benzetilmektedir.

   İşte bunu düşün! Çoğu kez bu şekilde karşılıksız yapılan nasihati kabul et. Zira kişi, bu dereceye ancak çetin bir mücadele ve halkın sırf şehevî arzularla yapmış oldukları taklitlerine tam bir muhalefet sûretiyle ulaşabilir.

   Eğer sen, “Fıkhı tıbba benzettin; hâlbuki bu benzetme fıkıh ve fukahânın derecesinden çok uzak” dersen cevaben derim ki: Şeref ve rütbede bu iki ilmi eşit kabul etmekten Allah’a sığınırım. Üç cihetten bu iki ilim birbirinden farklıdır: 

   1- Fıkıh: Dinî ve şerî bir ilimdir. Yani nübüvvetten bi’l-istifade (istifade edilerek) ortaya çıkmıştır. Hâlbuki tıp, tecrübeden elde edilen maddî bir ilimdir.

   2- Tıbba ancak hasta insanlar, fıkha ise hastası da sağlamı da muhtaçtır; hatta âhiret yoluna sülûk eden hiç kimse ondan müstağni değildir. Yukarıda geçtiği gibi fıkıh âhiret yoluna girmenin (sülûk) öncülerinden biridir.

   3- Fıkıh ilmi, âhiret yolu ilmine komşudur. Çünkü o, organların amellerine dikkat eder. Hâlbuki amellerin esas kaynak ve menşei kalbin sıfatlarıdır. Güzel ameller, ahirette kurtarıcı güzel ahlâktan doğar. Kötü ameller ise kötü ahlâktan meydana gelir. Organların kalple ilgisi âşikârdır. Tıbba gelince; o insan organlarının mîzâcını düzeltmekte bir tasarrufa sahiptir; dinî konularla hiçbir alakası yoktur.

   Belki sen şöyle sorabilirsin: “Fıkıh ilmini âhiret yolu ilmine komşu kıldın (ona yakın bir ilim kabul ettin); niçin doğrudan doğruya âhiret yoluna müteallik, maksûd-bi’z-zât (doğrudan doğruya hedeflenen) bir ilim yapmadın? Zira fıkıh ilmini âhiret yolu ilmine yakın kabul etmen senin için hadler (şerî cezâlar), yaralanmalar, borçlanmalar ve dâvâları ayırma hükümlerinde uygun olsa bile fıkhın şumûlüne giren ibadet, oruç, namaz, helâl ve haram konularında uygun olmaz.”

   Bu suale cevap olarak derim ki: Âhiret amellerinden fıkhın üzerinde durduğu ve hakkında söz ettiği en yakın ameller üçtür: İbadetler, helâller ve haramlar. Bunlara Fakihin bakışını düşünürsen dünya menfaatler hudûdunu aşıp da âhirete geçmez. İslâm’a gelince; fakih bu konuda ancak ‘sahihtir, fâsiddir’ şeklinde konuşur. Bu hükmü verirken ancak lisandan sâdır olana bakar. Kalp onun hâkimiyet sahasının dışında kalır. 

   Zira Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem şöyle buyurmuştur:

   هَلاَّ شَقَقْتَ عَنْ قَلْبِهِ.

   “Kalbini mi yardın, yarıp baksaydın ya?”[140]

   Fakih, kılıçların gölgesinde Müslüman olduğunu söyleyen kimsenin Müslümanlığının sahîh olduğuna hükmeder. Bu arada fakih, kılıcın bu kimsenin şüphesini izale etmediğini ve kalbinden cehalet perdesini kaldırmadığını da pekâlâ bilir. Ancak bu durum, kılıç elinde bulunan kimseden saklıdır. Zira kılıç karşı taraftaki insanın boynuna, el de malına uzanmıştır. (Hâlbuki kalbine uzanan bir şey yoktur.) Fakihe göre bu kimsenin Müslümanlığının sahîh oluşunun manası, malını ve canını korumuş olmasıdır.

   Bu sebeple Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem bu gibi insanlara yalnızca Müslümanlığın emredilmesini isteyerek şöyle buyurmuştur: 

   فَإِذَا قَالُوهَا فَقَدْ عَصَمُوا مِنِّى دِمَاءَهُمْ وَ أَمْوَالَهُمْ.

   “Kendilerine kelime-i şahadet telkin edilen kimseler, bu sözü söyledikleri zaman benim elimden mallarını ve canlarını korumuş olurlar.”[141]

   İşte bu Müslümanlık, ölünceye kadar kendisiyle beraber bulunacak olan canına ve malına nispetle sahih kabul edilir. Malın ve canın bulunmadığı ölümden sonra ise ancak gönlünün tamamen İslâm’a açılmasına sebep olan nûr ona fayda verecektir.

   Fakih bu nûrun hakikatinden, kalbi tezkiye (temizleme) ve riyazatla parlatma gibi sebepler üzerinde durup söz etmez. Zaten fakih bu konuya dalarsa tıp ve hesâba dalmış gibi sahasının dışına çıkmış sayılır; bu durum da fakih olması itibariyle meydana gelmiş olur.

   İbadetlere gelince: Namazda kişi, başından sonuna kadar gaflet içerisinde bulunup çarşı ve pazardaki muamelelerini düşünse bile zâhiren amel şeklinde yaptıktan sonra fakih bunun sahîh olduğuna fetva verecektir. Fakihe göre bir an bile olsa namazda iftitâh tekbiriyle birlikte kalp huzuru yeterlidir. Hâlbuki böyle bir namazın âhirette fazla bir faydası yoktur. Hatta Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem şöyle buyurmuştur:

   لاَ يُكْتَبُ لِلرَّجُلِ مِنْ صَلاَتِهِ إِلاَّ مَا عَقَلَ مِنْهَا.

   “Kişi için namazından ancak düşünebildiği (bilinçli olarak kıldığı) yazılır.”[142]

   Bu da huşû yanında, kalbin de kalıp ile namaza hazır olması ve vesveselerin kovulmasıyla mümkündür. Hâlbuki fakih, namazın sıhhatinden söz ederken namaz emrine uyup kılmayı kastetmiştir. Böylece namaz emrine uyarak namazını kılan kimseden sultanın ölüm kılıcı uzaklaşmıştır.[143] Nasıl ki küfürde olan bir kimseye İslâm kelimesini (kelime-i şahadet ve kelime-i tevhid) zâhiren söylemesi durumunda kılıç çekilemezse sûretâ namaz kılan kimse de kendini sultanın kılıcından kurtarmıştır. 

   Zekâta gelince: Fakih, devlet reisinin belirlediği duruma bakar, devlet reisi zekâtı mükelleften zorla da alsa fakih, mükellefin borçtan kurtulduğuna hükmeder ve zekâtın esrârından (sırlarından) söz etmeye kalkmaz. Hâlbuki zekâttan maksat, nefsi cimrilik rezaletinden temizlemektir. Dolayısıyla kişinin de temizlenmesine sebeptir. Bu sebeple zekât, necaseti yıkayan bir yıkayıcı gibi kabul edilmiş; Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellemin makamı ve yakınları ondan uzak bulunmuşlardır. Allah Resûlü r de zekâta, ‘insanların mallarının kiri’ diye nitelemiştir. Zekât ne şekilde verilirse, kalbi cimrilik hastalığından temizler, fakih buna bakmaz. Aksine çok defa kendi bakış derecesi ve ölçüsü olan zâhire bakarak muhalif fetva verir.

   Ebû Yusuf rahmetullahi aleyh hakkında “Zekâttan muaf tutulmaları için sene sonunda hanımı ile mallarını birbirlerine hibe ediyorlardı” şeklinde hikâye edilen hususa gelince, biz diyoruz ki: “Fakih bunu bazen câiz görebilir ve bununla da kendisinin fakih olduğunu gösterir. Hâlbuki bu, gerçekte zekâtın gayesine terstir. Çünkü zekâttan maksat, kalbi cimrilik pisliğinden temizlemektir. Oysa ki yukarıdaki durum cimriliği daha da kuvvetlendirir ve besler. Zira Efendimiz r mutlak cimriliği helâk edici olarak vasfetmemiş; belki itaat edilen cimriliği helâk sebebi saymıştır. Çünkü kişi bu gibi hilelerle ibadetlerin mükellefiyetinden kurtulmakta; cimrilik itaat edilir hâle gelmekte ve böylece helâk edici olma vasfını kazanmış olmaktadır. Hâlbuki fakih zâhire baktığı için bununla iktifa eder ve şöyle der: “Ben bir sene içinde şahsın mülkünde ne kalmışsa ondan zekât alınmasını emrediyorum. Hâlbuki bu mülk sene sona ermeden elden çıkmıştır.” İşte fakihin zekâta bakış açısı böyledir.

   Helâl ve harama gelince: Bu konuda sakınmanın dört derecesi vardır:

   1- Verâu’l-adâle: Sıradan bir sakınma ki zahirî (açık) haramdan sakınmaktır. Kişi bu zahirî haramı işlemekle şahitlik ve kadılık ehliyetini kaybeder.

   2- Verâu’s-sâlihîn: Sâlih kimselerin sakınması. Bu da şüphelerden ve şüphe zannı olan noktalardan sakınmaktır. Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem şöyle buyurmuştur:

   دَعْ مَا يَرِيبُكَ إِلَى مَا لاَ يَرِيبُكَ.

   “Sen sana şüphe veren şeyi bırak, şüphe vermeyene bak.”[144]

   3- Verâu’l-müttakîn: Müttaki insanların sakınması. Yine Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem şöyle buyurmuşlardır: 

   لاَ يَكُونُ الرَّجُلُ مِنَ الْمُتَّقِينَ حَتَّى يَدَعَ مَالاَ بَأْسَ بِهِ مَخَافَةَ مَا بِهِ بَأْسٌ.

   “Kişi zararı olmayan şeyi, zararı olur korkusuyla terk etmedikçe müttakilerden sayılmaz.”[145]

   Bunlar da gıybete çeker korkusuyla insanlarla konuşurken dikkatli olmak ve nefsi tahrik edip şımartacağı endişesiyle canının her istediğini yemekten vazgeçmesi gibi hususlardır. 

   4- Verâu’s-sıddîkîn: Sıddîklerin sakınması. Bu da Allah’tan başka ve Allah için samimi olmayan her şeyden yüz çevirmektir. Bu dört derecenin tafsilatı daha sonra gelecektir. Birinci sakınma derecesi hariç hepsi fakihin bakış açısı dışında kalır. Yukarıda geçtiği gibi bu zahirî haramdan sakınma, şahitlik ve hâkimliğin müessir sebebidir. Ancak sırf bununla yetinmek, yani zahirde haramdan sakınmak, insanı âhiret tehlikesinden kurtarmaz. Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem Vâbısa’ya şöyle buyurmuştur:

   اِسْتَفْتِ قَلْبَكَ، و إِنْ أَفْتَوْكَ وَ أَفْتَوْكَ.

   “Vicdanından fetva iste, sana fetva verseler de fetva verseler de.”[146]

   Bir diğer hadislerinde de:

   اَلْإِثْمُ جَوَازُ الْقُلُوبِ.

   “Günahın ölçüsü (bir konuda) kalplerin geçit verip vermemesidir”[147] buyurmuştur.

   Çünkü fakih buna karıştığı takdirde sanki nahiv, hesap ve tıp ile uğraşıyormuş gibi garip olur. Bazen fakih, bu sözü edilenlerden bir şeyi kendi ilmiyle karıştırabilir. Fakat bu karıştırılan kendi ilmi olmadığı gibi onun için gaye de değildir. 

   İşte bunlar gösteriyor ki fakihin bakış açısı tamamen, ahiretin saadeti kendisi ile sağlanacak olan dünyaya taalluk eder. Bizzat ahiret yolu ile ilgilenmez. Bu söylediklerimiz aslında fıkıh ve fukahanın derecesini düşürmez. Ancak kurtuluşun kendisine bağlı olduğu ilme nispeten fıkıh ve fakihin durumu budur.

   Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur: 

   قَدْ اَفْلَحَ مَنْ زَكَّيهَا

   “Nefsini maddî-manevî kirlerden arındıran kurtulmuştur.”[148]

   Diğer ayetlerde de:

   قَدْ اَفْلَحَ مَنْ تَزَكَّى وَ ذَكَرَ اسْمَ رَبِّهِ فَصَلَّى بَلْ تُؤْثِرُونَ الْحَيَوةَ الدُّنْيَا وَالْآخِرَةُ خَيْرٌ وَ اَبْقَى

   “Doğrusu kurtuluşa erdi günahlarından arınan. Ve Rabbinin adını anıp namaz kılan. Fakat siz dünya hayatını âhirete tercih ediyorsunuz. Oysa âhiret daha hayırlı ve daha kalıcıdır”[149] buyrulmuştur.

   Binâenaleyh, kalbin tezkiyesine ve huzur-ı kalp ile namazın devamına yarayan ilim; yani Allah’ın adını anıp ebedî olan ahireti fânî olan dünyaya tercih etme bilgisi, bu yola sülûk için azık hazırlayan kimsenin geçim yollarına müteallik ilminden daha yüksektir. İşte bu hususun bu şekilde anlaşılması gerek. Doğruyu gösteren ancak Allah’tır.

   

   

    
     
     [137]. Ahkàf sûresi, 46/20. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “İnkâr eden kâfirler o gün ateşe sunulur ve onlara: ‘Siz bütün zevklerinizi dünya hayatında tükettiniz. Onlarla safâ sürdünüz. Bugün de, hiç hakkınız olmadığı halde yeryüzünde büyüklük taslamanıza ve yoldan çıkmanıza karşılık, hor ve hakir eden bir azapla cezalanırsınız’ denir”

     Konuyla ilgili bazı âyetlerin meâli:

     “Öldükten sonra huzurumuza çıkacaklarına inanmayan, dünya hayatından memnun olup onunla kendilerini avutan ve âyetlerimize ilgisiz kalanlara gelince: Kazandıkları günahlar yüzünden onların varacağı yer cehennemdir.” (Yûnus sûresi 10/7-8)

     “O kâfirler dünya hayatını âhiret hayatından üstün tutarlar. İnsanları Allah’ın yolundan alıkoymaya, doğru yolu eğri göstermeye çalışırlar. İşte onlar pek derin bir sapıklık içindedirler.” (İbrâhim sûresi 14/3)

    

     
     [138]. Beled sûresi 90/12-14. Konuyla ilgili bir başka âyette de Allah’ın has kulları şöyle anlatılmaktadır: “Canlarının çektiği yemeği yoksula, yetime ve esire yedirirler.” (İnsan sûresi 76/8)

    

     
     [139]. İsrâ sûresi 17/85. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Sana ruh hakkında soru soruyorlar. De ki: Ruh, Rabbimin emrindendir. Bu konuda size pek az bilgi verilmiştir.”

     Yahudiler Resûl-i Ekrem’e, ‘Ruh nedir?’ diye sordular. O bu soruya hemen cevap vermedi. O sırada kendisine bu âyet inerek Yahudiler’in sorularını cevaplamış oldu. (Buhârî, İlim 47, Tefsir 17/13) 

     Kur’ân-ı Kerim’de Cebrâil aleyhisselâmdan ‘ruh’ (Meryem sûresi 19/17; Şuarâ sûresi 26/193; Kadir sûresi 97/4) ve ‘rûhulkudüs’ (Bakara sûresi 2/87, 253; Mâide sûresi 5/110) diye söz edildiği gibi Kur’ân-ı Kerîm hakkında da ‘ruh’ ifadesi kullanılmaktadır. (Mümin sûresi 40/15; Şûrâ sûresi 42/52). İşte bu sebeple bazı tefsirlerde burada sözü edilen ‘ruh’ kelimesiyle insan ruhu değil, konuyla ilgisi sebebiyle Kur’ân’ı getiren Cebrâil’in kastedildiği söylenmektedir. 

    

     
     [140]. Müslim, Îmân 158; Ebû Dâvûd, Cihâd 95; İbni Mâce, Fiten 1. Bu söz Efendimiz tarafından, bir harpte “lâ ilâhe illallâh” diyen kâfire karşı “Kalpten söylemedi” diyerek kılıç kullanıp onu öldüren bir sahâbîye söylenmiştir.

    

     
     [141]. Buhârî, Îmân 17, İ’tisâm 28; Müslim, Îmân 34; Tirmizî, Îmân 1

    

     
     [142]. Abdullah ibnü’l-Mübârek, Kitâbü’z-Zühd, s. 459

    

     
     [143]. Şâfiî mezhebine göre namaz kılmayanın cezası ağırdır.

    

     
     [144]. Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 413

    

     
     [145]. a.g.e, hadis no: 584 

    

     
     [146]. Ahmed b. Hanbel, Müsned, IV, 194, 227, 228; Dârimî, Buyû’ 2 

    

     
     [147]. Beyhakî, Şuabü’l-Îmân, V, 458

    

     
     [148]. Şems sûresi 91/9

    

     
     [149]. A’lâ sûresi 87/14-17. Konuyla ilgili bazı âyetlerin meâli: “İnkârcılar ise dünya hayatına pek sevinip şımarırlar. Oysa âhiret hayatının yanında, dünya hayatı geçici bir avuntudan ibarettir.” (Ra’d sûresi 13/26)

     “Bu dünya hayatı sadece bir eğlence ve bir oyundan ibarettir. Oysa âhiret yurdu, işte gerçek hayat odur. Keşke bunu bilselerdi!” (Ankebût sûresi 29/64)

     “Ey kavmim, bu dünya hayatı geçici bir avuntudan ibarettir. Âhiret ise ebedî kalınacak yerdir. (Mümin sûresi 40/39)
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BEŞİNCİ BÂB: 

Münazaranın Şartları, 
Âfâtı ve Halkın Buna 
Teveccüh Etmesinin 
Sebebini Beyan 
Hakkındadır


   Şu bir gerçek ki halkın çeşitli ilimlere yönelişinde asırlar farklılık göstermektedir. Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellemden sonra hilafeti (devlet idareciliğini) Hulefâ-i Râşidîn (râşid halifeler) üzerine almıştır. Bu halifeler, fetva konusunda müstakil imamlardı. Nadir olaylarda, fetva hususunda fukahadan (ashabın âlimlerinden) yardım istiyorlardı. Zira bunlar zamanında İslam henüz taze idi; ilme rağbetleri de ancak Allah içindi. Hiç şüphe yok ki onların iştigalleri dinin mühim konuları, kalp murakabesi ve takvaya bağlılık idi. Kur’an ve hadis ilmini öğrenmeleri yalnız rivayet (başkalarına aktarmak) için değil, amel etmek ve hidayet (doğru yolu bulmak ve göstermek) içindi. Hülasa Hulefâ-i Râşidîn bütün varlıkları ile Allah’a yönelmişlerdi.

   Fakat ne zaman ki bu asır sona erdi; hilafeti, fetva ilminde istiklali (bağımsızlığı) olmayan topluluklar üstlendi, idare genişledi ve dolayısı ile kadılara, fetva ve hükümler konusunda müstakil fukahaya ihtiyaç hissettiler. Bu dönemde de tâbiîn ulemasından, Hulefâ-i Râşidîn devrinde olduğu gibi dine samimiyetle bağlı kişiler eksik değildi. Dolayısı ile kendilerinden resmî görev yapmaları istendiğinde kaçarlardı. Halifeler de onlara saygı göstermeye ve onların resmî bir vazife almalarını talepte israra mecbur kalırlardı. Bu dönem (tabiîn dönemi) halkı, âlimlerin şerefini, halife ve idarecilerin onlara teveccühünü gördüler; yani ulemanın devlet idarecilerine değil, devlet idarecilerinin ulemaya yaklaştığını gördüler. Böylece şeref ve makam elde etmek için fetva ilmini tahsil etmeye koyuldular. Mezhep bilgisine rağbet arttı, ilim sahası genişledi, insanlar ilme eğildiler; sonra kendilerini ümeraya (devlet idareci) arz edip tanıttılar, onlardan yakınlık ve vazife istediler. Tabiî olarak kimisi istediğini elde etti, kimisi mahrum kaldı. İstediğini elde etmeyi başaran kimse isteme zilletinden kurtulamadı.

   Artık bundan sonra fukaha istenen (matlub) değil, isteyen (tâlib) durumuna düştü. Daha önceleri yüz çevirip resmî göreve rağbet etmemek suretiyle aziz iken, şimdi istemek suretiyle zillete düştüler. Tabii her asırda din ulemasından Allah’ın muvaffak kıldığı insanlar bu zilletin dışındadır ve her asırda Allah’ı bilen, sultanlardan ve onların vereceği vazifeden yüz çeviren ulema var olagelmiştir. Ancak bu asırda fetva ve hükümler ilmine teveccüh fazla olmuştur ki şimdi biz buna mezhep ilmi diyoruz.

   Sonra Mu’tezile mezhebi ve diğer mezheplerin kelâmcılarından şöhret sahibi kişiler ortaya çıktı; bu arada emir ve halifelerden, akaid konularını araştırmaya ve bu hususta taassup taraftarı olmaya meyilli kişiler de zuhur etti ve bu ilimlerle iştigal eden kişilere teveccüh gösterdiler, dolayısıyla ilim adamları da ilm-i kelâma yöneldi ve bu konuda pek çok eserler yazdılar, mücadele ve münakaşa metotlarını düzenlediler. Bunu yaparken de iddiaları, “Gayemiz Allah’ın dinini müdafaa ve peygamberin sünneti uğrunda mücadele…” şeklinde idi. Nitekim bunlardan öncekilerin iddiaları da şöyle idi: “Fetvalarla iştigalimizin gayesi, helâl ve haramın birbirinden ayrılmasıdır.”

   Daha sonra, fitneye sebep oluyor gerekçesiyle akaid konularına dalmayı tasvip etmeyen ve kelâmcılardan yüz çeviren ümerâ (devlet idarecileri) zuhur etti. Bunlar da fer’î konularda mezhep taassubuna kapıldılar ve fıkıh sahasında münazara edenlere itibar ettiler. Özellikle Ebû Hanîfe mezhebi mi yoksa Şâfiî mezhebinin mi daha evlâ olduğunun izahını yapmaya gayret ettiler. Böylece ulema, kelâm ilmini terk etti ve Şâfiî ile Ebu Hanîfe arasındaki ihtilaflı meselelere daldılar ve bunu da ancak Allah için yaptıklarını iddia ettiler. Onların gayeleri, şeriatın ince meselelerini ortaya çıkarmak ve hüküm kaynaklarını beyan etmekti. Bu konuda birçok eser yazdılar, istinbatta (hüküm çıkarma) bulundular ve mücadele metotlarını düzenlediler.

   İmam Mâlik, Ahmed b. Hanbel ve Süfyân t arasında vuku bulan ihtilaflara ilgi duymadılar. Hâlbuki bunlar da hadislerin manalarının araştırılması, hüküm kaynaklarından sahih olanla olmayanı ayırma gibi konularda birbirlerinden farklı görüşlere sahip idiler. Fakat bu ulemanın rağbeti, devrin halife ve ümerasının meyline göre idi. Çünkü bol rızka, yakın ilgiye, makam ve mansıba bunlar sayesinde ulaşabilirlerdi. Binâenaleyh ancak onların nezdinde revaçta olan şeylerle meşgul olmuşlardır. Sonra da kalkıp “Bizi bu çalışmalara teşvik eden yalnız din ve şeriatın ihyasıdır…” demekten vazgeçememişlerdir. Hâlbuki eğer idarecilerin gönülleri Ahmed b. Hanbel veya İmam Mâlik ile daha önceki mezhep imamlarının ihtilafına meyletmiş olsaydı bunlar, onların mezhepleri ve bu mezheplerin ihtilaflarını araştırmakla meşgul olacaklar ve “Biz dinin kaynağını ancak Allah için araştırırız…” iddiasını ortaya atacaklardı.

   İşte asırların şu ana kadar sıralanması böyle. Bundan sonraki asırlarda Allah’ın ne takdir ettiğini bilmiyoruz.

   İmamlar arasındaki ihtilaf ve münazaraya sebep yukarıda anlattıklarımızdır, başkası değil. Şimdi sen kıyamet gününde kendisine, “Niçin farklı görüşleri öğrenmedin?” denecek korkusu ile farklı görüşleri öğrenen pek az insan bulursun. Hâlbuki hiç kimse yok ki kıyamet gününde kendisine şöyle hitap edilmesinden ürpermesin: “Niçin ilminde ve amelinde samimi olmadın, neden itaatinle insanlara gösteriş yaptın? Ey fâcir, zalim, fasık ve mürâî!” Bu dört sıfat mürâîlere (riyâkârlara) aittir. Nitekim haberde şöyle varid olmuştur: 

   إِنَّ الْمُرائِيَ يُنَادَى بِهَذِهِ الْأَلْقَابِ.

   “Mürâî olan kişi bu lakaplarla çağrılacaktır.”

   Bununla beraber bu kişi ihlâs ilmini, riyadan sakınma yolunu ve kalbin buna benzer sıfatlarını öğrenmez. Artık sen şimdi ahiret korkusu yüzünden iştigal ettiği şeyin en mühimini öğrenmeye bak!

  


   
   Münazara Şartlarının 
Beyanı Hakkındadır

   

   Şu bir gerçek ki münazara yine dinin şerî hükümleri hakkında olacaktır. Ancak bunun da şartları, zamanı ve zemini vardır. Kim şartlarını yerine getirerek, vaktinde ve yerinde bu tip münazara ile iştigal ederse sahabeye uymuş demektir. Çünkü ashâb çeşitli meselelerle ilgili olarak birbirleriyle müşavere ediyorlardı. Ayrıca bu vasıftaki insanlar, bu tip münazaralarıyla selef-i sâlihîne; yani Ebû Hanîfe, İmam Şâfiî, Muhammed b. Hasen ve diğerleri gibi büyüklere de uymuş olacaklardır. Zira bu büyük insanlar da çeşitli meselelerde münazara ederler, bunu da yalnız Allah için ve Allah katında hak olanı ortaya çıkarmak gayesiyle yaparlardı. 

   Ancak Allah için ve onun dini uğrunda münazara yapan kimsenin bazı alâmetleri vardır: 

   1- Farz-ı ayın vazifesini yapmadan farz-ı kifâye olanla meşgul olmaması. Mesela namazı terk eden kişi, kumaş dokumakla iştigal ediyor; gayesinin de namaz kılan kimsenin avret mahallini örtmek olduğunu söylüyor. İşte böyle bir adama, “Sen yalancısın, eğer gayen söylediğin gibi olsaydı önce kendi namazını kılar, sonra başkasının namazını düşünürdün” denilir.

   2- Başka bir farz-ı kifâyeyi münazaradan daha mühim görmemeli. Zira münazaranın gayesi, içtihad derecesine ulaşabilmek için şeriatın kaynağını aramaktır, bu da farz-ı kifâye olan vazifelerdendir. İlgileneni bulunmayan, ihmâl edilmiş bir farz-ı kifâyeyi görse bir topluluğun yerine getirdiği farzla meşgul olmaz, terk edilmiş bir farz-ı kifâyeyi yerine getirmek için gayret sarf eder. Bu asırda hadis ilmi de farz-ı kifâye olan ilimlerdendir. Zira yok olmaya yüz tuttuğu hâlde ilgileneni yok. Hâlbuki hadis dinin esasıdır. Binâenaleyh, hadisi ihmal edip de Allah için fukaha arasında ihtilaf konusu meseleleri öğrendiğini iddia eden kişi (!) susuzluktan neredeyse helâk olmaya yaklaşmış bir topluluğu görüp de onları, hayat verecek su ile sulamaya kadir iken hacamat sanatını (kan alma işini) öğrenmekle meşgul olan kimseye benzer. Hâlbuki ortada birçok hacamat yapan insan vardır. Böyle bir insan, gayesinin farz-ı kifâyeyi yerine getirmek olduğunu iddia etmektedir. Ona göre memleket hacamatçılardan mahrum kalırsa bütün halk helâke (mahvolmaya) maruz kalacaktır.

   Emr-i bi’l-marûf (iyi olanı emretmek), nehy-i ani’l-münker (çirkin olandan vazgeçirmek) de ilgileneni bulunmayan farz-ı kifâyeler cümlesindendir. Bazen münazaracı, münazara meclisinde giyilen ve yaygı olarak kullanılan ipeği görür de susar. Hâlbuki o; köpeğin derisinin tabaklanması, hurma şırası ile abdest almanın caiz olup olmadığı, merkebin kesilip kesilemeyeceği gibi konularda münazara eder. Bu hususlar sık rastlanılmayan şeylerdendir. Hâlbuki yukarıdaki ipek elbise ve yaygı konusu tam gözü önünde, görmekte ama onun kalbi bunlara asla iltifat etmemektedir. Hatta münazara meclisinde kendisinden ve başkalarından gıybet, kabalık ve eza vermek gibi söyleyeni de dinleyeni de isyana sokacak şeyler cereyan ediyor da onun kalbi bunlardan hiçbirine iltifat etmiyor, sonra da kalkıp Allah için münazara yaptığından söz ediyor. Dikkat ediniz! Sahabenin müşaveresi, selefin münazarası bu cinsten mi idi? Eğer böyle değilse kendini onlara benzetme! Zira melekler demircilerle kıyaslanamaz.

   3- Münazara eden kişinin, başkasının mezhebi ile değil, kendi reyi ile fetva veren bir müctehid olması lazımdır. Hatta hak, hasmının lisanı üzere de zahir olsa onu kabul edip boyun eğer. İşte selefin münazarası böyle idi. Fakat müctehid olmayan kimseye gelince o, mezhep sahibine muhalefet edemeyecektir. O hâlde kendi fikrinin zayıflığı ortaya çıkınca onu terk etmeye kadir olamadıktan sonra münazara etmesinin kendisine ne faydası olacaktır. Oysa ki onun ilmî tartışması iki görüş ve iki yaklaşımın temel dayanağını keşfetmeye yönelik olsaydı daha yerinde ve daha yararlı olurdu. Ancak onun meyli usûl konuları yönünde olmaktadır. Çünkü bu konularda söylenecek çok söz olduğu ve geniş fikir sahası bulunduğundan, hasmını susturmak ve onun görüşünün zaafını ortaya çıkarmak için gayret edecektir. 

   4- Mühim bir hadise veya yakında meydana gelecek bir mesele hakkında münazara etmesi ve bu bilgilere ehemmiyet vermesi icap eder. Çünkü sahabe olay vaki olmadan müşavereye dalmazdı. Pek yakında mutlaka (kesinlikle) vaki olacağını bildiklerinden, vukuundan önce (olayın meydana gelişinden evvel) yalnız ferâiz konularında müşavereye dalarlardı. Hâlbuki şimdi sen münazaracının, umumî belâ olan (herkesin başına gelebilecek) şeylerle umumî belâ olmayan şeyleri birbirinden ayırmaya ehemmiyet verdiğini göremezsin. Mesela sarhoşun boşaması, şarabın helâl kılınması, hul’un (zevcenin mal vermesi karşılığında kocasının onu boşaması) fesih mi yoksa talak mı olduğu meselesi vs. kabilinden umumî belâ olan şeyleri; hurma şırası ile abdest almak, köpek derisini tabaklamak, eşeğin ve katırın şerî olarak kesilmesi gibi umumî belâ olmayan hususlardan ayırt etmez. Sonra kaldı ki çok defa “Sözün uzamaması daha hayırlıdır” diyerek mühim mesele terk edilmiştir. Hâlbuki mühim olan, hakkın açıklığa kavuşmasıdır, sözün uzamaması değildir. O hâlde sözün kısa kesilmesi mücadelenin uzamamasına nasıl tercih edilebilir? Ama münazara eden ve sözü uzatan kişi belki de şöyle diyecektir: “Benim gayem münazara eğitimi yapmak ve meşakkate alışmaktır. Bu da ince mantıkî kıyaslarla hâsıl olur.” Durum böyle olunca bu kişi, kendini sahabeye ve selefi sâlihîne benzetmemesi gerekir. Zira onlar eğitim için münazara yapmamış ve bu yolla zihni güçlendirmek istememişlerdir. Bilakis takva, mücahede ve faydalı ilim tahsil ederek zihni kuvvetlendirme cihetine gitmişlerdir. Bu konuda eğitim için ruhsatı zikredeceğiz, sonra şartını da anlatacağız. 

   5- Halvette (kimsenin bulunmadığı yerde) münazaranın kişiye mahfiller ve insanların huzurundaki münazaradan daha güzel gelmesi. Zira halvet, anlayış ve kavrayış bakımından daha câmî (toplayıcı), zihnin berraklığına ve hakkın anlaşılmasına daha uygundur. Hâlbuki topluluğun orada bulunması riyâ (gösteriş) sebeplerini ve batılla da olsa hasmı susturmaya karşı hırsı tahrik eder. Kimsenin bulunmadığı anda meseleye cevap vermekte tembellik gösteren adamların, topluluğun bulunduğu yerde rekabet ettiklerini ve topluluk nezdinde şöhret kazanma çarelerine başvurduklarını görürsün.

   6- Münazaracı hakkı aramakta, kaybedilen bir şeyi tarif edip gösteren kimse gibi olmalı. Hak ister kendi elinde ister başkasının elinde açıklığa kavuşsun, fark etmez. Münazara yaptığı arkadaşını hasım değil, yardımcı görmeli; hatasını kendisine anlatıp hakkı açıkladığı zaman da ona teşekkür etmelidir. Kişi kaybettiği şeyi aramak üzere bir yol tutsa, birisi de onun kaybettiğini bir başka yoldan ona gösterse bununla sevinip teşekkür etmez mi? Hak müminin kaybedilmiş malıdır, onu böylece arar. O hâlde ne oluyor bu münazaracıya ki hak, hasmının lisanında zahir olunca utanıyor, yüzü simsiyah oluyor, rengi değişiyor, gücünün son noktası ile kendini müdafaa edip hasmının ileri sürdüğü delilleri inkâra kalkışıyor, hayatı boyunca kendini susturan adamı zemmediyor, sonra da kalkıp kendini sahabeye benzetmeye çalışıyor. Hâlbuki bir topluluk huzurunda Ömer radıyallahu anh hutbe irad ederken bir kadın Hz. Ömer’in fikrini kabul etmiyor ve gerekçesiyle birlikte reddediyor. Bunun üzerine Ömer t,

   صَدَقَتْ، أَصَابَتِ امْرأَةٌ وَ أَخْطَأَ رَجُلٌ.

   “Doğru söyledi; bir kadın isabet etti, bir adam hata etti.”

   Birisi Hz. Ali radıyallahu anhın fikrini reddediyor. Hz. Ali de: 

   أَصَبْتَ وَ أَخْطَأْتُ، وَفَوْقَ كُلِّ ذِى عِلْمٍ عَلِيمٌ.

   “Sen isabet ettin, ben hata ettim. Her bilen insanın fevkinde bir bilen vardır” diye karşılık veriyor.

   Ebû Mûsâ el-Eş’arî t, Kûfe emîri iken kendisine Allah yolunda savaşıp da öldürülen kimseden sual edildi. O, “Cennettedir” diye cevap verdi. Abdullah ibni Mes’ûd radıyallahu anh da orada bulunuyordu. Sual soran adama,

   أَعِدْ عَلَى الْأَمِيرِ، فَلَعَلَّهُ لَمْ يَفْهَمْ.

   “Emîre sualini tekrar et, belki de anlamadı” dedi. O da sorusunu tekrar etti. Ebu Mûsâ el-Eş’arî radıyallahu anh da aynı cevabı verdi. Bunun üzerine İbni Mes’ûd radıyallahu anh,

   وَ أَنَا أَقُولُ، إِنْ أَصَابَ الْحَقَّ فَقُتِلَ فَهُوَ فِى الْجَنَّةِ.

   “Allah yolunda savaşan kimse hakka isabet eder de öldürülürse işte o zaman cennettedir diyorum” dedi. Bu durum karşısında Ebû Mûsâ el-Eş’arî t, 

   لاَ تَسْأَلُونِى عَنْ شَيْئٍ وَ هَذَا الْحِبْرُ بَيْنَ أَظْهُرِكُمْ.

   “Böyle bir âlim aranızdayken bana hiçbir şey sormayın!” dedi.

   Şimdi basit bir fakihe böyle bir itiraz yapılsa inkâr edip yadırgar ve “Bunun zikrine ihtiyaç yok, zikredilmese de bu malumdur” der veya bu mealde şeyler söyler.

   7- Münazaracı, kendisine yardımcı kabul ettiği diğer münazaracının bir delilden diğer delile, bir sualden diğer suale intikal etmesine mâni olmamalı, kendisi münazara esnasında aklına gelenleri söylediği gibi arkadaşı da aklına gelenleri olduğu gibi ifade etmeli ve arkadaşının sözünden münazara edeceği tartışma inceliklerini çıkarmalıdır. İşte din ehlinin münazarası böyle idi. Binâenaleyh, münazaracının diğerine karşı, “Söylediklerin bana lazım değil, ilk sözünü terk ettim, çünkü o senin sözün değildir” şeklindeki konuşmaları sırf inattan başka bir şey değildir. Hakka dönmek daima batıla aykırı gelir; hakkı kabul etmek gerekir. 

   Hâlbuki şimdi sen, mahfillerdeki münazaraların neticeye varmadan sırf mücadelelerle bittiğini görürsün. Delil bulan asla kıyas yapar, kendisinden aslın illeti istenir. Karşısındaki, bu illeti zikreder. Bu sefer diğeri aslın illetinin delilini ister. Karşısındaki: “Bana zâhir olan budur, daha iyisi sana zâhir olmuşsa zikret” der. İtiraz eden, “Biliyorum ama zikretmem, beyan etmem gerekli değildir” der ve meclis bu inat üzerindeki ısrarla biter. Hâlbuki hem karşısındakine sual sorup hem de biliyorum ama açıklamak icap etmez demesi şeriata iftiradır. Çünkü kişi eğer bilmiyor da karşısındakini âciz bırakmak için bildiğini iddia ediyorsa bu insan fasıktır, yalancıdır ve Allah’a isyan etmiştir. Bilmediği şeyi biliyorum diye iddia ederek Allah’ın gazabına uğramıştır. Onun maksadı bir Müslüman’ı susturmak, taciz etmek, karşısındaki doğru da olsa ona eza vermektir.

   Binâenaleyh, Müslüman kardeşinin anlayıp da üzerinde düşünmek için şeriatın emrine dair sorduğu bir şeyi bildiği hâlde gizlediği için fasıktır. Müslüman, münazara yaptığı kimsenin delilleri kuvvetliyse onun fikrine dönmeli, zayıfsa zaaf noktalarını göstermeli ve onu cehalet zulmetinden çıkarmalıdır. Kişi, din konusunda sorulan hususu biliyorsa açıklamalıdır. Nitekim hadiste varid olduğu gibi:

   وَ مَنْ كَتَمَهُ أُلْجِمَ بِلِجَامٍ مِنْ نَارٍ.

   “Kim bildiğini gizlerse ağzına ateşten gem vurulur.”[150]

   Zira hakkı gizleyen kişi sanki şöyle demektedir: “Susturmak ve insanların birbirleriyle kapışmasında hile yoluna gitmek için uydurduğumuz mücadelede hakkı beyan etmek bana gerekmez.” Şayet fikri böyle değilse yukarıda da geçtiği gibi Allah’ın dinine ve resûlünün şeriatına göre onun hakkı beyan etmesi gerekir. Sahabe ve selefin münazaralarına dikkat et, böyle bir şeyi hiç duyar mısın? Münazara esnasında âyetten hadise, hadisten habere intikal eden bir kimseye karşı herhangi bir karşı çıkış görür müsün? Hz. İbrâhîm’in Nemrud ile olan münazarasında Allah Teâlâ’nın şöyle buyurduğunu görürsün: 

   رَبِّىَ الَّذِى يُحْيىِ وَ يُمِيتُ قَالَ اَنَا اُحْيِى وَ اُمِيتُ قَالَ اِبْرَهِيمُ فَاِنَّ اللَّهَ يَاْتِى بِالشَّمْسِ مِنَ الْمَشْرِقِ فَاْتِ بِهَا مِنَ الْمَغْرِبِ

   “...Hani İbrâhim, ‘Benim Rabbim can veren ve öldürendir’ deyince o, ‘Ben de can verir ve öldürürüm’ demişti. İbrâhim, ‘Allah güneşi doğudan getirir, sen de batıdan getir bakalım’ deyince o kâfir donup kalmıştı.”[151]

   Nemrud birinci delili anlamayınca Hz. İbrâhîm, diğer bir delile intikal etmişti.

   8- Münazaracı hakkı ortaya koymak istiyorsa istifade etmek için ilimde müstakil (başkalarının etkisinde kalmayan, bağımsız) kimselerle münazara etmelidir. Çoğu kez münazaracılar, bilgili ve büyük âlimlerle münazara yapmaktan sakınırlar; hakkın onların lisanında açıklığa kavuşmasından korkarlar. Bu yüzden kendilerinden aşağı derecede olan kimselerle münazara yapmak isterler; çünkü onlar yanında bâtılı revaçlandırma düşüncesinden hareket ederler.

   Münazaranın bunlardan başka daha ince şartları da vardır. Ancak bu sekiz şartta sana Allah için münazara yapanla herhangi bir sebepten dolayı münazara yapanı gösterecek bilgiler vardır. 

   Şunu yakinen bil ki şeytan kalbine hâkim olmuş, Allah Teâlâ da o şeytanın düşmanlığına ve durmadan insanı helâk edecek şeylere davet ettiğine şahadet edip dururken ona karşı mücadele etmeyip hata ettiğinde bir sevap, isabet ettiğinde iki sevap alacak meseleler konusunda münazara eden kişi şeytanın maskarası olup ihlâslı kişiler için de bir ibrettir. Bu sebeple ileride tek tek sayıp açıklayacağımız gibi şeytan da onu felâket karanlıkları içerisine daldırdığından dolayı sevinmektedir.

   

    
     
     [150]. Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 304

    

     
     [151]. Bakara sûresi 2/258. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Allah’ın kendisine verdiği mülk ve saltanata dayanarak şımarıp da İbrâhim ile Rabbi hakkında tartışmaya giren kimseye bakmaz mısın? Hani İbrâhim, ‘Benim Rabbim can veren ve öldürendir’ deyince o, ‘Ben de can verir ve öldürürüm’ demişti. İbrâhim, ‘Allah güneşi doğudan getirir, sen de batıdan getir bakalım’ deyince o kâfir donup kalmıştı. Allah öyle zalimlere doğru yolu göstermez.”
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   Münazaranın Âfâtı ve Ondan Doğan, 
Ahlâkı Helâk Edici Şeyler

   

   Şunu iyi bil, kesinlikle inan ki galip gelmek, susturmak, böbürlenmek ve fazilet izhar etmek için yapılan münazara Allah katında bütün kötü ahlâkların membaı olduğu gibi Allah düşmanı İblis’in de güzel gördüğü huylardandır. Böbürlenmek için yapılan münazaranın kibir, ucub (kendini beğenme) riyâ, haset, rekabet, tezkiye-i nefis ve makam sevgisi vb. gizli kötülüklere nispeti, şarabın zina, iftira ve adam öldürme gibi açık kötülüklere nispeti gibidir. Yani nasıl ki içki içmekle diğer kötülükler arasında muhayyer bırakılan kişi, içkiyi daha küçük günah kabul ederek tercih eder, içer ve bu sebeple diğer kötülükleri de işlerse münazara da başkalarını susturma, üstün gelme, makam arzusu, böbürlenme gibi hususlar da kişiyi manevî kötülüklere sürükler.

   Haset bu kötülüklerdendir.

   Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem şöyle buyurmuştur:

   اَلْحَسَدُ يَأْكُلُ الْحَسَنَاتِ كَمَا تَأْكُلُ النَّارُ الْحَطَبَ.

   “Haset, ateşin odunu yakıp yok ettiği gibi iyilikleri yer, bitirir.”[152]

   Münazaracı kendini hasetten kurtaramaz. Çünkü bazen galip, bazen mağlup olur. Bazen onun görüşü, bazen de karşısındakinin görüşü övülür. Dünyada hasımlarına karşı kendinden daha güçlü birinin varlığına inandığı sürece mutlaka hased edecek, Allah’ın ona verdiği nimetin yok olmasını isteyecek, onun hakkındaki müspet düşünceleri değiştirmeğe çalışacaktır. Böylece hased eden kişi devamlı bir azabın içinde bulunacaktır. Hâlbuki âhiret azabı daha çetin ve daha devamlıdır. 

   Bu sebeple İbni Abbâs radıyallahu anhüma şöyle demiştir: 

   خُذُوا الْعِلْمَ حَيْثُ وَجَدْتُمُوهُ وَلاَ تَقْبَلُوا قَوْلَ الْعُلَمَاءِ بَعْضُهُمْ فِى بَعْضٍ، فَإنَّهُمْ يَتَغَايَرُونَ كَمَا يَتَغَايَرُ التُّيُوسُ فِى الزَّرِيبَةِ.

   “İlmi bulduğunuz yerden alınız. Âlimlerin birbirleri hakkındaki dedikodularını kabul etmeyiniz. Çünkü onlar, tekelerin ağıllarında vuruştukları gibi vuruşurlar.”

   İnsanlara karşı kibirlenip büyüklük taslamak da münazaranın belâlarındandır. Peygamberimiz sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır: 

   لاَ يَدْخُلُ الْجَنَّةَ مَنْ كَانَ فِى قَلْبِهِ مِثْقَالُ ذَرَّةٍ مِنْ كِبْرٍ.

   “Kalbinde zerre kadar kibir bulunan kimse cennete giremez.”[153]

   Başka bir hadis-i şerifinde ise

   مَنْ تَكَبَّرَ وَضَعَهُ اللَّهُ، وَ مَنْ تَوَاضَعَ رَفَعَهُ اللَّهُ.

   “Kibirlenen kimseyi Allah zelil eder, mütevazı kimseyi de yüceltir”[154] buyurmuşlardır. 

   Bir kudsî hadiste de Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır:

   اَلْعَظَمَةُ إِزَارِى، وَالْكِبْرِيَاءُ رِدَائِى، فَمَنْ نَازَعَنِى فِيهَا قَصَمْتُهُ.

   “Azamet benim izârım, kibriyâ da ridâmdır. Bu konuda kim bana karşı çıkarsa onu helâk ederim.”[155]

   Münazara sebebiyle kişide kibirlenmek, meclislerde emsal ve akranlara karşı büyüklük taslamak hâli belirir ve önde olma arzusu uyanır. Hatta yüksek kademedeki insanlara yaklaşmak için birbirleriyle kavga ederler. Kibrine mağrur olan kişi, çoğu kez tevazuyu zillet kabul eder ve “Ben ancak ilmi yüceltmek ve onu zilletten korumak için nefsimi yüceltiyorum” der. Bilmez ki zillet, zenginlere boyun eğmek ve dünya ehlinden ileri gelenlere meyletmekle olur. Yoksa emsal ve akranı olan kimselere tevazu göstermek zillet değildir. İşte kibrine mağlup olan bu kişi, Allah nezdinde güzel olan tevazuyu zillet, kötü olan tekebbürü de izzet kabul ederek isim tahrifatı yapmakta ve haktan sapmakta, saptırmaktadır.

   Kin de münazaranın felâketlerindendir. Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem şöyle buyurmaktadır:

   اَلْمُؤْمِنُ غَيْرُ حَقُودٍ.

   “Kâmil mümin kindar değildir.”[156]

   Münazaracı, hasmının sözlerinden dolayı (beğenme ifadesi olarak) başını sallayan ve bu sözleri kendi sözlerine tercih eden kimseye karşı kin besler. Ekserî dinleyicilerin, münazaracının sözlerini tercih ettiğini kabul etsek bile hasmın sözlerini güzel görüp açık şekilde veya karşı tarafa meylederek onun sözlerini terk edenler de bulunacaktır. Hasmından veya başkalarından sözüne ve şahsına karşı ilgisizlik belirirse kalbine, ömrünün sonuna kadar ebediyen devam edecek bir kin tohumu ekilmiş olacaktır.

   Gıybet de münazaranın âfâtındandır. Allah Teâlâ gıybeti, ölü eti yemeye benzetmiştir. Münazaracı da gıybet etmek sûretiyle ölü eti yemeye devam eder. Zira münazara eden kişi, hasmının sözünü onu taciz etme, zemmedip küçük görme makamında hikâye edecektir. Çoğu kez hasmının sözünü tahrif eder, böylece karıştırıcı bir yalancı olur. Hâlbuki hasmının sözlerini naklederken onun en ihtiyatlı hâli aslında tahriften, ziyade ve noksandan dilini korumasıdır. Fakat heyhat! Hasmının sözünü öyle hikâye eder ki onun aczini, kusurunu, fazilet eksikliğini, akılsızlığını ve bilgisizliğini ortaya koyacak bir üslûp ile anlatır. Bazen açıkça onun cehaletini, hamakatini hatta onun lehinde olan ve ona sevgi duyan kimsenin de ahmak olduğunu belirtir. Oysa haberde varid olduğu gibi gıybet, zinadan daha fenadır. Münazaracının kendisini gıybetten sakındırması mümkün değildir. 

   Nefsi temize çıkarmak da münazaranın âfâtındandır. Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur: 

   فَلاَ تُزَكُّوا اَنْفُسَكُمْ

   “O hâlde siz kendinizi temize çıkarmayın.”[157]

   Münazaracı başkalarının faziletini yok sayıp konuşmasını küçümseyerek, açıkça veya üstü kapalı bir şekilde kendini övmekten geri durmaz. Umumiyetle açıkça şöyle der: “Böyle şeyler bana gizli kalmaz. Ben ilimlerde mütefennin (hezarfen), usûl ve furûda müstakil bir âlimim vs.” Bu sözü bazen kendi sözünü değerli kılma ve başkalarının sevgisini kazanmak ihtiyacından dolayı, bazen de tekebbür ve gurur için söyler.

   Tecessüs ve başkalarının ayıplarını araştırmak da münazaranın âfâ­tındandır. Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır: 

   وَلاَتَجَسَّسُوا

   “Birbirinizin kusurunu araştırmayın.”[158]

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   يَا مَعْشَرَ مَنْ آمَنَ بِلِسَانِهِ وَلَمْ يُؤْمِنْ بِقَلْبِهِ! لاَ تَتَبَّعُوا عَوْرَاتِ الْمُسْلِمِينَ، فَمَنْ تَتَبَّعَ عَوْرَةَ مُسْلِمٍ تَتَبَّعَ اللَّهُ تَعَالَى عَوْرَتَهُ، وَ مَنْ تَتَبَّعَ اللَّهُ عَوْرَتَهُ يَفْضَحْهُ وَلَوْ فِى جَوْفِ بَيْتِهِ.

   “Ey diliyle iman edip de kalbiyle inanmayanlar! Müslümanlar’ın ayıplarını araştırmayın. Kim bir Müslüman’ın ayıbını araştırırsa Allah da onun ayıbını araştırır. Allah kimin ayıbını araştırırsa evinin ortasında bile olsa onu rezil eder.”[159]

   Münakaşacı, kendi hesabına akran ve hasımlarının dil sürçmelerini ister ki onu münazarada utandırıp rezil etme imkânına kavuşsun; hatta onun çocukluk hâllerini ve beden ayıplarını araştırır ki hataya düştüğünü görsün, kelliğinin veya yüzüne vuracağı bir ayıbının farkına varsın. Sonra bir de bakmışsın onu çirkin görüyor; bunu da ya kendisine hitap ederek belirtiyor ya da nefsine sahipmiş gibi gözüküp iğneleyerek anlatıyor. Sonra da kalkıp yaptığı bu işlerle böbürleniyor ve şöyle diyor: “Onu nasıl da utandırıp rezil ettim!” Böylece yaptığı bu çirkin işi güzel görür, onu latif teşbihlerden sayar. Çoğu kez rezil etmeyi açıkça yapmaktan çekinmez. Nitekim münakaşacıların büyüklerinden sayılan süfehâ (beyinsizler) güruhundan böyle şeyler hikâye edilmektedir. Hâlbuki dindar kimseler bu gibi kötülüklerden ne kadar uzaktır!

   İnsanların başına gelen musibetlere sevinmek ve sevinçleriyle üzülmek de münazaranın âfâtındandır. Hâlbuki kendisi için sevdiğini kardeşi için sevmeyen kimsenin imanı eksiktir. Böyle bir kimse dindar kimselerin ahlâkından uzaktır. Münakaşa ile akranlarına mağlup olan kişi, onların mal ve makamının eksilmesi sebebiyle sevinir, onların değerinin yükselmesi ve işlerinin muntazam olması hoşuna gitmez; aralarında, kumalar arasındaki nefretleşmeye benzer zıtlaşmalar meydana gelir. 

   Biri diğerini uzaktan görünce tüyleri diken diken olur; sanki şeytan görmüş gibi rengi değişir. Hâlbuki dindar kimseler birbirleriyle karşılaşınca sevinirler, rahatlarlar ve kardeşlerine kavuşmaktan dolayı huzur bulurlar, yalnızlıklarını gidermiş olurlar, kederlerinden kurtulurlar, bolluk ve darlık zamanlarında sevinç ve kederlerini paylaşırlar, felaketli ve huzurlu anlarda birbirlerine yardım ederler. 

   İmam Şâfiî t demiştir ki: “İlim ehli arasında ilim, birbirine bağlı bir akrabalıktır. O hâlde seni dostlarına ve beraberce ilim yaptığın kimselere karşı düşmanlık ve kine davet eden ilimde ne hayır vardır? Müminleri, birbirlerini sevme ve muhabbet ahlâkından ayırıp münafıkların düşmanlık ve birbirlerine karşı kin tutma ahlâkına sevk eden ilimden ne hayır gelir?”

   İmam Şâfiî ile Ahmed b. Hanbel t arasında hadis ilmi ve diğer bazı konularda münakaşa (münazara) cereyan etmiş olmasına rağmen Ahmed b. Hanbel şöyle derdi: “Kırk seneden beri kıldığım her namazda İmam Şâfiî’ye dua ederim.”

   Münafıklık da münakaşanın âfâtındandır. Münafıklığın kötülendiği gayet açıktır. Münakaşa edenler buna zorlanırlar. Zira onlar hasımlarını, akranları ve bunlara tâbi olanları, sulh isteyen bir yüz ve nizâ eden bir kalb ile karşılarlar. Çoğu kez onlarla karşılaşmayı çok arzu ettiklerini söylerler. Hâlbuki o anda kin ve düşmanlıklarından dolayı tüyleri diken diken olur. Her biri diğerinin söylediği şeylerde yalancı olduğunu ve içinde, açıkladığının tersini gizlediğini bilir. 

   Allah Resûlü Efendimiz r şöyle buyurmuştur: 

   إِذَا تَعَلَّمَ النَّاسُ الْعِلْمَ وَ تَرَكُوا الْعَمَلَ، وَ تَحَابُّوا بِالْأَلْسُنِ،
وَ تَبَاغَضُوا بِالْقُلُوبِ، وَ تَقَاطَعُوا فِى الْأَرْحَامِ لَعَنَهُمُ اللَّهُ عِنْدَ ذَلِكَ فَأَصَمَّهُمْ، وَ أَعْمَى أَبْصَارَهُم.

   “İnsanlar ilmi öğrenip ameli terk ettiklerinde, dille birbirlerini sevip kalple nefret ettiklerinde ve akrabalık ilişkilerini kestiklerinde, Allah işte o zaman onlara lanet eder, kulaklarını sağırlaştırır ve gözlerini kör eder.”[160]

   Bunu Hasan-ı Basrî hazretleri rivayet etti. Bu doğrudur, müşahede de bunu göstermektedir.

   Büyüklenmek ve hakka karşı gelmek: Hakkı kerih (çirkin) görüp mücadele ve müdafaa (savunma) hırsına kapılmak da münakaşanın âfâtındandır: Münakaşacının en sevmediği şey; hakkın, hasmının lisanıyla ortaya çıkmasıdır. Hak her ne kadar ortaya çıksa da o, gücü yettiği kadar hile, hud’a ve çeşitli entrikalarla onu inkâr etmek için kolları sıvayacaktır. Giderek mücadele bu kişinin âdet ve tabiatı olacak, artık duyduğu her söze itiraz edecektir. Bununla kendi değerini göstermek ve hasmının ahmaklığını ortaya çıkarmak isteyecektir. Münazaracı haklı da olsa bazen gayesi hakkın ortaya çıkması olmaz da kendini göstermek ve başkasının değerini düşürmek olur.

   Hâlbuki Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem şöyle buyurmuştur: 

   مَنْ تَرَكَ الْمِرَاءَ وَ هُوَ مُحِقٌّ بُنِيَ لَهُ بَيْتٌ فِى أَعْلَى الْجَنَّةِ، وَ مَنْ تَرَكَ الْمِرَاءَ وَ هُوَ مُبْطِلٌ بُنِيَ لَهُ بَيْتٌ فِى رَبَضِ الْجَنَّةِ.

   “Haklı olduğu hâlde mücadeleyi terk eden kimseye cennet-i âlâda (cennetin en yüksek yerinde) bir köşk yapılır. Haksız olduğu hâlde mücadeleyi terk eden kimseye de cennetin ortasında bir köşk yapılır.”[161]

   Allah Teâlâ, kendisini yalanlayanla hakkı yalanlayanı günahta eşit kabul etmiş ve şöyle buyurmuştur:

   وَ مَنْ اَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَرَى عَلَى اللَّهِ كَذِبًا اَوْ كَذَّبَ بِالْحَقِّ لَمَّا جَاءَهُ 

   “Allah adına yalan uyduran yahut hak ona geldiğinde yalanlayandan daha zalim kim olabilir?”[162]

   Riyâ, halkın ne diyeceği düşüncesidir. Dolayısıyla riyâkârlık yapmak ve insanların kalplerini kendine meylettirmek için gayret etmek de münakaşanın âfâtındandır.

   Riyâ, tedavisi çok zor bir hastalıktır. Nitekim bu hususu İhyâu Ulûmi’d-Dîn’in riyâ kitabında beyan ettik.

   İşte bu on haslet, gizli kötülüklerin esasıdır. Kaldı ki münakaşa eden kişilerden dine bağlı olmayanların sövme, dövüşme, birbirlerinin yakalarına yapışma, hocalara, anne ve babalara kadar sövmeye varan düşmanlıkları hariç tutulmakta ve bunların münakaşa esnasında çıkaracakları huzursuzluklar hesaba katılmamaktadır. Hatta münakaşacıların akıllı ve ekâbirden olanları bile yukarıda zikredilen on hasletten veya bir kısmından kendilerini kurtaramazlar.

   Sonra münakaşa edenlerin kendilerini kurtaramadıkları bu on hasletin her birinden onar tane rezalet doğar ki biz bunları tek tek açıklayarak konuyu uzatmadık. Bunlardan bazıları şunlardır: Gazap, kibir, nefret, tamahkârlık, mal ve makam sevgisi, üstün gelme arzusu, böbürlenme, sevinme, şımarıklık, zenginleri ve devlet adamlarını ziyaret ederek saygı göstermek, onların haram mallarından almak, böbürlenip kibirlenerek insanları hakir görmek ve haram giyeceklerdir. Ayrıca altınla donatılmış binek ve atlarla süslenerek akranlara caka satmak, mâlâyânîye (kendilerini ilgilendirmeyen şeylere) dalıp çok konuşmak, kalpten Allah korkusunun çıkması ve kalbi gafletin istila etmesidir. Öyle ki bu sayılanlara müptela olanlar namazlarında ne okuduklarını bilmez, kalplerinde huşû hissetmezler.

   Münakaşa eden kimseler, âhirette kendilerine yararı olmayacak, sadece münakaşada yararlanacakları faydasız ilimleri öğrenmekle geçirirler ömürlerini; hatta ifadelerini güzelleştirme, lafızları secili hâle getirme, nadir olan şeyleri ezberleme gibi hususlara dalarlar.

   Şunu iyi bil ki bu rezaletlerden, vaaz ve nasihatten kastı halk arasında kabul görmek, makam elde etmek, servet ve şerefe nail olmak ise vaiz için gereklidir. Hatta bunlar; gayesi dünya, arzusu kadılık, vakıflardan menfaat ve akranlarına karşı üstünlük olan, mezhep ve tefsir ilmi ile meşgul herkese gereklidir.

   Hülasa: İlmiyle Allah’tan başkasını talep eden herkese gereklidir bu rezaletler. Zira ilim, sahibini ihmal etmez; ya bedbaht edip helâk eder ya da mesut edip Allah’a iyice yaklaştırır. Binâenaleyh ilim talep eden kişi, mülk talep eden insana benzer: Ya saltanat, ya helâk! Rezillerin kurtuluşu onun için kurtuluş sayılmaz. 

   Eğer sen “Münakaşada iki fayda vardır: Birincisi: İnsanları ilme teşviktir. Zira riyaset sevgisi olmasaydı ilimler yok olur giderdi. Hâlbuki münakaşa kapısını kapatmak, ilme olan bu rağbetin yok olması demektir. İkincisi: Şeriatın kaynağına ulaşmaktır. Zira münakaşa zekânın bilenmesi, ruhun takviyesidir” dersen doğru söylediğini itiraf ederim. Ancak söylediklerimizi münakaşa kapısını kapamak için söylemedik. Aksine münakaşaya giren kişi şartlara riayet etsin diye sekiz şart, tehlikelerinden sakınsın diye de on âfât zikrettim ki böylece münazaracı ilme rağbet, zekâyı kuvvetlendirme gibi münazaranın faydalarını de elde etmiş olacaktır. İlme rağbet etmek ve zekâyı kuvvetlendirmek için münakaşanın bütün bu âfâtına ruhsat verilmesi gereklidir gibi bir şey söylemek niyetindeysen çok fena bir hükümdür bu! Zira Allah Teâlâ riyaset için değil, âhirette vaad ettiği sevabı elde etmeleri için halkı ilme teşvik etmiştir. 

   Bu sebeple Allah’ın Resûlü r şöyle buyurmuşlardır:

   إِنَّ الْمَلاَئِكَةَ تَبْسُطُ أَجْنِحَتَهَا لِطَالِبِ الْعِلْمِ، وَ تَشْفَعُ الْعُلَمَاءُ يَوْمَ الْقِيَامَةِ، وَ مَنْ سَلَكَ طَرِيقًا يَطْلُبُ فِيهِ عِلْمًا سَلَكَ اللَّهُ بِهِ طَرِيقًا إِلَى الْجَنَّةِ.

   “Melekler ilim talep eden kişiye kanatlarını yayarlar. Kıyamet gününde âlimler şefaat edecektir. Kim ilim talebi için bir yola girerse Allah onun yolunu cennete götürür.”[163]

   İlmin fazileti ve ona teşvik konusunda rivayet ettiğimiz daha pek çok hadis zikredilebilir.

   Peygamber r’in şöyle dediğini ne zaman duydun: “Kim ilim talep eder, tahsil yaparsa akranlarından üstün olur, onlara karşı kibirlenir, devlet reisinin nimetlerinden istifade eder, kendisine siyaset yolu açılır, kadılık ve vakıf imkânlarından yararlanır.” Efendimiz r’in böyle demediği muhakkaktır. Fakat kişi ilme teşvikte peygamberlerden de ileri gidiyor. Hâlbuki peygamberler dünya için ilim talebinden men etmişler ve:

   مَنْ تَعَلَّمَ الْعِلْمَ لِلْمُبَاهَاةِ وَاسْتِمَالَةِ وُجُوهِ النَّاسِ فَالنَّارَ فَالنَّارَ.

   “Kim böbürlenmek ve halkın teveccühünü kazanmak için ilim öğrenirse ateşten sakınsın, ateşten sakınsın”[164] demişlerdir. 

   Binâenaleyh, şeriat adına şefkat ve merhametin, şeriatın sahibi olan Allah ve Resûlü sallallahu aleyhi ve sellemden daha fazla olmasın!

   Evet, riyaset (baş olma) sevgisi, sevk-i tabiidir. Şeytan da bunu tahrik ve teşvikle görevlidir. Şeytanın, senin yardımcılık ve nâiblik etmene ihtiyacı yoktur. Binâenaleyh şeytanın vekili olma! Şunu iyi bil ki isteği şeytanın tahriki ile harekete geçen kişi Allah Resûlü’nün haklarında,

   إِنَّ اللَّهَ يُؤَيِّدُ هَذَا الدِّينَ بِالرَّجُلِ الْفَاجِرِ وَ بِأَقْوَامٍ لاَ خَلاَقَ لَهُمْ.

   “Muhakkak ki Allah bu dini fâcir bir kişi ile teyit ettiği gibi âhirette nasibi olmayan topluluklarla da teyit eder”[165] şeklinde ifadede bulunduğu kimselerdir. 

   Peygamberlerin r tahriki ve Allah’ın sevabına teşvikleri ile harekete geçen kişiler; peygamberlerin vârisleri, resûllerin halifeleri ve Allah’ın, kulları üzerinde güvenilir saydığı insanlardır.

   Münakaşa sebebiyle zekâyı kuvvetlendirme olayına gelince; bu konuda haklısın. Binâenaleyh, kişi zekâsını kuvvetlendirsin ama sözünü ettiğimiz münakaşanın âfâtından (tehlikelerinden) da sakınsın. Bu tehlikelerden kendini korumaya gücü yetmiyorsa sahabe ve tâbiînin sahip bulunduğu gibi bir zekâ ile iktifa etsin. Zira eğer din ve şeriat ilimlerini öğrenmek için zekâ istiyorsa ilme devam ile sürekli tefekkür ve kalbi çirkin huylardan temizleyerek din ehlinin zekâsı güçlenir. Zira bir şeyin tek bir menfaati fakat birçok zararı varsa bu bir menfaat için o zararlar göze alınmaz. İçki ve kumar hadisesi bunu ifade eder. 

   Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır:

   وَ اِثْمُهُمَا اَكْبَرُ مِنْ نَفْعِهِمَا

   “Fakat içki ve kumarın zararları, yararlarından daha büyüktür.”[166]

   Gerçi mizacı dengede tutmak, tabiatı ve dimağı takviye etmek hususunda şarabın, zekâyı bilemekte de kumarın menfaatinde şüphe yoktur. Hatta satranç oyunu ve eğitimi de zekâyı kuvvetlendirir. Ancak zararları daha fazla olduğundan bunlarla iştigal caiz değildir. Böylece Oklides ve al-magaste’nin ilmî nazariyeleri gibi ince hesaplar, hendese ve matematik zekâyı biler ve ruhu kuvvetlendirir. Biz bunları bir zararından dolayı men ediyoruz: O zarar da bunların, ilk insanların ilimlerinin mukaddimelerinden oluşudur. Bu mukaddimelerin arkasında onların fasit (bozuk) görüşleri vardır. Her ne kadar hendese ve hesap ilminin kendilerinde dinle ilgili fasit bir mezhep yoksa da neticede oraya doğru çekeceğinden korkarız.

   Ezcümle: Biz münazaranın sayılan sekiz şartını yerine getirebilen ve on felâketinden sakınan kimsenin münakaşa yapmasına mâni olmayız. Buna kadir olamayana münazara ruhsatı verilemez. İşte bu konuda gerçek budur. Eğer sen, insanlar bilmediklerinin düşmanıdır, diyerek bundan men edenleri itham edersen bu fakiri (bunu söyleyeni) böyle itham etme! Zira bu konuda gerçekten bilen kimseye tesadüf ettin. En iyisini Allah bilir.
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     [157]. Necm sûresi 53/32. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “O iyi davranan insanlar, ufak tefek günahlar dışında büyük günahlardan ve fuhşiyattan kaçınırlar. Rabbinin bağışlaması pek geniştir. Sizi topraktan yarattığında da annelerinizin karınlarında siz birer cenin hâlindeyken de sizi en iyi bilen odur. O hâlde siz kendinizi temize çıkarmayın; kimin takva sahibi olduğunu en iyi o bilir.” 

     “Kendilerini temize çıkaranları görmedin mi? Oysa Allah dilediğini temize çıkarır ve hiç kimseye zerre kadar zulmetmez.” (Nisâ sûresi 4/49)

     “Allah’ın indirdiği kitabın bazı kısımlarını gizleyen ve böylece basit çıkarlarını gözetenler yok mu! İşte onlar karınlarına cehennem ateşi dolduruyorlar. Kıyamet gününde Allah onlarla ne konuşur ne de kendilerini temize çıkarır. Onlara acı bir azap vardır.” (Bakara sûresi 2/174)
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     Peygamber sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz de şöyle buyurmuştur: “Kötü zandan sakınınız. Çünkü zan, sözlerin en yalanıdır. Başkalarının gizli kapaklı hâllerini ve ayıplarını araştırmayın, birbirinize karşı övünüp böbürlenmeyin, birbirinizi kıskanmayın, kin tutmayın, yüz çevirmeyin. Ey Allah’ın kulları! Allah’ın size emrettiği gibi kardeş olun” (Buhârî, Edeb 58, Ferâiz 2; Müslim; Birr 28)

     Yine bir hadis-i şeriflerinde Efendimiz r şöyle buyurmuştur: “İnsanların ayıplarının, gizli hâllerinin peşine düşüp araştırmaya kalkışırsan onların ahlakını bozarsın veya buna yakın bir şey yapmış olursun.” (Ebû Dâvûd, Edeb 37)
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 . İbni Mâce bu hadisi Enes ibni Mâlik’in sözü olarak rivayet etmiştir. Ayrıca bkz. Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 669





 
 . Benzer bir hadis için bkz. Ahmed b. Hanbel, Müsned, IV, 133-134





 
 . Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, Hadis no: 244





 
 . Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 881





 
 . el-Irâkî, Tahrîcü’l-İhyâ adlı eserinde (I, 46) bu hadisin aslına vâkıf olamadığını söylemektedir. 





 
 . Necm sûresi 53/32. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “O iyi davranan insanlar, ufak tefek günahlar dışında büyük günahlardan ve fuhşiyattan kaçınırlar. Rabbinin bağışlaması pek geniştir. Sizi topraktan yarattığında da annelerinizin karınlarında siz birer cenin hâlindeyken de sizi en iyi bilen odur. O hâlde siz kendinizi temize çıkarmayın; kimin takva sahibi olduğunu en iyi o bilir.” 

 “Kendilerini temize çıkaranları görmedin mi? Oysa Allah dilediğini temize çıkarır ve hiç kimseye zerre kadar zulmetmez.” (Nisâ sûresi 4/49)

 “Allah’ın indirdiği kitabın bazı kısımlarını gizleyen ve böylece basit çıkarlarını gözetenler yok mu! İşte onlar karınlarına cehennem ateşi dolduruyorlar. Kıyamet gününde Allah onlarla ne konuşur ne de kendilerini temize çıkarır. Onlara acı bir azap vardır.” (Bakara sûresi 2/174)

 Sahabilerden biri yeni doğan kızına ‘iyi kadın’ anlamında Berre adını vermişti. Peygamber Efendimiz, “Kendinizi temize çıkarmayın; Allah sizin iyi olanlarınızı pekâlâ bilir” buyurdu ve çocuğa Zeyneb adının verilmesini tavsiye etti. (Müslim, Âdâb 17-10; Tirmizî, Edeb 26)





 
 . Riyâzu’s-Sâlihîn, I, 155, hadis no: 20, VI, 176, hadis no: 1391 (terc. ve şerh: Mehmet Yaşar Kandemir, İsmail Lütfi Çakan, Raşit Küçük)





 
 . İbni Mâce, Mukaddime 23
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 . Bakara sûresi 2/219. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Sana içki ve kumarı soruyorlar. Şöyle de: Her ikisinin de büyük zararı ve insanlar için bazı faydaları vardır. Fakat zararları, yararlarından daha büyüktür...” Arap toplumunda içki alışkanlığı çok yaygın olduğu için Allah Teâlâ onu bir defada yasaklamadı. Hurma ve üzümden güzel yiyecek ve sarhoş edici içecek elde edildiğini hatırlatan âyet (Nahl sûresi 16/67), içkinin henüz yasaklanmadığı Mekke döneminde inmiş ve içkinin yasaklanmasına giden yolu yavaş yavaş hazırlamıştır. Ardından içkinin bazı dünyevî faydaları bulunduğunu ancak zararının daha büyük olduğunu belirten âyet (Bakara sûresi 2/219) inince Müslümanlar’ın bir kısmı zararının çokluğunu dikkate alarak içkiyi bıraktı. Daha sonraki günlerde bir ziyafette içkiyi fazla kaçıranlardan biri namaz kıldırırken sûreyi yanlış okuyunca sarhoşken namaz kılınmasını yasaklayan âyet (Nisâ sûresi 4/43) indi. İçkiyi büsbütün bırakamayanlar o günden itibaren namaz vakitlerinin dışında, yatsı namazından sonra içmeye başladılar. Medine’de, yine bir düğün ziyafetinde iyice sarhoş olan bazı Müslümanlar kendilerinin daha soylu olduklarını ileri sürerek kavga edince içkiyi kesinlikle yasaklayan şu mealdeki âyetler indi: “Ey iman edenler! İçki, kumar, tapınmak ve putlara kurban kesmek için dikilen taşlar, fal ve şans okları şeytan işi pislikten başka bir şey değildir. Bunlardan kaçının ki ebedî kurtuluşa eresiniz. Elbette şeytan, içki ve kumarla aranıza kin ve düşmanlık sokmak, sizi Allah’ı anmaktan ve namaz kılmaktan alıkoymak ister. Artık bunlardan vazgeçersiniz, değil mi?” (Mâide sûresi 5/90-91), (Bkz. Âyet ve Hadislerle Açıklamalı Kur’ân-ı Kerîm Meâli, Mehmet Yaşar Kandemir, Halit Zavalsız, Ümit Şimşek, ilgili âyetin dipnotu) 
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 . El-Irâkî, Tahrîcü’l-İhyâ adlı eserinde (I, 47) şöyle demektedir: “Bu hadisi Taberânî zayıf bir senetle Selmân’dan rivayet etmiştir.”





 
 . Ebû Dâvûd, Edeb 7; Tirmizî, Birr 58; İbni Mâce, Mukaddime 7





 
 . Ankebût sûresi 29/68. Âyetin devamının meâli şöyledir: “Cehennemde kâfirlere yer mi yok?”





 
 . Hucurât sûresi 49/13. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Ey iman edenler! Zandan çok sakının. Çünkü zannın bir kısmı günahtır. Birbirinizin kusurunu araştırmayın. Birbirinizin gıybetini yapmayın. Sizden biriniz ölmüş kardeşinin etini yemekten hoşlanır mı? İşte bundan tiksindiniz...”

 Peygamber sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz de şöyle buyurmuştur: “Kötü zandan sakınınız. Çünkü zan, sözlerin en yalanıdır. Başkalarının gizli kapaklı hâllerini ve ayıplarını araştırmayın, birbirinize karşı övünüp böbürlenmeyin, birbirinizi kıskanmayın, kin tutmayın, yüz çevirmeyin. Ey Allah’ın kulları! Allah’ın size emrettiği gibi kardeş olun” (Buhârî, Edeb 58, Ferâiz 2; Müslim; Birr 28)

 Yine bir hadis-i şeriflerinde Efendimiz r şöyle buyurmuştur: “İnsanların ayıplarının, gizli hâllerinin peşine düşüp araştırmaya kalkışırsan onların ahlakını bozarsın veya buna yakın bir şey yapmış olursun.” (Ebû Dâvûd, Edeb 37)
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   ALTINCI BÂB: 

Öğretmen ve Öğrencinin 
Âdâbı Hakkındadır

   Öğrenci ile ilgili âdâb pek çoktur. Âlimler bu konuda pek çok şey yazıp söylemişlerdir. Bunların hepsi altı maddede özetlenir.

   Öğrencinin Birinci Vazifesi

   Öğrencinin ilk vazifesi önce kalbini kötü ahlâk ve çirkin sıfatlardan temizlemektir. Çünkü ilim; kalbin ibadeti, iç dünyanın namazı ve iç âlemin Allah’a yaklaşmasıdır. Nasıl ki vücut organlarının vazifesi olan namaz ancak dış organların manevî ve maddî pisliklerden (hadesten ve necasetten) temizlenmesi ile câiz olur; ilim öğrenmekle kalbin ibadeti de ancak kalbi kötü ahlâk ve çirkin sıfatlardan temizlemekle olur. Pislik yalnızca dışta değildir. Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır: 

   اِنَّمَا الْمُشْرِكُونَ نَجَسٌ

   “Şüphesiz müşrikler pistir.”[167]

   Allah Teâlâ’nın bu hükmü, temizliğin meydana gelmesinde yalnızca beden ve elbise temizliğinin yeterli olmadığını insanlara anlatmak içindir. Necaset (pislik), kaçınılması gereken şeyden ibarettir. Binâenaleyh kalp, kaçınılması gereken kötü bir sıfatla kirlenmişse o pis demektir. Hatta bu kötü sıfat pislikten daha beterdir. Zira şu anda maddî necaset olarak kabul edilen bu pislik, gelecekte helâk edici nesneler olacaktır. 

   İlim için böyle bir temizliğin şart olduğuna Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz’in şu sözleri de delâlet etmektedir:

   لاَ تَدْخُلُ الْمَلاَئِكَةُ بَيْتًا فِيهِ كَلْبٌ.

   “Köpek bulunan bir eve melekler girmez.”[168]

   Kalp de bir evdir. Meleklerin menzili, onların vahiy olarak getirdikleri eserlerin indiği yerdir. Gazap, şehvet, kibir, ucub ve benzeri kötü sıfatlar havlayıp ısıran köpekler gibidir. Allah, ilim nurunu insanoğlunun kalbine melekler vasıtasıyla koyar. 

   Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır:

   وَمَا كَانَ لِبَشَرٍ اَنْ يُكَلِّمَهُ اللَّهُ اِلاَّ وَحْيًا اَوْ مِنْ وَرَاءِ حِجَابٍ
اَوْ يُرْسِلَ رَسُولاً فَيُوحِىَ بِإِذْنِهِ مَا يَشَاءُ

   “Allah’ın bir beşerle konuşması ancak vahiyle veya bir perde arkasından olur yahut ona bir elçi gönderir de Allah’ın izniyle, O’nun dilediği şeyi ona vahyeder...”[169]

   İşte kalplere indirilen ilim rahmeti de böyle. Bu ilim rahmetinin kalplere ulaşmasında vazifeli melekler görev alır. Bu melekler kötü sayılan sıfatlardan uzak, tertemiz ve paktırlar. Bunlar ancak güzeli düşünür, yanlarında bulunan Allah’ın rahmet hazineleri ile temizi onarırlar. Ben (hadiste geçen) evden maksat kalp, köpekten murat da gazaptır demiyorum. Belki bu, hadiste geçtiği gibi zahiri ile kabul edilir. Ancak biz zahirden batına geçiyoruz, sûretten sîrete ve manaya intikal ediyoruz. İşte bu usûl Allah Teâlâ’nın,

   فَاعْتَبِرُوا يَا اُولِى الْاَبْصَارِ

   “Öyleyse ey görecek gözü olanlar, bundan ibret alın”[170]

   diyerek ibret almamızı emrettiği yoldur. Yani sen, işin zahirini öğrenip evi köpekten temizleyince, halkın yaptığı evden hâlıkın yaptığı eve, yani kalbe geç. Sûretinden (dış görünüşünden) değil de sîretinden (iç dünyasından) dolayı hatta kendisinde bulunan gazap, açgözlülük, dünyaya düşkünlük sebebiyle kötülenen köpekten ibret alarak gazabın ve açgözlülüğün ne kadar kötü olduğunu düşün!

   Şunu iyi bil ki öfke, açgözlülük, dünyaya fazlaca düşkünlük ve insanların namuslarını lekelemeye haris (düşkün) olmakla dolmuş olan kalp, manada (sîrette) kelb (köpek), sûrette kalptir. Basiret nuruna sahip olan insanlar manaları düşünür, yalnız sûretle iktifa etmezler. Bu ilimde sûretler manalara galiptir, manalar gözükmez. Hatta insan suretinde kurt görürsün. Ahiret âleminde sûretler manalara tâbi olacaklar. Binâenaleyh, her şahıs iç dünyasına münasip bir şekilde haşredilecektir. Başkalarının namuslarına leke sürenler yırtıcı köpek, insanların mallarına göz dikenler saldırgan kurt, kibirli insan kaplan, reislik ve üstünlük isteyenler de aslan sûretinde haşredileceklerdir. Bu konuda çeşitli haberler varid olduğu gibi birçok rüya da buna şahittir. Zira uykuya varan kişi maddî âlemden uzaklaşıp manevî âleme yaklaşınca (çünkü uyku ölümün kardeşidir) rüyasında bizim zikrettiğimiz sûretlerde ve bu sıfatlarla vasıflanmış insanlar görecektir.

   Eğer sen, “Ahlâkı kötü kaç talib-i ilim, ilimleri tahsil etti de bu ilimlerde imam (lider) oldu? Dolayısıyla bu temizlik nasıl şart olabilir?” dersen cevaben derim ki: Yazık! Ahirette faydalı olacak hakiki ilimden ne kadar uzaksın! Zira ilmin başı, masiyetlerin helâk edici zehirler olduğunu bilmendir. Bir kimse zehirin zehir olduğunu bildiğini iddia ederek onu içerse o yalancıdır. ‘Birsam’ denen hastalığa yakalanmış kimselerden duyduğun şey, onların kulaklarıyla duyup lisanlarıyla ifade ettikleri sözden başka bir şey değildir. Zira onların kalpleri asla ilim nuru ile aydınlanmamıştır.

   İbni Mes’ûd t şöyle demiştir:

   لَيْسَ الْعِلْمُ بِكَثْرَةِ الرِّوَايَةِ، إِنَّمَا الْعِلْمُ نُورٌ يُقْذَفُ فِى الْقَلْبِ.

   “İlim fazla rivayetle olmaz. İlim ancak kalbe atılan bir nurdur.” 

   Birisi de şöyle demiştir: “İlim ancak korkmaktır.”

   Zira Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır:

   اِنَّمَا يَخْشَى اللَّهَ مِنْ عِبَادِهِ الْعُلَمَؤُا

   “Kulları içinde Allah’tan ancak âlimler korkar.”[171]

   Binâenaleyh, kulun ilminin ölçüsü, Allah’tan korkma derecesine göre bilinmelidir.

   Öğrencinin İkinci Vazifesi

   Dünya meşguliyeti ile alakasını azaltmak, aile ve vatanından uzak kalmaktır. Zira alakalar ve ilişkiler zihni meşgul eder: 

   مَا جَعَلَ اللَّهُ لِرَجُلٍ مِنْ قَلْبَيْنِ فِى جَوْفِهِ

   “Allah bir adamın içinde iki kalp yaratmadı.”[172]

   Düşünce dağıldığı zaman insan hakikatlerin künhünü (mahiyetini) idrâkten âciz kalır. Bunun misali, suyu çeşitli kollara dağılan bir kanal gibidir. Suyun bir kısmını toprak, bir kısmını hava alır. Binâenaleyh sudan toplanıp da ziraata ulaşan fazla bir şey kalmaz. 

   Bu sebeple denilmiştir ki:

   اَلْعِلْمُ لاَ يُعْطِيكَ بَعْضَهُ حَتَّى تُعْطِيَهُ كُلَّكَ، فَإِذَا أَعْطَيْتَهُ كُلَّكَ فَأَنْتَ مِنْ إِعْطَائِهِ إِيَّاكَ بَعْضَهُ عَلَى خَطَرٍ.

   “Sen her şeyini ilme vermedikçe o sana bir parçasını vermez. Sen tamamını ona verdiğinde de onun sana bir kısmını vermesi tehlikededir, tam garanti değildir.”

   Öğrencinin Üçüncü Vazifesi

   Öğrencinin ilme karşı mütekebbir olmaması ve ilim ehline dil uzatıp saldırmaması gerekir. Aksine her türlü tafsilatta kendini ilme vakfetmeli ve cahil hastanın şefkatli, mütehassıs (uzman) doktora boyun eğdiği gibi öğrenci de hocasının nasihatini kabul etmelidir. Binâenaleyh hocası kendisine bir öğrenme metodu gösterdiği zaman hemen onu taklit etmeli ve kendi görüşünü terk etmelidir. Çünkü mürşidin hatası, öğrenciye kendisinin doğrusundan daha faydalıdır. Zira tecrübe bazen öyle incelikleri ortaya koyar ki faydası büyük olmasına rağmen, ilme yeni başlayanların tabiatı onu garip görür. Nice ateşli hastalar vardır, doktor onu bazen hararetle tedavi eder ki tedaviye tahammül edecek noktaya kadar direncini artırsın. Fakat tıpta mahâreti olmayanlar buna şaşırırlar. Allah Teâlâ Hızır ve Mûsâ kıssasında buna dikkatleri çekmekte ve şöyle buyurmaktadır:

   وَ كَيْفَ تَصْبِرُ عَلَى مَا لَمْ تُحِطْ بِهِ خُبْرًا

   “İç yüzünü kavrayamadığın bir şeye nasıl sabredebilirsin?”[173]

   Hz. Mûsâ sabra sarıldı fakat buna gücü yetmedi; bu da Hızır ile Hz. Mûsâ’nın birbirinden ayrılmasına sebep oldu. O hâlde kendisi için hususî bir metot uygulayan ve tercih yapan her öğrenci hakkında, kaybolmuş ve zarara uğramış hükmünü verebilirsin. Binâenaleyh öğrencinin, muallimin ders düzenine muhalefeti ona karşı son derece kibirli olduğunu ortaya koyar. Hatta öğrencinin muallim karşısındaki durumu, üzerine bol yağmur yağmış ve bütün unsurlarıyla bu yağmur suyunu emmiş kötü bir arazi gibi olmalıdır.

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem şüphesiz şöyle buyurmuştur:

   لَيْسَ مِنْ أَخْلاَقِ الْمُؤْمِنِ الْمَلَقُ إِلاَّ فِى طَلَبِ الْعِلْمِ.

   “İlim tahsili dışında yaltaklanma ve tabasbus müminin ahlâkından değildir.”[174]

   Öğrencinin yalnız meşhur âlimlerden istifade etmek istemesi kibirli olduğuna delildir ki ahmaklığın ta kendisidir. Çünkü ilim kurtuluş sebebidir. Yırtıcı bir hayvandan kaçıp kurtulmak isteyen insan, kendisine kaçıp kurtulacak yeri gösterecek insanın meşhur veya sıradan biri olması arasında fark gözetmez. Zira hikmet (faydalı ilim) müminin yitiğidir, onu nerede bulursa ganimet bilip alır[175] ve kim olursa olsun, kendisine bu hikmeti gösterene teşekkür eder. Bu yüzden denilmiştir ki ilim, kendisine büyüklük taslayanlara karşı selin yüksek yerlere öfkesi gibi harp hâlindedir. Bu sebeple ilim ancak tevazu, teslimiyet ve tam bir dikkatle elde edilir. 

   Yüce Mevlâ şöyle buyurmuştur:

   اِنَّ فِى ذَلِكَ لَذِكْرَى لِمَنْ كَانَ لَهُ قَلْبٌ اَوْ اَلْقَى السَّمْعَ
وَ هُوَ شَهِيدٌ

   “İşte bunda elbette aklı olan, gören, duyan ve kulak veren kimseler için bir hatırlatma vardır.”[176]

   Gerçekten kalbi olan, düşünebilen insan; kulak veren kişi ise muallimin söylediklerini kabul edip taklit için kalbini hazır hâle getiren kimse demektir. Öğrenci nesep ve makam itibari ile öğretmeninden daha yüksek de olsa ona hizmet etmekten şeref duymalıdır. 

   Eş-Şa’bî şöyle demiştir: “Zeyd ibni Sâbit radıyallahu anh bir cenaze namazı kıldırdı, ben de hemen binmesi için katırını yanına getirdim. Orada bulunan İbni Abbâs radıyallahu anhümâ hizmet için üzengiyi tuttu. Bunun üzerine Zeyd ibni Sâbit, “Ey Allah Resûlü’nün amcazâdesi! Üzengiyi bırak” dedi. İbni Abbâs da “Biz âlimlere ve büyüklere böyle hürmet ve hizmet etmekle emrolunduk” diye cevap verdi. Zeyd ibni Sâbit de hemen İbni Abbâs’ın elini öptü ve “Biz de peygamberin ehl-i beytine böyle yapmakla emrolunduk” dedi. 

   Öğrencinin Dördüncü Vazifesi

   İnsanoğlunun ömrü bütün ilimleri kuşatmaya ve elde etmeye kâfî gelemeyeceğinden kişi için en iyisi, her şeyin en güzelini almak ve onunla yetinmek; bütün gücünü ilimlerin en şereflisi olan âhiret ilmini tamamlamaya vermektir. Âhiret ilimlerinden gayem, muamele ve mükâşefe ilimleridir. Mükâşefe ilminin gayesi Allah’ı bilmektir. Yoksa halkın veraset yoluyla veya ağızdan ağza kaparak almış olduğu (taklidî) inancı kastetmiyorum. 

   Ayrıca mücadelede başarı yolu ve bu başarıyı hasımların saldırısından korumak ve bidatçıların konuları karıştırmak için ileri sürdükleri fikirler de maksadım değildir. Hâlbuki kelâmcı bunları gaye edinir. Benim anlatmak istediğim itikad, yakinî bir iman nevidir ki bu bir nurun semeresi (meyvesi)dir. Allah Teâlâ o nuru, nefis mücahedesiyle içini kötülüklerden temizleyen bir kulun kalbine yerleştirir de İbni Mes’ûd radıyallahu anhın dediği gibi o kul da Ebû Bekir radıyallahu anhın imanının derecesine yükselir. Ebû Bekir radıyallahu anhın imanı bütün insanların imanı ile tartılsa onlardan üstün gelir. Böylece kişi, Ebû Bekir t’ın diğer sahabelerden üstünlüğüne sebep olan sırra ulaşır ve Ömer t’ın vefatıyla ‘onda dokuzunun gittiği’ söylenen ilme vasıl olur.

   Ne avamın imanının ulaştığı nokta ne de kelâmcıların mücadele delilleri Hazreti Ebû Bekir ve Hazreti Ömer’in (radıyallahu anhümâ) yaşadığı hayata uygun değildir. O kimseye şaşılır ki bu gibi hâlleri şeriat sahibi Allah Resûlü r’den duyar da sonra aynısını ve buna uygun olanını başkalarından da duyarak der ki: “Bunlar sûfîlerin bâtıl sözleri ve boş kelimelerdendir.” Binâenaleyh bu sırrın ve özel ilmin araştırılması ve üzerine düşülmesi gerek.

   Öğrencinin Beşinci Vazifesi

   Hangi sebeple ilimlerin şerefini idrâk ettiğini bilmek. Bundan maksat, ilimlerin semeresinin şerefi ile delilin güven ve gücünün şerefi. Mesela din ve tıp ilimlerini düşünecek olursak; birincinin semeresi ebedî hayat, ikincininki ise fânî hayat. Binâenaleyh, din ilmi daha şerefli ve daha mühimdir. Hesap ve nahiv ilmine gelince; hesap ilmi, burhân ve delilleri sağlam olduğu için daha şereflidir. Hesap da tıp ilmi ile mukayese edildiğinde tıp, semeresi itibariyle daha şereflidir. Ancak aralarında tam bir mukayese yapıldığında semere (insana faydası) düşüncesi daha uygundur. Zira delil bizâtihî murat edilen bir şey değildir. Bilakis semeresi ve faydası için murat edilir. Bu sebeple her ne kadar çoğu tahminle de olsa tıp daha mühim ve daha şereflidir.

   Bu izahlarla anlaşılıyor ki ilimlerin en şereflisi Allah’ı, meleklerini, kitaplarını ve peygamberlerini bilmek, ayrıca bu ilimlere götürecek yolu da öğrenmektir. Binâenaleyh ancak bu ilme rağbet edip bunda gayret göstermeni isterim.

   Öğrencinin Altıncı Vazifesi

   Öğrencinin öğrenme anındaki kastı: İç dünyasını kemâl sıfatlarla süslemek; ilerde de celâl sahibi olan Allah’a yaklaşmak ve melâike-i mukarrabînden olan en yüce cemaate ulaşmak olmalıdır. 

   Yukarıda geçtiği gibi öğrencinin ilimden maksadı riyaset (başa geçme arzusu), başkalarına karşı böbürlenmek ve akranlarından üstün olmak olmamalıdır. Öğrencinin maksadı bu olunca, şüphesiz maksada en yakın olan ilmi isteyecektir ki o da âhiret ilmidir. Bununla beraber diğer ilimlere; fetva ilmi, kadılık hatta Allah’ın kitabı (Kur’an-ı Kerîm) ve resûlünün r sünnetinin anlaşılmasına yardımcı olacak nahiv ve lügat ilimlerine; mukaddime (başlangıç) ve mütemmime (tamamlayıcılar) arasında zikrettiğimiz diğer ilimlere de hakaret nazarı ile bakmamalıdır. 

   Öğrenci, bizim âhiret ilmini çokça övmemizden diğer ilimleri küçümsediğimizi anlamamalıdır. Böyle düşünülmesinden Allah’a sığınırım. Din ilimlerini tahsil vazifesini üzerine alanlar, sınır boylarında vatan savunmasını üzerine alıp nöbet bekleyen askerlere benzerler.[177] Gazilerin hepsi Allah yolunda savaşırlar. Onların bir kısmı bizzat savaşçı, bir kısmı da destek kuvvet hâlindedir. Allah Teâlâ, Hz. Mûsâ’dan haber vererek şöyle buyurmaktadır:

   فَاَرْسِلْهُ مَعِىَ رِدْءًا يُصَدِّقُنِى

   “Binâenaleyh, onu da (Hârûn) benimle birlikte yardımcı olarak gönder ki beni tasdik etsin.”[178]

   Gazilerin bir kısmı askerin su ihtiyacını karşılar, kimisi hayvanların bakımını yapar ve onları korur; herkes kendi derecesine göre bir vazife yapar. Gaye ganimet elde etmek değil, Allah’ın davasının yüceliğini ifade etmek olunca savaşa katılanlardan hiçbiri sevap bakımından diğerinden ayrılmaz. 

   Ulema (ilim adamları) da böyledir. Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   يَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِينَ آمَنُوا مِنْكُمْ وَالَّذِينَ اُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجَاتٍ

   “Allah, içinizden iman edenlerin ve kendilerine ilim verilmiş olanların derecelerini yükseltsin.”[179]

   Başka bir âyette,

   هُمْ دَرَجَاتٌ عِنْدَ اللَّهِ

   “Onların Allah katındaki dereceleri farklı farklıdır”[180] buyrulmaktadır. 

   Binâenaleyh, fazilet sözü nisbî (izâfî-göreceli)dir. Meliklere (krallara) göre küçümsediğimiz sarraflık (kuyumculuk), çöpçüler ve dericilere nispet edildiğinde hakarete sebep olacak bir şey yoktur. Yüce mertebeden inen kimsenin kadrinin düştüğünü zannetme. Şüphesiz en yüce mertebe peygamberlerin, sonra sırasıyla evliyanın, ilimde derinleşmiş âlimlerin ve derecelerine göre sâlihlerindir. 

   Netice

   فَمَنْ يَعْمَلْ مِثْقَالَ ذَرَّةٍ خَيْرًا يَرَهُ

   “İşte kim zerre kadar bir iyilik yapmışsa onu görür”[181] buyrulmaktadır.

   Hangi ilimde olursa olsun kişinin ilimden gayesi Allah olursa o kimseyi Allah bu ilimden faydalandırır ve bununla onu yüceltir.

   

    
     
     [167]. Tevbe sûresi 9/28. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Ey iman edenler! Şüphesiz müşrikler pistir. Onun için bu yıldan sonra artık Mescid-i Harâm’a yaklaşmasınlar. Onların engellenmesiyle yoksulluk olur diye korkarsanız unutmayın ki Allah dilerse sizi kendi lütfuyla zenginleştirir. Şüphesiz Allah her şeyi bilir, her şeyi yerli yerince yapar.”

    

     
     [168]. Riyâzu’s-Sâlihîn, VII, 191, hadis no: 1688, (terc. ve şerh: Mehmet Yaşar Kandemir, İsmail Lütfi Çakan, Raşit Küçük)

    

     
     [169]. Şûrâ sûresi 42/51. Âyetin devamının meâli şöyledir: “...Şüphesiz ki o pek yücedir ve her şeyi yerli yerince yapar.”

    

     
     [170]. Haşr sûresi 59/2

    

     
     [171]. Fâtır sûresi 35/28. Âyetin öncesi ve sonrasıyla meâli şöyledir: “İnsanlardan, hayvanlardan, davarlardan da böyle türlü renklerde olanlar vardır. Kulları içinde Allah’tan ancak âlimler korkar. Şüphesiz ki Allah karşı konulmaz kudret sahibi (Azîz) ve çok bağışlayıcıdır (Gafûr).

    

     
     [172]. Ahzâb sûresi 33/4. Abdullah ibni Abbâs radıyallahu anhümâya, “Allah bir adamın içinde iki kalp yaratmamıştır...” âyetinin anlamını sordular. O da bu âyetin sebeb-i nüzûlünü şöyle anlattı: Bir gün Resûl-i Ekrem namaz kılarken aklına bir fikir takıldı. Resûlullah ile namaz kılan münafıklar bunu öğrenince, ‘Baksanıza onun iki kalbi var; biri sizinle, diğeri ashâbı ile’ dediler. Bunun üzerine “Allah bir adamın içinde iki kalp yaratmamıştır” âyeti nâzil oldu. (Tirmizî, Tefsir 33/1; Ahmed ibni Hanbel, Müsned, I, 267)

    

     
     [173]. Kehf sûresi 18/ 68. Bu âyet Hz. Mûsâ ve Hızır kıssasında geçmektedir. Übey ibni Kâ’b’ın anlattığına göre Resûl-i Ekrem Efendimiz bu olayla ilgili tamamlayıcı bilgiler içeren bir hadisinde şöyle buyurmuştur: “Mûsâ bir gün İsrâiloğulları arasında bir hutbe irad etmiş, bu arada kendisine, ‘İnsanların en bilgini kimdir?’ diye sorulmuş, o da ‘benim’ demişti. Kimin daha bilgin olduğunu Allah bilir demediği için Allah Hz. Mûsâ’yı uyarmış ve ona şöyle buyurmuştu: ‘İki denizin birleştiği yerde benim bir kulum vardır, o senden daha bilgilidir.’ Bunun üzerine Hz. Mûsâ, ‘Ona nasıl ulaşabilirim?’ diye sormuş, Allah Teâlâ: ‘Sepete bir balık koyup yola çık, o balığı nerede kaybedersen işte o kulum oradadır’ buyurmuştu. Mûsâ genç hizmetkârı Yûşâ bin Nûn ile yola çıktı, bir kayanın yanına gelince orada uyudular. Bu arada balık sepetten çırpınıp çıkarak denize kaçtı.” (Buhârî, Enbiyâ 27, Tefsir, 18/2; Müslim, Fezâil 170-172) İşte bunun üzerine Kehf sûresi 18/60-82. âyetler nazil oldu. 

     Konunun daha iyi anlaşılması için 60-68. âyetlerin meâlini verelim: “Hani bir vakit Mûsâ genç yardımcısına, ‘İki denizin birleştiği noktaya varıncaya kadar yürümeye devam edeceğim; eğer aradığımı bulamazsam senelerce yürüyeceğim’ demişti. İki denizin birleştiği noktaya varınca balıklarını unutmuşlar, bu arada balık da bir delikten denize yol bulup gitmişti. Balığı unuttukları yeri geçince Mûsâ kendisine hizmet eden gence, ‘Artık getir yiyeceklerimizi! Gerçekten de bu yolculuk bizi yordu’ demişti. O da ‘Gördün mü? Kayanın yanında dinlendiğimiz zaman balığı unuttum; onu sana söylemeyi bana unutturan şeytandan başkası değildir. Balık şaşılacak bir şekilde denizde yolunu tutup gitti’ dedi. Mûsâ da ‘İşte aradığımız buydu’ dedi. Hemen geldikleri yoldan izlerini takip ederek geri döndüler. Balığın unutulduğu yere gelince kendisine katımızdan bir rahmet verdiğimiz ve tarafımızdan büyük bir ilim öğrettiğimiz kullarımızdan birini buldular. Mûsâ ona dedi ki: ‘Allah’ın sana öğrettiği bu hayırlı ilimden bana da öğretmen için yanında kalabilir miyim?’ Hızır, ‘Sen benimle beraber olmaya katlanamazsın. İç yüzünü kavrayamadığın bir şeye nasıl sabredebilirsin?’ dedi.”

    

     
     [174]. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 173

    

     
     [175]. Gazâlî ifadelerinde çoğu kez bir hadise veya bir âyete işaret etmektedir. Burada da yine “Hikmet müminin yitiğidir” hadisine işaret etmiştir.

    

     
     [176]. Kaf sûresi 50/37

    

     
     [177]. Gazâlî gibi büyük âlimler Kur’an ve sünnet bilgisini öylesine hazmetmişlerdir ki söyledikleri gerçekten iyi düşünülürse ya bir âyet meâli ya da bir sünnetin şerhidir. Bu benzetme de Kur’ân-ı Kerîm’in bir âyetine işaret etmektedir: “Bununla beraber müminlerin hep birden savaşa gitmesi doğru değildir. Her topluluktan bir kısmı savaşa gitmeli; bir kısmı da ilimde derinleşmeli ve savaşa gidenler geri döndüğünde onlara Allah’ın emir ve yasaklarını bildirmelidir. Belki böylece onlar da yanlışa düşmekten sakınırlar.” (Tevbe sûresi 9/122)

    

     
     [178]. Kasas sûresi 28/34. Bir önceki âyetle bu âyetin tamamının meâli şöyledir: “Mûsâ dedi ki: ‘Rabbim! Ben onlardan birini öldürdüm. Bu yüzden onların da beni öldürmelerinden korkuyorum! Kardeşim Hârûn’un dili benden daha düzgündür. Onu da benimle birlikte gönder ki beni tasdik etsin. Çünkü onların beni yalanlamasından korkuyorum.”

    

     
     [179]. Mücâdele sûresi 58/11. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Ey iman edenler! Topluca oturduğunuz yerlerde ‘Gelenlere yer açın’ denildiği zaman yer açın ki Allah size de genişlik versin. Kalkın denildiği zaman kalkın ki Allah, içinizden iman edenlerin ve kendilerine ilim verilmiş olanların derecelerini yükseltsin. Zira Allah bütün yaptıklarınızdan haberdardır.”

    

     
     [180]. Âl-i İmrân sûresi 3/163. Âyetin devamının meâli şöyledir: “... Allah onların yaptıklarını görmektedir.” Konuyla ilgili bazı âyetlerin mealleri: “Herkesin yaptığı işe göre derecesi farklı olacaktır. Çünkü Rabbin onların yaptıklarından habersiz değildir.” (En’âm sûresi 6/132) 

     “İnsanları birbirinden nasıl üstün kıldığımıza baksana! Ama âhiretteki dereceler ve üstünlükler daha büyük olacaktır.” (İsrâ sûresi 17/21) 

     Resûl-i Ekrem Efendimiz de bunu tefsir ederken “Cennetlikler kendilerinden yüksekteki köşklerde oturanları, aralarındaki derece farkı sebebiyle, sizin sabaha karşı doğu veya batı tarafında, gökyüzünün uzak bir noktasında batmak üzere olan parlak ve iri bir yıldızı gördüğünüz gibi göreceklerdir” buyurmakta (Buhârî, Bed’ü’l-halk 8; Müslim, Cennet 11), “Cennete ilk girenlerin yüzünün, on dördüncü gecesindeki ay gibi onların ardından girenlerin yüzünün en parlak yıldız gibi parlayacağını” haber vermekte (Buhârî, Bed’ü’l-halk 8; Müslim, Cennet 15), “Allah Teâlâ’nın kendi yolunda cihad edenlere cennette birbirinden farklı yüz derece hazırladığını, iki derece arasında gökle yer kadar mesafe bulunduğunu” belirtmektedir. (Buhârî, Cihad 4)

    

     
     [181]. Zilzâl sûresi 99/7
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 . Şûrâ sûresi 42/51. Âyetin devamının meâli şöyledir: “...Şüphesiz ki o pek yücedir ve her şeyi yerli yerince yapar.”





 
 . Riyâzu’s-Sâlihîn, VII, 191, hadis no: 1688, (terc. ve şerh: Mehmet Yaşar Kandemir, İsmail Lütfi Çakan, Raşit Küçük)





 
 . Kehf sûresi 18/ 68. Bu âyet Hz. Mûsâ ve Hızır kıssasında geçmektedir. Übey ibni Kâ’b’ın anlattığına göre Resûl-i Ekrem Efendimiz bu olayla ilgili tamamlayıcı bilgiler içeren bir hadisinde şöyle buyurmuştur: “Mûsâ bir gün İsrâiloğulları arasında bir hutbe irad etmiş, bu arada kendisine, ‘İnsanların en bilgini kimdir?’ diye sorulmuş, o da ‘benim’ demişti. Kimin daha bilgin olduğunu Allah bilir demediği için Allah Hz. Mûsâ’yı uyarmış ve ona şöyle buyurmuştu: ‘İki denizin birleştiği yerde benim bir kulum vardır, o senden daha bilgilidir.’ Bunun üzerine Hz. Mûsâ, ‘Ona nasıl ulaşabilirim?’ diye sormuş, Allah Teâlâ: ‘Sepete bir balık koyup yola çık, o balığı nerede kaybedersen işte o kulum oradadır’ buyurmuştu. Mûsâ genç hizmetkârı Yûşâ bin Nûn ile yola çıktı, bir kayanın yanına gelince orada uyudular. Bu arada balık sepetten çırpınıp çıkarak denize kaçtı.” (Buhârî, Enbiyâ 27, Tefsir, 18/2; Müslim, Fezâil 170-172) İşte bunun üzerine Kehf sûresi 18/60-82. âyetler nazil oldu. 

 Konunun daha iyi anlaşılması için 60-68. âyetlerin meâlini verelim: “Hani bir vakit Mûsâ genç yardımcısına, ‘İki denizin birleştiği noktaya varıncaya kadar yürümeye devam edeceğim; eğer aradığımı bulamazsam senelerce yürüyeceğim’ demişti. İki denizin birleştiği noktaya varınca balıklarını unutmuşlar, bu arada balık da bir delikten denize yol bulup gitmişti. Balığı unuttukları yeri geçince Mûsâ kendisine hizmet eden gence, ‘Artık getir yiyeceklerimizi! Gerçekten de bu yolculuk bizi yordu’ demişti. O da ‘Gördün mü? Kayanın yanında dinlendiğimiz zaman balığı unuttum; onu sana söylemeyi bana unutturan şeytandan başkası değildir. Balık şaşılacak bir şekilde denizde yolunu tutup gitti’ dedi. Mûsâ da ‘İşte aradığımız buydu’ dedi. Hemen geldikleri yoldan izlerini takip ederek geri döndüler. Balığın unutulduğu yere gelince kendisine katımızdan bir rahmet verdiğimiz ve tarafımızdan büyük bir ilim öğrettiğimiz kullarımızdan birini buldular. Mûsâ ona dedi ki: ‘Allah’ın sana öğrettiği bu hayırlı ilimden bana da öğretmen için yanında kalabilir miyim?’ Hızır, ‘Sen benimle beraber olmaya katlanamazsın. İç yüzünü kavrayamadığın bir şeye nasıl sabredebilirsin?’ dedi.”





 
 . Ahzâb sûresi 33/4. Abdullah ibni Abbâs radıyallahu anhümâya, “Allah bir adamın içinde iki kalp yaratmamıştır...” âyetinin anlamını sordular. O da bu âyetin sebeb-i nüzûlünü şöyle anlattı: Bir gün Resûl-i Ekrem namaz kılarken aklına bir fikir takıldı. Resûlullah ile namaz kılan münafıklar bunu öğrenince, ‘Baksanıza onun iki kalbi var; biri sizinle, diğeri ashâbı ile’ dediler. Bunun üzerine “Allah bir adamın içinde iki kalp yaratmamıştır” âyeti nâzil oldu. (Tirmizî, Tefsir 33/1; Ahmed ibni Hanbel, Müsned, I, 267)





 
 . Fâtır sûresi 35/28. Âyetin öncesi ve sonrasıyla meâli şöyledir: “İnsanlardan, hayvanlardan, davarlardan da böyle türlü renklerde olanlar vardır. Kulları içinde Allah’tan ancak âlimler korkar. Şüphesiz ki Allah karşı konulmaz kudret sahibi (Azîz) ve çok bağışlayıcıdır (Gafûr).





 
 . Haşr sûresi 59/2





 
 . Gazâlî gibi büyük âlimler Kur’an ve sünnet bilgisini öylesine hazmetmişlerdir ki söyledikleri gerçekten iyi düşünülürse ya bir âyet meâli ya da bir sünnetin şerhidir. Bu benzetme de Kur’ân-ı Kerîm’in bir âyetine işaret etmektedir: “Bununla beraber müminlerin hep birden savaşa gitmesi doğru değildir. Her topluluktan bir kısmı savaşa gitmeli; bir kısmı da ilimde derinleşmeli ve savaşa gidenler geri döndüğünde onlara Allah’ın emir ve yasaklarını bildirmelidir. Belki böylece onlar da yanlışa düşmekten sakınırlar.” (Tevbe sûresi 9/122)





 
 . Kaf sûresi 50/37





 
 . Gazâlî ifadelerinde çoğu kez bir hadise veya bir âyete işaret etmektedir. Burada da yine “Hikmet müminin yitiğidir” hadisine işaret etmiştir.





 
 . Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 173





 
 . Tevbe sûresi 9/28. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Ey iman edenler! Şüphesiz müşrikler pistir. Onun için bu yıldan sonra artık Mescid-i Harâm’a yaklaşmasınlar. Onların engellenmesiyle yoksulluk olur diye korkarsanız unutmayın ki Allah dilerse sizi kendi lütfuyla zenginleştirir. Şüphesiz Allah her şeyi bilir, her şeyi yerli yerince yapar.”
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 . Âl-i İmrân sûresi 3/163. Âyetin devamının meâli şöyledir: “... Allah onların yaptıklarını görmektedir.” Konuyla ilgili bazı âyetlerin mealleri: “Herkesin yaptığı işe göre derecesi farklı olacaktır. Çünkü Rabbin onların yaptıklarından habersiz değildir.” (En’âm sûresi 6/132) 

 “İnsanları birbirinden nasıl üstün kıldığımıza baksana! Ama âhiretteki dereceler ve üstünlükler daha büyük olacaktır.” (İsrâ sûresi 17/21) 

 Resûl-i Ekrem Efendimiz de bunu tefsir ederken “Cennetlikler kendilerinden yüksekteki köşklerde oturanları, aralarındaki derece farkı sebebiyle, sizin sabaha karşı doğu veya batı tarafında, gökyüzünün uzak bir noktasında batmak üzere olan parlak ve iri bir yıldızı gördüğünüz gibi göreceklerdir” buyurmakta (Buhârî, Bed’ü’l-halk 8; Müslim, Cennet 11), “Cennete ilk girenlerin yüzünün, on dördüncü gecesindeki ay gibi onların ardından girenlerin yüzünün en parlak yıldız gibi parlayacağını” haber vermekte (Buhârî, Bed’ü’l-halk 8; Müslim, Cennet 15), “Allah Teâlâ’nın kendi yolunda cihad edenlere cennette birbirinden farklı yüz derece hazırladığını, iki derece arasında gökle yer kadar mesafe bulunduğunu” belirtmektedir. (Buhârî, Cihad 4)





 
 . Mücâdele sûresi 58/11. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “Ey iman edenler! Topluca oturduğunuz yerlerde ‘Gelenlere yer açın’ denildiği zaman yer açın ki Allah size de genişlik versin. Kalkın denildiği zaman kalkın ki Allah, içinizden iman edenlerin ve kendilerine ilim verilmiş olanların derecelerini yükseltsin. Zira Allah bütün yaptıklarınızdan haberdardır.”





 
 . Kasas sûresi 28/34. Bir önceki âyetle bu âyetin tamamının meâli şöyledir: “Mûsâ dedi ki: ‘Rabbim! Ben onlardan birini öldürdüm. Bu yüzden onların da beni öldürmelerinden korkuyorum! Kardeşim Hârûn’un dili benden daha düzgündür. Onu da benimle birlikte gönder ki beni tasdik etsin. Çünkü onların beni yalanlamasından korkuyorum.”





 
 . Zilzâl sûresi 99/7








   
   İlmin Vazifeleri ve Âdâbı 
Hakkında Sözler

   

   İlim elde eden kimsenin, mal kazanan kimse gibi dört hâli vardır: Mal sahibinin maldan istifade durumu vardır ki bu birinci durumda kazanma pozisyonundadır. Kazandığını muhafaza etme hâli: Bu durumda başkalarından isteme ihtiyacı olmaz. Üçüncü hâl: Malı kendisi için sarf etmesidir. Bu hâlde de faydalanmış olur. Dördüncü hâl ise başkaları için harcamaktır. Bununla da cömertlik ve ihsan sahibi olmuş olur. Mal sahibinin en şerefli hâli bu dördüncüsüdür. 

   İşte ilim de böyledir; mal gibi elde edilir. İlmin bir talep ve iktisab (kazanma) hâli; iki, neticede başkalarına muhtaç etmeyecek tahsil hâli; üçüncüsü, tahsil edilen ilmi tefekkür ve onunla faydalanma hâli; dördüncüsü de başkalarına yol gösterme ve onları aydınlatma hâlidir. 

   Bir kimse öğrenir, öğrendiğiyle amel eder ve öğretirse o başkalarını aydınlatan güneş gibidir ve etrafa güzel koku neşreden kokulu miske benzer. Fakat bilip de bildiğiyle amel etmeyen kimse başkalarını faydalandıran ilimden uzak olan deftere, başkalarını bileyip keskin hâle getirdiği hâlde kendisi kesmeyen bileyi taşına, başkalarını giydirdiği hâlde kendisi çıplak olan iğneye ve yanıp başkalarını aydınlatan kandil fitiline benzer.

   Kim öğretim işiyle meşgul ise o, ağır bir görevi üzerine almış demektir. O hâlde bu kimse öğretimin âdâb ve vazifelerine riayet etmelidir.

  


   
   
Öğretmenin Riayet Etmesi Gereken 
Vazifeler Yedidir


   

   Birincisi

   Öğrencilere şefkatle muamele etmek ve onları kendi çocukları yerine koymaktır. 

   Peygamberimiz sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   إِنَّمَا أَنَا لَكُمْ مِثْلُ الْوَالِدِ لِوَلَدِهِ.

   “Bir babanın çocuğuna karşı durumu ne ise ben de sizin için ancak öyleyim.”[182]

   Zira öğretmenin vazifesi, Öğrencilerini cehennem ateşinden kurtarmaktır. Bu görev anne-babanın evlatlarını dünya ateşinden kurtarmalarından daha mühimdir.

   Bu sebeple hocanın hakkı, anne-baba hakkından daha büyüktür.[183]

   Çünkü baba özel bir varlığın ve fânî hayatın sebebidir. Eğer muallim olmasaydı baba tarafından kazanılanlar ebedî helâke mahkûm olurdu. O hâlde gerçek muallim ancak devamlı, uhrevî hayat için faydalı olandır. Buradaki muallimden kastımız dünya gayesi ile değil de âhiret gayesi ile âhiret ilimlerinin öğreticisi ve dünya menfaati ilimlerinin muallimidir. Sırf dünya gayesi ile eğitim ve öğretime gelince; bu, helâk olmak ve helâk etmekten başka bir şey değildir. Bundan Allah’a sığınırız. 

   Binâenaleyh, nasıl ki bir babanın evlatlarının vazifeleri birbirlerini sevmek, hedefe ulaşmakta birbirlerine yardım etmekse bir muallimin öğrencilerinin vazifesi de birbirlerini sevmektir. Gayeleri âhiret ise bundan başkası da olamaz. Gayeleri dünya olursa aralarında haset ve nefretten başka bir şey meydana gelmez. Ulema (âlimler) ve onların âhiret çocukları (talebeleri), Allah’ın misafirleri olup ona gitmek üzere yola çıkmışlardır. Yıllar ve aylar yolda konaklama yerleridir. Şehirlere, ülkelere giderken yolda, yolcular arasındaki arkadaşlık, birbirlerini sevme ve muhabbete sebeptir. Yolculuk Firdevs-i âlâya olursa bu sevgi artık nasıl olmalı? Âhiret saadetinde genişlik vardır. (Yani cennette herkes huzurludur.) Bu yüzden kendini Allah’a verip âhireti uman kimseler arasında münakaşa olmaz. Dünya bahtiyarlıklarında ise genişlik yoktur. Dünyada insan sıkıntı ve darlıktan kurtulamaz. İlimle riyaset (reislik) arzusuna meyledenler Allah’ın,

   اِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ اِخْوَةٌ

   “Müminler ancak kardeştir”[184] sözünün manasının dışında olup şu ilâhî hükmün gereği içerisindedirler:

   اَلْاَخِلاَّءُ يَوْمَئِذٍ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ اِلاَّ الْمُتَّقِينَ

   “O günde (kıyamet günü) takva sahiplerinden başka bütün dostlar birbirine düşman kesilirler.”[185]

   İkincisi

   Öğretimle meşgul olan kimse, şeriatın sahibi Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz’e uymalıdır. Bu sebeple ilim öğretmeye ücret istememeli, karşılığında mükâfat ve teşekkür beklememeli; aksine Allah’a yaklaşmak için öğretim yapmalıdır.

   Nitekim Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur:

   قُلْ لاَاَسْئَلُكُمْ عَلَيْهِ اَجْرًا

   “De ki: Ben bu tebliğime karşılık sizden hiçbir mükâfat istemiyorum.”[186]

   Her ne kadar öğrencilerine iyilik ve lütufta bulunuyorsa da muallim, öğrettiklerini öğrencilerinin başına kakmamalıdır. Ancak öğrenci hocasının iyiliğini daima üzerinde görür ve ona, yukarıda geçtiği gibi ana-babasına gösterdiği saygıdan daha fazlasını gösterir. Muallim başa kakmaz; bilakis Allah’a şükreder. Zira öğretmen, eğitimi ve ilmini geliştirmek için öğrencilerin kalplerini seçmiştir. Bunlar sebebiyle öğretmen âhiret mükâfatını elde eder. Ancak öğretmen, öğretimine mukabil hizmet, yardım ve dünyalık beklerse işte o zaman amelinin sevabını yok etmiş olur. Çünkü mal ve dünya nimetleri bedene hizmet eder ve zaten onun için yaratılmıştır. Beden ise kalbe hizmet eder. Kalp ise ilim için murat edilir. Çünkü kalbin şerefi ancak ilimledir. 

   Binâenaleyh kim ilme karşılık dünya malı isterse çok değerli bir şeyle basit bir şeyi istemiş olur ve ayakkabılarının altını temizlemek için kıymetli eşyasını kullanan kimseye benzer. Hizmet edenin hizmet edilen, hizmet edilenin ise hizmet eden hâline getirilmesi olayı ne fena bir tersliktir! İşte muallimin maksadı böyle olmalıdır. 

   İşin gerçeği düşünülürse üstadın öğrenciler üzerinde iyiliği vardır. (Bu sebeple onlar üzerinde ihsânı olduğunu söylemesi tabiidir.) Fakat niyetler bozulup ilimle makam ve mansıp istenir olduğu zaman işler tersine döner; artık öğrenci öğretmenine, öğretmenin öğrencilerini çoğaltmak ve makamının devamı için huzurunda bulunmakla ona iyilik yaptığını iddia ederek derse devam etmesini onun başına kakar. Bu sebeple bursunu istemekte hocasını zorlar ve bu bursu vermesi için hocasını sultana (devlet idarecilerine) hizmetle mükellef tutar. 

   Hocasının dostlarının yardımıyla, bütün işleriyle ilgilenilmesini ve düşmanlarından gelecek felâketi önlemesini ister: Hocası binek ihtiyacını[187] karşılamak üzere kendisine bir merkep temin edecektir. Zavallı hoca da bütün bu zorluk ve nazlanmalara katlanır; öğrencilerin kendinden yüz çevirmesi ve etrafındakilerin dağılmasıyla makamının elden gideceği korkusu ile öğrencinin bütün isteklerini yerine getirir. Hâlbuki bütün bunlar vazifeyi ters çevirmek demektir. Zira muallimin, öğrencisi üzerinde büyük emeği vardır. Binâenaleyh öğrencinin, muallimine saygı gösterip hizmet etmesi gerekir. Gerçi muallimin öğretme sebebiyle böyle bir saygıyı isteme hakkı yoksa da öğrencinin vazifesi budur. 

   Üçüncüsü

   Muallim, öğrencisinden herhangi bir nasihati, öğüdü saklamamalıdır. Henüz layık olmadan bir makama gelmesine mâni olmalı, zahirî ilimleri öğrenmeden manevî ilimlerle meşgul olmasını engellemeli ve ilimden gayenin Allah’a yaklaşmak olduğunu ona sık sık hatırlatmalıdır. Öğrencinin mâsivâ (Allah’tan başka her şey) kasdı ile ilim öğrenmesi uygun değildir. Hoca, öğrencisinin dünya gayesi ile ilim yaptığını bilirse duruma bakar: Eğer tefsir ve hadisten elde edilen; insanları uyarıcı, akıbetten korkutucu faydalı ilim öğreniyorsa ona mâni olmaz. Çünkü böyle bir ilim ya onu ıslah eder, Allah’a çevirir veya insanlar yanında kabul görüp makam sahibi olmayı arzuladığından vaaz ve irşad işleri ile meşgul olur da kendisi helâk olsa da bu sebeple birçok insan yola gelmiş olur. 

   İnsanlar yanında kabul görme ve makam sevgisi tuzaktaki taneye benzer ki onunla birçok kuş avlanır. Allah Teâlâ da böyle bir arzuyu insanoğlunda yaratmıştır. Zira yüce Allah şehevî arzuyu insan nesli çoğalsın, baş olma sevgisini de ilimlerin ilerlemesine sebep olsun diye yaratmıştır. Riyaset (başa geçme) sevgisi olmasaydı ilimler yok olurdu. Her şerrin altında Allah’ın gizli bir sırrı vardır, bu sır içerisinde şerre bağlı, bilinmeyen bir hayır da vardır.[188] Bu sebeple hayır ve şer birlikte takdir edilmiştir. Öğrenci hilâf (ihtilaflar) ve cidâl ilmini veya yalnız garîb (ilginç) ayrıntıları tahsil ediyor, başka konulara ilgi duymadan yalnız bunlarla yetiniyorsa, bunlar kişinin kalp kasvetinden, Allah’tan gafil olmaktan, dünyaya meyil ve aşırı hırstan başka bir şeyini artmaz. Ancak Allah’ın, rahmetiyle imdadına yetiştiği kimse, yukarıda zikredilen ilimlere; başka faydalı ve halkı âkıbetten korkutmaya yarayacak bir ilmi de katarsa işte bu kişinin durumu farklıdır. Fakat buna da deney ve gözlem gibi herhangi bir delil yoktur. 

   Eğer sen, “Netice olarak, böyle bir kimse sayesinde mutlaka ihyâsı (diriltilmesi) gereken bir ilim ihyâ edilmiş olacaktır” dersen cevaben, “Doğru söylüyorsun; bu da iyi bir şeydir” derim. Yalnız bu ilmin ihyâsı hareketi başkasıyla oluyorsa buna ne hâcet! Zira kötü niyetli bir âlimin, cahilleri dünyaya rağbet ettirmek sûretiyle ifsâd ettiği kimseler; güvenilmesi câiz olmayan fetvalarla ıslah ettiklerinden daha çoktur. Çünkü adalet ve takva sahibi kişilerin hâricindeki kimselerin fetvalarını kabul etmek câiz değildir. Allah’tan korkmayanların hilelerinden emin olunmaz ve onların sözlerine güvenilmez. Binâenaleyh böyle âlimlerin zararları faydalarından çok daha fazladır.

   Süfyân-ı Sevrî t bir gün üzüntülü görülmüş, sebebi sorulunca “Ehl-i dünyanın ticarethanesi olduk; onlardan biri bizim derslerimize devam ediyor; bir şeyler öğrenince ya kadı yahut vali veya vekil tayin ediliyor” diye cevap vermiştir.

   Dördüncüsü

   Muallim, öğrenciyi kötü ahlâktan sarih (açık) yasaklarla değil, tarizle (üstü kapalı ifadeyle) vazgeçirmeli; azarlayarak değil, latif (ince) bir şekilde nasihat metoduyla yola getirmelidir. Zira açıkça yasaklama korku perdesini yırtar. Zaten insan tabiatı da açıkça yasaklanan şeye karşı pek düşkün olur.

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   لَوْ مُنِعَ النَّاسُ مِنْ فَتِّ الْبَعْرِ لَفَتُّوهُ، وَ قَالُوا:
مَا نُهِينَا عَنْهُ إِلاَّ وَ فِيهِ شَيْئٌ.

   “İnsanlar hayvan pisliğini karıştırmaktan men edilseler, bunda muhakkak bir şey var ki men edildik, diyerek onu karıştırırlar.”[189]

   Âdem ve Havvâ r kıssasında anlatılanlar ve onların ağaçtan yemelerinin açıkça yasaklanması, buna mukabil onların yemesi seni ikaz etmelidir. Yasaklama tariz yollu (üstü kapalı) olursa zeki insanlar bundaki manayı anlamayı isterler ve tarizli yasaklamanın kendi zihinlerinden uzak olmadığını ileri sürerek bununla kendilerine çekidüzen verirler.

   Beşincisi

   Bazı ilimleri öğretmeyi üzerine alan kişinin, öğrencisinin gözünde birtakım ilimleri kötülememesi gerekir:

   Fıkıh (İslâm hukuku) bilen âlim, hadis ilminden men eder ve “Bu sırf nakil ve taklittir, bunda tahkik yoktur” der. Kelâmcı, fıkıhtan nehyeder ve “Bu zan ve tahminden ibarettir, hiçbir delili yoktur, kadınların hayzından bahseder. Bu nerede, Rahmân’ın sıfatlarından bahsetmek nerede?” diyerek fıkhı küçük görür.

   Hâlbuki bunlar kötü huylardır. Muallim, öğrencilerine bütün ilim yollarını göstermeli ancak en mühimden mühime; en şerefliden şerefliye doğru tedriç ve tertibe riayet etmelerini tembih etmelidir. 

   Altıncısı

   Öğretmen, öğrenciye anlamayacağı şeyleri söylememelidir. Aksi takdirde aklını karıştırıp onu kaçırır. Öğretmen bu konuda seyyidü’l-mürselîne (peygamberlerin efendisi) uymalıdır. 

   Zira o şöyle buyurmuştur:

   إِنَّا مَعَاشِرَ الْأَنْبِيَاءِ أُمِرْنَا أَنْ نُنْزِلَ النَّاسَ مَنَازِلَهُمْ،
وَ نُكَلِّمَهُمْ عَلَى قَدَرِ عُقُولِهِمْ.

   “Biz peygamberler, insanları lâyık oldukları yere oturtmak ve onlara, akıllarına göre konuşmakla emrolunduk.”[190]

   Yine bir hadis-i şeriflerinde,

   مَا أَحَدٌ يُحَدِّثُ النَّاسَ بِحَدِيثٍ لاَ يَبْلُغُهُ فَهْمُهُمْ إِلاَّ كَانَ فِتْنَةً عَلَى بَعْضِهِمْ.

   “Bir adam insanlara onların anlayamayacağı bir şey söylese bu, bazı insanlara fitne olmaktan başka bir işe yaramaz”[191] buyurmuştur.

   Hazreti Ali radıyallahu anh da kalbine işaret ederek:

   إِنَّ هَاهُنَا عُلُومًا جَمَّةً لَوْ وَجَدْتُ لَهَا حَمَلَةً.

   “Taşıyıcılarını bulabilsem burada birçok ilim vardır” demiştir.

   Şüphesiz ki Hazreti Ali (kerremellâhu vechehû) doğru söylemiştir. Zira hür ve asil insanların kalpleri sır sandıklarıdır. Hatta öğretmen, anlattıklarıyla faydalanılmayacaksa bırak anlamayanı da anlayana bile her bildiğini söylemesi doğru olmaz. 

   Hazreti Îsâ,

   لاَ تُعَلِّقُوا الْجَوْهَرَ فِى أَعْنَاقِ الْخَنَازِيرِ.

   “Domuzların boyunlarına mücevher asmayın”[192] buyurmuştur. 

   Faydalı ilim (hikmet) cevherden daha kıymetlidir. Kim hikmeti çirkin görürse o, domuzdan daha şerlidir. 

   Hükemadan birine bir şey sorulmuş, o cevap vermemiş; soran kişi, “Allah Resûlü r’in,

   مَنْ كَتَمَ عِلْمًا نَافِعًا جَاءَ يَوْمَ الْقِيَامَةِ مُلْجَمًا بِلِجَامٍ مِنْ نَارٍ.

   ‘Kim faydalı bir ilmi gizlerse kıyamet gününde ateşten bir gemle gemlenmiş olarak gelecektir’[193] 

   buyurduğunu duymadın mı?” demiş. Bunun üzerine o hakîm, ‘Sen gemi bırak git, anlayan biri gelir de ben de gizlersem o beni gemlesin’ demiştir. 

   Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur:

   وَلاَ تُؤْتُوا السُّفَهَاءَ اَمْوَالَكُمْ

   “Mallarınızı aklı ermez, kâr-zarar bilmezlere vermeyiniz.”[194]

   (Mal lâyık olmayanlara verilmeyince) ilmi, zararlı ve bozguncu kimselerden korumak daha evlâdır. İlme lâyık olmayana ilim vermek sûretiyle meydana gelecek olan zulüm, lâyık olana vermemekteki zulümden daha az değildir.

   Şâir bir beytinde şöyle demiştir: 

   فَمَنْ مَنَحَ الْجُهَّالَ عِلْمًا أَضَاعَهُ وَ مَنْ مَنَعَ الْمُسْتَوْجِبِينَ فَقَدْ ظَلَمَ. 

   Kim (ilmin kıymet ve değerini bilmez) cahillere ilim verirse o ilmi zayi etmiş olur. Lâyık olanlara ilmi vermeyen kimse de zalimdir.

   Yedincisi

   Muallim ilmiyle âmil olmalı; sözü, davranışını tekzip etmemelidir. Çünkü ilim basiretle (kalb gözüyle) idrâk edilirken amel, maddî gözle görülür. Çoklarının maddî gözü görürken basireti kördür. Yani maddî gözü bulunanlar, kalp gözü bulunanlardan daha çoktur.[195] İşi ile sözü birbirine uymayan kimsenin irşadından ne fayda umulur? Hatta bir kimse, içinde zehir var iddiasıyla insanları herhangi bir yiyeceği yemekten alıkoyup da kendisi onu yiyecek olsa insanlar onunla alay eder, sözünü tasdik etmez, o yasağa karşı hırsları daha da artar ve şöyle derler: “O yasakladığı şeyi kendisi için ayırıyor ve bize bu hususta cimri davranıyor. O yiyecek çok leziz olduğu için bizi sakındırıyor.”

   Denildi ki: Mürşid (irşad edici) muallimin, irşad edilmeyi isteyen öğrenciye karşı durumu; nakışın çamura, çubuğun gölgeye karşı durumu gibidir. 

   Şâir bir beytinde şöyle demiştir: 

   وَ كَيْفَ يَنْتَقِشُ الطِّينُ بِمَا لاَنَقْشَ مِنْهُ فِيهِ
وَ كَيْفَ اسْتِوَاءُ الظِّلِّ وَالْعُودُ أَعْوَجُ؟

   “Çamur, içinde nakışlanmak istenen şeyin kalıbı olmadan nasıl nakışlanıp şekillenir? Çubuk eğri iken gölgesi nasıl doğru olur?”

   Allah Teâlâ şöyle buyurdu:

   اَ تَأْمُرُونَ النَّاسَ بِالْبِرِّ وَ تَنْسَوْنَ اَنْفُسَكُمْ وَ اَنْتُمْ تَتْلُونَ الْكِتَابَ

   “Siz insanlara iyilik yapmayı öğütleyip kendinizi unutuyor musunuz? Hâlbuki ilâhî kitabı da okumaktasınız.”[196]

   Hazreti Ali kerremellâhu vechehû de şöyle demiştir:

   قَصَمَ ظَهْرِى رَجُلاَنِ: عَالِمٌ مُتَهَتِّكٌ، وَ جَاهِلٌ مُتَنَسِّكٌ.

   “İki sınıf insan beni mahvetmektedir: İbadetlere karşı gevşek davranan, ayıbının üzerindeki örtünün açılmasına aldırmayan âlim ve ibadet eden cahil.” 

   Çünkü cahil, ibadetiyle insanları aldatır; âlim de laubaliliğiyle insanları dinden kaçırır.

   İşte bunlar, yani muallimin vazifelerinden olarak zikrettiğimiz hususlar, âhiret âlimlerinin (gerçek bilginlerin) alâmetlerindendir.

   

   

    
     
     [182]. Ebû Dâvûd, Tahâret 4; Nesâî, Tahâret 35; İbni Mâce, Tahâret 16

    

     
     [183]. Yukarıdaki hadisin anlamını daha da pekiştiren şu söz de meşhurdur:

     .خَيْرُ الْأَبَوَيْنِ مَنْ عَلَّمَكَ

     “En hayırlı ebeveyn sana bilmediklerini öğreten muallimindir.”

    

     
     [184]. Hucurât sûresi 49/10. Bu âyetin tefsiri mahiyetinde Allah Resûlü Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Müslüman, Müslüman’ın kardeşidir. Ona zulmetmez, haksızlık yapmaz, onu düşmana teslim etmez. Müslüman kardeşinin ihtiyacını gideren kimsenin Allah da ihtiyacını giderir. Kim bir Müslüman’dan bir sıkıntıyı giderirse Allah Teâlâ o kimsenin kıyamet günündeki sıkıntılarından birini giderir. Kim bir Müslüman’ın ayıp ve kusurunu örterse Allah Teâlâ da o kimsenin ayıp ve kusurunu örter.” (Buhârî, Mezalim 3; Müslim, Birr 58)

     Bu konuda bir âyet: “...Hani birbirinize düşman idiniz de Allah kalplerinizi kaynaştırdı; onun ihsanı sayesinde kardeş oldunuz. Cehennem çukurunun tam kenarında idiniz; Allah sizi oradan kurtardı. Doğru yolu bulasınız diye Allah size âyetlerini işte böyle açıklıyor.” (Âl-i İmrân sûresi 3/103)

    

     
     [185]. Zuhruf sûresi 43/67. Birbirlerini hiçbir menfaat gözetmeksizin sırf Allah rızası için sevenler bu dünyada dost oldukları gibi âhirette de dost olacaklardır. Ama birbirlerini sırf menfaat için sevenler bu dünyada dost gözükseler de âhirette birbirlerine düşman olacaklardır. (Belki daha âhirete gitmeden dünyada da düşman olurlar.)

     Bu konuda pek çok âyetten birisi de şudur: “Siz, dünya hayatında aranızda sevgi ve dostluk devam etsin diye, Allah’ı bırakıp kendinize birtakım putlar edindiniz. Ama sonra kıyamet gününde birbirinizi tanımayacak ve birbirinize lanet edeceksiniz. Sizin barınağınız ateştir, sizi oradan kurtaracak yardımcılarınız da olmayacaktır.” (Ankebût sûresi 29/25)

    

     
     [186]. En’âm sûresi 6/90; Şûrâ sûresi 42/23

    

     
     [187]. Bugünkü servis ihtiyacına benzetilebilir.

    

     
     [188]. Gazâlî’nin bu ifadesi bir âyeti hatıra getiriyor. Allah Teâlâ meâlen şöyle buyuruyor: “Hoşunuza gitmese de savaş size farz kılındı. Ama hoşunuza gitmeyen bir şey sizin için hayırlı olabilir. Hoşlandığınız bir şey de sizin için kötü olabilir. Gerçeği Allah bilir, siz bilmezsiniz.” (Bakara sûresi 2/216)

    

     
     [189]. Hadisin bir bölümü için bkz. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 163

    

     
     [190]. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, I, 195, 209 (benzer lafızlarla)

    

     
     [191]. İbni Asâkir bu hadisi Târîh’inde zayıf bir senetle İbni Abbâs’tan rivayet etmiştir. Suyûtî’nin el-Câmiu’s-Sagîr’inde de (hadis no: 7838) aynı anlam farklı lafızlarla ifade edilmiştir.

    

     
     [192]. Benzer bir hadis için bkz. İbni Mâce, Mukaddime 17 

    

     
     [193]. Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 304, (terc. Ali Yardım) 

    

     
     [194]. Nisâ sûresi 4/5

    

     
     [195]. Bu ifade şu âyetin meâlini hatıra getirmektedir: “Onlar yeryüzünde hiç gezip dolaşmazlar mı? Eğer gezip dolaşsalardı düşünecek kalplere, duyacak kulaklara sahip olurlardı. Çünkü gözler kör olmaz; fakat göğüslerdeki kalpler kör olur.” (Hac sûresi 22/46)

    

     
     [196]. Bakara sûresi 2/44. Âyetin devamının meâli de şöyledir: “Aklınızı başınıza almayacak mısınız?”

     Konuyla ilgili olarak Hz. Şuayb’ın kavmine söylediği, bir âyette meâlen şöyledir: “...Ayrıca size ‘yapmayın’ dediğimi kendim yaparak çelişkiye düşmek istemem...” (Hûd sûresi 11/88)

     “Ey iman edenler! Yapmayacağınız şeyleri niçin söylüyorsunuz? Yapmayacağınız şeyleri söylemeniz Allah katında büyük bir gazap sebebidir.” (Saf sûresi 61/2-3)

     Söylediğinin aksini yapmanın kıyamet gününde insanı ne hâle düşüreceğini Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem de şöyle anlatmıştır: “Cehennem halkı, karnından dışarı fırlayan bağırsaklarıyla kendi etrafında dönüp duran bir adama, ‘Yahu sen dünyada iken iyiliği emredip kötülükten sakındırmıyor muydun?’ diye soracak; o da: ‘Evet, iyiliği emreder fakat kendim yapmazdım, kötülükten sakındırır ama kendim yapardım’ diye cevap verecektir.” (Buhârî, Bed’ü’l-halk 10; Müslim, Zühd 51)
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YEDİNCİ BÂB: 

Âlimlerin Devlet 
Adamları ve Diğerlerinin Mallarından Almaları 
Helâl Olan Yerler


   Bu bâbda da birtakım fasıllar vardır.

  


   
   Birinci Fasıl

   

   Veranın (Sakınmanın) Faziletine Dairdir

   Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur:

   كُلُوا مِنَ الطَّيِّبَاتِ وَاعْمَلُوا صَالِحًا

   “Temiz ve helâl rızıklardan yiyin, salih ameller yapın.”[197]

   Bu âyette Allah Teâlâ helâlden yemeyi emretmiş ve onu amel-i sâlihten (yararlı işler yapmaktan) önce zikretmiştir.

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz de İbni Mes’ûd radıyallâhu anhın rivayet ettiği bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   طَلَبُ الْحَلاَلِ فَرِيضَةٌ عَلَى كُلِّ مُسْلِمٍ.

   “Helâl rızık talep etmek her Müslüman üzerine farzdır.”[198]

   Nitekim diğer bir hadislerinde de şöyle buyurmuşlardır:

   طَلَبُ الْعِلْمِ فَرِيضَةٌ عَلَى كُلِّ مُسْلِمٍ.

   “İlim talep etmek her Müslüman üzerine bir vecibedir.”[199]

   Bir kısım âlimler, bu son hadisten maksadın, helâl ilmini (helâl kazanç yollarını bilme ilmini) talep etmek olduğunu söylemişlerdir; dolayısıyla iki hadisi bir hadis gibi kabul etmişlerdir. Her hâlükârda helâl rızık talebi dinin en mühim farzlarından biridir. Çünkü haramla ilim ve ibadet yapmak çöplük üzerine bina kurmak gibidir.

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   مَنْ أَكَلَ الْحَلاَلَ أَرْبَعِينَ يَوْمًا نَوَّرَ اللَّهُ قَلْبَهُ وَ أَجْرَى يَنَابِيعَ الْحِكْمَةِ مِنْ قَلْبِهِ عَلَى لِسَانِهِ.

   “Kim kırk gün helâl yerse Allah Teâlâ onun kalbini nurlandırır ve kalbinden dili üzerine hikmet pınarları fışkırtır.”[200]

   Bir rivayette de:

   زَهَّدَهُ اللَّهُ تَعَالَى فِى الدُّنْيَا.

   “Allah Teâlâ onu dünyada zühd ü takva sahibi kılar”[201] buyrulmuştur.

   Rivayet edildiğine göre Sa’d ibni Ebî Vakkàs radıyallahu anh, Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz’den; Allah’ın, kendisini duası kabul olunanlardan kılması için dua etmesini istemiş, bunun üzerine Allah Resûlü r de:

   أَطِبْ مَطْعَمَكَ تُسْتَجَبْ دَعْوَتُكَ.

   “Yiyeceğini helâl kıl ve temiz yap ki duan kabul olunsun”[202] buyurmuştur: 

   Yine Resûl-i Ekrem r Efendimiz şöyle buyurdular:

   رُبَّ أشْعَثَ أَغْبَرَ مُشَرَّدٍ فِى الْأَسْفَارِ، مَطْعَمُهُ حَرَامٌ، وَ مَلْبَسُهُ حَرَامٌ، وَ غُذِيَ بِالْحَرَامِ، يَرْفَعُ يَدَيْهِ، فَيَقُولُ: يَا رَبِّ يَا رَبِّ! فَأَنَّى يُسْتَجَابُ لِذَلِكَ!

   “Nice saçı başı dağınık, toz toprak içinde ve semâvî kitaplarda lanetlenmiş kişiler vardır ki yediği haram, giydiği haram ve haramla beslenir. İki elini kaldırır, ‘yâ Rabbi, yâ Rabbi!’ der. Böyle bir kimsenin duası nasıl kabul edilir!?”[203]

   İbni Abbâs radıyallahu anhümânın Peygamber sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz’den rivayet ettiği bir hadiste Allah Resûlü r şöyle buyurmuşlardır:

   إِنَّ لِلَّهِ تَعَالَى مَلَكًا عَلَى بَيْتِ الْمَقْدِسِ، يُنَادِى كُلَّ يَوْمٍ: مَنْ أَكَلَ حَرَامًا لَمْ يُقْبَلْ مِنْهُ صَرْفٌ وَلاَ عَدْلٌ؟

   “Beyt-i Mukaddes üzerinde Allah Teâlâ’nın bir meleği vardır. Her gün şöyle nidâ eder: Haram yiyen kimsenin ne nâfilesi ne farzı kabul edilir.”[204]

   Yine Allah Resûlü r Efendimiz diğer bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   مَنِ اشْتَرَى ثَوْبًا بِعَشَرَةِ دَرَاهِمَ وَ فِى ثَمَنِهِ دِرْهَمُ حَرَامٍ، لَمْ يَقْبَلِ اللَّهُ صَلاَتَهُ مَا دَامَ عَلَيْهِ مِنْهُ شَيْئٌ.

   “Kim on dirhem karşılığında bir elbise satın alır da içerisinde bir dirhem haram olursa o elbisenin bir parçası bile üzerinde olduğu sürece Allah onun namazını kabul etmez.”[205]

   Peygamber Efendimiz r diğer bir hadislerinde yine şöyle buyurmuşlardır:

   كُلُّ لَحْمٍ نَبَتَ مِنْ حَرَامٍ فَالنَّارُ أَوْلَى بِهِ.

   “Haramla büyüyen bir vücuda cehennem daha layıktır!”[206]

   Bir başka hadislerinde de şöyle buyurmuşlardır:

   مَنْ لَمْ يُبَالِ مِنْ أَيْنَ اكْتَسَبَ الْمَالَ، لَمْ يُبَالِ اللَّهُ تَعَالَى مِنْ أَيْنَ يُدْخِلُهُ النَّارَ.

   “Bir kimse malı nereden kazandığına aldırmazsa Allah Teâlâ da onu cehenneme nereden koyacağına aldırmaz.”[207]

   Allah Resûlü r bir diğer hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   اَلْعِبَادَةُ عَشَرَةُ أَجْزَاءٍ، تِسْعةٌ مِنْهَا فِى طَلَبِ الْحَلاَلِ.

   “İbadet on cüzdür. Dokuzu helâl rızık aramaya bağlıdır.”[208]

   Biz İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı kitabımızda, kazanç ve ticaretle ilgili bölümlerde birçok hadis ve sahabe sözü rivayet ettik ki bütün bunlar, helâl rızık talebi konusunda Allah’ın emrinin ne kadar şiddetli olduğunu göstermektedir. Bu yüzden iş gelip dayanıyor Hz. Ebû Bekir es-Sıddîk’a: O, kölesinin bir kavme kâhinlik yaparak mukabilinde o kavmin, kölesine verdiği sütü içmiş fakat içtiği sütte şüphe olduğunu duyunca parmağını ağzına sokarak ne varsa çıkarmış, öyle ki neredeyse ölecekmiş. Sonra Ebû Bekir radıyallahu anh, “Allah’ım! Damarların taşıdığından ve bağırsaklara karışandan dolayı sana özür beyan ediyorum” diyerek Allah’a yalvarmıştır.

   Hazreti Ömer radıyallahu anh da böyle bir yanlışlıkta bulunarak zekât develerinin sütünden içmiş, hata dolayısıyla mazur olmasına (ve Allah’ın da bunu affedecek bulunmasına) rağmen parmağını ağzına sokup midesinde hiçbir şey bırakmamıştır.

   Hazreti Âişe radıyallahu anhâ da demiştir ki: “Siz ibadetlerin en değerlisi olan takvadan (Allah’a karşı sorumluluğunuzun bilincinde olmaktan) gafilsiniz.” O hâlde âlimin en mühim vazifesi takva ehli olmak; yediğinin ve giydiğinin nereden geldiğini düşünmektir. Âlimler bunlara dikkat etmez, gevşek davranırsa kendisi ilmiyle faydalanmadığı gibi başkaları da faydalanmaz. Binâenaleyh dinin aslı takvadır.
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   İkinci Fasıl

   

   Takvanın Derecelerini Beyandır 
Takvanın Dereceleri De Dörttür

   Birinci Derece

   Masiyetlerden insanı alıkoyan takva. Bunlar da müftînin haramlığına fetva verdiği; riyâ, fasit muameleler, devlet reisinin verdiği mal, vakfedenin şartına aykırı olarak evkaf malını kullanma vs. gibi hususlardır.

   İkinci Derece

   Sâlih kişilerin takvası ki bu da şüpheli şeylerden kaçınmaktır. 

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   دَعْ مَا يَرِيبُكَ إِلَى مَا لاَ يَرِيبُكَ.

   “Sen sana şüphe veren şeyleri bırak, şüphe vermeyenlere bak.”[209]

   Şüpheli şeylerden kaçınmak gerçi müftî ve fukahânın fetvasına göre gerekmiyorsa da hoş ve güzel bir şeydir. 

   Üçüncü Derece

   Müttakilerin (Allah’a karşı sorumluluklarının bilincinde olanlar) takvasıdır ki yapmakta herhangi bir beis olmayan şeyi, haram olabilir korkusuyla terk etmektir.

   Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz şöyle buyurmuştur:

   لاَ يَبْلُغُ الْعَبْدُ دَرَجَةَ الْمُتَّقِينَ حَتَّى يَدَعَ مَا لاَ بَأْسَ بِهِ مَخَافةَ مَا بِهِ بَأْسٌ.

   “Kul, kendisinde sakınca olmayan bir şeyi, sakınca olur korkusuyla terk etmedikçe müttakilerin derecesine ulaşamaz.”[210]

   Hazreti Ömer radıyallahu anh da şöyle demiştir:

   كُنَّا نَدَعُ تِسْعَةَ أَعْشَارِ الْحَلاَلِ مَخَافَةَ أَنْ نَقَعَ فِى الْحَرَامِ.

   “Biz harama düşeriz korkusuyla helâlin onda dokuzunu terk ederdik.” 

   İşte müsamaha ile karşılanmayacak (affedilmeyecek) bir günaha sebep olur korkusuyla, müsamaha ile karşılanacak hususlardan sakınmak bu sebepledir. Nitekim müttaki kişilerden birinden hikâye edildiğine göre o, borcunu bir tane fazlasıyla verir, alacağını da bir tane eksikle alır, böylece o bir tâneyi kendisiyle cehennem arasına perde yaparmış.

   Sahabenin birinden şöyle rivayet edilmiştir:

   كُنَّا نَدَعُ سَبْعِينَ بابًا مِنَ الْحَلاَلِ مَخَافَةَ الْوُقُوعِ فِى الْحَرَامِ.

   “Biz harama düşeriz korkusuyla helâlden yetmiş bâbı (birçok şeyleri) terk ederdik.”

   Bana göre: Harama düşülmesinden korkulan helâller üç kısımda özetlenir ki yukarıda anlatıldığı gibi helâlin onda dokuzu ve helâlden yetmiş bâb bununla ilgilidir.

   Birinci kısım

   Fakihin mübâh olduğuna fetva verdiği şeylerdir. Fakihin fetva verdiği bu şeyler az olduğundan halkın da toleransla karşılayacağından dolayı fakih tarafından helâl diye fetva verilmiştir. Gerçi bunda herhangi bir zarar yoksa da olur korkusuyla sakınmak gerekir. Zira bu, insanı yavaş yavaş kötülüğe alıştırır. Böyle bir şeyden sakındırmakta esas rivayet edilen şu husustur: Peygamberimiz sallallahu aleyhi ve sellemin torunu Hasan, zekât hurmasından bir tane alır, ağzına koyar; bunun üzerine Allah Resûlü r Hasan’a,

   كَخْ كَخْ أَلْقِهَا.

   “Alma alma! At onu!”[211]

   diyerek tabir câizse onun pis olduğunu söyleyip atmasını emreder. Çok az bir şey olması, ağzına alanın da sabî bulunmasına rağmen Allah Resûlü r buna müsaade etmemiş, torunu Hasan’ın Allah’a karşı sorumluluk bilinci (takva) üzere yetişmesini murat etmiştir.

   Hazreti Ömer radıyallahu anh da bu konuda Peygamberimiz r’e uymuştur. Hz. Ömer’in hanımı, Müslümanlar’a (hazineye) ait bir kokuyu tartıp satarken elini başörtüsüne sürer. Hz Ömer onun başörtüsündeki misk kokusunu duyar, “Bu nedir?” diye sorar. Ardından hanımına, “Demek sen Müslümanlar’a ait kokuları alıyorsun” der ve başörtüyü alıp bir testi su tedarik ederek başörtünün üzerine döker, toprakla ovar ve koklar. Bu hareketi, başörtüsünde hiçbir koku kalmayıncaya kadar tekrar eder. Hanımı da bundan sonraki koku satışlarında tartıdan sonra parmağını ağzına sokar, sonra da toprağa sürerdi.

   Bu konuda Emevî halifelerinden Ömer ibni Abdülaziz de Hz. Ömer’e tâbi olmuştur: Kendisi mescidde iken Müslümanlar’a ait bir koku getirilir, Ömer ibni Abdülaziz de “Bunun ancak kokusundan faydalanılır” diyerek hemen burnunu kapatır.

   Ahmed ibni Hanbel t’a, “Sultanlardan birine ait bir buhurdanlık getirilip içinde bu buhurun yakıldığı bir mescidde oturan adam hakkında ne dersiniz?” diye sorulunca “Mescidden çıkması gerekir” cevabını vermiştir. Yine kendisine, izin istemeden bulup yazdığı birkaç varak hadisten sorulunca onları geri verir ve böyle şeylerden sakındırır.

   Her şeyi inceden inceye düşünenlerden biri, bir adamın vefatı anında yanında bulunur. Adam vefat edince “Vereselerin hakkı ortaya çıktı” der ve kandili söndürür.

   Bu konuda Ali ibni Ma’bed t şöyle der: “Ben kira ile bir evde oturuyordum. Bir kitap yazdım. Kitabı topraklayıp kurutmak için duvardan toprak almak istedim. Ama kendi kendime duvarın bana ait olmadığını düşündüm. Fakat içimden bir ses, ‘Duvardan alınan bu miktar toprağın ne değeri var’ dedi ve böylece toprağı aldım. Uyuduğumda ‘Duvardan alınan şu kadar toprağın ne değeri vardır diyenler yarın kıyamet günü göreceklerdir’ diye seslenen ve karşımda duran bir şahıs gördüm.” Yani böyle düşünüp basit şeylere değer vermeyen kişiler, kıyamet gününde derecelerinin müttakiler derecesinden ne kadar aşağıda olduğunu göreceklerdir.

   Bazıları da ayakkabısının bağcığını sultanın ışığında bağlamaktan kaçınmışlardır. Bazıları, servetinin hoş görülmediği bir adamın ateşinden kölesinin alıp yaktığı kandili hoş görmeyip söndürmüştür.

   İkinci kısım

   Terk edilmesi takva gereği olan helâllerdir: Bunlar da helâl olmak şartı ile hayat şartlarındaki genişlik, canının istediğini yemek, lezzetli şeylerden yiyip içmek ve süslenmek, konut, giyecek ve ev eşyasında güzelliğe fazla değer vermektir. Gerçi bütün bunlar mübah ve herhangi bir zararı yoksa da ileride zararı olabilir korkusu ile kaçınılmalıdır. Çünkü lezzetli yiyecekler, şehevî arzuları tahrik eder. Şehevî arzular tahrik edildi mi artık düşünce ve bakış yalnız mübahla iktifa etmez. Binâenaleyh böyle bir kişi, düşünce ve bakışını korumaya kadir olamaz. 

   Her ne kadar namusunu korusa da ev eşyasında, konutta ve giyecekte güzelliğe fazla değer verince ona sabretmesi de mümkün olmaz (namusunu da koruyamaz hâle gelir). Bu hâlin devamı ise çeşitli yollardan ve akardan elde edilen birçok mala bağlıdır. Bu malı elde edip korumak ancak makam ve taraftarlarla mümkündür. Bu da sultanların ve devlet adamlarının yardımı olmadan olmaz. Onların yardımı ise ancak onlara hizmet etmek, haklarını gözetme, dalkavukluk ve riyakârlıkla elde edilir. Bu hâl, insanı riyâya sürüklediği gibi zalimlere yardımcı olmak durumuna da düşürür. 

   Ayrıca bu konuda kendisi gibi düşünen ve hevesli olan insanlarla rekabete götürür ki bu da cemiyetin bozulmasına, düşmanlık, kin ve diğer kötülüklere sebep olur. 

   Bu sebeple “Dünya sevgisi bütün hataların başı olmuştur.”[212]

   Allah Resûlü r şöyle buyurmuştur: 

   شِرَارُ أُمَّتِى قَوْمٌ يَأْكُلُونَ أَلْوَانَ الطَّعَامِ، وَ يَلْبَسُونَ أَلْوَانَ الثِّيَابِ وَ يَتَشدَّقُونَ فِى الْكَلاَمِ.

   “Ümmetimin şerlileri, çeşit çeşit yiyecekleri yiyenler, çeşitli giyecekleri giyenler ve konuşurken avurtlarını şişirerek konuşanlardır.”[213]

   Ahmed ibni Hanbel t’e, niâl-i sebtiyye; yani tabaklanmış deriden yapılmış güzel ayakkabılar hakkında sorulunca, “Ben onları kullanmam. Ancak çamurdan korunmak için olursa umarım zararı olmaz. Fakat bir kimse süslenmek maksadıyla giyerse uygun değildir” demiştir.

   Hz. Ömer’in güzel bir hanımı vardı. Hilafet makamına tayin edilince başkaları hakkında şefaatçi olmaya kalkar da onu reddedemem diye endişelenerek boşadı. Fakat ne zaman ki hilafet makamında güç kuvvet kazanıp bu güzel hanıma muhalefet edecek gücün kendisinde varlığını anlayınca onu yeniden nikâhlamak istedi ama kadın ölmüştü.

   Ahmed ibni Hanbel t’a duvarın kireçlenmesi hakkında soruldu, o da meseleyi biraz tafsil ederek “Yerin kireçlenmesine gelince; bu toprağa (toprağın vazifesini yapmasına) mâni olur. Duvarın kireçlenmesi ise ziynettir” dedi. Mescidi kireçlemeyi, boyamayı ve süslemeyi kabul etmedi. Ahmed ibni Hanbel’in bu konudaki delili şudur: Rivayet edilir ki Allah Resûlü’ne, mescidin süslenmesinden soruldu. O cevaben şöyle buyurmuştur:

   لاَ، عَرِيشَ كَعَرِيشِ مُوسَى، وَ إِنَّمَا هُوَ شَيْئٌ
مِثْلُ الْكُحْلِ يُطْلَى بِهِ.

   “Hayır, o mescid Mûsâ’nın çardağı gibi olmalıdır. Yani mescide yapılacak ziynet, süslenecek sürmeye benzer bir şeydir.”[214] Allah Resûlü buna ruhsat vermemiştir.

   Selef-i sâlihîn, ince elbise giymeyi hoş görmemişler ve “Elbisesi ince olanın dini de hafif olur” demişlerdir. Bütün bu anlatılanlar aslında mübahtır fakat kısa zamanda harama düşmeye sebep olabilir. İşte gıybet ve nemimeye sebep olur korkusu ile insanlar hakkında konuşmaya dalmaktan vazgeçmek de bu cins bir şeydir. Bu sebeple, çok konuşurum da insanların gıybetini yapmış olurum korkusu ile Hz. Ebû Bekir es-Sıddîk ağzına taş koyardı.

   Üçüncü kısım

   Kendisinde haramlık bulunmaz ancak geliş yollarından birine haramlık sızabilir: Mesela Bişr el-Hâfî valilerin ve devlet reislerinin kazdırmış olduğu nehirlerden su içmezdi. Onun düşüncesine göre su her ne kadar helâl ve mübah ise de nehir, o suyun akıp kendisine ulaşmasına vasıtadır. Bazıları da Mekke yolunda devlet reislerinin yaptırmış olduğu çeşmelerden su içmezlerdi. Bazıları daha ileri giderek bu su ile sulanan bağın üzümünü yemezdi. Zünnûn el-Mısrî bu konuda daha da ileri gitmiştir, şöyle ki: Kendisi zulmen hapse atılmış, günlerce aç kalmış, bir kadın da ip eğirmek suretiyle kazanmış olduğu maldan ona helâl bir yiyecek göndermiş fakat el-Mısrî onu yememiş. Bunun üzerine kadın ona sitem ederek şöyle demiş: “Helâlden olduğunu bildiğin hâlde neden yemedin?” Zünnûn cevaben, “O yemek bana bir zalimin, yani bir gardiyanın eliyle gelmiştir. Dolayısıyla bana yemeği sevk eden kuvvet, haramdan beslenmiş” demiştir. El-Mısrî (ne kadar ince düşünmektedir ki) yemeği kendisine getiren insan eğer bir zânî veya katil veyahut başka birisi olsaydı bunlardan kabul edecekti. Çünkü zina ve katl gibi günahlardan insan kuvvet kazanmaz. Kuvvet ancak zulümle, hırsızlıkla ve şarapçılıkla, hâsılı haram yemekle elde edilir.

   Ahmed ibni Hanbel mescidde dikiş diken terzinin kazancını hoş görmemiştir. Kendisine “yağmurdan korunmak için kabirlerin kubbesi altında ip eğirenlerin kazancından” sorulduğunda cevaben, “Kabirler ancak ahiretle ilgili hususlardandır” demiş ve bunu da hoş görmemiştir. İşte bunlar üçüncü derecenin bölümleridir ki müttakilerin takva dereceleri bunlardır.

   Dördüncü Derece

   Sıddîklerin takva derecesidir ki bunun özü de şudur: İnsanın gönlünde Allah için onunla ilgilenme konusunda samimi bir niyet yoksa zikrettiğimiz tehlikelerden uzak olan her şeyden sakınmaktır. Hatta Allah için samimi olmayan her şeyden sakınmaktır. Bu derecedeki takva sahipleri ihlâslı, ehl-i tevhid (Allah’ı yegâne hâkim gören) kişilerdir. Bunlar ancak Allah için hareket eder ve Allah için sakin kalırlar. Konuşmaları ve susmaları yalnız Allah içindir. Yemeleri de Allah’a kulluk edecek kuvveti elde etmek içindir. Yürümeleri ve uyumaları da yalnız Allah içindir. Yürümeleri ya bir Müslüman’ın ihtiyacı veya bir hayra koşmak içindir. Uyumaları da tekrar ibadet kuvveti kazanabilmek ve bıkkınlığı atmak içindir. İşte onlar, bütün işlerinde böyle idiler. Allah’ın şu mübarek sözünün gereğini yerine getirirler:

   قُلِ اللَّهُ ثُمَّ ذَرْهُمْ فِى خَوْضِهِمْ

   “…Sonra da onları kendi hâllerine bırak, daldıkları boş laflarla oynayadursunlar.”[215]

   Binâenaleyh, Allah için olmayan her şey onlara göre haramdır. Rivayet edilmiştir ki Yahya adında bir zat, kabızlığı izale için ilaç almış, hanımı da “İshali rahatlatmak için birkaç adım yürüseydin” demiş. Bunun üzerine o zat, “Ben otuz seneden beri kendimi muhasebe ederim; böyle bir yürümenin doğruluğuna dair bir şey bilmiyorum” demiştir. Demek ki o kimsenin dinî açıdan bu konuda gönlünde samimi bir niyet belirmediğinden bu işe teşebbüs etmeyi câiz görmemiştir.

   İbni Sîrîn’den hikâye edilir: Hasan-ı Basrî hazretleri bir cenaze namazı kıldırmak üzere davet edilmiştir. Fakat o, “Şu anda gönlümde Allah için bir niyet yoktur” demiştir. İşte görülüyor ki bu dördüncü derece, takva derecelerinin en yükseğidir. Günahlardan sakınma, uzak kalma derecesindeki takva ise takva derecelerinin en aşağısıdır. İhtiyat bakımından ikisi arasında sayılamayacak kadar derece vardır.

   Kul ne kadar tedbirli ve ihtiyatlı olur, nefsine karşı ne kadar katı davranırsa kıyamet gününde yükü o kadar hafif, dolayısıyla sırat köprüsünden geçmesi o nispette süratli olur. Ayrıca mizanda (amel terazisinde) iyilikler kefesi, kötülükler kefesinden daha ağır basar. Âhirette makamların farklılığı, bu derecelerin farklılığına göredir. Nitekim zalimler hakkında cehennem derekelerinin (tabakalarının) farklılığı da haram derecelerinin farklılığına göredir. Artık işin gerçeğini öğrenince muhayyersin: İstersen çok ihtiyatlı davran istersen de ruhsatla amel et. İhtiyatlı davranman lehine, ruhsatlardan yararlanmaya kalkman da aleyhinedir.

   İzah ettiğimiz müttakilerin, sıddîklerin hatta salihlerin takva derecelerinin bölümlerini, gereğini yerine senin getireceğini umduğumuzdan dolayı zikretmiş değiliz. Çünkü âhir zaman bu gibilere nereden bu imkânı verecek? Hatta bize bile zaman, bu derecelere ulaşma imkânı vermez. Kendimizi ne kadar zorlasak da takva derecelerinin en aşağısı olan verâü’l-udûl (haramlardan sakınma vazgeçme) derecesini yerine getirmekten âciz kalmaktayız. Sözü edilen bu takva derecesine ulaşamayan herkes fısk ve zulüm içindedir; böylelerinin şahitliği, fetvası ve hadis rivayeti reddedilir. O hâlde sen (hiç olmazsa) bu dereceyi korumaya çalış! Zira rivayet ve fetvasının kabul edilebilmesi için âlimin en basit derecesi, âdil olmasıdır. Aksi takdirde onun sözüne güvenmek câiz olmadığı gibi mukallid de ona fetva sormakla sorumluluktan kurtulamaz. Çünkü böyle bir âlimin şahitliğine ve rivayetine itimat câiz olmadığı gibi fetvasına da güvenilemez. 

   Şimdi âlim, devlet reisinin hangi çeşit malından istifade ederse adalet vasfını koruyabilir; onu zikredeceğiz. Zira buna şiddetle ihtiyaç vardır.

   

    
     
     [209]. Riyâzu’s-Sâlihîn, I/282, hadis no: 56 (terc. ve şerh: Mehmet Yaşar Kandemir, İsmail Lütfi Çakan, Raşit Küçük)

    

     
     [210]. Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 584 (terc. Ali Yardım)

    

     
     [211]. Buhârî, hadis no: 1491

    

     
     [212]. Gazâlî bu ifadesiyle bu anlamdaki bir hadise işaret etmektedir.

    

     
     [213]. Feyzu’l-Kadîr, IV, 154-155

    

     
     [214]. Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, II, 6

    

     
     [215]. En’âm sûresi 6/91. Âyetin tamamının meâli şöyledir: “O Yahudiler, ‘Allah hiçbir insana bir şey indirmemiştir’ diyerek Allah’ı gereği gibi takdir edip tanımadılar. Onlara şöyle de: ‘Mûsâ’nın insanlara bir nur ve bir yol gösterici olarak getirdiği, sizin ise ayrı ayrı kâğıtlara yazıp işinize geleni gösterdiğiniz fakat çoğunu da gizlediğiniz, ayrıca sizin de atalarınızın da bilmediği şeylerin size öğretildiği o kitabı kim göndermiştir?’ Ardından da ‘O kitabı Allah indirmiştir’ de; sonra da onları kendi hâllerine bırak, daldıkları boş laflarla oynayadursunlar.”
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   Üçüncü Fasıl

   

   İlim Adamlarının, Devlet Reisinin
Mallarından Ne Kadar Alabileceğine Dairdir

   Devlet reislerinin malları üç kısma ayrılır:

   – Helâl olduğu bilinenler.

   – Haram olduğu bilinenler.

   – Şüpheli olup araştırılması gerekenler.

   Birinci Kısım

   Helâl olduğu belli olanlar. Bu da birtakım nevilere ayrılır:

   Birinci Nevi

   Kâfirlerle savaşıp galip gelmek suretiyle elde edilen mallar; savaşmadan elde edilen (fey’) ganimetler, karşılıklı rızaya bağlı olarak alınan barış karşılığı (elde edilen) mallar veya şeriatın ölçüsüne ve şartlarına uygun olarak tayin edilen cizye. Bütün bu zikredilen mallar, bir kısım şartlara riayet edilerek âmme menfaatine harcanabilir. Binâenaleyh, İslâm’ın yararına işlerle ilgisi olan kimselerin de bu mallardan alması câizdir.

   İkinci Nevi

   Belli bir sahibi bulunmayan, zayi olmaya terk edilmiş mallar. Asabe ve ashab-ı feraiz[216] denilen yakın akrabaları bulunmayan miraslar. Bu ikinci nevide zikredilen mallar da birtakım ihtiyaçlar için hazırlanmış imkânlardır. Üzerinde, insanların birbirleriyle kaynaşmasını sağlayan ilim ehli için kayıt düşülmüş olan bu mallardan, ilim ehlinin ihtiyaca göre alması câizdir.

   Üçüncü Nevi

   Hayrata vakfedilmiş veya belli şartlarla kayıt altına alınmış vakıf mallarıdır ki üzerinde devlet reisinin resmî yazısı bulunur ve vakfedenin şartına aykırı değilse böyle bir maldan da ilim ehlinin alması câizdir.

   Dördüncü Nevi

   Üzerinde “devlet reisinin ihyâ ettiği veya karşılıklı rıza ile parasını ödeyerek satın aldığı…” yazılı bir çiftlikten yararlanmak da mübahtır. Ancak bu çiftliğe verilen veya ihyâsı için ödenen bu para haramdan ise böyle bir mal şüpheden hâlî olmamakla beraber, adaleti zedeleyecek derecede haram değildir. İşte bunlar devlet malları içerisinde helâl olan türlerdir.

   İkinci Kısım

   Birinci kısmın zıddı, yani haram olduğu bilinen mallardır. Bu da tüm İslâm ülkelerinde Müslümanlar’a vakfedilmiş harâc-ı muvazzaftır.[217] Âlimin bu maldan yemesi haramdır. Ancak mesela Irak arazisi böyle değildir. Şâfiî mezhebine göre Irak arazisi, Müslümanlar’ın menfaatine (âmme yararına) bir vakıftır. İlim adamlarından kim bu maldan kifâyet miktarı alırsa ona herhangi bir vebal olmaz. Bu bizim kabul ettiğimiz bir ruhsattır. Çünkü biz Irak mallarından kifâyet miktarından az bir şey aldık.[218] Bu ifadeyi, kanaatte aşırılığı anlatmak için kullanmadık. Umarız bu affedilecek noktadadır. Yine umarız ki çeşitli haramlarla dolu böyle karışık bir zamanda ilim ehlinin kazandığı en helâl yiyecektir bu. Sen harâc-ı muvazzaf denilen ve tüm İslam ülkelerinde Müslümanlar’a vakfedilmiş malların haram olduğunu öğrenince müsâdere ve muvâkaa[219] malları diye kaydedilen malların da haram olduğunu kabullenirsin. Aynı şekilde devlet başkanlarının, valilerinden rüşvet yoluyla aldıkları da haramdır; alınması câiz değildir. Hülâsa: Zulmen aldıkları her şeyin haramlığı gayet açıktır. Durum böyle olunca, haram nevileri de üçtür: Harâc, Müsâdere ve rüşvet malları.

   Üçüncü Kısım

   Karışık olan (şüpheli olup araştırılması gereken) mallar. Bu da dört dereceye ayrılır:

   Birinci Derece

   Valilerden birinin zimmetine yazılan ve ödeme yapması için tayin edilen mal. Vali bunu gelir olarak kaydetmeden peşin olarak verir. Haramlığı ve helâlliği bilinmedikçe bu da helâl değildir. Eğer vali haraç görevlisi ise ve kasâma haracı[220] topluyorsa bu da kesinlikle haramdır. Bu görevli, devlet başkanının emlâkinde yetkili biriyse -devlet reisinin de miras yoluyla gelen, satın alınıp ihyâ edilen ve helâl olduğu bilinen malları vardır- bu emlâkin helâl olduğu bilineninden almak da helâldir. Devlet başkanının tüm emlâkinde görevliyse helâl ve haramın bir arada, onun elinde toplandığı da biliniyorsa böyle bir malı reddetmenin önemli bir takva derecesi sayılacağı gizli değildir. Ancak bu malın çoğu helâl ise bu çoğa bakarak haramlığına hükmedilmez. Ekserisi haram ise o zaman kaçınmak gerekir. Çünkü hüküm eksere göredir.

   İkinci Derece

   Hazineye kaydedilen mallar. Devlet başkanının hâl ve tavrından, bu malın helâlle ilgisi olmadığı anlaşılırsa bu da haramdır. Eğer devlet başkanı ticaretle ilgileniyor ya da elinde Müslümanlar’ın menfaatlerine harcanması gereken paralar varsa bu konuda da yine eksere göre hükmetmek gerekir.

   Üçüncü Derece

   Devlet reisiyle ilişkisi olan bir alışverişçinin malıdır. Eğer bu kimse sultandan başkasıyla da ticarî ilişki içinde değilse bu tıpkı haraç memuru gibidir. Devlet reisiyle ticaret ilişkisinin yanında aynı zamanda servet sahibi kimseler ve tüccarlarla da ilişkisi varsa bunun malından almak haram değildir. Çünkü zâhirde onun eli zalim eli değildir. Bu gibilerin çoğunun malı karşılıklı rızaya dayanılarak kazanılmıştır. 

   İbnü’l-Mübârek’in kefili olan bir kişi kendisine yazı yazmış ve sultanla ticarî ilişki içerisinde bulunan kimselerle ilişki kurmayı sormuş ona. O da “Eğer sultandan başkalarıyla da ticarî ilişkisi varsa onunla ticarî muamelede bulun; aksi hâlde onunla ilişkini kes” demiştir.

   Dördüncü Derece

   Alışverişçinin sultana kendi özel malından borç olarak verdiğidir. Bunun hükmü, sultanın kendi malının hükmü gibidir. Ancak borcu ödeme esnasında, ödenen paraya haramlık şüphesi girebilir, ödenen karşılık haram maldan olabilir. Bu mal teminat karşılığı olarak alınmışsa şüpheden uzak değildir. Bu konuda uzun bir detay vardır ki biz bunu İhyâu Ulûmi’d-Dîn adlı kitabın Helâl, Haram ve Şüpheli Şeyler bölümünde açıkladık. Devlet başkanlarının malları konusunda bundan daha uzun incelikler vardır; orada bunu da anlattık. Şimdi burada bu tembihatla yetindik.

   

    
     
     [216]. Asabe: İslam hukunda miras bırakana doğrudan veya erkek vasıtasıyla bağlı bulunan mirasçılar için kullanılan fıkhî terimdir (bkz. DİA, III, 452). Ashab-ı feraiz: İslam miras hukukunda belirli pay sahibi mirasçılar için kullanılan terimdir (bkz. DİA, III, 467).

    

     
     [217]. Harâc-ı muvazzaf: Ürün üzerine değil, arazi üzerine konulan senelik vergidir. Buna harâc-ı vazîfe de denilir. Bkz. İslâm’da İnanç İbâdet ve Günlük Yaşayış Ansiklopedisi, (II, 166, Mehmet Erkal)

    

     
     [218]. Gazâlî’nin Irak arazisi ile ilgili bu görüşü o dönemin şartlarına göredir. O dönemde Irak, Hicaz, Şam, Filistin ve daha pek çok ülkede tek bir İslam devleti hâkimdi. Dolayısıyla meşru olmak şartıyla istedikleri gibi tasarrufta bulunabilirlerdi. Ama şu anda durum değişti. Çünkü bu tek devletten birçok devlet ortaya çıktı. Her ülkenin kendine has sınırları, ekonomisi ve idârî sistemi var. Yukarıdaki hükmün artık bugün geçerliliği yoktur. 

    

     
     [219]. Müsadere ve muvakaa malları: Müsadere edilen mallar hazinesinde bulunanlardır.

    

     
     [220]. Harâc-ı kasâme: Arazi ürünlerinden belirli nispette alınan haracdır. Bu haraç ürüne bağlıdır. Buna harâc-ı mukâseme de denir. Bkz. İslam’da İnanç İbâdet ve Günlük Yaşayış Ansiklopedisi (II, 166, Mehmet Erkal)
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   Dördüncü Fasıl

   

   Zalim Sultanlara Helâl Olan Mallarının da 
İade Edilmesinin Gereği ve Bundan 
Kaçınmanın Lüzumuna Dairdir

   Selef imamlarından bazılarının, devlet başkanının vermiş olduğu hediyeleri aldıkları nakledilmiştir; bu bilinmektedir. Ancak onların, devlet başkanlarının helâl olduğunu bildikleri mallarından almış olmalarında da şüphe edilmemelidir. İlk asırlarda idarecilerin ellerinde helâl mal çoktu. Bunlar da Müslümanlar tarafından ülkeler fethedildiğinde gayrimüslimlerin mallarından elde edilen ganimetlerdi. Fakat bu zamanda helâl olduğu bilinenin de alınmaması gerekir. Çünkü bu asrın devlet adamları, helâlden de olsa ilim adamlarına herhangi bir şey vermeye gönülleri müsaade etmez. Ancak onları kullanmayı, onlarla çevresinin çok gözükmesini, gayeleri için onların yardımını sağlamayı, meclislerinin onlarla güzelleşmesini, her mahfilde ve her toplulukta onların hizmete devam etmelerini ve eşiğe yüz sürmelerini sağlamak için devlet adamları ilim adamlarına maddî imkân tanırlar. Hatta onlar ‘Kur’an hatmi’ adıyla meclisler düzenlerler; gayeleri ilim adamlarını kullanmak, onların çokluğuyla ve kendilerine tâbi olmalarını istemekle ziynetlenmek arzusuyla ulemanın hazır olmasını sağlamaktır.

   Devlet adamlarının mallarından alan kimse önce istemek suretiyle, ikinci olarak hizmete devam etmek, üçüncü olarak övgüyle ve dua ederek, dördüncü olarak yardım istediklerinde gayelerini gerçekleştirmek üzere onlara yardım etmekle, beşincisi meclislerinde, düğün-derneklerinde cemaatlerini çoğaltarak, altıncısı sevgi gösterip dostluk izhar ederek ve düşmanlarına karşı onlara yardımda bulunarak, yedinci olarak da zulümlerini, çirkinliklerini ve kötü davranışlarını örterek. Nefsini aşağılamayacak olsaydı İmam Şâfiî’nin derecesinde bile olsa devlet adamı ona bir dirhem vermezdi.

   İnsanı yukarıda sayılan sakıncalara götüreceğinden, bu zamanda onların mallarından, helâl olduğu bilinenlerden de almak câiz değildir. Nerede kaldı ki haram olduğu bilinen veya şüphelenilenlerden alınsın.

   Binâenaleyh, devlet adamlarının mallarından alan kimsenin başına gelen en basit bela bu masiyetlerdir. Çünkü bu özellikteki devlet adamlarının mallarından alan kimseler onların valilerinin karşısında zillete düşecek, ihtiyaç için durmadan kapılarına gidip geleceklerdir. Bu sebeple dinine titreyen bir kimsenin bu şekilde dindarlığı kalmaz. Bütün bu masiyetlerin yani devlet adamlarına övgü, dua, yanlarına gidip gelme ve onları sevindirmenin haram olduğunu biz zikrettik. O hâlde bu sakıncalara ve haramlara çekip götüren malda ne gibi bir fayda olabilir? Durum böyle olunca dinini kurtarabilmek için haram veya helâl olsun, devlet adamlarının mallarından tamamıyla ümidini kes.

  


   
   
Bu Bâbı ve Bu Kitabı Sona 
Erdirdiğimiz Bir Mesele


   

   Bu bölümde haramdan sakınmanın, korunmanın birtakım inceliklerine işarette bulunacağız ki bunlara selef âlimleri dikkat etmiş ve devlet adamlarının hukuku ile ilgili olarak bunlara riayet göstermişlerdir.

   Mesela fakirlere dağıtmak üzere sultan sana bir miktar para gönderiyor; evlâ olan bunu reddetmek midir yoksa kabul edip dağıtmak mıdır? Buna cevabım şudur: Eğer bu mal haram bir yerdense ve sahibi de bunu biliyorsa bunu almaya imkân yoktur. Bilakis sultana, o malı sahibine geri vermesi emredilir. Şayet bu mal, sahibi bilinmeyen mallar cümlesinden ise yoksullara tasadduk etmelidir diye fetva verilir. Böyle bir malı sultandan alıp dağıtmak caizdir; hatta böyle yapmak malı onun elinde bırakmaktan daha iyidir. Çünkü sultan bu malı kullanarak zulüm yapabilir. Onu fitne ve fesat çıkarmak için sarf edebilir. Ancak bu da üç tehlikeden emin olmak şartıyla caizdir:

   Birincisi

   Sultandan bu malı almak, sultanın onu helâl zannetmesine sebep olabilir. Sultan bu konuda şöyle düşünür: Helâl olmasaydı sen ona el uzatmaz, kendi sorumluluğun altına almazdın. Eğer böyle bir endişe varsa o malı alma! Çünkü haram kazanmak için sultana sağlanan cüret, bizzat onu alıp yoksullara dağıtma neticesinde meydana gelecek hayrı karşılamaz.

   İkincisi

   İlmî seviyeleri senin ilmî seviyenin altında olan kimselerin sana bakıp devlet adamlarından hediye kabul etme konusunda davranışına uymaları ve kendilerinin de almalarının caiz olduğuna delil getirmeleri, sonra da aldıkları bu malı fakirlere dağıtmamalarıdır. Çünkü bir grup insan, İmam Şâfiî’nin devlet adamlarından mal aldığı görüşüne sarılmış ama onun dağıtmak düşüncesiyle aldığını unutmuşlardır.

   Rivayet edilmiştir ki Vehb ibni Münebbih ve Tâvûs, Haccâc’ın kardeşi Muhammed ibni Yusuf’un yanına girdiler. Muhammed ibni Yusuf, Haccâc’ın memuru idi. Soğuk bir sabah vakti idi. Muhammed ibni Yusuf kölesine, “Şu şalı getir de Tâvûs’un üzerine at” dedi. Tâvûs sandalyeye oturmuştu. Köle, şalı Tâvûs’un üzerine attı ama Tâvûs, omuzlarını titreterek şalı yere düşürdü. Bunun üzerine Muhammed ibni Yusuf kızdı. Vehb ibni Münebbih, “Onu niçin kızdırdın? Alıp başkasına tasadduk edebilirdin” dedi. Tâvûs, “Evet, doğru söyledin. Fakat benden sonra ‘Tâvûs bunu aldı da onu benim kullanacağım şekilde kullanmadı’ denilmeseydi ben bunu yapardım” dedi.

   Üçüncüsü

   Sana özel bir değer verip yaptıklarıyla seni tercih ettiği için gönül tellerinin ona sevgiyle titremesidir. Eğer böyleyse devlet adamının verdiği malı kabul etme! Çünkü zalimi sevmek öldürücü bir zehir ve gizli bir hastalıktır. Zira sevdiğinde ona dalkavukluk etmen, onunla bir arada bulunma hırsı ve ondan ayrılmayı hoş görmemen gerekir. Bütün bunlar haramdır.

   Hz. Âişe radıyallahu anhâ şöyle demiştir:

   جُبِلَتِ الْقُلُوبُ عَلَى حُبِّ مَنْ أَحْسَنَ إِلَيْهَا،
وَ بُغْضِ مَنْ أَسَاءَ إِلَيْهَا.

   “Kalpler kendisine iyilik edeni sevme, kötülük edene de buğzetme eğilimi üzerine yaratılmıştır.”[221]

   Aleyhissalâtu vesselâm Efendimiz de şöyle buyurmuştur:

   اَللَّهُمَّ لاَ تَجْعَلْ لِفَاجِرٍ عَلَىَّ يَدًا فَيُحِبَّهُ قَلْبِى.

   “Allah’ım! Bana hiçbir fasıkın iyiliğini nasip etme! Aksi hâlde kalbim onu sever.”

   Böylece kalp sevgisinin, insanın elinde olmadan meydana geldiği ve fasık ve faciri sevmenin haram olduğu anlaşılıyor.

   Valilerden biri, Mâlik ibni Dînâr’a 10.000 dirhem vermişti. Mâlik ibni Dînar da bu paranın tamamını harcamış, bunun üzerine Muhammed ibni Vâsi’ ona, “O mahlûkun sana verdiği parayı ne yaptın?” diye sorunca o, “Arkadaşlarıma sor” diye cevap vermişti. Arkadaşları da “Hepsini harcadı” demişlerdi. Bunun üzerine Muhammed ibni Vâsi’ ona, “Allah adına sana soruyorum! Kalbin şimdi mi o valiyi daha çok seviyor yoksa bu parayı sana göndermeden evvel mi?” diye sordu. O, “şimdi” deyince Vâsi’, “Korktuğum başıma geldi. Ben bundan endişe ediyordum” dedi. Hiç kuşkusuz, devlet adamını sevmek onun saltanatının devam etmesine, hâkimiyetinin genişlemesine razı olmayı; ondan uzak kalmamayı ve ölümünü hoş görmemeyi gerektirir. Bütün bunlar ise zulme razı olmaktır. Zulme razı olan kimse ona ortak olmuş demektir.

   Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   وَلاَتَرْكَنُوا اِلَى الَّذِينَ ظَلَمُوا فَتَمَسَّكُمُ النَّارُ

   “Zalimlere meyletmeyin; yoksa ateş size de dokunur.”[222]

   Yani onların yaptıklarına razı olmayınız. Devlet adamının zulmü yüzünden insanın ona daha önce olan buğzu devam ediyorsa bu parayı almasında bir beis yoktur. Devlet reisinden kendisine gelen malları fakirlere dağıtan Basra zâhidlerinden birine şöyle denilmiştir: “Onları sevmekten endişe etmez misin?” O, şöyle cevap vermiştir: “Bir adam elimden tutup da beni cennete götürse sonra da Rabbine asi olsa kalbim onu sevmez; çünkü onu elimden tutup beni cennete götürmek için görevlendiren Allah bana, ona bu isyanı yüzünden buğzetme duygusu vermiştir. Bu buğzum, onu emrime veren Allah’a şükür içindir.”

   İşte burada Fâtihatü’l-Ulûm adlı kitabımız sona ermektedir. Biz bu sonuçla iktifa ediyoruz.

   Allah Teâlâ Efendimiz Muhammed aleyhisselâma, ehl-i beytine ve tüm sahabilerine binlerle salât ü selâm eylesin. Âmîn.

   

    
     
     [221]. Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 388

    

     
     [222]. Hûd sûresi 11/113. Âyetin devamının meâli şöyledir: “Sizin Allah’tan başka dostlarınız zaten yoktur; sonra hiç kimseden yardım görmezsiniz.”

    

   

  

  
 . Kuzâî, Şihâbü’l-Ahbâr, hadis no: 388





 
 . Hûd sûresi 11/113. Âyetin devamının meâli şöyledir: “Sizin Allah’tan başka dostlarınız zaten yoktur; sonra hiç kimseden yardım görmezsiniz.”





[221]

[222]
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