
   
    
  


   
   İHYÂU ULÛMİ’D-DİN
İMAM-I GAZÂLÎ

UZLET

YALNIZLIĞIN FAZİLETLERİ

   
TERCÜME: HARUN ÜNAL

   



  


   
   © İlkharf Yayıncılık San. ve Tic. Ltd. Şti, 2019

Sertifika No: 33723
© Yayınevinden yazılı izin almadan kısmen veya tamamen alıntı yapılamaz,
hiçbir şekilde kopya edilemez, çoğaltılamaz ve yayımlanamaz.

Uzlet
Yalnızlığın Faziletleri
İMAM-I GAZÂLÎ

İstanbul, 2019

ISBN
978-975-6457-71-9

Yayın Yönetmeni
Serdar Çelik

Dizgi
Aynur Bayır

Mizanpaj
Adem Şenel

Kapak Tasarım
Yunus Karaaslan

Baskı-Cilt
Enes Basın Yayın ve Matbaacılık Ltd. Şti.
Litros Yolu Fatih Sanayi Sitesi No:12/210 Topkapı / İSTANBUL
Tel: 0 212 501 47 63 Sertifika No: 12469


ÇELİK YAYINEVİ
Sertifika No: 14710
İkitelli O.S.B. Mh. Milas Cd. İş Batı İş Merkezi 
No:29/12-A Başakşehir - İstanbul
Tel: +90 (212) 511 28 11 Faks: +90 (212) 511 28 12
celikyayinevi.com.tr - info@celikyayinevi.com

Çelik Yayınevi, İlkharf Yayıncılık San. ve Tic. Ltd. Şti.’nin Markasıdır.

  


   
   

   
BİSMİLLÂHİRRAHMÂNİRRAHÎM
(Rahmân ve Rahîm olan Allah’ın adıyla)

  


   
   UZLETE ÇEKİLMENİN ADABI

   

   Bu kitap, İhyâu Ulûmi’d-Din kitaplarının ikinci bölümünün altıncısını oluşturmaktadır.

   Nimetlerinin en büyüğünü, yarattıklarının en hayırlıları ve seçkinlerine sunan Allah’a hamdolsun. Çünkü Allah böylece kullarının birbirleriyle kaynaşmalarını sağlamış, Rablerinin nimetlerini ve azametini görme hazzını ve lezzetini ihsan eylemiştir. Kendisine yakarmaları sayesinde kullarını sır ve güzelliklerle mutlu kılmıştır. 

   Dünyanın süsünü salih kullarının nazarında küçük göstererek, onların dünyaya aldanmalarına fırsat vermemiştir. Böylece onlar uzlete çekilmeyi ve yalnız kalarak Rabbiyle baş başa bulunmayı arzulamışlar, bunun için yakınlarıyla olan bağlarını kesmişler, sadece Rabbini tesbih etmeyi istemiş ve bu yolu seçmişlerdir. Dolayısıyla insanlardan hep uzak kalmış, hatta bu kimseler en yakınları bile olsa, onları Rabbi için terketmiştir.

   Salât ve selâm peygamberlerinin ve hayırlıların en hayırlısı ve seyyidi efendimiz Hz. Muhammed’e olsun, ehl-i beytine, ashabına, Hak önderlerine ve imamlarına olsun.

   İnsanlar, uzlet ya da insanlardan ayrılarak tek başına yaşama konusunda farklı farklı görüşler sergilemişlerdir. Kimi uzleti savunurken, kimi insanlarla bir arada olmayı savunmuşlardır. Kimi yalnız yaşamanın faziletinden söz ederlerken, kimileri de toplum ile bir arada bulunmanın değerlerinden ve üstünlüklerinden söz etmişlerdir. Ancak her iki hususun da hem iyi, hem de yanlış tarafları bulunmaktadır. Ancak abidlerin ve zahidlerin çoğu, hep uzlet tarafını, yalnızlığı tercih etmişlerdir. Bunlar halkla bir arada olmaktan ziyade tek olarak yaşama yolunu üstün görmüşlerdir.

   İhya kitaplarının sohbetle ilgili bölümünde, “bir arada bulunmanın, kardeşçe yaşamanın ve birbirleriyle ülfet oluşturmanın” faziletlerine ilişkin olarak sunduklarımız neredeyse buna, yalnızlığa taraftar olanların çoğuna göre çelişkilerle dolu bulunmaktadır. Çünkü yalnızlığı ve halktan uzaklığı benimseyenler birarada olmayı kendilerince ürkütücü buluyorlar. Dolayısıyla bu konuda gerçek ve hak olan taraf nedir, bunu açıklamak ve bu husustaki perdeyi aralamak istiyoruz. Dolayısıyla biz bu konuyu “Mezheplerin görüşleri ve konuya ilişkin delilleri” ve “Faydalarını ve sıkıntılarını ortaya koymak suretiyle gerçeği aralamak” başlıkları altında iki bölümde sunmaya çalışacağız.

  


   
   BİRİNCİ BÖLÜM

   

  


   
   MEZHEPLERİN GÖRÜŞLERİ VE 
KONUYA İLİŞKİN DELİLLERİ

   

   İnsanlar, kişinin uzlete çekilip çekilmemesiyle ilgili olarak, yani yalnız olarak tek başına yaşamalı mı yoksa yaşamamalı mı noktasında oldukça farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. Hatta bu tür tartışmalar tabiîn döneminden itibaren başlayarak devam etmiştir. Halkla bir arada bulunmaktansa yalnız olarak tek başına yaşamayı, yani uzlet hayatını savunan, bunun önem ve fazileti üzerinde duranların başında Süfyan Sevrî, İbrahim b. Edhem, Davut Taî, Fudayl b. İyad, Süleyman Havass, Yusuf b. Esbat, Huzeyfe b. Mer’aşî, Bişr-i Hafî gibi isimler yer almaktadır.

   Ancak tabiînlerin çoğunluğu halkla bir arada yaşamayı, onların arasında bulunmayı, bilgi artışını, eş ve dostunun fazlalaşmasını, insanlarla ülfet ve muhabbeti ve özellikle müminler arasındaki bağların güçlenmesi yönünü uygun görmüşler ve bunu müstehap saymışlardır. Aynı zamanda dinî konularda onlarla yardımlaşmalarını, hatta iyilik ve takvada yardımlaşmalarını istemişler ve bunu uygun kabul etmişlerdir. Bu görüşü savunanların başında da Said b. Müseyyeb, Şa’bî, İbn Ebu Leylâ, Hişam b. Urve, İbn Şübrüme, Şurayh, Şurayk/Şerîk b. Abdullah, İbn Uyeyne, İbn Mübarek, İmam Şafiî, Ahmed b. Hanbel gelmektedir.

   Bu konuyla ilgili olarak İslâm bilginlerinden bize kadar ulaşan bilgiler de tarafları destekleme ya da desteklememe durumlarına göre, sözlerinin netlik durumlarına veya üstü kapalı ifadelerine göre kısımlara ayrılırlar. Kimi sözler mutlak mânâda söylenmiştir ki, bu mutlak sözler iki görüşten birine kesin işaret etmekte ve hangisine taraf olduğunu göstermektedir. Kimisi de yaklaşık ifadeler söylemek suretiyle hangi tarafa daha çok meylettiğini kullandığı cümlelerle, sözlerle ortaya koymaktadır. Biz öncelikli olarak mutlak mânâda söylenen sözleri ele alalım, onları önce nakledelim, böylece bu konudaki görüşleri açıklayabilelim. Ancak net bir ifade kullanmayıp da yaklaşık bir anlamda taraf olan kimselerin de sözlerini, yani bir illete ya da sebebe bağlı bulunanları da, endişe ve yararlar konusunda sunmayı düşünüyoruz. 

   Hz. Ömer (r.a.)’den yapılan rivayete göre, demiştir ki: 

   “Uzlet hayatı yaşamaktaki payınızı alınız.”

   İbn Sîrîn de şöyle der: 

   “Uzlet, halktan ayrılarak bir kenara çekilip yaşamak da bir ibadettir.”

   Fudayl b. İyad ise şöyle der: 

   “Dost istersen Allah yeter, arkadaş istersen Kur’an yeter. Öğüt istersen, öğüt almak bakımından ölüm yeter.”

   Yine Fudayl b. İyad demiştir ki: 

   “Allah’ı kendine dost eyle! Yanına insanları almayı da bırak!”

   Zahid Ebu Rebî, Davut Taî’ye: “Bana öğüt ver” der. Davut Taî de şöyle der:

   “Dünya ile olan bağlarını kopar, dünyadan bir şey tatmaya kalkışma, oruçlu ol. Eğer iftar açmak istiyorsan, dünya orucunun iftarını da ahirete ertele. Arslandan kaçar gibi insanlardan kaç, uzak dur!”

   Hasan Basrî (r.a.) de şöyle diyor: 

   “Bir takım bilgiler var ki, onları Tevrat’tan edinmiştim. O edindiğim sözler şöyledir: ‘Ademoğlu kanaat etti de, başkalarına muhtaç olmaktan kurtuldu. İnsanlardan ayrı yaşadı, selâmette oldu. Şehevî istek ve arzuları bir kenara bıraktı, özgür kaldı. Kıskançlığı bir kenara itti, adamın insanlığı, mertliği ortaya çıktı. Az da olsa sabretmesini bildi ve bundan dolayı uzun süre bunun faydasını ve yararını elde etti, kazançlı oldu.’”

   Vuheyb b. Verd diyor ki: 

   “Bize gelen bilgilere göre hikmet on parçadır. Hikmetin onda dokuzu susmaktadır. Onuncusu da halktan ayrılarak yalnız yaşamaktadır.”

   Yusuf b. Müslim Ali Bekkar’a “Tek başına yaşıyorsun, sen bu uzlet hayatına ne kadar da sabırla dayanabiliyorsun!” diyerek şaşkınlığını dile getirince Ali b. Bekkar da, evinden hiç ayrılmamanın, uzlet hayatı yaşamanın durumunu şöyle dile getiriyor: “Ben gençken bundan daha çok dayanıklıydım, sabırlıydım. O zaman gider insanlar arasında otururdum da, onlarla hiç konuşmazdım.”

   Süfyan Sevrî der ki: 

   “Şimdi konuşmama, sessiz kalma vaktidir, evlere kapanıp insanlarla birlikte olmama zamanıdır.”

   Zâtın biri de şöyle diyor: 

   “Ben bir gemide bulunuyordum. Beraberimizde Hz. Ali’ye bağlı olduğunu ifade eden bir de genç bulunuyordu. Bir hafta bizimle birlikte kaldı da, onun konuştuğunu bir defa olsun duymadık. Bunun üzerine kendisine: ‘Hey delikanlı! Allah bizi seninle bir haftadır arkadaş kıldı, birarada bulundurdu ama buna rağmen senin ne aramıza karıştığını ne de bizimle konuştuğunu göremedik. Nedir bunun sebebi?’ diye sorduk. O da şöyle bir şiirle karşılık verdi:

   ‘Tasası az, ölecek bir çocuğu da yok ki adamın

   Elden yok olup gitmesine üzüleceği bir şeyi de yok ki zavallının

   Kendisi çocukluk dönemini geçirmiş de ilim sahibi olmuş birinin

   Yalnızlıktan ve sessizlikten başka olur mu hiç zamanı adamın’”

   İbrahim Nehaî adamın birine şöyle der: 

   “İlim öğren, daha sonra da köşene çekil, halktan ayrı kal.”

   Nitekim Rebi el-Haysem de aynı şekilde konuşmuştur. Yine anlatıldığına göre, Malik b. Enes cenazelere katılır, hastaları ziyaret eder, eş ve dostlarına haklarını verir. Zamanla Malik b. Enes bunları birebir terketmeye başladı. Öyle bir zaman geldi ki hiçbirini artık yapmaz oldu ve kendisi şöyle diyordu: “İnsanın, her özrünü açıklayabilecek, her mazeretini dile getirebilecek bir ortam ona hazırlanmış değildir.” Çünkü kendisi bundan böyle uzlet yolunu seçmişti.

   Ömer b. Abdulaziz’e derler ki: “Keşke bize biraz zaman ayırabilseydin?” O da böyle diyenlere şu karşılığı verir: “Boş zaman mı kaldı ki? Ancak olsa olsa Allah katında boş vaktimiz olabilir.”

   Fudayl b. İyad da şöyle diyor: 

   “Karşılaştığımda bana selâm vermeyen, hastalandığım zaman beni ziyarete gelmeyen kimsenin yanımda bir şeyinin kaldığını, bir alacağının olacağını hissederim.”

   Ebu Süleyman Daranî de der ki: 

   “Birgün Rebi b. Haysem evinin kapısının önünde oturuyordu. Tam bu sırada bir taş atıldı, atılan taş adamcağızın başına isabet ederek, başının yarılmasına sebep oldu. O bu sırada başından akan kanları silerken şöyle diyordu: ‘Ey Rebi, sen kesinlikle dersini, öğüdünü böylece almış oldun.’ Bundan sonra hemen yerinden kalktı ve evine girdi. Bundan böyle artık o, cenazesi oradan çıkana dek, bir daha evden dışarı çıkıp oturmadı.

   Sa’d b. Ebu Vakkas ile Said b. Zeyd, Medine’de Akik denilen bölgede bulunan evlerine kapanıp kaldılar ve buradan hiç ayrılmadılar. Hatta her ikisi ne cuma günleri ne de başka günler Medine’ye gelmezlerdi. Nitekim Akik denilen bölgede ölene dek öylece kaldılar.

   Yusuf b. Esbat diyor ki:

   “Süfyan Sevri’nin şöyle söylediğini dinledim: ‘Kendisinden başka hiçbir ilah bulunmayan Allah’a yemin ederim ki, artık insanlarla alakayı kesip uzlet hayatı yaşamanın zamanıdır.’”

   Bişr b. Abdullah da şöyle der: 

   “Halkın seni fazla tanımamalarına dikkat et. Çünkü sen yarın kıyamet gününde neler olacağını bilemezsin. Eğer orada rezil olacak olursan, hiç olmazsa tanıyanların az olur.”

   Emirlerden biri Hatem’i Asamm’ın yanına gider ve ona “Senin herhangi bir ihtiyacın var mı?” diye sorar. O da “Evet” der. Adam, “O hâlde nedir, söyle?” der. Hatem’in cevabı net olur: “Bundan böyle beni görmemen ve benim de seni görmememdir ve beni tanımamış olmandır.”

   Adamın biri Tüsterî’ye “Seninle arkadaşlık, sohbet etmek istiyorum.” der. O da: “Şayet birimizden biri ölürse, o zaman kalana kim arkadaş olacak?” der. Arkadaşı: “Allah!” diye karşılık verince, o da: “Şimdiden itibaren o takdirde o kimse Allah ile arkadaşlık etsin.” buyurur.

   Fudayl b. İyad’a denir ki: “Oğlun Ali diyor ki: ‘Keşke benim kendilerini görebileceğim ve fakat halkın beni göremeyecekleri bir yerde bulunsaydım! Buna ne dersiniz?’ Bunun üzerine Fudayl ağlamaya başlar ve şöyle der: “Yazıklar olsun Ali’ye! Öyle demeyip de şöyle deseydi daha iyi olurdu: ‘Ne benim onları ne de onların beni görebilecekleri bir yerde olsaydım.’

   Yine Fudayl der ki: 

   “Bir kimsenin çevresinin, tanıdıklarının çokluğu, onun beyinsizliğini gösterir.”

   Abdullah b. Abbas (r.a.) diyor ki: 

   “Meclislerin en önemlisi evinin derinliğinde olanıdır ki, ne görür ve ne de görülürsün.”

   İşte bu görüşler uzlet taraftarı olan kimselerin görüşleridir.

  


   
   TOPLUM İÇİNE 
KARIŞMAYI SAVUNANLAR

   

   Toplum arasına karışmayı savunanlar, yüce Rabbimizin şu ayetini kendilerine delil olarak sunuyorlar:

   

   “Kendilerine apaçık deliller geldikten sonra parçalanıp ayrılığa düşenler gibi olmayın. İşte bunlar için pek büyük bir azap vardır.” (3, Al-i İmran, 105).

   Ayrıca şu ayeti de kendileri için delil getirirler:

   

   “Hani siz birbirinize düşman kişiler idiniz de O, gönüllerinizi birleştirmiş ve O’nun nimeti sayesinde kardeş kimseler olmuştunuz.” (3, Al-i İmran, 103)

   Dolayısıyla ayette ifade edildiği gibi, Allah’ın gönülleri birleştirmesiyle onlar böylece biraraya gelmiş oldular. Ancak bu, onlar için bir delil olamaz; bu yorumları zayıftır. Çünkü ayette söz konusu edilen şey görüş ayrılıklarıdır; yüce Allah’ın kitabını anlama ve kavramada ihtilafa düşmeleri ve şeriatın temel esaslarında düşülen ayrılığa işarettir. Yoksa insanların uzlete çekilmesini ayet tenkid etmiyor. Esasen “ülfetten” murad edilen şey ise, kişinin kâlbinden kötü düşünceleri, kin ve düşmanlığı atması mânâsındadır. Bu, onların söylediği gibi değildir. Çünkü gönüllerdeki gizli kalan kin ve düşmanlık esasen fitne sebebidir. Düşmanlıkları körükleyen de bu gizli düşmanlık ve kindir. Oysa uzlette, yalnız olarak yaşamakta, halktan ayrı kalmakta böylesi bir endişe yoktur.

   HADİSLERDEN DELİLLER

   Bu görüşü savunanlar ayetler dışında bir de hadisleri kendi düşünceleri için delil ve dayanak kılmışlardır. Delil olarak Rasulullah (sav)’ın şu hadisini göstermektedirler:

   “Müminin kendisiyle ülfet olunur ve kendisi de ülfeti ister, dolayısıyla insanlarla iç içe olmayan ve kendisiyle yakınlık elde olunmayan müminde hayır yoktur.” 

   Bu hadisin onlar için bir delil olması yönü de zayıftır. Çünkü hadis kötü ahlâklılığı yermektedir ve buna işaret etmektedir. Çünkü kötü huy ya da ahlâk, insanlar arasında sevgi ve saygının oluşmasına engeldir. Kötü ahlâkın olduğu yerde iyi ahlâktan söz edilemez. Dolayısıyla hadisin mânâsı: “Eğer insanlar arasına katılırsa, hem sever ve hem sevilirse” şeklindedir. Bunun kötü ahlâkla bağdaşacak bir tarafı da olamaz. Fakat halkın arasına karışmayı terketmesi, sırf kendi nefsiyle meşgul olmak ve başkalarından gelebilecek zarar ve tehlikelerden korunmak murad ise, bunun da kötü ahlâkla bağdaşır bir yanı yoktur ve böyle bir yoruma da gerek yoktur.

   Bunun yanı sıra “Kim cemaatten bir karış uzaklaşır/ayrılırsa, o kimse boynundan İslâm boyunduruğunu çıkarıp atmış demektir.” hadisini delil olarak sunmaktalar ve “Kim cemaati terkeder ve bu hâlde iken ölürse, o cahiliye ölümüyle ölmüş olur.” hadisini de delil gösteriyorlar.

   Yine şu hadis ile kendilerine delil getiriyorlar. “Müslümanlar birlik içerisinde bulundukları hâlde onların birliğini parçalayan kimse, boynundan İslâm’ın sorumluluğunu çıkarıp atmış demektir.” [1]

   Bu delilin de yine onların görüşlerini desteklemesi zayıf bir görüştür. Çünkü burada hadisin ifade ettiği mânâ, kendisine biatta bulunmak suretiyle bir İmam/devlet başkanı üzerinde ittifak ettikten sonra, karşı çıkmak, onların birliğini bozmaktır. Dolayısıyla böyle bir birliğe karşı çıkmak, onlara bir zulümdür. Bu da görüş ayrılığını ortaya koyarak onlara karşı çıkmaktır ki, bu zaten yanlış bir harekettir. Çünkü böylesi bir hareket sakıncalıdır. Zira halkın, üzerinde anlaştıkları bir devlet başkanına zorunlu olarak ihtiyaçları bulunmaktadır. Bu birliği bozmaya kimsenin hakkı yoktur. Halkın üzerinde anlaştıkları bir imam ya da devlet başkanının da seçimi çoğunluğun oyuyla biat etmek suretiyle sağlanır. Buna karşı çıkmak ise kargaşa çıkarmaktır ve toplum içerisinde fitne çıkmasına sebep olmaktır. Dolayısıyla burada hadisin uzleti tenkid eden bir yönü bulunmamaktadır.

   Rasulullah (sav)’ın üç günden fazla kardeşiyle dargın kalan kimseleri bu hareketlerinden meneden hadisini de yine buna örnek göstermektedirler. Çünkü Rasulullah (sav) şöyle buyurmuştur:

   “Kim üç günden fazla kardeşini terkederse/bağlarını keserse ve bu hâlde de ölecek olursa ateşe girer.”[2]

   Yine Rasulullah (sav) bir diğer hadislerinde de şöyle buyurmuşlardır: 

   “Müslüman kardeşine karşı bir kimsenin üç günden fazla dargın durması helâl değildir. Dolayısıyla bunlardan ilk barışmaya gelen cennete girer.”[3]

   Yine Rasulullah (sav) şöyle buyuruyor: 

   “Din kardeşiyle bir yıl bağlarını kesen bir kimse, onun kanını akıtan gibidir.”[4]

   Bazıları da uzleti, Müslümanlarla olan tüm bağların kesilmesi mânâsında değerlendirmişlerdir ki, tüm bu görüşler zayıftır. Çünkü küslük ve dargınlıktan asıl maksat, halka karşı kin ve öfke beslemek, onlarla konuşmamak, selâm ve sabahı, normal halkla olan ilişkileri kesmektir. Bunun uzletle alakası yoktur. Çünkü halkla bağları koparmadan, onlara kin beslemeden uzlete çekilmenin bir sakıncası yoktur. Kaldı ki iki şekilde, üç günden fazla kalarak kişi halkla bağlarını kesebilir, onlarla birarada bulunamayabilir. Bunlardan biri, terkedilenin, kendisiyle bağlar kesilenin bu yoldan daha çok ıslah olunabileceği ve düzelebileceği ihtimali; diğeri ise, kişinin kendi adına kurtuluş ve selâmeti uzlette, halk arasına karışmamakta bulması hâlinde olur.

   Şayet hadisin kapsadığı yasak genel anlamda ise, bu takdirde bu yasak, söz konusu ettiğimiz bu iki özel hâlin dışında geçerlidir. Çünkü bu hususta Hz. Aişe validemizden rivayet olunan hadis bizim için delildir. Hz. Aişe validemizin anlattığına göre, Rasulullah (sav) kendisini zilhicce, muharrem aylarında ve sefer ayının da bir kısmında terketmiştir, kendisiyle konuşmamıştır.[5]

   Yine Hz. Ömer (r.a.)’den yapılan rivayete göre, Rasulullah (sav) hanımlarından bir süre uzak durmuş, bu süre bir ay kadar sürmüştür. Bir defasında kendisine ait olan ve aynı zamanda kiler görevi de yapan odasına çekilir ve burada tam olarak yirmi dokuz gün süreyle kalır. Daha sonra yerinden ayrılır ve kendisine “Sen orada otuz gün değil, yirmi dokuz gün kaldın” denmesi üzerine Rasulullah (sav) şöyle buyurmuşlardır: “Ay bazen yirmi dokuz gün çeker.” [6]

   Yine Hz. Aişe annemizden yapılan rivayete göre, Hz. Peygamber (sav) şöyle buyurmuşlardır:

   “Herhangi bir Müslümanın üç günden fazla olarak din kardeşiyle dargın kalması doğru değildir. Meğer ki, bağlarını kestiği kimse, kötülüğünden güvencede olunmayan biri olsun.” [7]

   Rasulullah (sav)’in bu hadisi, meseleyi özele indirerek, kiminle bağların kesilmesi gerektiğini açık bir şekilde ortaya koymaktadır.

   Nitekim Hasan Basrî’nin, “Ahmak kimseden uzak durmak, bir bakıma Allah’a yakın olmaktır.” şeklindeki sözü de bu anlamda yorumlanır. Çünkü ahmak kimsenin ahmaklığı onunla birlikte ta ölüme kadar sürüp gider. Zira ahmaklığın tedavisi yoktur.

   Muhammed b. Ömer Vakidî’nin yanında, bir şahsın bir başka şahısla ta ölümüne kadar bağlarını kestiğinden söz edilir. Bunun üzerine o da: “Bu kişinin yaptığı gibi daha önceden de kimileri böyle davranmışlardır. Nitekim Sa’d b. Ebu Vakkas, ölene dek Ammar b. Yasir’i terketmiştir, Osman b. Affan da Abdurrahman b. Avf ile bağlarını kesmiştir. Hz. Aişe (r.a.), Hz. Hafsa annemizle konuşmayı kesmiştir. Tavus da Vehb b. Münebbihle olan bağları kesmiş ve ölene dek onunla konuşmamıştır. Bütün bu tür davranışlar, o zâtların, selâmeti ve kurtuluşu alakayı kesmede görmelerindendir.

   Yine söz konusu görüşü savunanlar şu hususu delil olarak göstermişlerdir. Anlatıldığına göre, adamın biri dağda ibadet etmek için gidip orada uzlete çekilmek ister. Bu adam Rasulullah (sav)’ın huzuruna getirilir, Rasulullah (sav) da kendisine şöyle buyurur: 

   “Böyle bir şeyi ne sen yap, ne de sizden herhangi biriniz yapsın. Sizden herhangi birinizin İslâm yolunda sıkıntıya katlanması, kırk yıl tek başına sizden birinizin ibadet yapmasından daha değerlidir, hayırlıdır.” [8]

   Bu hadisten gayet açıkça anlaşılan gerçek şudur. İslâm’ın ilk dönemlerinde, cihadın çok önemli bir farz olduğu sıralarda, cihadı terkederek böyle bir işe girişmeyi yasaklamaktadır. Bunun bu mânâya geldiğini, yine Ebu Hüreyre’den gelen şu rivayet göstermektedir. Ebu Hüreyre der ki: “Biz Rasulullah (sav) ile birlikte gazada bulunuyorduk. Nihayet bir vadiye ulaştık; burada suyu tatlı bir pınarcık akıyordu. Derken bu sırada askerlerden biri, “Keşke bu vadide halktan ayrılsaydım da, burada uzlet ile ibadet yapsaydım. Ancak bu isteğimi Rasulullah (sav)’a iletmedikçe de kendi başıma böyle bir şey yapacak değilim” dedi. Rasulullah (sav) de onun sorması üzerine şöyle buyurdular: 

   “Sakın böyle bir şeye kalkışma! Sizden herhangi birinizin Allah yolunda cihad etmesi, ailesi arasında altmış yıl ibadet etmesinden daha hayırlıdır. Siz, Allah’ın sizi bağışlayıp cennetine koymasını istemez misiniz? Allah yolunda savaşın! Kim bir deve üzerinde Allah yolunda cihad ederse, Allah onu cennetine koyar.” [9]

   Bir diğer dayanakları da Muaz b. Cebel’den gelen rivayettir. Rasulullah (sav) şöyle buyurmuşlardır:

   “Şeytan, tıpkı koyun sürüsüne saldıran kurt misali insanın kurdudur. Dolayısıyla sürüden uzaklaşanı, bir kenarda kalanı kesinlikle kurt yakalar. Dağların saklanılacak yerlerinde uzlete çekilmenizden sizi menederim. Size toplumla birlikte olmanızı, cemaatten ayrılmamanızı, mescitlerden uzak kalmamanızı tavsiye ederim.”[10]

   

    
     
      Taberânî, Hattabî de, sahih senedle İbn Abbas’tan, “Uzlet” kitabında rivayet etmiştir.

    

     
      Sahih bir isnad ile Ebu Hüreyre’den Ebu Davud rivayet etmiştir.

    

     
      Az farklılıkla Enes’ten Buharî ve Müslim ittifakla, ayrıca Taberânî rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebu Harraş Eslemî’den Ebu Davud sahih isnadla rivayet etmiştir. Ebu Harraş’ın asıl adı, Hadred İbn Ebu Hadred’dir.

    

     
      Hadis Ebu Davud’un Hz. Aişe’den rivayeti gibidir ve bunda sükut etmiştir. Bu ona göre sahih bir hadistir.

    

     
      Buharî ve Müslim hadisi ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      İbn Adiyy rivayet etmiş ve hadis hem metin ve hem isnad yönünden gariptir, demiştir. Ebu Davud’un Hz. Aişe’den yaptığı rivayet ise, istisna olmaksızın, sahih bir isnad ile rivayet olunmuştur.

    

     
      Beyhakî, As’as b. Selâme’den rivayet etmiştir. İbn Abdulberr ise, bu zâtın hadisi mürseldir, diyorlar, ifadesini kullanıyor. Ancak İbn Hibban da bu zâtı Tabiîn’in güvenilir ravileri arasında zikretmiştir.

    

     
      Tirmizî rivayet etmiş ve: “Hadis Hasen Sahihtir” demiştir. Hakim de Müslim’in şartına göre hadis sahihtir, diyor. Tirmizi’nin rivayetinde, “yetmiş yıl” ifadesi yer alıyor.

    

     
      Ahmed b. Hanbel ve Taberânî rivayet etmişlerdir. 

    

   

  

  
  Tirmizî rivayet etmiş ve: “Hadis Hasen Sahihtir” demiştir. Hakim de Müslim’in şartına göre hadis sahihtir, diyor. Tirmizi’nin rivayetinde, “yetmiş yıl” ifadesi yer alıyor.





 
  Ahmed b. Hanbel ve Taberânî rivayet etmişlerdir. 





 
  Hadis Ebu Davud’un Hz. Aişe’den rivayeti gibidir ve bunda sükut etmiştir. Bu ona göre sahih bir hadistir.





 
  Buharî ve Müslim hadisi ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  İbn Adiyy rivayet etmiş ve hadis hem metin ve hem isnad yönünden gariptir, demiştir. Ebu Davud’un Hz. Aişe’den yaptığı rivayet ise, istisna olmaksızın, sahih bir isnad ile rivayet olunmuştur.





 
  Beyhakî, As’as b. Selâme’den rivayet etmiştir. İbn Abdulberr ise, bu zâtın hadisi mürseldir, diyorlar, ifadesini kullanıyor. Ancak İbn Hibban da bu zâtı Tabiîn’in güvenilir ravileri arasında zikretmiştir.





 
  Taberânî, Hattabî de, sahih senedle İbn Abbas’tan, “Uzlet” kitabında rivayet etmiştir.





 
  Sahih bir isnad ile Ebu Hüreyre’den Ebu Davud rivayet etmiştir.





 
  Az farklılıkla Enes’ten Buharî ve Müslim ittifakla, ayrıca Taberânî rivayet etmişlerdir.





 
  Ebu Harraş Eslemî’den Ebu Davud sahih isnadla rivayet etmiştir. Ebu Harraş’ın asıl adı, Hadred İbn Ebu Hadred’dir.








   
   UZLETİ SAVUNANLARIN 
DELİL VE GEREKÇELERİ

   

   Bunların delili de Hz. İbrahim (as)’den hikâye edilen, yüce Rabbimizin şu ayetidir. Yüce Rabbimiz Hz. İbrahim’den hikâye ile şöyle buyuruyor:

   

   “Sizden de, Allah’ın dışında taptığınız şeylerden de uzaklaşıyor ve Rabbime yalvarıyorum. Çünkü O, bana çok lütufkârdır.” (19, Meryem, 48)

   Yine devamla Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   

   “Nihayet onlardan ve Allah’ın dışında taptıkları şeylerden uzaklaşıp bir tarafa çekildiği zaman biz ona İshak ve Yakub’u bağışladık ve her birini peygamber yaptık.” (19, Meryem, 49)

   Burada, ona verilen çocukların uzlet bereketiyle olduğuna işaret edilmektedir.

   Ancak bu görüş zayıftır. Çünkü kâfirlerle birarada bulunmak, eğer onları dine davet etmiyorsa anlamsızdır. Davet varsa, durum farklılaşır. Ancak bunların iman etmelerinden eğer umut kesilirse, o zaman onlardan ayrılmaktan ve uzaklaşmaktan başka çıkar yol da yoktur. Hâlbuki bizim burada söz konusu ettiğimiz husus, kişinin Müslümanlarla birarada bulunması meselesidir ve onlarla birlikte olmanın bereketi söz konusudur.

   Çünkü yapılan rivayete göre Rasulullah (sav), “Senin için kapağı kapalı bir ibrikten mi yoksa, şu insanların içinden temizlendikleri açık sulardan mı abdest almak daha uygundur?” sorusuna şu cevabı vermişlerdir: “Bilakis şu üzeri açık olan sulardan abdest almak daha yerindedir; çünkü Müslümanların buraya dokunan ellerinin bereketinden yararlanılmış olur.” [11]

   Yine yapılan rivayete göre, Rasulullah (sav), Beytullah’ı tavaf ettiği bir sırada, buradan ayrılarak zemzem kuyusundan su içmeye gider. Bir de bakar ki deriden yapılmış kaplar içerisinde hurma hoşafı bulunmaktadır ve halk oraya ellerini daldırarak o hoşaftan içmektedir. Onlar bu hoşaftan avuçlayıp alıp içiyorlardı, bununla susuzluklarını gideriyorlardı. Rasulullah (sav) “Bana da içirin!” buyurdu. Bunun üzerine amcası Abbas (r.a.): “Bu hoşafın içine halkın elleri banmıştır. Sana bundan daha temiz olanını, evde ağzı kapalı testiden getirip içirmemi istemez misin?” der. Ancak Rasulullah (sav): “Bana, halkın içtikleri şu içecekten getirin. Çünkü ben, Müslümanların ellerinin bereketini istiyorum.” diye buyururlar.[12]

   Rasulullah (sav) bundan içti. Hiç kâfirler ve onların putlarından uzaklaşmayı emreden bir delil ve hükmü, Müslümanlardan uzaklaşmak noktasında bir sakıncaya delil gösterilebilir mi? Oysa onlarla, yani Müslümanlarla birarada bulunmakta bereket vardır.

   Uzleti savunanlar aynı zamanda Hz. Musa (as)’nın şu kavliyle kendilerine delil getirdiler:

   

   “Eğer bana inanmadınızsa, hemen benden uzaklaşın.” (44, Duhan, 21).

   Bu ayette de ifade edildiği üzere, Hz. Musa (as) onlardan, yani kavminden umudunu kesince, hemen onların yanından uzaklaşmalarını, onları istemeyip yalnız kalmak istediğini dile getirmektedir. Ayrıca yüce Rabbimiz Kehf suresinde de şöyle buyuruyor:

   

   “(İçlerinden biri şöyle demişti:) Mademki siz onlardan ve onların Allah’ın dışında tapmakta oldukları varlıklardan uzaklaştınız, o hâlde mağaraya sığının ki, Rabbiniz size nimetini yaysın ve işinizde sizin için fayda ve kolaylık sağlasın.” (18, Kehf, 16)

   Evet, Rabbimiz Ashab-ı Kehf ile ilgili olarak bu hususları bildiriyor. Burada dikkat edilirse, onlara uzlete çekilmeleri, halktan ya da toplumdan uzakta yaşamaları emrediliyor.

   Nitekim peygamberimiz Hz. Muhammed (sav) de, Kureyşliler kendisine eza ve cefada bulununca, onlardan ayrılarak uzaklaşmış ve amcası Ebu Talib’in mahallesine kapanmıştı. Ashabına da, Kureyş’ten ayrılıp Habeşistan’a hicret etmeleri emrini vermişti. Daha sonra Medine’de onlarla biraraya geldi. Bu, yüce Rabbimiz İslâm bayrağını hakim kıldıktan sonra olmuştu.[13]

   Dikkat edilecek olunursa, bu delilde de yine kâfirlerden umudun kesilmesi hâlinde, onlardan ayrılıp uzaklaşmayı emretmektedir. Dolayısıyla Rasulullah (sav) hiçbir zaman Müslümanlardan ayrılmamış ve onları terketmemiştir. Hatta Müslüman olabilme ihtimali olan kâfirlerden de uzaklaşmamıştır. Dikkat edilirse, Ashab-ı Kehf de birbirlerini terketmemişler ve tek başlarına yaşamaya kalkışmamışlardır. Çünkü hepsi de inanmış kimselerdi. Onlar yalnızca kâfirlerden ayrılıp uzaklaşmışlardır. Bizim burada ele aldığımız mesele, Müslümanlardan ayrı yaşanıp yaşanmayacağı meselesidir, başka bir mesele değil...

   Uzleti savunanların bir gerekçeleri de şu hadis ve Abdullah b. Amir Cühenî’nin “Ey Allah’ın Rasulü! Kurtuluş nerededir?” sorusuna Hz. Muhammed (sav)’in verdiği şu cevabıdır: 

   “Genişlik olarak evin sana yeter. Evine kapan, dilini tut, hatalarına da ağla!” [14]

   Yine rivayete göre Rasulullah (sav)’a: “İnsanların hangisi daha faziletlidir?” diye sorulunca, Hz. Peygamber: “Yüce Allah’ın yolunda canıyla ve malıyla cihadda bulunan kimsedir.” diye buyurmuşlardır. “Sonra kimdir?” denilince de şöyle buyurmuşlardır: “Tenha yerlerden herhangi bir yere kapanıp, burada Rabbine ibadette bulunan ve halkı, kötülüklerinden emin kalmaları için terkedendir.” [15]

   Yine Rasulullah (sav) şöyle buyuruyorlar: “Doğrusu Allah, takva sahibi, zengin ve kendini gizleyen kulunu sever.” [16]

   Uzlete çekilmeye gerekçe olarak gösterilen bu hadisler üzerinde, bunların gerekçe kabul edilip edilmeyecekleri konusunda çok iyi düşünmek ve incelemede bulunmak gerekiyor.

   Rasulullah (sav)’ın Abdullah b. Amir’e söyledikleri ifadelerin yorumuna gelince; Rasulullah (sav) bir peygamber olması açısından, insanların ruh hâletini çok iyi bilirdi ve her şeyi peygamberlik nurunun süzgeciyle değerlendirirdi. Bu itibarla, bu zâtın durumunu ve ruh hâletini tesbit ettiği için, ona tavsiye olarak evine kapanmasını, evinden ayrılmamasını söylemiştir. Çünkü ona layık olanın, halkla beraber olmaktan daha ziyade onun için selâmetin evine kapanmakta olduğunu belirtiyordu. Rasulullah (sav) tüm ashabına bu mânâda emir buyurmamıştır. Kaldı ki nice insanlar vardır ki, onların selâmeti ve huzuru toplum arasında bulunmakta değil, uzlet hayatı yaşamakladır. Hatta bazı kimselerin kurtuluşu evine kapanmakta olabileceği gibi, kimilerinin de kurtuluşu cihada çıkmamakta olabileceği de bir gerçektir.

   Ancak bu ifadeden cihadı terketmenin çok daha faziletli olduğu gibi bir mânâ çıkarılmasın. Kaldı ki toplum arasına girmekte de bir tür cihad ve sıkıntı söz konusudur. Bunun içindir ki Rasulullah (sav) şöyle buyurmuşlardır:

   “Halk arasına girip de onların eza ve cefalarına sabretmek, halkın arasına girmeyip, onların eza ve cefalarına sabretmeyenden daha hayırlıdır.” [17]

   Nitekim Rasulullah (sav)’ın aşağıdaki ifadeleri de işte bu anlamda yorumlanmıştır. Rasulullah (sav) şöyle buyurmuşlardır:

   “Uzlete çekilip de Rabbine kulluğunu sürdüren ve halka kötülüğünün dokunmaması için onların arasına katılmayan...”

   Rasulullah (sav) bu ifadeleriyle karakter açısından şerli ve kötü olan kimseye işaret buyurmuşlardır. Çünkü böylelerinin kötülüğünden halk hep rahatsız olur. Diğer taraftan yine Hz. Peygamber (sav)’in: “Doğrusu Allah, takva sahibi, zengin, ... kulunu sever” ifadeleri de şöhret delisi olmamayı, sade ve sakin bir hayatı tercihi dile getiriyor. Dolayısıyla bu, uzletle bağlantılı değildir. Çünkü nice tenhaya çekilen, uzlet hayatı yaşayan rahipler var ki, kendisini neredeyse tanımayan yoktur. Nice halk arasında kalan ve fakat kendi hâlinde bir hayat sürdürenler de var ki, hiç de şöhretleri, isimleri yoktur. Dolayısıyla Rasulullah (sav)’ın söz konusu hadisleri, uzlet ile alakası bulunmayan bir başka hususu ilgilendirmektedir.

   Yine uzleti savunanların ileri sürdükleri bir delil de şudur: Rasulullah (sav), ashabına: “Size insanların en hayırlısını bildirmemi istemez misiniz?” diye buyurması üzerine, sahabe, “Elbette isteriz ey Allah’ın Rasulü!” diye karşılık verirler. Rasulullah (sav) eliyle batı tarafına işaret buyurarak şöyle buyururlar: “Atının yularına Allah yolunda cihad için tutunmuş, ne zaman düşmana saldıracağını veya ne zaman düşman tarafından bir saldırı yapılacağını bir nöbetçi gibi bekleyip durandır. Bundan sonra insanların en hayırlısının kim olduğunu bildirmemi istemez misiniz?” der ve eliyle Hicaz bölgesi tarafına işaret buyurarak der ki: “Koyun sürüsü içinde kalıp namazlarını dürüstçe kılan, malının zekatını veren, Allah’ın kendi malındaki hakkını bilen ve halkın kötülüklerinden ayrılıp uzak duran kimsedir.” [18]

   Mesele anlaşılmıştır ve görüldüğü gibi her iki düşünceyi savunanların da gerekçelerinde pek tutarlılık yoktur. Bu bakımdan mutlaka işin net olarak açıklanması ve ortaya konması gerekiyor. Biz uzletin yararları, sıkıntıları ve tehlikelerini açıklayalım, birinin diğeriyle olan karşılaştırmasını yapalım ki, konuyla ilgili gerçekler iyice anlaşılabilsin.

   

    
     
      İbn Ömer’den, “Evsat” kitabında Taberânî rivayet etmiştir. 

    

     
      İbn Abbas’tan, “Mekke Tarihi” adlı eserde Ezrakî rivayet etmiştir. Tavus’un mürsel rivayetinde de benzer olarak rivayet yapılmıştır.

    

     
      Musa b. Ukbe, “Meğazî” kitabında, onun tarikiyle de, “Beyhakî, Delail adlı kitabıyla, İbn Hişam’dan mürsel olarak, Ebu Seleme Hadremî yoluyla İbn Abbas’tan mevsul olarak rivayet etmiştir. Ancak İbn Sa’d, Haşimoğullarının Ebu Talib mahallesinde müşrikler tarafından kuşatıldığını zikrediyor. Musa b. Ukbe’nin anlattığına göre Ebu Talib, Abdulmuttaliboğullarını toplayıp, Allah Rasulünü kendi mahallelerine getirmelerini emretmiştir. Musa b. Ukbe’nin Mağazî kitabı en doğru olanıdır. Rasulullah (sav) buraya kapandıktan sonra da ashabına Habeşistan’a hicret emrini vermiştir. Ayrıca Ebu Davud da bu mealde rivayette bulunmuştur. Beyhakî, isnadının sahihliğini zikrediyor. Ahmed b. Hanbel de İbn Mesud’dan, İbn İshak da Ceyyid/sahih bir isnadla, aynı tarikten Ümmü Seleme’den, “Delail” kitabında Beyhakî rivayet etmiştir.

    

     
      Ukbe’den Tirmizi rivayet etmiş ve hadis Hasen’dir demiştir.

    

     
      Ebu Said Hudrî’den ittifakla Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.

    

     
      Sa’d b. Ebu Vakkas’tan Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Tirmizî, Abdullah b. Ömer’den de İbn Mace. Ancak Tirmizî, ravî olan sahabî’nin adını vermemiş ve Rasulullah’ın ashabından bir şeyh/zât demiş, her ikisinde de tarik aynıdır.

    

     
      Taberânî hadisi Ümmü Mübeşşir’den rivayet etmiştir. Ancak bu rivayette, “Batı” yerine, “Doğu” ifadesi bulunmaktadır. Yine raviler arasında İbn İshak da bulunuyor ki, bu, anane yoluyla hadisi rivayet etmiştir. Tirmizî ile Nesaî de hadisi muhtasar olarak rivayet etmişlerdir. Hadis İbn Abbas’tan rivayet olunmuştur. Tirmizî, hadisin Hasen olduğunu belirtmiştir.

    

   

  

  
  Musa b. Ukbe, “Meğazî” kitabında, onun tarikiyle de, “Beyhakî, Delail adlı kitabıyla, İbn Hişam’dan mürsel olarak, Ebu Seleme Hadremî yoluyla İbn Abbas’tan mevsul olarak rivayet etmiştir. Ancak İbn Sa’d, Haşimoğullarının Ebu Talib mahallesinde müşrikler tarafından kuşatıldığını zikrediyor. Musa b. Ukbe’nin anlattığına göre Ebu Talib, Abdulmuttaliboğullarını toplayıp, Allah Rasulünü kendi mahallelerine getirmelerini emretmiştir. Musa b. Ukbe’nin Mağazî kitabı en doğru olanıdır. Rasulullah (sav) buraya kapandıktan sonra da ashabına Habeşistan’a hicret emrini vermiştir. Ayrıca Ebu Davud da bu mealde rivayette bulunmuştur. Beyhakî, isnadının sahihliğini zikrediyor. Ahmed b. Hanbel de İbn Mesud’dan, İbn İshak da Ceyyid/sahih bir isnadla, aynı tarikten Ümmü Seleme’den, “Delail” kitabında Beyhakî rivayet etmiştir.





 
  Ukbe’den Tirmizi rivayet etmiş ve hadis Hasen’dir demiştir.





 
  İbn Ömer’den, “Evsat” kitabında Taberânî rivayet etmiştir. 





 
  İbn Abbas’tan, “Mekke Tarihi” adlı eserde Ezrakî rivayet etmiştir. Tavus’un mürsel rivayetinde de benzer olarak rivayet yapılmıştır.





 
  Tirmizî, Abdullah b. Ömer’den de İbn Mace. Ancak Tirmizî, ravî olan sahabî’nin adını vermemiş ve Rasulullah’ın ashabından bir şeyh/zât demiş, her ikisinde de tarik aynıdır.





 
  Taberânî hadisi Ümmü Mübeşşir’den rivayet etmiştir. Ancak bu rivayette, “Batı” yerine, “Doğu” ifadesi bulunmaktadır. Yine raviler arasında İbn İshak da bulunuyor ki, bu, anane yoluyla hadisi rivayet etmiştir. Tirmizî ile Nesaî de hadisi muhtasar olarak rivayet etmişlerdir. Hadis İbn Abbas’tan rivayet olunmuştur. Tirmizî, hadisin Hasen olduğunu belirtmiştir.





 
  Ebu Said Hudrî’den ittifakla Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.





 
  Sa’d b. Ebu Vakkas’tan Müslim rivayet etmiştir.








   
   İKİNCİ BÖLÜM

   

  


   
   FAYDALARINI VE SIKINTILARINI 
ORTAYA KOYMAK SURETİYLE GERÇEĞİ

   

   Bu bölümde, uzlete çekilmenin, toplumdan uzak yaşamanın faydalarından, sıkıntılarından ve yanlışlarından söz edeceğimiz gibi, toplumdan ayrı olarak mı, yoksa toplumla birlikte mi yaşamanın daha iyi olduğu gerçeğini de ortaya koymaya gayret göstereceğiz.

   Öncelikle, uzlete çekilmenin, yani toplumdan uzak yaşamanın dinî bakımdan ve dünya yaşamı açısından yararları üzerinde duracağız. Dinî olan yararlarını da iki kısım içerisinde sunacağız: 

   Birinci kısımda kişi halvetteyken, yalnızken yapacağı ibadetlerin neler olduğu, ne tür ibadetlere devam edebileceği ve ibadetlere devamlılığın, düşünce ve ilim eğitimi gibi yararlarının neler olduğu üzerinde duracağız.

   İkinci kısımda ise, insanın karşı karşıya bulunduğu günahlardan kurtulabilmesinin, mesela toplum arasında kalındığı zaman riya, gösteriş, gıybet, başkasının dedikodusu, söz taşıma, emri bilmaruf denilen iyilik karşısında gereğini yapmama, sessiz kalma, nehy-i anilmünker denilen kötülükler karşısında bir şey yapmama, kötü ahlâk edinme, kötü işler yapma gibi hususlar karşısında neler yapabileceğinin üzerinde duracağız. 

   Dünya açısından olan yararlarını da iki kısımda göreceğiz. Bunlar, kişinin halvete çekildiği zaman, başka vakitlerde elde edemediği, öğrenemediği sanatları öğrenebilme imkanını elde etmesi, örneğin herhangi bir alanda zanaatkarlık elde etmesi ve halk ile birarada bulunduğu zaman, sakınılması gereken bir takım şeylerle karşı karşıya kalabilecek olmasıdır. Mesela, kişi dünyanın süsüne takılabilir, halkın kendisine yönelmesi imkânı olabilir, halkın elindeki birtakım şeylere karşı tamahkarlık edebilir veya halk ona karşı tamahkar davranabilir. Toplum içerisinde bulunmakla insan kişiliğini yitirebilir, ar perdesi ortadan kalkabilir, kötü arkadaşlarla oturup kalkma sonucu kötü yollara düşebilir. Birbirlerine karşı kötü zan besleme, söz taşıma, çekememe ya da bir kimsenin fizikî yapısını beğenememe gibi hâllerden kişi, uzlet sayesinde kurtulma imkânını bulabilir.

   İşte bu dairede ele aldığımız bu hususları, altı fayda başlığı altında toplamaya çalışacağız.

  


   
   
BİRİNCİ FAYDA 

KİŞİNİN KENDİSİNİ 
İBADETE VERMESİ


   Uzlete çekilen bir kimse, kendisini yalnızca ibadet ve düşünceye, tefekküre verebilir. Böylece halk ile ünsiyetten uzaklaşarak yüce Allah’a münacaatta bulunmak suretiyle Rabbiyle ünsiyet kazanır; dünya ve ahiret konusunda yüce Allah’ın sırlarının açıklanma imkânı doğabilir; göklerin ve yerin melekûtuyla ilgili sırlara vakıf olabilir. Çünkü meşguliyetleri ona bu yolu açar. Bütün bunlar bir kişiye boş vakit gerektirir. Oysa toplum arasında kalındığında kişi pek boş vakit bulamaz. İşte uzlet ya da halvet veya toplumdan uzak yaşamak bütün bunlara vesiledir. Bunun içindir ki, bilge kişilerden biri şöyle demiştir: 

   “Kişi halvette ancak Allah’ın kitabına sarılmak suretiyle elde edebileceklerini elde edebilir. Çünkü Allah’ın kitabına yapışanlar, dünya hayatında hep Allah’ı anarak huzur bulanlardır. Allah’ı hep anarak zikredenler, gerçekte hep Allah’ı zikretmek suretiyle asla O’nun adını hiç unutmaksızın bir hayat sürerler; dolayısıyla Allah’ın adını zikrederek hayata veda ederler ve Allah’a hep onu zikrederek kavuşurlar.”

   Toplum, hiç kuşkusuz ki bu tür kimseleri, Allah’ı anmaktan, zikirden ve fikirden hep uzak tutar. Dolayısıyla böyleleri için en uygun olanı uzlet hayatı yaşamak, toplumdan ayrı kalmaktır. Nitekim bu gerçekliktir ki, Rasulullah (sav) peygamberlikle şereflendirilmesinden kısa bir dönem önceki zamanlarda Hira dağında inzivaya çekilmiş, burada yalnız başına kalarak manevî ve bedeni arınmaya ulaşmıştır. Böylece orada O’nun peygamberlik nuru güç kazandı. Bundan böyle halk, onu Allah’ı zikretmekten engelleyemez oldu, önünde bir perde oluşturamadılar. Rasulullah (sav), maddî bedeniyle halk arasındaydı ama kâlbi ve ruhuyla tamamen Rabbine yönelmiş bulunuyordu. Halk, Hz. Ebu Bekir’in onun dostu olduğunu sanmışlardı.[19] Ancak, Hz. Peygamber (sav) kendisinin tümüyle Rabbine yönelmiş olduğunu halka bildirmek maksadıyla şöyle buyurmuşlardır:

   “Eğer ben herhangi bir kimseyi dost edinseydim, kesinlikle Ebu Bekir’i dost edinirdim. Ancak, Allah Rasulu, Allah’ın dostudur.” [20]

   Rasulullah (sav)’ın başardığı mânâda halktan hiç kimse, görünürde bedenî mânâda kendisini topluma adamak ve gönülden de sır mânâsıyla Allah’a yönelebilme imkanına sahip olamaz. Böyle bir şeyi kimse başaramaz. Ancak peygamberlik gücü bunu başarabilir ki, bu da ancak Rasulullah (sav) için geçerlidir. Herhangi zayıf bir kimsenin kendisini aldatarak ya da mağrur davranarak böyle bir şeye kalkışması yakışık almaz. Ancak kimi velilerin böylesi bir dereceye erebilecekleri de gözardı edilmemelidir.

   Cüneyd Bağdadî’den nakledildiğine göre, Hz. Peygamber (sav) şöyle buyurmuştur: “Ben otuz yıldır Allah’la konuşuyorum, halk da sanıyor ki ben onlarla konuşuyorum. Oysa öyle değil.”

   İşte böylesi bir hâl, ancak kendisini tümüyle Rabbine adamış olan ve O’nun sevgisi dışında hiçbir şeyin sevgisi kendisini ilgilendirmeyenler için söz konusudur. Kaldı ki böyle bir durum yadırganacak bir şey değildir ve olması mümkündür. Nitekim, herhangi birine aşık olan, karasevdaya tutulan birileri, ne kadar varlığıyla toplum arasında geziyor olsalar bile, halkın ne konuştuklarını bilmez ve anlamaz, kendisine ne söylenildiğinin farkında olmazlar. Çünkü kişinin aklı ve fikri hep sevdiği insandadır. O kimse için, karasevdaya tutulduğu sevdiğinden başka bir düşüncesi yoktur. Hatta bundan daha ilerisi de vardır. Kişi, herhangi bir şeye öylesine bir düşkünlük gösterir, o şeyle öylesine meşgul olur ki, halk içerisinde olduğu hâlde, onların arasında olduğunu unutur, seslerini duymaz olur. Çünkü o bağlandığı şey, tümüyle kişinin varlığını kaplamıştır. Şimdi, eğer dünya için kişi kendinden böylesine geçebiliyorsa, akıl sahiplerince ahiret hayatını ilgilendiren şeyler çok daha önemlidir. Dolayısıyla böyle bir durumu onlar için olamaz görmemek gerekir. Ancak, halkın çoğu açısından böyle bir imkan olamazsa da, hiç olmazsa onlar uzlet hayatından yararlanabilirler. Nitekim bir bilge kişiye sorulur: “O insanların halvet hayatı yaşamaktan amaçları neydi ve uzleti tercih sebepleri nedir?” 

   Bilge zât da şöyle cevaplar: 

   “Onlar bu sayede sürekli tefekkür sahibi olmayı arzularlar, kâlplerinde ilmin yerleşmesini isterler ki, böylece mutlu ve tertemiz bir hayat sürdürsünler. Aynı zamanda marifetin lezzetini tadabilmeyi isterler.”

   Rahiplerden birisine “Sen yalnızlığa ne kadar da dayanıklı birisin?” diye sorarlar. Rahip şöyle cevaplar: “Ben yalnız değilim ki, ben Allah ile birlikteyim. Eğer Rabbimin benimle konuşmasını istersem, hemen O’nun kitabını okurum, eğer ben onunla konuşmak istersem, hemen namaza dururum.”

   Yine bilge kişilerden birine sorulur: “Sizi zühd hayatı yaşamaya ve halvet hâli sürdürmeye sevkeden şey nedir?” Onun cevabı şöyle olur: “Allah ile dostluk kazanmaktır.”

   Süfyan b. Uyeyne de diyor ki: “Şam’da İbrahim b. Edhem’le buluştum. Kendisine ‘Sen Horasan’ı terkettin öyle mi?’ deyince, o da: “Ben yalnızca burada yaşamanın zevkini aldım. Dinimi kurtarabilmek için o dağın tepesinden bu dağın tepesine kaçıp duruyorum. Oysa beni görenler de, bu adam ya vesveseli biridir, ya bir hamaldır ya da bir gemicidir sanır.” cevabını verdi.

   Gazvan Rakkaşî’ye: “Tamam gülmediğini anladık ama dostlarının arasına neden katılmıyorsun, seni onlarla birlikte oturmana mani kılan ne?” diye sorulur. O da şöyle der: “Ben ihtiyacımı kimden sağlıyorsam, gönlüm onunla oturmakta huzur buluyor.”

   Hasan Basrî’ye sorulur: “Ey Ebu Said! Şurada bir adam görüyoruz. Onun hiç oturduğunu görmedik. Hep şu direğin arkasında ve yapayalnız durmaktadır.” Bunun üzerine Hasan Basrî, “Siz onu gördüğünüz zaman, bana haber verin” der. Yine bir gün o zâta bakıp durdular ve hemen Hasan Basrî’ye, “İşte sana sözünü ettiğimiz kişi.” diyerek, bulunduğu yeri gösterdiler. Hasan Basrî hemen onun yanına gitt ve kendisine: “Ey Allah’ın kulu! Bakıyorum da sen hep yalnızlığı, uzleti seviyorsun. Seni insanların arasına girmekten meneden şey nedir?” diye sorar. Adam: “Benim, halkın arasına girmeme engel bir meşguliyetim, işim var.” der. Bu defa Hasan Basrî ona: “Şurada Hasan diye anılan biri var, peki seni onun yanına varmaktan meneden şey nedir? Gidip orada otursan olmaz mı?” der. Adam yine: “Halktan ve Hasan’dan uzak durmamı gerektiren bir meşguliyetim var” der. Bu defa Hasan Basrî ona: “Allah rahmet edesi adam! Nedir meşguliyetin söylesene!” diye çıkışır. Bunun üzerine adamcağız şöyle cevap verir: “Ben her akşam ve sabah, bir nimet ile bir günah arasında akşamlayıp sabahlamaktayım. Bunun için istedim ki kendimi Allah’a şükretmeye tam olarak vereyim, nimetine karşı şükrünü eda edeyim ve günahtan ötürü de mağfiretini, bağışlanmamı dileyeyim.” İşte bunun üzerine Hasan Basrî de ona şöyle der: “Ey Allah’ın kulu! Sen bu hâlinle bana göre Hasan Basrî’den ilimce daha anlayış ve kavrayış sahibisin. Sen, bu göreve devam et!”

   Anlatıldığına göre bir gün Veysel Karanî otururken, yanına Herem b. Hayyan gelir. Veysel Karanî, ona: “Seni buraya getiren şey nedir?” diye sorar. O da: “Seninle bir yakınlığım olsun istedim.” der. Bu defa Veysel Karanî ona: “Doğrusu ben, Rabbini tanıdığı hâlde bir başkasıyla yakınlık elde etmeye çalışan birini görmedim.” cevabını verir.

   Fudayl b. İyad diyor ki: 

   “Gecenin geldiğini gördüğümde bundan ötürü sevinir ve bundan böyle Rabbimle başbaşa kalacağım.” derdim. Ancak sabahın yaklaştığını gördüğümde ise, halkla bir arada bulunmak istemediğimden ötürü Rabbime sığınır ve ‘İnna lillahi ve innâ ileyhi raciûn’ derdim. Çünkü sabahın olmasıyla halkın beni Rabbimden meşgul edeceklerinden korkardım.”

   Abdullah b. Zeyd: “Ne mutlu o kimseye ki, dünya hayatında yaşıyor ama yaşantısı ahiret hayatının yaşantısıdır.” der. Kendisine, “Böyle bir şey nasıl olabilir?” diye sorulduğunda, şöyle cevap verir: “Dünyada iken hep Allah’a yakarır, münacatta bulunur ve yarın kıyamet gününde Allah’a komşu olur.”

   Zinnûn Mısrî der ki: 

   “Müminin sevinci ve hazzı, halvette yani yalnızlıkta Rabbiyle münacatta bulunmasıdır.”

   Malik b. Dinar da şöyle diyor: 

   “Halkın arasına girip onlarla konuşmak yerine Rabbiyle konuşma ünsiyetini elde etmeyen bir kimsenin ilmi az, kâlbi kör ve ömrü de boşadır.”

   Abdullah b. Mübarek şöyle diyor: 

   “Kendisini tümüyle Rabbine adamış olanların hâli ne güzeldir!”

   Bir rivayete göre, salihlerden biri şunu anlatmıştır: 

   “Ben Şam beldelerinde dolaşırken, bir dağdan inmekte olan bir abidle karşılaştım. Beni görünce, hemen bir ağacın kovuğuna gizlendi ve kendisini göstermemeye çalıştı. Ben, “Sübhanellah! Sen benden gizlenmeye mi çalışıyorsun?’ dedim. O zât da benim sözüme karşılık olarak bana şöyle dedi: ‘Ey filanca! Ben bu dağda uzun bir süreden beri kalmaktayım. Ben gönlümü dünya ve dünya ehline vermekten uzaklaştırarak, buna sabırla tedavide bulunmak istiyorum. Bu hususta bir hayli yoruldum. Bu yolda ömrüm tükendi. Allah’tan istedim ki, nefsimle mücadele ettiğim günlerin nasibini, sevabını vermesin. Rabbim de böylece kâlbimi ızdıraptan sükuna erdirdi. Bana tek başıma kalma ve yalnız yaşama zevkini verdi. Seni görünce, acaba eski hâlime dönebilir miyim endişesine kapıldım. Bu nedenle benden uzak durmanı istiyorum. Bundan gelebilecek şerrinden ariflerin Rabbine sığınıyorum. Gerçek anlamda Allah’a saygı ve bağlılıkla itaat edenleri seven Rabbime iltica ediyorum.’ Daha sonra bu zât: ‘Yazıklar olsun bana, ne kadar da uzun bir süre dünyada kalmışım!’ diyerek feryat etti, sonra da yüzünü benden çevirdi. Daha sonra da ellerini silkeledi ve şöyle dedi: ‘Ey dünya! Sen bundan böyle benden başkaları için süslen! Benim seninle hiçbir alakam yoktur. Bundan böyle sana gönül verenleri helâk eyle!’ Sonra da dedi ki: ‘Hizmet lezzeti sebebiyle ariflerin gönüllerini haz ve zevkle dolduran yüce Allah’ı takdis ve tenzih ederim. Sadece kendisine yönelme hazzını ve zevkini tattıran Rabbimi tenzih ederim. O, onların gönüllerini cenneti hep anmaktan ve güzel yüzlü, güzel gözlü hurileri anmaktan uzaklaştırıp, onların tüm arzularını, tasa ve kederlerini kendisine yöneltmiştir. O arifler katında Rablerine yakarmaktan ve O’na münacatta bulunmaktan daha zevkli bir başka şey de yoktur.’ Daha sonra geçip gitti ve giderken de şöyle yakarıyordu: ‘Kuddûs, Kuddûs!’”

   Durum öyle anlaşılıyor ki, halvette insan, Rabbiyle dostluk ve yakınlık elde etmektedir. İnsan, Allah’ı hep anmak suretiyle Rabbiyle yakınlık kurar. Bu sayede Rabbini gereğince, en iyi şekilde tanıma imkanı vardır. Nitekim böylesi için şöyle söylenmiştir:

   “Ben kendimden geçerek uyumak istiyorum, fakat ne mümkün!

   Olaki kendimden geçtiğim sırada hayalinden bir hayal benimkiyle karşılaşır mı, ne mümkün!

   Olaki oturanlar arasında ortaya çıkıveririm de,

   Belki de senden bir hayal ile gizli de karşılaşır mıyım, ne mümkün!”

   İşte bunun içindir ki, bilge kişilerden bir zât şöyle diyor: 

   “Aslında insan bazen kendi kendisinden iğrenir hâle gelir. Çünkü kendisinin fazilet denilen değerlerle bir alakası yoktur, kalmamıştır. Böyle olunca da hep halk arasına girer çıkar. Dolayısıyla halk ile biraraya gelerek kendisinden nefretini uzaklaştırmaya çalışır. Eğer adamın zâtı fazilet ve değer sahibiyle, o takdirde zaten tekliği, yalnızlığı arayacaktır ki, bu sayede düşünme ve tefekkür imkanı bulsun, böylece ilim ve hikmet sahibi olabilsin.”

   Nitekim şöyle denir: “Halkla dostluk ve yakınlık elde etmek, iflasın ve kaybın işaretidir.”

   Durum böyle olduğuna göre, burada anlattığımız hususlarda büyük bir yarar bulunmaktadır. Fakat bunu da kimi “havas”tan olan kişiler başarabilirler ve devamlı olarak kendilerini Allah’a, zikre veren, sürekli olarak Rabbiyle dostluk ve yakınlık elde edenler için mümkündür. Ya da sürekli tefekkür hâlinde olan ve böylece Rabbini tanımayı, “Marifetullah”ı gerçekleştirenler başarabilirler. Dolayısıyla kişinin kendisini Rabbine adaması veya O’na adamak üzere uzlet hayatı yaşaması, toplum ile birlikte bulunmayı içeren ve bağlı olan her şeyden daha önemlidir. Çünkü ibadetlerin asıl amacı, davranışların asıl meyveleri, kişinin Allah’ı severek, Rabbini bilerek yani “Arif Billah” olarak ölmesiyle kazanılır. Dostluk olmadan muhabbet ya da sevgi kazanılamaz. Dostluk da ancak sürekli zikirle kazanılır, marifet de sürekli tefekür sayesinde elde edilir. Dolayısıyla bu her iki hâlin kazanılabilmesi için mutlaka kâlbin “masiva”dan, Allah’tan başka her şeyden arınması, boş kalması gerekir ve bu şarttır. Oysa toplumla birlikte olmakla söz konusu özellikler kazanılamaz, elde edilemez.

   

    
     
      Hira nur dağıyla ilgili benzer hadis, Buharî ve Müslim tarafından ittifakla zikredilmiştir. 

    

     
      İbn Mesud’dan Müslim rivayet etmiştir. Hadis daha önceden geçmişti.

    

   

  

  
  İbn Mesud’dan Müslim rivayet etmiştir. Hadis daha önceden geçmişti.





 
  Hira nur dağıyla ilgili benzer hadis, Buharî ve Müslim tarafından ittifakla zikredilmiştir. 








   
   
İKİNCİ FAYDA 

GÜNAHLARDAN KURTULMANIN 
YOLU UZLET İLEDİR


   Genel olarak insanların birarada yaşamaları hâlinde kişinin karşı karşıya kaldığı günahlardan, masiyetlerden kurtulabilmesinin bir yolu da yine uzletten geçer. Kişi halvette, yani tek başına kalarak bu tür hatalara düşmekten kendini kurtarabilir. Bu hususları dört kısma ayırabiliriz:

   Gıybet: Başkalarının dedikodusunu yapmak.

   Nemime: İnsandan insana laf taşımak.

   Riya: Yaptığı iş ve hizmetleri gösteriş için yapmak.

   İyilikleri emretme ve kötülüklerden menetme gibi konularda sessiz kalmak, kötü kimselerle oturup kalkmanın sonucu onların huylarından kapmak ve uygun olmayan iş ve davranışlarda bulunmak. 

   Bütün bunlar da dünyaya düşkünlüğün bir sonucu olmaktadır.

   GIYBET

   Kişi eğer toplum arasında ise, kendisini gıybetten koruması oldukça zordur, hatta bunu neredeyse başaramaz. Bundan kurtulabilirlerse, ancak “sıddîk” denilen samimî kişiler kurtulabilir. Çünkü genelde insanlar hep başkalarının dedikodusunu yapıp dururlar. Meclislerinin konusu hemen hemen dedikodudan başka bir şey değildir. Dolayısıyla başkalarının gıybetini yapmak kişiye âdeta tatlı ve hoş gözükebilir. Çünkü gıybet neredeyse onların gıdası, lezzeti ve meclislerinin hazzı hâline gelmiştir. Kişi, onların bu ürkütücü hâllerinden ancak onlardan uzaklaşmakla kurtulabilir; kurtuluş onlarla birarada olmamaktan geçer. Eğer kişi toplum arasına katılır ve onların konuşmalarını, tavır ve hareketlerini uygun bulursa günahkâr olur ve aynı zamanda Allah’ın gazabıyla karşı karşıya kalır. Şayet kendisi bir şey konuşmaz da onların yanında sessiz kalırsa, bu defa onlara ortak olmuş olur. Çünkü dinleyici de bir tür gıybetçidir, dedikoducudur. Eğer gıybet yapan, dedikoduda bulunan kimselere karşı çıkan olursa, o kişiyi sevmezler, bu defa aleyhinde konuştukları kişiyi bırakırlar ve karşı çıkanın gıybetini, dedikodusunu yaparlar. Dolayısıyla bu da bir başka tür gıybeti çağrıştırır. Hatta gıybetin ötesine bile geçer, sonuçta iş alay etmeye, kişiyle eğlenmeye kadar varabilir. Bu itibarla gıybetten sakınmak gerekir.

   İYİLİKLERİ EMRETMEK, 
KÖTÜLÜKLERDEN MENETMEK

   “Emr-i bi’l-mârûf” ve “Nehyi anil münker” denilen iyilikleri emretmek ve kötülüklerden de menetmek, dinin temel esaslarındandır. Bu, vacip yani farz olan bir görevdir. Toplum arasında bulunan bir kimse, kendisini kötülüklerden alıkoyamaz ve kötülükleri görmekten de kendisini kurtaramaz. Eğer herhangi bir kötülüğü işlemese de, gördüğü hâlde onun karşısında susarsa, bu durumda Allah’a karşı günah işlemiş olur. Önlemeye veya tenkide kalkıştığında ise bir çok fena durumlarla kendisi de karşı karşıya kalır ve bundan dolayı da zarar görür. Çünkü kişi kötülüklerden kaçayım derken, bu hâl onu daha büyük günah işlemeye sürükler. Dolayısıyla uzlete çekilen bir kimse, bu suretle kendisini bu tür tehlikelerden de korumuş olur.

   İşe karışmama meselesine gelince; bunun ihmali büyük bir vebaldir. Kötülükleri önleme işi de oldukça zor bir meseledir. Bir gün Hz. Ebu Bekir Sıddîk (r.a.) kalktı, bir hutbe irad etti ve halkına şöyle seslendi:[21]

   “Ey insanlar! Siz, ‘Ey iman edenler! Siz kendinize bakın. Siz doğru yolda olunca sapan kimse size zarar veremez. Hepinizin dönüşü Allah’adır. Artık O, size yaptıklarınızı bildirecektir.’ (5, Maide, 195) mealindeki ayeti okuyor, fakat onu farklı mânâda yorumluyorsunuz. Oysaki ben Rasulullah (sav)’tan şöyle buyurduklarını dinledim: ‘Halk yasaklanmış bir şeyi gördüklerinde, eğer onu önlemeye kalkışmazlarsa, yakında Allah, onların tümünü de kapsayacak bir azapla karşı karşıya bırakacaktır.’ ” [22]

   Yine Rasulullah (sav) şöyle buyurmuşlardır: 

   “Doğrusu, yarın kıyamet gününde Allah kuluna soracak ve şöyle diyecek: ‘Dünyada kötülüğün işlendiğini gördüğün hâlde, onu menetmemene engel neydi?’ Allah, kuluna istediği cevabı verebilecek şekilde ona delilini ilham edince, kul şöyle karşılık verir: ‘Rabbim! Senden beni bağışlayacağına dair hep umutkârdım; ama beni engelleyen sebep, halktı.” [23]

   Korku, eğer sonuçta işin dövülmeye varması veya kişinin karşı koyamayacağı bir durumla karşı karşıya kalması hâlinde söz konusudur. Eğer gerçekten böyle sonuç doğuracaksa, durum değişir. Çünkü bunun sınırlarını tesbit oldukça zordur. Bunda büyük tehlikeler de vardır. Oysa toplumdan uzak yaşamakta ve uzlete çekilmekte kurtuluş vardır. Kişinin iyilikleri emretme ve kötülükleri menetme gibi konularda karşılıklı düşmanlıkların ve insanların içten içe kin beslemelerinin de olabilmesi ihtimali oldukça kuvvetlidir. Nitekim şair şöyle der: “Nice öğütler sundum peşinizden/Oysa yapmacık gözüken kimse öfkeden ders alır bazen.”

   “Emr-i bi’l-mârûf” denilen görevi yapmaya kalkışan, iyilikleri emretme denemesine girişenler çoğu kez pişmanlık duyarlar. Çünkü bu görev öylesine ağır bir görevdir ki, tıpkı yıkılmak üzere olan bir duvara benzer. Birileri o yıkılmak üzere olan duvarı onarayım derken, neredeyse o duvar tamircisinin üzerine düşerek, onu ölümle pençeleşir bir hâle sokarlar. Hatta onarmaya kalkıştığı duvar adamın üzerine yıkıldığı takdirde, bu defa adam: “Keşke duvarı bu hâliyle bıraksaydım da hiç dokunmasaydım!” diye de hayıflanır. Evet, duvarı onarmak isteyen bir kimse duvarı onarsın; ama önce o duvarın yıkılmasını önleyebilecek ve ona destek sağlayacak yardımcılar edinsin ve önce onlar aracılığıyla işi garantiye alsın ki, o yıkılmak üzere olan duvarı kurtarsın. Oysa, kişi bugün kendisine yardımcı olabilecek kimseler bulamıyor. Madem ki böyle yardımcılardan kişi yoksun kalacaktır, o zaman bıraksın başkalarını da, kendi canının kurtulmasına baksın.

   RİYA

   Riya öylesi bir hastalıktır ki, benim diyen, veli kimseler, dirayet sahibi kimseler bile kendilerini kolay kolay bundan kurtaramazlar. Dolayısıyla kim halkın arasına karışırsa, mutlaka onlara bir tür dalkavukluk yapar. Böyle yapan bir kimse ise, onlara karşı gösteriş yapmış olur, yani riyakarlıkta bulunmuş olur. Kim riyakar bir tavır sergilerse, o da sonuçta diğerleri gibi olur. Yani gösteriş yapanlardan farksız hâle gelir, onların helâk oldukları gibi o kimse de onlarla birlikte helâk olur. Riyanın en basit şekli kişinin münafıkça davranır hâle gelmesidir.

   Zira sen, birbiriyle kırgın ve de düşmanca tavır sergileyen iki kişinin her ikisiyle de konuşmaya kalkışsan, her birisini onların istediği bir tavır ve konumda karşılayamazsan, yani onlar gibi bir tavır sergileyemezsen, bu defa birbirine kindarca davranan, düşmanlıkta bulunan her iki şahıs da sana karşı buğzda bulunurlar, seni sevmezler. Çünkü taraf tutmamaktasındır. Eğer onların istediği şekilde dalkavukluk yapmaya kalkışsan, bu defa toplumun en kötü ve şerli insanı olmuş olursun. 

   Nitekim Rasulullah (sav) bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   “İnsanların en şerlilerinin ikiyüzlüler olduğunu görürsün. Bakarsın ki filan kimselere bir türlü yüzle, falanca kimselere de bir başka türlü yüzle çıkarlar.” [24]

   Hz. Peygamber (sav), bir başka hadislerinde de şöyle buyuruyorlar:

   “Doğrusu, insanların en şerlisi ikiyüzlü olanlardır. Bakarsın ki şu gruba bir türlü, diğer gruba ise bir başka türlü yüzle çıkarlar.” [25]

   İnsanlar ya da halk arasına karışmanın en basit örneği, bu işe hevesli olduğunu göstermek ve bu konuda oldukça aşırı gitmektir. Bu iş de çoğu kez yalansız olmaz. Dolayısıyla söyleyeceği yalan ya işin temelinde ve aslında vardır ya da yapılan ilavelerde yalan söz konusudur; yahut da kişi, kendisiyle konuştuğu kimsenin hâl ve durumunu sorup, iyi olup olmadıklarını soruştururken, güya onun derdiyle ilgileniyormuş gibi bir tavır sergilediği hâlde, aslında gönülden böyle bir şeyi hiç de istememiş olabilir. İşte bu tür bir davranış aslında riyanın, gösterişin, daha doğrusu ikiyüzlülüğün ta kendisidir.

   Nitekim, Seriyyü’s Sakatî şöyle der: “Eğer bir dostum yanıma çıkıp gelse, ben de bu sırada sakallarımı sıvazlamaya, düzeltmeye kalkışsam, onun gelişiyle böyle yapsam, kesinlikle kendimin de münafıklar hanesine yazılacağımdan endişe duyarım.”

   Fudayl b. İyad bir gün Mescid-i Haram’da tek başına oturmaktaydı. Bu sırada yanına bir dostu çıkagelir. 

   Fudayl da gelen dostuna: “Seni buraya getiren şey nedir?” diye sorar. 

   Gelen kimse de: “Ey Ebu Ali! Seninle yakınlık kurmak istedim de ondan!” diye karşılık verir. Bu cevap karşısında Ebu Ali yani Fudayl b. İyad şöyle der: 

   “Senin bu hâlin ürkütücülüğe daha çok benzemektedir. Sen istiyorsun ki, ben sana karşı göstermelik bir özenti içine gireyim, sen de aynen benim için yapmacık bir hareket sergileyesin, öyle değil mi? İstiyorsun ki benim hoşuma gitmek için bana karşı yalancı bir tavır ortaya koyasın, ben de aynen senin için yalancı bir tavır sergileyeyim, değil mi? Mademki durum böyledir, ya sen yanımdan kalkıp gidersin, ya da ben senden uzaklaşırım.” 

   Birgün Tavûs, Halife Hişam’ın huzuruna çıkar ve Halife’ye adıyla seslenerek: “Ey Hişam! Nasılsın?” der. Halife, unvanıyla ve saygı ifadeleriyle kendisine hitap edilmemesine öfkelenerek ona: “Sen neden bana, ‘Ey müminlerin emiri!’ diye hitapta bulunmuyorsun?’ diyerek çıkışır. Bunun üzerine Tavûs: “İşin doğrusunu öğrenmek istersen, tüm müminler senin halife olmanda anlaşmış değiller ki, sana öyle sesleneyim. Çünkü öyle demem hâlinde, kendimin bir yalancı olacağımdan endişe duymaktayım.” diye karşılık verir.

   Eğer bir kimse bu söylenen durumlara riayet ederek ve yanlışlarından sakınarak toplum içerisine girebiliyorsa, o zaman girsin; eğer bunu başaramayacaksa, o takdirde adının münafıklar listesinde yer almasına rıza göstersin. Çünkü eskinin büyük zâtları birbirleriyle karşılaştıklarında: “Geceyi nasıl geçirdin? İyi bir şekilde sabahlayabildin mi? Nasılsın? Durumun ne hâldedir?” gibi sorulardan ve buna verilecek cevaplardan mümkün olduğunca kaçınırlardı. Onlar daha çok din ile alakalı hususlarda birbirlerine sorular sorarlar, dünyayı ilgilendiren hususlardan ise sakınırlardı.

   Hatem’i Esamm, Hamid el-Leffaf’a: “Nefsin ne durumda?” diye sorduğunda, Hamid: “Sağlıklıdır, afiyettedir.” karşılığını verir. Ancak Hatem, verilen cevaptan hoşnut kalmaz ve ona: “Ey Hamid! Sağlıklı ve afiyette olabilmek, selâmet ve de kurtuluş ancak sıratı geçtikten sonradır. Afiyette olabilmek de ancak cennette mümkündür” karşılığını verir. 

   Nitekim Hz. İsa (as)’ya “Bugün nasıl sabahladın?” diye sorulunca, O: “İleride umduğunu alabilecek hâlde olmaksızın ve korktuğum şeylerden de sakınacak vaziyette olmadığım şekilde sabahladım. Şu anda amellerimin rehiniyim. Tüm hayır ve iyilik benim dışımda bir kudretin elindedir ve bu açıdan benden daha fakiri, ihtiyaç sahibi olanı da yoktur. İşte böyle bir hâlde sabahladım.” der.

   Rebî b. Haysem’e “Geceni nasıl geçirdin? İyi bir şekilde sabahlayabildin mi?” diye sorulduğunda, o: “Zayıf günahkarlardan biri olarak sabahladım. Böylece rızkımızı tüketiyor ve bir gün gelecek olan ecelimizi bekliyoruz. İşte böyle sabahladım.” diye cevap verir.

   Ebu Derda’ya “Nasıl sabahladın?” denildiğinde, o: “Eğer cehennem ateşinden kurtulabilmişsem, bu durumda hayırlı olarak sabahlamışımdır.” karşılığını verir.

   Nitekim Süfyan Sevrî’ye de, “Geceyi nasıl geçirdin? İyi olarak sabahlayabildin mi?” denildiğinde, o: “Şunu şuna şikayette bulunduğum, filanı falana çekiştirdiğim, şundan buna kaçtığım bir hâlde sabahladım.” der.

   Veysel Karanî’ye: “Gecen nasıl geçti, nasıl sabahladın?” denildiğinde, “Tıpkı sabahlayan bir kimsenin akşama yetiştiğinde, sabaha tekrar yetişeceğini bilemediği, sabahlayınca da tekrar akşama erişebileceğini yine bilemediği biri olarak.” karşılığını verir.

   Malik b. Dinar’a, “Nasıl sabahladın?” diye sorulması üzerine, o: “Eksilen bir ömür ve artan günahlarla.” diye karşılık verir.

   Bir Bilge kişiye, “Nasıl sabahladın?” diye sorulur: Bilge, “Rabbimin verdiği rızıktan yiyerek ve fakat O’nun düşmanı iblise boyun eğerek sabahladım.” karşılığını verir.

   Bilge bir kişiye, “Geceni nasıl geçirdin, iyi olarak sabahlayabildin mi?” diye sorulunca, o da: “Yaşama arzusuyla ölüme rıza göstermediğim, nefsim adına Rabbimin benden hoşnut kalmadığı bir şekilde sabahladım.” cevabını verir.

   Muhammed b. Vasi’ye, “Nasıl sabahladın?” diye sorulması üzerine, o: “Her geçen gün ahiret hayatına doğru bir merhâle daha yaklaşan bir adam hakkında nasıl düşünürsün?” diyerek karşılık verir.

   Hamid Leffaf’a, “Geceni nasıl geçirdin? İyi olarak sabahlayabildin mi?” diye sorulunca, o: “Bir günün gecesine kadar afiyette olmayı arzulayarak.” diye cevap verir. “Sen her gün afiyette değil miydin ki?” diye sorulması üzerine de: “Afiyette olduğum gün öyle bir gündür ki, eğer o günde Allah’a karşı bir yanlış iş yapmamışsam, işte o takdirde kendimi afiyette sayar, afiyette olduğum gün olarak o günü kabul ederim.” diyerek cevaplar.

   Nefsiyle çekişip duran birine, “Durumun nasıl?” diye sorulunca, o: “Azıksız bir hâlde uzun bir yola çıkacak olan, tanımadığı ve ürkütücü bir kabre girecek olan, elinde bir hücceti ve delili olmadan adil bir padişahın huzuruna çıkacak olan bir kimsenin hâlinin nasıl olması beklenir ki?” diye cevap verir.

   Hassân b. Ebu Sinan’a, “Nasılsın, durumun ne hâldedir?” diye sorulduğunda, o: “Ölecek bir kimsenin, sonradan da dirilip hesap verecek olan birinin hâlinin nasıl olması gerekir ki?” diye cevaplar.

   İbn Sîrîn, bir kişiye, “Ne hâldesin?” diye sorar. Adam da: “Üzerinde beş yüz bin dirhem borcu bulunan ve bir hayli çoluk-çocuğu da olan bir insanın hâlinin nasıl olmasını düşünürsün ki?” diye karşılık verir. Bunun üzerine İbn Sîrîn evine girer, evinden bin dirhem alıp getirir ve ihtiyaç içinde olduğunu söyleyen kişiye vererek: “Bunun beş yüz dirhemini borcuna ver, kalan beş yüz dirhemi ise, kendin, çoluk-çocuğun ve ailen için harca.” der. Zaten İbn Sîrîn’in tüm parası da bu kadardı, başka bir şeyi de yoktu. Bunun üzerine şöyle dedi: “Allah’a yemin ederim, bundan böyle kimsenin hâlini hatırını sormayacağım.”

   İbn Sîrîn’in böyle hareket etmesi, başkasının hâlini bir daha sormamayı istemesi, “eğer sormam hâlinde, adamın durumuyla ilgilenemeyecek olursam, derdine merhem olamazsam, sırf sormuş olmak için sormam, bir tür riyakarlıktır ve münafıklıktır.” diye endişelendiğinden ötürüydü. Dolayısıyla o insanlar eğer birilerine bir şeyler soracaklarsa, o kimselerin dinleriyle ilgili hususlardan sorarlar, kâlbinin Allah’a karşı olan hâlini sorup soruştururlardı. Eğer dünya ile ilgili bir şeyden soracak olurlarsa, bu, onların bu işe önem vermeleri ve gereğini hemen yapabilmeleri düşünce ve niyetiyleydi. Kişinin ne tür bir ihtiyacı var ise hemen onu orada karşılamaya çalışırlar ve gereğini de yaparlardı.

   Zâtın biri şöyle diyor: “Öyle kimseler tanıyorum ki, biraraya geldikleri görülmüş değildir. Buna rağmen, birbirlerine bağlı olan ama biraraya gelmeyen bu kimselerden birisi, arkadaşının elinde bulunan şeyi almak veya bir başkasına vermesi için bir hüküm verse, diğeri hiç tereddütsüz bunu verir, arkadaşının hükmüne karşı çıkmaz, tüm servetini istese hemen verir. Oysa şimdi gördüğüm öylesi kimseler var ki, biraraya gelirler, karşılıklı olarak hâl ve hatır soruştururlar, hatta neredeyse adamın evinde olan bir tek tavuğunun bile durumunu sorarlar. Buna rağmen eğer bunlardan biri, arkadaşının elinde bulunan bir buğday tanesine ihtiyacı olduğunu söylese, diğeri bir tek tane de olsa, onu gece-gündüz birarada bulundukları ve neredeyse sadece yediklerinin ayrı gittiği bu arkadaşından esirger. Doğrusu onların birbirlerinin hâl ve hatırlarını sorup soruşturmaları esasen köklü bir arkadaşlıktan değil, aksine sırf gösteriş ve münafıklıktan, yani ikiyüzlülükten kaynaklanmaktadır.”

   Mesela, bakarsın ki adamı biri, arkadaşına sözde “Nasılsın?” diye hâl-hatır sorar. Diğeri de aynı şekilde ona, “Sen nasılsın?” diye sorar. Soruyu soran kişi, hiç karşı cevabı beklemeksizin vurdumduymazlığını sürdürürken, kendisine soru yöneltilen de, karşısındakine soru sormakla meşguldür, ona cevap vermez. Çünkü birbirlerine böyle sorular yöneltenlerin kendileri de, bunun sadece sözgelişi olduğunu, gösterişten ve nifaktan öteye geçmediğini, âdeta birbirlerine karşı bir zorunluluk olarak gördüklerini bizzat kendileri de bilirler. Hatta denebilir ki, bu insanların birbirlerine karşı gönülleri kin ve düşmanlık doludur. Sadece dilden birbirlerine dost gözükmektedirler.

   Bunlarla ilgili olarak Hasan Basrî şöyle der: 

   “Eskiler, kâlplerinden bir kin ve düşmanlık olmadığı zaman birbirlerine ‘Allah’ın selâmı üzerinize olsun’ anlamında ‘es-Selâmü Aleyküm’ derlerdi. Oysaki günümüz insanları ‘Gecen nasıl geçti, iyi olarak sabahladın mı? Allah sana sağlık ve afiyet versin. Nasılsın? Allah seni salihlerden kılsın.’ diyorlar. Eğer biz bugün birbirlerine bir tür “Günaydın-Tünaydın” türünden sözler söyleyen bu kimselere uyarak, aynen onlar gibi söylemeye kalkışırsak, bu bir asalet ve keramet olamaz; bu, ancak bir bid’at, kendi benliğini yitirme ve şahsiyet kaybı olur. Onlar bize ister kızsınlar, ister kızmasınlar, biz onların izinden gidecek değiliz. Çünkü kişilik kaybına uğramak istemeyiz.”

   Hasan Basrî’nin böyle konuşmasının sebebi, dönemindeki insanların birbirlerine selâm vermeden önce, “Nasıl sabahladın?” ya da “Günaydın.” türünden sözler söylemesinden kaynaklanıyor. Oysa bu bir bid’attır, yani kimlik kaybı demektir.

   Nitekim, adamın biri bir gün Ebu Bekir İyâs’a selâm vermeden önce “Nasıl sabahladın? Günaydın!” diye sorunca, o da bu kimseye herhangi bir karşılık vermez. Kendisine bu tür bir selâmlamayla karşılık verene de: “Böyle bir kimliksizliğe bürünmeye bizi davet etme!” diyerek de çıkışır.

   Rivayeti anlatan kişi diyor ki, bu tür hâl-hatır sormalar ve selâmlamaların başlangıç dönemi, Umvas denilen Şam civarına yakın bir yerde salgın hâlinde başgösteren veba hastalığından sonra yaygınlık kazanmış, selâmın yeri böylece unutulmuştur. Çünkü hastalık yüzünden öylesine ölümler artmıştı ki, ister istemez halk birbirlerine, bu hastalık sebebiyle, karşılaştıklarında “Geceni nasıl geçirdin, nasıl sabahladın?” diye sorar olmuşlar. Yani veba hastalığından ötürü “Hâlin, sağlığın ne durumdadır?” derlerdi. Eğer akşamleyin karşılaşırlarsa, “Günün nasıl geçti, akşamı nasıl edebildin?” derlerdi.

   Bunların anlatılma sebebine gelince; bilindiği üzere insanlar herhangi bir zamanda birbirleriyle karşılaştıklarında hâl-hatır sorarlar ama çoğu zaman da bunu yapmacık, gösteriş ve nifak alameti olarak yaparlar ki, bütün bunlar yanlış davranışlardır ve yergiyle karşılanmıştır. Dolayısıyla, uzlet hayatında yani yalnızlıkta olan kişi bütün bunlardan kendisini kurtarmış olacaktır. Çünkü toplum içinde bulunup da onların sürdürdükleri gibi bir hayat ve ahlak sergilemezse, onların nefretini kazanır ve ona yük olurlar, onun üzerinde bir baskı unsuru gibi gözükürler. O kişiyi hep çekiştirirler, onu toplum dışına itmek veya kendileri gibi yapmak için her türlü kötü yolu denerler; bu yüzden de neredeyse dinlerinden olurlar. Hatta karşısındakinin hem dinini, hem de dünyasını karartırlar. Çünkü o da onlardan öç alma peşine düşecektir.

   BULUNDUĞU TOPLUMUN HUYUNDAN KAPMAK

   Halk arasında bulunan ve sürekli onlarla birlik olan kimse, onlardan gördüklerini ve onların yapageldikleri şeyleri farkında olmaksızın kendisi de yapmaya başlar, o da tıpkı onlara benzer. Çünkü bu, insan içinde gizli bir hastalık, mikrop gibidir. Bu mikrobun ne zaman ortaya çıkacağı bilinemez. Bu açıdan gafil ve aymazları bir kenara bırakalım, benim diyen akıl sahibi kimseler bile kolay kolay kendilerini bundan kurtaramazlar. Herhangi bir kimse, fasık ve ahlaksız biriyle oturup kalkmayı bir süre devam ettirdiğinde, bu kişi, içten içe kötülüklere ve bu tür hareketlere karşı olmasına rağmen, bu fasık kimseyle arkadaşlık etmeden önceki hâliyle sonraki hâlini şöyle bir kıyasladığı takdirde, daha önceleri kötülüğü, fasıklığı ve bozgunculuğu istememesine, bundan nefret etmesine ve oldukça kötü bir şey olduğunu kabul etmesine rağmen, sonraki durumuyla arasında çok büyük bir fark olduğunu görecektir. Çünkü insan bir kötülüğe sürekli şahit olduğunda, bu durum onun için giderek gayet olağan bir iş gibi gelmeye başlar. Bundan böyle artık bu tür şeylerin o kadar da önemli olmadığını, fazla üzerinde durmaya değer bulunmadığını kabullenir hâle gelir. Ardından da kâlpte ona karşı duyulan korku ve nefret de önemini yitirir.

   Kişi bu tür şeylere sürekli şahit olunca ve artık basit görmeye başlayınca, bundan böyle kötülüğe karşı koyma isteğini de gönlünden yitirmiş olacaktır, bu güç kaybolacaktır. Giderek kendisi de o tür şeyleri yapmaya başlayacak, en azından buna meyledecek veya bu tür şeylerin en basitine yönelecektir ki, bu da peşinden diğerlerini sürükleyecektir. Çünkü kişi, başkalarının yaptığı büyük hataları gördükçe, kendisinin yaptığı küçük işleri, yanlışları artık bundan böyle önemsemeyecektir. Nitekim, sürekli servet sahiplerinin elinde bulunan varlıklarına göz diken bir kimse, onlarla oturup kalkan biri, bu durumda kendi durumunu aşağılamaya ve küçümsemeye başlar. Eğer bir kimse, Allah’ın kendisine verdiği nimetin önemini anlamak istiyorsa, varlıklı kimselerle birlikte olmayı değil de, fakir ve yoksullarla birlikte olmayı tercih etmelidir. İşte bu durumda kendi elindekinin önem ve değerini anlayabilir.

   Tıpkı bu örneklerde görüldüğü gibi, bir kimsenin iyi ve itaatkar kimselerle beraber olma hâliyle, isyankar olanlarla bir arada olma hâli arasında mutlaka fark olacaktır. İyilerle beraber oturup kalkan kişi onlardan etkileneceği gibi, kötülerle birlikte olan da onlardan etkilenecektir. Çünkü çevrenin insan karakteri üzerindeki etkisi oldukça önemlidir. Eğer herhangi bir kimse dikkatini sahabe hayatına, tabîinin yaşantısına çevirir, onların ibadette nasıl bir yol izlediklerini inceler, dünyaya nasıl değer vermediklerini görürse, o takdirde kendi durumunun onlara bakıldığında hiç de önemsenecek bir şey olmadığını kabullenecek ve yolunu düzeltme imkanını bulabilecektir. Kendi ibadetinin de onlarınkinin yanında hiç olduğunu görecektir. Nitekim, bir kimse böylece kendisinin gerçekten eksik ve hatalı olduğunu görmeyi sürdürürse, sonrasında bir gayretin içerisine girecek, artık mükemmellik yoluna doğru bir rağbet ve istek oluşacaktır. Kişi, o zâtlara tam anlamıyla uyma yolunu izleyecektir.

   Her kim, sözkonusu zâtların yerine, kendi döneminin insanlarının yaptıklarına dikkat çeker, onların Allah’tan ve emirlerinden nasıl yüz çevirdiklerine bakar, dünyaya karşı hırsla sarılışlarını izler, masiyetleri âdeta bir gelenek hâline getirdiklerini görür, bunların bir değerlendirmesini yaparsa, o zaman, içindeki basit bir hayır ve iyilik isteğini oldukça büyük görür. İşte bu, o kimsenin bundan böyle helâk olması anlamına gelir. İnsan karakterinin bir farklılık sergilemesi için kişinin sadece hayır ve şer ifadelerini duyması bile yeterlidir. Yani hayrı ya da şerri görme olayı bir tarafa, bunların sözünün işitilmesi bile, insan karakteri üzerindeki etkisi vardır. İşte bu ince ve hassas çizgi nedeniyledir ki, Rasulullah (sav) şöyle buyurmuşlardır:

   “Salihlerden bahsedilen yerde, rahmet yağar.” [26]

   Burada ki “rahmet”ten amaç da cennete girmek ve yüce Allah’ın cemaline kavuşmaktır. Yoksa bir yerde salihlerden ya da iyi insanlardan söz edilirken, bizzat rahmetin kendisinin inmesi ya da yağması demek değildir. Ancak bu, rahmet ve bereketin oluşması, yağması için bir sebep oluşturur. Bunun belirtisi de gönülde buna karşı bir arzunun belirmesi, o salih insanlar gibi olma gayretinin oluşması, bundan böyle yaptığı yanlışlardan, eksiklerden ve kusurlardan uzak durması demektir. Çünkü rahmetin ilk basamağı hayır işlemektir. Hayır işlemenin de ilk basamağı ise rağbettir, istek ve arzudur. Bir isteğin oluşabilmesi de salihlerin durumlarından, yaşantılarından söz etmekle ve onlara özenmeyi sağlamakla kazanılır. İşte rahmetin ya da bereketin inmesi veya yağması bu anlamdadır.

   Zeki ve anlayış sahibi bir kimse bu sözlerin mânâsından bunun tersi mânâyı da derhâl çıkarabilir. Yani, salihlerle beraber olan bir kimse onlar gibi olabileceğine göre, fasıklarla yatıp kalkan bir kimse de fasıklar gibi olur. Dolayısıyla salihlerin anılmasıyla rahmet ve bereket ortamı oluşuyorsa, fasıkların anılmasıyla ve onlarla olmakla da melanet ortamı oluşur. Çünkü kötü kimselerin sık sık dile dolanması hâlinde, insanın masiyet işlemesine çok daha yardımcı olur ve bundan böyle kişinin işleyeceği bir hata kendisine basit gibi gelir. Çünkü lanet ve melanet haktan, doğruluktan uzaklaşmayı getirir. Zira Allah’tan uzaklaşmanın ilk basamağı, insanın masiyete düşmesi, Allah’ın emirlerine karşı sırt çevirmesi, yasaklarına dalmasıdır. Böylece insan en basit dünyalık işlere yönelir. Önünde gördüğü ve canının çektiği, heva ve hevesinin arzuladığı şeyleri yapar. Bunları meşru olarak değil, meşru olmayan biçim ve yollardan gerçekleştirir. Bir kimsenin masiyet işlemeye, günah işlemeye ilk adımını atması, bu tür şeylerin artık fazla önemsenmemesine dayanır. Kişi bundan böyle artık bu tür kötülükleri çokça dinleye dinleye, işlenmesini de basit olarak görür. Mademki sırf salihlerden ya da fasıklardan söz edilmesi durumu bile kişiyi ya salihlere ya da fasıklara özendiriyor, acaba bir de fasıklarla birlikte olunması hâlinde bunun sonu ne olur? Nitekim, bu gerçeği Rasulullah (sav) gayet açık bir şekilde hadislerinde ifade etmişler, şöyle buyurmuşlardır:

   “Kötü arkadaşın durumu, tıpkı demirci körüğüne benzer. Eğer onun herhangi bir kıvılcımı seni yakmasa da, mutlaka onun is ve pasından üzerine siner.” [27]

   Nasıl ki isin, pasın, kirin kokusu kişi farkında olmaksızın üzerindeki elbiseye siniyorsa, fesad ve fasıklık da böyledir. Kişi farkında olmaksızın artık o tür yanlışları basit görme alışkanlığını kazanır. Rasulullah (sav), hadisin devamında şöyle buyuruyor:

   “İyi arkadaşın durumu da, tıpkı misk satan kimsenin durumuna benzer. Eğer o misk satan kimse, ondan bir miktar sana bağışlamasa da, mutlaka onun kokusu senin üzerine siner.” [28]

   Bu hadisin ışığında diyebiliriz ki, bir kimse, herhangi bir kişinin ya da âlimin bir yanlışını öğrenecek olursa, onu başkalarına anlatması yanlış olur: Öncelikle, o kişinin hayatını başkalarına aktarmakla, o kişinin gıybetini ve dedikodusunu -ki bu haramdır, sakınılması gerekir- yapmış olur; Çünkü bir âlimin yaptığı bir yanlışı başkalarına anlatmak ve duyurmak, dinleyenler üzerinde bundan böyle o âlimin yaptığı gibi, öyle bir işi yapmanın önemsiz olduğu kanaatini oluşturur. Duyanlar da, artık o yanlışı ya da günahı artık basit bir şeymiş gibi görürler. Daha önce o tür bir şeyi yapmak kendilerine çok ağır geldiği hâlde, sonrasında onu gözlerinde fazla büyütmeyecekler, artık kolaylıkla o hatayı işleyebileceklerdir. Eğer neden böyle bir yanlışa bulaştığı, yaptığı şeyin kötü ve günah olduğu noktasında bir uyarı yapılacak olunursa, o hemen cevabını hazırlamış olacaklardır ve “Böyle bir işi yapmamı neden iyi karşılamıyorsun ki, hepimiz böyle bir şeyi işlemek zorunda kalabiliriz. Hatta bizi bırak âlimler ve abidler bile böyle bir şeyi yapıyorlarsa, bize ne oluyor ki yapmayalım?” diyerek cevap vereceklerdir.

   Oysaki adam işlediği günah veya yanlışın benzerini hiçbir âlimin, kendini bilen İslâm bilgininin yapmayacağına kânî olsa ve “Allah katında muteber kimseler benim bu yaptığımı yapmazlar” inancı kendisinde hakim bulunsa, o takdirde yanlış bir iş yapmakta zorlanır, o hataya kolay kolay yaklaşmak ve bulaşmak istemez. Hâlbuki öyle kimseler vardır ki, dünyaya âdeta bir köpek misali saldırır, tüm dünya varlığının kendisinin olmasını ister, liderlik uğruna kendini tehlikeye atar. Böyle bir sevdayı kendi adına kötülemek istemez, onu kötülemeyi bir basitlik kabul eder. Çünkü gerekçe olarak Rasulullah’ın ashabının -Allah onlardan razı olsun- hayatını örnek göstererek, onların bile kendilerini liderlik davasından uzak tutamadıklarını söyler. Bazen da kendisine bir delil ve kalkan olarak, Hz. Ali ile Muaviye arasındaki savaşı bile gerekçe gösterir. Hatta, onların bu tür savaşlarının Hak adına değil de hep liderlik adına olduğu tahminini yürütür.

   İşte bu tür bir inanç ve düşünce, kendisi için liderlik davasını gayet basit bir iş gibi görmesine neden olur. Hatta liderlik adına yapılacakları uğruna tüm vasıtaları da aynı şekilde değerlendirir ve o tür denemeleri kendi adına uygun kabul eder, hangi yoldan olursa olsun, eline geçirmesini kendi adına basit ve kolay bir iş olarak kabullenir. Çünkü, insanın kötü karakteri onu her türlü yanlışları yapmaya yönlendirir, iyiliklerden ve güzelliklerden sırt çevirmesine sebep olur. Hatta, basit olmayan önemli şeyleri de giderek basit görmeye başlar ve onları önemli değilmiş gibi kabul eder; çünkü nefsanî arzuları ona bunları yaptırtmaktadır. Ancak, kendisince tutunacak bir dal ve gerekçe olarak böylesi yollar bulmaktadır. Doğrusu bütün bu ince ve hassas düşünceler şeytanın kurduğu tuzaklardan başka bir şey değildir. İşte bu sebepten dolayıdır ki, şeytana karşı koyanların durumlarını yüce Rabbimiz şöyle anlatmaktadır:

   

   “Tağut’a (şeytana, putlara ve putçulara) kulluk etmekten kaçınıp, Allah’a yönelenlere müjde vardır. (Ey Muhammed!) Dinleyip de sözün en güzeline uyan kullarımı müjdele! İşte, Allah’ın hidayet edip, doğru yola ilettiği kimseler onlardır. İşte onlar akıl sahipleridir.” (39, Zümer, 17-18)

   Burada niteliklerinden söz edilen kimselerin dinledikleri söz, Allah kelamı, Rasulullah (sav)’ın sözleri ve selefin görüşleridir. Sözün en güzeli Rabbimizin ayetleridir. “Söz” ve “en güzel söz” tabirleriyle Kur’an kastedildiğine göre, müminler Kur’an’ı dinlerken ve emirlerine uyarlarken kısas ve af karşısında iki tercih arasında kaldıklarında af tarafını, iyilik ve kötülük karşısında kaldıklarında da işin iyilik yönünü, ruhsattan çok azimeti seçmek suretiyle hareket edeceklerdir. Hz. Peygamber (sav) de bu duruma şöyle bir örnek göstermişlerdir:

   “Oturup da işin hikmetli yönünü dinleyen, sonra da bunun gerektiği şekilde amel etmeyip de işin kötü yanıyla amel edenin durumu aynen şu kimseye benzer: Adamın biri bir çobanın yanına gelerek, kendisine bir koyun vermesini söyler. Çoban da sürüsünden istediği gibi en iyi koyunu alabileceğini söyler, “Git sürünün içinden en iyisini seç” der. Adam da hemen harekete geçer, gidip sürüyü beklemekte olan köpeğin kulağına yapışır.”[29]

   Başkalarına örnek olabilecek kimselerin, lider ya da imamların hatalarını ve basitliklerini anlatanların hâli de aynen bu hadisteki gibidir.

   Diğer taraftan, kâlpteki önemini kaybettirerek basit hâle sokan tekrarların ve kötülükleri çokça görüp seyretmenin bir örneğini de mesela şöyle gösterebiliriz: Müslümanlar, ramazan ayında gündüz vakti bir Müslümanın hiçbir gerekçesi olmaksızın oruç yediğini görseler, öncelikle bunu yadırgarlar ve neredeyse ilk gördüklerinde adamı küfürle damgalayacak olurlar. Oysa diğer taraftan, namazları vaktinde kılmayan ya da hiç kılmayanları, orucunu ileride tutacağını, kaza edeceğini söyleyenleri kınadığı kadar, tekdir ve tenkit etmez. Bir tek vakit namazı terkeden kimse, kimi müctehid imamlara göre küfürdedir, hatta kimi müctehidlere göre de o şahsın boynunun derhâl vurulması gerekir. Oysa tüm ramazan boyunca orucu terketmek böyle bir şeyi gerektirmediği hâlde, kişiler, oruç için gösterdiği titizliği namaz için hiç göstermezler. Bunun bir tek nedeni vardır: Namazın her vakit tekerrür ediyor olması... Namaz konusunun hafife alınması, işte bu tekerrür ve çokluk hâlidir. Yani namaz kılmayanların çokluğu, durumu böyle bir noktaya getirmiştir. Dolayısıyla namaz kılmayanların çoklukta görülmesi, namazın kâlpteki önemini de etkilemektedir.

   Bu durumu şöyle bir örnekle ortaya koymaya çalışalım.

   Mesela, bir âlim kişi eğer bir ipekten elbise giyse, altın bir yüzük taksa veya gümüş kaptan su içse, böyle bir durumu insanlar yadırgar ve bundan dolayı ağır tenkitler yöneltirler; buna karşın, uzun süren bir meclis ya da toplantıda halkın, şunun veya bunun gıybeti ya da dedikodusu yapılır ama orada bulunanlarca bu iş kötü görülmez ve bu konuşmaları yadırgamazlar. Oysa başkalarının dedikodusunu yapmak ve gıybette bulunmak, zinadan çok daha ağır bir tehlikedir. Bunlar böyle olduğuna göre, acaba zinadan da tehlikeli gözüken gıybet niçin ipek giysiden, altın yüzükten veya gümüş kaptan su içmekten daha kötü görülmez? Çünkü insanlar gıybet olayını dinleye dinleye artık neredeyse onu özümsemişlerdir. Ayrıca gıybet edenlerin çokluğu da bu konunun artık öyle önemli bir şey olmadığı düşüncesini kâlbe yerleştirmiştir. Eskiden çok büyük bir günah olan bu durum, artık fazla konuşulmasından ve böyle insanların sayısının da artmış olmasından dolayı, böyle basit gösterir bir duruma gelmiştir.

   İşte, tüm bu noktaları, bu hassasiyetleri zekice düşün. Âdeta arslandan kaçar gibi, halktan uzaklaş. Çünkü onlarla birlikte olmak demek, dünyaya olan düşkünlüğünün artması ve ahiret hayatından gafil olmak demektir. Toplum ile birarada bulunmakla, kişi için kötülükleri işlemek daha da basit bir hâl alır, insanın Allah’a itaatini zayıflatır. Tavır ve yaşantısı sana Allah’ı hatırlatacak, yaşantısıyla sana böyle bir yol gösterebilecek birilerini bulabilirsen, ona sarıl ve sakın ondan ayrılayım deme! Onu kendin için bir ganimet olarak kabul et ve sakın ola ki o kişiyi küçümsemeye, aşağılamaya kalkışma. Çünkü böylesine bir kişiye rastlamak akıllı kimse için bir ganimettir, müminin de kaybedip de bulamadığı yitiğidir. Kesinlikle bu kimseyle birlikteliği gerçekleştir. Çünkü salih bir kimseyle olmak, yalnızlıktan daha iyidir; yalnızlık ise, kötü biriyle arkadaşlıktan daha iyidir.

   Burada söz konusu ettiğimiz hususları ne derecede kavrayacak, kendi karakterini ve durumunu da gereğince inceleyecek olursan, kendisiyle birarada olmak istediğin kimsenin durumuna bakarak bir karara varabilirsin. Bu durumda, kendisiyle birlikte olmak istediğin kimselerin yanından uzaklaşarak uzlete çekilmek mi, yoksa onlarla birlikte olmak mı daha hayırlıdır noktasında bir karar verebilirsin. Özellikle sana bir uyarıda bulunmak isterim: Sakın ola ki, her şeye rağmen mutlak anlamda uzlete çekilmek ve halkın arasına karışmamak gibi bir yargıya hemen kalkışmayasın ya da mutlak anlamda halkın arasına girmek gibi bir yargıya da varmamalısın. Bu iki hususdan biri diğerinden daha üstündür yargısına varmak yanlıştır. Çünkü açıklanma gereği olan herhangi bir hususta mutlak anlamda “hayır” ya da “evet” yargısına varmak, yalanın ya da yanılgının ta kendisidir. Açıklanması gerekli olan bir şeyin hakkı, ancak onunla ilgili olarak gerekli açıklamaları yapmak, tafsilatta bulunmaktır. 
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ÜÇÜNCÜ FAYDA 

FİTNE VE HASIMLIKLARDAN 
UZAK DURMAK


   Bir kimse eğer fitnelerden, düşmanlıklardan, hasımlıklardan uzak durmak istiyor, dinini ve nefsini bu tür tehlikelerden arındırmak istiyorsa, dikkatli olmak zorundadır. Özellikle de bu tür tehlikelerle karşı karşıya bulunmak istemiyorsa, kesinlikle dikkatli olmak zorundadır. Çünkü insan, halkın yaşadığı yerlerde genelde taassup olmadan, fitnelerle karşı karşıya kalmadan, sakin mânâda yaşama imkanına sahip değildir. Fitne, kin, düşmanlık ve nefret gibi hususlar insanlar arasında oldukça yaygındır. Bunların olmadığı bir yer ya da toplum bulabilmek de oldukça zordur. Eğer bir kimse söz konusu tehlikelerden kurtulmak istiyorsa, mutlaka bu kötülüklerin yaşandığı yerlerden uzaklaşıp uzlete çekilmeli, yalnızlığı tercih etmelidir.

   Abdullah b. Amr b. As’ diyor ki: Bir gün Rasulullah (sav) fitneden söz açmış, fitne hakkında bilgi veriyordu: “İnsanların sözlerinde durmadıklarını, emanetlerinde güvenirliliklerini kaybettiklerini gördüğünde, -parmaklarını birbirine geçirerek- şöyle olduklarında...” diye buyurunca, ben: “Öyle olduklarında bana ne yapmamı emredersiniz?” diye sordum. Bunun üzerine şöyle buyurdular: “Evine kapanır ve diline de sahip olursun. Bildiğin şeyi al, hoşlanmadığın rahatsızlık duyduğun şeyi de bırak! Özellikle sana salihlerin yaptığını yapmanı tavsiye eder, sıradan kimselerin yaptıklarını bırakmanı isterim.” [30]

   Ebu Said Hudrî’nin rivayetine göre, Rasulullah (sav) şöyle buyurmuşlardır: 

   “Pek yakın bir dönemde, Müslümanlar için en hayırlı mal koyunlarıdır. O kimse, sırf dinini fitneden korumak için bunları alıp dağların yüksek tepelerinde veya bol yağmurlu yerlerde dolanır durur.” [31]

   Abdullah b. Mesud’un rivayetine göre de Rasulullah (sav) şöyle buyurmuşlardır:

   “Yakın bir gelecekte, gerçek dindar kimse dindarlığından ötürü kendisini hep tehdit altında görecektir. Bu tehdit ve tehlikeden, ancak dinini korumak maksadıyla kurnaz bir tilki gibi bir kasabadan diğerine, bir tepeden bir başka tepeye, bir taşın gediğinden bir başka taşın gediğine giderek izlerini kaybettirenler kendilerini kurtarabilirler.” Rasulullah (sav)’a: “Ey Allah’ın Rasulü! Bu durum ne vakit meydana gelecektir?” diye sorulması üzerine, Hz Peygamber (sav): “İnsanın geçimini günahsız ve Allah’a isyansız kazanma imkanını bulamadığı zamandır. İşte böyle bir dönem geldiğinde, bekar kalmak evli olmaktan yeğdir.” buyurmuşlardır. “Ey Allah’ın Rasulü! Bu nasıl olacak? Oysaki sen bizim evlenmemizi emir buyurmaktasın?” diye sorulması üzerine de: 

   “Bu, insanın helâkinin baba ve annesinin, onların olmaması hâlinde hanımıyla çocuklarının, bunların olmaması durumunda da akrabalarının ve yakınlarının elinde olduğu bir zamandır.” buyurmuşlardır. “Ey Allah’ın Rasulü! Bu söylediklerin de nasıl olacak?” diye sorulunca, Hz. Peygamber şöyle cevaplar: 

   “Adamın geçim sıkıntısı çekmesi söz konusu olunca, yakınlarınca ayıplanarak baskı altında tutulmasıyla olacaktır. O kimse, bu yüzden altından kalkamayacağı işlere kalkışır, sonuçta bu iş onun hayatını tehlikeye sokacak bir noktaya götürür.” [32]

   Bu hadis, belli bir dönemde bekar kalmayı ele almakla birlikte, bundan aynı zamanda uzlet anlamı da çıkartılabilir. Çünkü evli ve çoluk-çocuk sahibi bir kimse mutlaka geçimini sağlamak ve bunun için de halk arasına girmek zorundadır. Kaldı ki insanın geçimini sağlaması da öyle günaha girmeden de pek mümkün olamamaktadır. Burada böyle bir şey söylerken, bahsedilen o vakit gelmiştir demek istemiyorum. Ola ki, hadiste söz konusu edilen hususlar, içinde bulunduğumuz çağdan çok önceki asırlarda gerçekleşmiş bir olay olabilir. 

   Nitekim, Süfyan Sevrî de şöyle söylemiştir: “Allah’a yemin ederim ki, artık uzlete çekilmenin zamanıdır.”

   Abdullah b. Mesud (r.a.) der ki: “Rasulullah (sav), fitne zamanlarından ve bir de Herc’ten söz ediyordu. Ben de ‘Herc nedir?’ diye sordum. Şöyle buyurdular: 

   ‘Kişinin, beraber olduğu arkadaşından güvencede olmadığı zamandır.’ Ben de ‘Eğer öyle bir döneme erişecek olursam, ne yapmamı bana emir buyurursunuz?’ dedim. Şöyle buyurdular: ‘Nefsine ve eline hakim ol, böylece evine kapan.’ Bu defa, ‘Ey Allah’ın Rasulü! Eğer adamlar gelip beni evimin içinde rahatsız ederlerse, ne yapmamı buyurursun?’ diye sordum. Şöyle buyurdu: ‘Evin içinde, kendine ait odana kapan.’ Ben, ‘Ya beni odamda da gelip bulurlarsa?’ diye sordum. O da: “İbadet için edindiğin inziva yerine çekil, -Rasulullah bileğini tutarak- şöyle yap ve ‘Ölüm sana gelene dek, Rabbim Allah’dır.’ demeyi sürdür’ buyurdu.”[33]

   Sa’d b. Ebu Vakkas, Muaviye saltanatı döneminde ona karşı çıkılması için kendisine davet olunca, şöyle der: “Sizinle bir şartla gelirim; elime öyle bir kılıç vereceksiniz ki, uzağı görebilsin ve ‘şu kimse kâfirdir’ diye de bana konuşan bir dili olsun, ben de hemen o kâfiri öldüreyim; ‘şu da mümindir’ diye bildirsin ki, ona da dokunmayayım.” 

   Sa’d devamla der ki: “Sizle biz adeta apaçık ve dümdüz bulunan bir yol üzerinde olan kimseler gibiyiz. Ne zaman ki o toplum yollarına devam edip dururken, ansızın bir fırtına kopar, onlar da yollarını şaşırırlar, hangi yoldan gideceklerine bir türlü karar veremezler. Bir kısmı yolun sağ tarafta olduğunu söyler; hemen o yola girip devam ederler ama sağa sapanlar iyice yoldan koparlar ve tümüyle sapmış olurlar. Bir kısmı da yolun sol tarafta olduğunu ileri sürerek o tarafa saparlar; onlar da çöl ortasında şaşırır ve yollarını kaybederler. Ancak üçüncü bir kısım ise, rüzgar ve fırtına dinene kadar oldukları yerde beklerler, fırtına dinip yolun yönü de belirince, yolculuklarına devam ederler.”

   İşte, Sa’d b. Ebu Vakkas böylelikle kendisini çağıranların çağrısını kabul etmeyerek onlara katılmadı ve onun düşüncesinde olanlar da aynı şekilde hareket ettiler. Ancak fitne sona erdikten sonra toplum arasına karıştılar. Fitne bitene kadar da uzlete çekildiler.

   Abdullah b. Ömer (r.a.) anlatıyor: Kendisine Hz. Hüseyin (r.a.)’nin Irak’a doğru hareket ettiği haberi gelince, o da onların peşine takılır ve üç günlük bir yolculuktan sonra kendilerine yetişir. Hz. Hüseyin’e: “Sen nereye doğru gitmek istiyorsun?” diye sorar. Hz. Hüseyin de: “Irak’a doğru yol alıyorum” der. Abdullah b. Ömer bir de bakar ki, yanlarında tomar tomar mektuplar ve yazılar bulunmaktadır. Bunun üzerine Hz. Hüseyin: “İşte şu gördüğün yazılar ve mektuplar, onların bana biat ettiklerine ait bana gönderdikleri belgeleridir.” der. Hz. Ömer’in oğlu Abdullah: “Sen gel, onların gönderdiği bu mektuplara bakıp da onları önemseme ve onlara da gitmekten vazgeç!” diye ısrar ettiyse de Hz. Hüseyin kabul etmedi. Bunun üzerine Abdullah b. Ömer: “Öyleyse ben sana bir şey anlatayım.” dedi ve devam etti: “Bir gün Cebrail (as), Rasulullah (sav)’a gelerek, onu dünyada kalmak ile ahiret hayatı arasında tercih yapması hususunda muhayyer bıraktı. Ancak O, dünyayı bırakıp ahiret hayatını seçti. Doğrusu sen de Rasulullah (sav)’ın bir parçasısın. Allah’a yemin ederek belirtmeliyim ki, Ehli Beyt olan sizlerden hiçbir kimse dünyada ta kıyamete dek hakim olmayacaktır. Sizi bundan engelleyen şey de, sizin adınıza bundan çok daha hayırlı olan şeydir.” Ancak Hz. Hüseyin yine dönmemekte direndi. Böyle bir durum karşısında Abdullah b. Ömer kendisiyle vedalaşmak için ağlayarak kucaklaştı ve “Seni bir şehit ya da bir esir olarak Allah’a emanet ediyorum.”[34] diyerek üzüntüsünü ve olacakları anlatmış oldu. Sahabeden on bin kişi kadar kimse bulunuyordu ki, fitne döneminde bunların ancak kırk kişi kadarı gizlenebildi. 

   Tavus da böyle bir dönemde evinde oturuyordu. Kendisine bunun sebebi sorulunca: “Evime kapanmamın nedeni zamanın bozulmuş olması ile devlet büyüklerinin yaptıkları zulümden başkası değildir.” dedi.

   Nitekim Urve b. Zübeyr de Akik denilen yerde kendi sarayını yaptırınca, oraya kapandı ve oradan ayrılmadı. Kendisine, “Sarayına kapanıp kaldın, hatta Rasulullah (sav)’ın mescidine bile gelmez oldun, neden?” diye sorulunca, şöyle cevaplar: “Bakıyorum, camileriniz boş sözlerle, çarşı-pazarlarınız da hep bozgunculukla dolmuş hâldedir. Yollarınızda ise her tür rezalet ayyuka çıkmış durumdadır. Sizin içinde yaşadığınız hâlde bulunmaktansa, burada afiyet ve güven içinde kalmak daha yerinde bir harekettir.”

   Tüm bu anlatılan gerçekler karşısında, hasımlıkların olabileceği ve fitnelerin doğabileceği yerlerden uzak kalmak da, uzlete çekilmenin yararlarından sadece bir tanesidir.

   

    
     
      Ebu Davud, “el-Yevm ve’l-Leyle” kitabında Hasen bir isnadla Nesaî rivayet etmişlerdir.

    

     
      Hadisi Buharî rivayet etmiştir.

    

     
      Bu hadis daha önce kitabımızın Nikah ile ilgili bölümünde geçmişti.

    

     
      Muhtasar olarak Ebu Davud, Hattabî de, tamamını, “Uzlet” kitabında münkati olarak rivayet etmiş, Ebu Davud da, Sâlim adında bir ravi fazlasıyla zikretmiş ise de ravi tanınmamaktadır.

    

     
      Taberânî merfu olarak iktisar ile “Evsat” adlı kitabında Hz. Hüseyin kıssasını da kısaca zikrederek belirtmiştir. Aynı şekilde Bezzar da rivayet etmiş, her ikisi de isnad açısından Hasen hadistirler.

    

   

  

  
  Taberânî merfu olarak iktisar ile “Evsat” adlı kitabında Hz. Hüseyin kıssasını da kısaca zikrederek belirtmiştir. Aynı şekilde Bezzar da rivayet etmiş, her ikisi de isnad açısından Hasen hadistirler.





 
  Bu hadis daha önce kitabımızın Nikah ile ilgili bölümünde geçmişti.





 
  Muhtasar olarak Ebu Davud, Hattabî de, tamamını, “Uzlet” kitabında münkati olarak rivayet etmiş, Ebu Davud da, Sâlim adında bir ravi fazlasıyla zikretmiş ise de ravi tanınmamaktadır.





 
  Ebu Davud, “el-Yevm ve’l-Leyle” kitabında Hasen bir isnadla Nesaî rivayet etmişlerdir.





 
  Hadisi Buharî rivayet etmiştir.








   
   
DÖRDÜNCÜ FAYDA 

TOPLUMUN ŞERRİNDEN 
KURTULMAK


   Toplumun kötülüklerinden korunmak ve şerrinden kurtulabilmek için yine uzlete çekilmek gerekir. Çünkü toplumda yaşayan bir kimse, kimi zaman onların gıybetleri sonucu eza görür, üzülür, kimi zaman da kendisi hakkında suizanda bulunulur. Bazen de birtakım uydurmalarla, yalanlarla ve yerine getirilmesi oldukça zor şeylerle kişiyi yaralarlar. Kimi zaman koğuculuk yaparak, laf taşıyarak veya yalan söyleyerek bu tür işleri yürütürler. Bazen de öyle olur ki, kişiler, akıllarını bir türlü erdiremedikleri iş ve sözler görür ve duyarlar da, bununla o şahsı yeri gelince kendilerince faka bastırmak ve kötülemek yolunu izlerler. Ne zaman kötülük etmek için bir fırsat ele geçirirlerse, hemen o önceki iş ve sözleri ortaya sokarlar, böylece kişiyi arkadan vurmak isterler. Oysa, insan toplumdan ayrı yaşar ve halkın arasına girmezse, tüm bu sayılan yanlışlardan ve kötülüklerden kendisini korumuş olur. 

   Nitekim bir bilge kişi, bir adama şöyle der: 

   “Sana iki beyit öğreteceğim ki, bu iki beyit on bin dirhem değerinden çok daha hayırlıdır.” 

   Adam “Nedir öğreteceğin iki beyit?” diye sorar: Bilge kişi şöyle der:

   “Eğer geceleyin konuşursan konuşma yüksek sesle

   Gündüz ise konuşmadan önce şöyle bir çevrene bak önce, hevesle

   Bir kez söz ağızdan çıkmamış olsun dikkat et

   İster iyi, ister kötü olsun geriye dönüşü yok sözün, gayret et.”

   Hiç şüphesiz ki toplum içerisinde bulunan, iş ve uğraşlarda onlarla beraber olan kişi, mutlaka ya hasetle karşılaşır, ya bir düşman edinir veya hakkında kötü zan beslenir. Dolayısıyla, karşısında düşman olarak gördüğü kimseyi, sürekli kendisi hakkında düşmanlık için bir hazırlık içinde bulunduğu vehmine kapılır. Çünkü halktan herhangi birileri, bir konuda eğer hırs gösterirse ve aşırılık sergilerse, bu durumda her konuşulanın ve her hareketin kendisi aleyhinde olduğu zannına kapılırlar. İşte, asıl düşmanlar onlardır ve onlardan mutlaka uzak durmak gerekir. İnsanlar, dünyaya karşı çok aşırı düşkünlükleri nedeniyle, başkalarının da kendisi gibi dünyaya düşkün olduklarını sanırlar. Nitekim Şair Mütenebbî şöyle der:

   “Adamın fiili kötüyse eğer

   Düşüncesi de öyle olurmuş meğer

   Âdet edindiği vehmi, dile getirir gerçeği

   Düşmanlarının sözüyle, sevenlerini düşman beller gayri

   Bir geceyi sabaha dek geçirir karanlık

   Şüphelerle sabahladığı günü ise kopkoyu karanlık.”

   Nitekim şöyle denmiştir: 

   “Kötülerle oturup kalkmanın sonucu, iyiler hakkında da suizan besleme hastalığını getirir.”

   Doğrusu, kişinin tanıyıp da karşılaştığı kimselerden gördüğü kötülükler ve aynı zamanda beraber olduğu kimselerden gördüğü fenalıklar oldukça çoktur. İşaret ettiğimiz hususlar, hemen tüm kötülüklere işaret anlamını taşır. Dolayısıyla kişinin uzleti tercih etmesi durumunda, bütün bu kötülüklerden kurtulma imkanı vardır. Nitekim, uzleti seçenlerin birçoğu işte bu gerçeğe hep işaret etmişlerdir. 

   Ebu Derda (r.a.) şöyle der: 

   “Dene ki, buğzettiğini göresin.” Bu ifade ayrıca merfu bir hadis olarak da rivayet olunmuştur.

   Şair de şöyle diyor:

   “İnsanları denemeden övenler

   Gün gelip deneyince yererler

   Böylece yalnızlığı arkadaş edinir kendine

   Uğramaz yakının da uzağının da semtine”

   Hz. Ömer (r.a.) şöyle diyor: 

   “Kötü arkadaştan kurtulmanın yolu, uzlet hayatı yaşamaktır.”

   Abdullah b. Zübeyr’e “Sen Medine’ye gitmez misin?” diye sorulduğunda, der ki: “Medine’ye neden gelmeliymişim ki? Orada başkasının nimete hasetlik eden veya başkasının mutsuzluğuna sevinenlerden başkası kalmamıştır!”

   İbn Semmak, bize bir arkadaşımız şöyle yazıyor diyerek şu ifadelere yer veriyor: “...Girişten sonra demem o ki, gerçekten insanlar, önceleri kendileriyle tedavi olunan ilaç gibiydiler. Oysa şimdi insanlar, tedavi kabul etmez bir hastalık hâlini almış hâldeler. Dolayısıyla arslandan kaçar gibi onlardan kaç ve uzak dur!”

   Bedevilerden biri kendisine bir ağacı dost edinir ve ondan hiç ayrılmaz. Bununla ilgili olarak derdi ki: “Bu ağaç öylesi bir arkadaştır ki, kendisinde üç özellik bulunuyor. Eğer benden bir söz duysa, beni başkalarına satmaz, yüzüne tükürecek olsan, buna tahammül eder, şayet ona darılır ve ağır söylersem, bana hiç kızmaz.”

   Harun Reşid bu sözleri dinleyince dedi ki: “Bu ifadeler beni arkadaşlarımdan ayırdı.”

   Zâtın biri kendisini kitaplara ve kabirlere adar. Bunun sebebi kendisinden sorulunca da şöyle der: “Yalnızlıktan daha başka bir kurtuluş yolu, kitaplardan daha önemli bir arkadaş ve kabirlerden de daha tesirli bir öğüt bulamadım.”

   Hasan Basrî diyor ki: “Hacca gitmek istiyordum. Benim hacca gideceğimi Sabit el-Bünanî öğrenmiş. Kaldı ki kendisi Allah’ın veli kullarındandı. Bana dedi ki: ‘Öğrendiğime göre hacca gidecekmişsin, ben de seninle birlikte olmak istiyorum.’ Bunun üzerine ona: ‘Allah iyiliğini versin senin. Bırak da, Allah bizi birbirimize karşı hatalarımızı nasıl örtmüş ise, öylece yaşayıp gidelim. Çünkü endişem o ki, birlikte arkadaşlık ederiz de, bu arada birbirimizden hoşlanamayacağımız şeylerle karşılaşır ve sonuçta birbirimizden nefret eder hâle geliriz.’”

   İşte bu olay da yine uzlete çekilmenin ve tek olarak yaşamanın bir başka faydasına işaret etmektedir. Bu husus, dinin, insanlığın, ahlakın, yoksulluğun ve benzeri hususların üzerindeki perdenin açılıp, mahremlerin ortaya çıkmama isteği ve arzusudur. Nitekim yüce Allah, kendilerini gizleyenleri şöyle övmektedir: 

   

   “Bilmeyenlere karşı gösterdikleri tokluktan ötürü onları zengin sanırlar.” (2, Bakara, 273)

   Şair de şöyle der:

   “Hür kimsenin elinde varlığı yok olsa bir gün, değil bir eksiklik bu sakın

   Asıl kusur odur ki, insanlık iyiliklerden sıyrılıp çıksın, unutma bunu sakın”

   İnsanoğlunun ister diniyle, ister dünyasıyla alakalı olsun, ister ahlakına ilişkin olsun, ister yaptıklarına ait bulunsun, mutlaka bir kusuru bulunur. Kusursuz olması mümkün değildir. Bu konuda en uygun olanı, kişinin gerek dinî ve gerekse dünyasıyla alakalı olsun, kendisini gizlemesini bilmesidir. Çünkü durumunun ortaya çıkması hâlinde, artık o kimse için kolay kolay bir selâmet söz konusu değildir. 

   Ebu Derda (r.a.) der ki: “Halk, dikensiz yaprak gibiydi. Oysa bugün halk, hiç yaprağı bulunmayan salt dikene dönüştü.”

   Eğer Ebu Derda, bunun kendi yaşadığı döneme ilişkin bir hüküm olarak gösteriyorsa -ki, hicrî birinci asrın sonlarındaydı- o takdirde, ondan sonra gelen dönemin çok daha kötü olabileceğinden kuşku duymamak gerekir.

   Süfyan b. Uyeyne şöyle diyor: 

   “Süfyan-ı Sevrî henüz hayattayken, uyanık bulunduğum bir sırada, hem de ölümünden sonra rüyamda bana şöyle dedi: ‘Fazla insan tanımamaya bak! Çünkü onlardan kurtulabilmek oldukça zordur. Gerçek şu ki, benim tanıdıklarımdan gördüğüm nahoş olayları, tanımadıklarımdan gördüğümü sanmıyorum.’”

   Bir başka zât da şöyle diyor: 

   “Malik b. Dinar tek başına oturuyorken yanına vardım. Bir de gördüm ki, bir köpek çenesini onun dizine dayamış. Ben hemen köpeği kovmaya yeltendim. Bunun üzerine bana dönerek: ‘Ey filanca kes! Bırak onu, dokunma! Bu hayvan bana ne zarar veriyor, ne de bir sıkıntı. O, yanımda kötü bir arkadaşın olmasından daha iyidir.’ diyerek beni uyardı.”

   Yine zâtın birine sorulur: “Halktan ayrı yaşamanın sebebi nedir?” O da: “Hiç farkına varmadan dinimin benden sıyrılıp gitmesi korkusudur.” diye cevaplar.

   İşte, bütün bu örneklerden şu gerçeği öğrenmekteyiz: Eğer insan kötü bir arkadaş edinirse, mutlaka onun huyundan huy edinir. 

   Ebu Derda der ki: 

   “Allah’tan kork! Halktan da uzak dur! Çünkü onlar bir devenin sırtına binmemiş olsunlar ki, kesinlikle onu hep dürtmüşler, yormuşlardır. Bir atın sırtına binmemiş olsunlar ki, kesinlikle onu yaralamışlardır. Bir müminin gönlüne girmemiş olsunlar ki, mutlaka onu tahrip etmişlerdir.”

   Bir zât da şöyle diyor: 

   “Tanıdıklarını azalt. Çünkü bu, dinin ve kâlbin için en sağlıklı kurtuluş yoludur. Senin üzerindeki hakların yok olması için de en kolay yoldur. Çünkü insanın tanıdıkları arttıkça, hakları da çoğalır, dolayısıyla hakların hepsini yerine getirmek de güçleşir.”

   Yine bir başka zât da şöyle diyor: 

   “Tanıdıklarını tanımazlıktan gel! Hiç tanımadığın kimselere de tanışıklık gösterme!”

  


   
   
BEŞİNCİ FAYDA 

KARŞILIKLI BEKLENTİLERE 
SON VERİLMESİ


   Uzletin bir başka yararı da halkın bir kimseden beklentilerinin olamaması, o kimsedeki güzelliklere veya benzeri şeylere göz koyamamalarıdır. Dolayısıyla uzlet hayatı yaşamakla, kişinin de halktan olan beklentilerin olmayacağı ve onların elinde bulunan şeylere göz dikmeyeceği bir gerçeğidir. Çünkü kişi, halk ile olan bağlarını uzlete çekilerek böylelikle kesmiş oluyor. Kaldı ki halkın bir kimseden beklentilerinin olmaması durumunda, o kişi adına bu hususta bir hayli yararlar bulunmaktadır. Çünkü halkı memnun etmek o kadar kolay ve basit bir şey değildir. Kişi ne kadar çaba gösterirse göstersin, yine de onları bir türlü hoşnut edemez. Oysa bir kimsenin kendi durumunu ıslah etmekle, düzeltmekle uğraşması çok daha yerinde bir harekettir. 

   Bilindiği gibi insanların birbirlerine karşı en basit hakları ve en başta gelen vazifeleri, onların cenazelerine katılmak, hastalandıklarında hastalarını ziyaret etmek ve düğün merasimlerine gidip katılmaktır. Oysa bütün bunlar vakit kaybı demektir. Aynı zamanda birçok yanlış şeylerle karşı karşıya kalınması anlamına da gelir. Bir de öyle olur ki, kişi bazılarına gitmemek durumunda kalabilir. Bu defa bunlar için de birtakım mazeretler öne sürmesi gerekir. Oysa insanın her mazereti açıklaması da söz konusu olmayabilir. Mazeret ileri sürmesi durumunda veya bir şey söylemese bile, kendilerinin herhangi bir hizmetlerine, mutlu ya da mutsuzluk günlerine katılmayan bu kişiye onlar, “Yani sen filancaların hakkına riayet ettin ama ne hikmetse bize gelince böyle davrandın?” diyerek sitemde bulunurlar. Böyle bir durum da karşılıklı kırılmalara ve dargınlıklara neden olabilir. Nitekim şöyle bir söz vardır: “Ziyaret edilmesi gereken bir hastayı zamanında ziyaret edemeyen kimse, eğer ziyaret edememesinde kusurlu bir yönü varsa, bu defa ileride yüzünün kızarmaması için, o hastanın ölmesini bekler.” Çünkü, eğer bir kimse hiçbir kimseyi ziyaret etmiyor ve kimseye gidip gelmiyorsa, bundan ötürü kimse ona gönül koymaz. Fakat kimilerini gidip ziyaret eder, kimilerini de etmezse, bu takdirde kendisinden ürkerler, onun bu hâlini yadırgarlar. Eğer bir kimse herkesin haklarını gözeteyim diyecek olursa, bu takdirde tüm vakitlerini böyle bir işe ayırsa, gecesini ve gündüzünü verse bile, yine de böyle bir şeyi başaramaz. Bir de kişinin dinî ve dünyevî bakımından yapacakları varsa, o takdirde bu kişi, nasıl başarılı olabilir? Çünkü dini ve dünyası açısından kendi adına yapması gereken görevleri de bulunmaktadır. 

   Nitekim Amr b. As şöyle demiştir:

   “Kimin çok dostu olursa, o kadar da alacaklıları var demektir.”

   İbn Rûmî ise şöyle diyor:

   “Dostundan yararlanır düşmanın

   Fazla dost edinme, olmasın düşmanın 

   Çünkü çokça gördüğün hastalıkların sebebi

   Her zaman yediklerindir, içtiklerindir nedeni.”

   İmam Şafiî (r.a.) de şöyle diyor: 

   “Her düşmanlığın başı, kötü kimselere yapılan iyiliktir.”

   Bir de kişinin halktan beklentileri vardır. İşte, kişinin halktan böyle bir beklenti içine girmemesi de ona birçok yararlar sağlar. Çünkü dünyanın o aldatıcı süs ve ziynetine bakan bir kimse, ona karşı bir düşkünlük gösterir. Bu düşkünlük ve hırs sebebiyle de birtakım beklentiler içerisine girer. Ne yazık ki çoğu zaman da beklentilerini elde edemeyince hayal kırıklığına uğrar ve bundan ötürü de üzülür. Oysa kişi toplumdan ne kadar uzak kalırsa, bu tür şeylerle de o derecede karşılaşmayacaktır. Karşılaşmayınca da, dolayısıyla onlara karşı bir beklenti içerisine girmeyecektir. Nitekim, yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Sakın, kendilerini denemek için onlardan bir kesimini faydalandırdığımız dünya hayatının süsüne gözlerini dikme! Rabbinin rızkı hem daha hayırlı, hem daha süreklidir.” (20, Taha, 131)

   Rasulullah (sav) da şöyle buyuruyor: 

   “Hep kendinizden düşük olanlara bakın, sakın kendinizden üstün olanlara bakmayın. Çünkü kişinin varlıkça kendisinden düşük olanlarına bakması, Allah’ın sizin üzerinizdeki nimetlerini küçümsememesi bakımından en geçerli yoldur.” [35]

   Avn b. Abdullah diyor ki: 

   “Hep zenginlerle oturup kalkardım. Ancak hiçbir zaman kendimi üzüntüden kurtaramadım. Çünkü zenginlerin üzerinde kendiminkinden daha güzel bir elbise, onların bindiği atlar benim bindiğim attan daha üstün görüyordum, bu benim zoruma gidiyordu. Sonunda fakirlerin meclislerine devam ettim de, bundan böyle dinlenebilme imkanını buldum.”

   Anlatıldığına göre, İmam Müzenî (r.a.), Fustat Cami’nin kapısından dışarı çıkıyordu. Bu sırada İbn Abdulhakim ve çevresiyle karşılaştı. Ancak adamın debdebeli durumu, kendisinde hayret uyandırdı. Hemen yüce Allah’ın şu ayetini hatırlayıp okudu:

   

   “(Ey insanlar!) Sizin bir kısmınızı diğer bir kısmınıza imtihan vesilesi kıldık; bakalım sabredecek misiniz? Rabbin her şeyi hakkıyla görmektedir.” (25, Furkan, 20)

   Müzenî, mealini verdiğimiz yukarıdaki ayeti okuduktan sonra kendi kendine: “Sabretmeliyim ve bu hâlime rıza göstermeliyim.” dedi. Çünkü kendisi çok fakir olduğundan kıt kanaat geçiniyordu.

   Dolayısıyla, evine kapanan bir kimse, tıpkı Müzenî’nin karşılaştığı bu tür fitnelerden uzak kalır. Çünkü dünyanın ziynet ve süsünü görüp duran bir kimse ya buna bakarak dininden daha bir güç ve kuvvet kazanır, kesin iman elde eder ve buna bağlı olarak da sabretmesini bilir. Böylece sabrın acılığını ve sıkıntısını tatmaya da mecbur kalır. Bilindiği gibi sabır denilen şey, sabır bitkisinden çok daha acıdır. Ya da bakıp durduğu dünyaya karşı ilgisi giderek artar. Bunun için de türlü yollar denemeye kalkışır ve sonunda da ebedî helâkini ya da yok oluşunu hazırlar. Dünyaya yönelmesi hâlinde, dünyaya karşı gösterdiği aşırı tamahkârlık yüzünden, çoğu zaman hayal kırıklığına uğrar, dünyadan beklediklerini elde edemez. Çünkü dünyalık peşinden koşturan herkes, kesinlikle aradığını bulacaktır diye bir şey yoktur.

   Ahirete gelince; kişi, dünya varlığını ona tercih eder, Allah’ı anmayı, zikri bir kenara bırakır, Allah’a yakınlaşma yollarını terkeder ve bu yüzden de ahiret hayatı için helâkini hazırlar.

   İşte bunun içindir ki, İbn Arabî şöyle der:

   “Eğer zenginlik kapısında varsa zillet

   Yoksulluk kapısından yücelere yükselirim elbet”

   Burada İbn Arabî, tamahkârlığın insanı aşağılayacağına işaret etmektedir.

   

    
     
      Ebu Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.
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ALTINCI FAYDA 

KENDİNİ AĞIRA SATANLARDAN VE 
AHMAKLARDAN KURTULMAK


   Uzletin bir faydası da, kişinin kendini ağıra satanlardan ve ahmaklardan kurtulabilme imkanını elde etmesidir. Onların katı ahmaklıklarından ve kötü ahlaklarından sıyrılmak mümkündür. Çünkü bu tür kendisini ağıra satan ahmakları görmek, bir tür küçük körlük anlamına gelir.

   A’meş’e: “Neden dolayı gözlerin az görür oldu?” diye sorarlar. O da: “Kendini ağıra satan ahmaklara bakıp, onlara değer vermekten ötürü!” diye cevaplar.

   Anlatıldığına göre, bir gün İmam-ı A’zam Ebu Hanife, A’meş’i ziyarete gelir ve “Eğer Allah bir kimsenin iki gözünü alırsa, kesinlikle onun yerine başka daha hayırlı olan bir şeyi verir.” [36] hadisini okur. Ardından da sorar: “Söyler misin, Allah gözlerine karşılık sana ne verdi?” A’meş de kendisine şaka ile şu karşılığı verir: “Allah gözlerimi almakla, beni ahmakların ağırlığını görmekten kurtardı ki, sen de onlardan birisin.”

   İbn Sîrîn şöyle diyor: 

   “Birgün kendisini ağıra satan birisine bakıyordum, bayılıp kalmışım.”

   Filozof Calinos diyor ki: 

   “Her şeyin bir sıtması olduğu gibi, ruhun da sıtması kendisini ağıra satan ahmaklara bakmaktır.”

   İmam Şafiî (r.a.) diyor ki: 

   “Ne zaman kendisini ağıra satan bir ahmakla birlikte oturacak olsam, ondan tarafa gelen kısmım, sanki benim diğer yanımdan çok daha ağır basıyor gibi olurdu.”

   Söz konusu edilen iki önceki faydanın dışındaki işte bu faydalar, dünyanın şu andaki amaçlarıyla alakalıdır. Ancak bunlar aynı zamanda din ile de alakalıdır. Çünkü bir kimse herhangi bir ahmak kimseyi, kendisini ağıra satan birilerini görünce, mutlaka onun gıybetini yapmaktan kendisini alamaz ve aynı zamanda Allah’ın sanatı olan bir şeyi hoş karşılayamamaktan kendini menedemez. Çünkü başkasından gıybet, suizan, haset, söz taşıma vb. gibi şeylerin karşılığını vermeksizin eza görür. Bütün bunlar kişinin dininde sıkıntı oluşturur. İşte, uzlete çekilmekle bütün bunlardan kurtulma imkanı vardır. Bu gerçek iyice anlaşılmalıdır.

   

    
     
      Cerîr’den Taberânî, yine Taberânî ve Ahmed b. Hanbel benzer olarak Hasen bir senedle Ebu Ümame’den, Buharî de Enes’ten kudsî hadis olarak rivayet etmişlerdir.
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   UZLETİN ZARAR VE 
SIKINTILARI

   

   Uzlete çekilmenin bir takım sıkıntıları, zarar ve tehlikeleri de vardır. Bilindiği gibi, din ve dünyanın asıl amaçlarından birisi de, insanın başkalarından yardım beklemesi ve yararlanmasıdır. İnsanın bunlara sahip olabilmesi de ancak birlikte yaşamakla mümkündür. Çünkü insanın toplum içerisinde elde edeceği şeyler, uzlete çekilmesi hâlinde elinden gider. İşte, bir kimsenin toplum içerisindeyken elde edeceklerini uzlete çekilmekle kaybetmesi hâli, uzletin zararlarından ya da getireceği sıkıntı ve tehlikelerdendir.

   Mademki durum böyledir, o hâlde insanların arasına karışmakla elde olunacak şeylere ve bunları çağrıştıran sebeplere bakmalı, bunların neler olduğu öğrenilmelidir. Bunları şöylece sıralayabiliriz:

   Öğretme ve öğrenme,

   Yararlı olma ve yararlanma,

   Edep öğretme ve edep öğrenme,

   Toplum arasına karışmak ve karşılıklı dostluk ve yakınlık elde etmek.

   Sevap kazanmak ve başkalarının haklarına uyarak kıyamette karşılığını bulmak.

   Alçak gönüllülük.

   Farklı şeyleri görerek deneyimler kazanmak ve onlardan ders almak.

   Söz konusu bu maddeleri birer birer ele almak suretiyle açıklamaya çalışalım.

  


   
   
BİRİNCİ FAYDA 

ÖĞRETMEK VE ÖĞRENMEK


   İlim öğrenmenin önemi ve fazileti hakkındaki geniş açıklamalar “İlim Kitabı”nda ayrıntılı şekilde sunulmuştur. Hem ilim öğrenmek ve hem de başkalarına öğretmek, dünyadaki en büyük ibadetlerdendir. İlim öğrenimi de ancak toplum içerisinde bulunup onlarla birarada yaşanılması hâlinde öğrenilir. Ancak ilimler de çok çeşitlilik gösterirler. Öylesi ilimler vardır ki, herkes onu öğrenme ihtiyacında değildir. Ancak kimi ilimlerin ise dünya açısından öğrenilmeleri zaruridir. Eğer bir kimse, kendisi için farz olan ilimlere ihtiyacı bulunduğu hâlde uzlet hayatını seçerse, bu hareketiyle asî olmuş olur. Eğer farz olan ilimleri öğrenir ve bunun dışında kimi ilimler konusunda uzmanlaşmak için fazlaca bir öğrenme gereğini duymaz ve kendisi için bunlar yerine ibadetle meşgul olmayı daha yerinde bulursa, o takdirde uzlete çekilebilir.

   Eğer adamın şerî ve aklî ilimleri öğrenme konusunda aklî melekesi yerindeyse, gerçekten iyi bir ilim adamı olabilecek bir gelecek vaat ediyorsa, böyle bir kimsenin bunu yapmayıp da uzleti tercih etmesi, oldukça büyük bir kayıp demektir. Bunun içindir ki, İbrahim Nahaî “Önce ilim, sonra uzlet.” demiştir. Nitekim, başkaları da aynı gerçeği vurgulamışlardır. Kim öğrenimden önce uzlet hayatını seçerse, bu kimse çoğu zamanlarını ya uyuyarak ya da basit bir şey yüzünden boşa geçirir. Oysa asıl amacı, tüm zamanlarını kapsayacak bir şekilde virdleriyle vakit geçirmek olmalıdır. Kişi aynı zamanda ister bedeniyle yapmış olsun, ister kâlbiyle, yaptığı şeyler sebebiyle bir tür gurura kapılır ve kendisini bundan kurtarması da mümkün olmaz. Çünkü bu tür gurura kapılmalar, kişinin yaptıklarını boşa çıkarabilir, farkında olmaksızın amelini anlamsız kılabilir. Dolayısıyla ilimsiz bir kimse gerek yüce Allah’ın zâtıyla alakalı bulunsun ve gerekse sıfatlarıyla alakalı bulunsun, yine kendisini bunlarla ilgili vehimlerden kurtaramaz. Artık bu tür yanlış vehimler bundan böyle onun için sanki olağan şeyler imiş gibi gelir. Kendisini doğru inançlardan arındıran bozuk düşüncelerden de bir türlü kurtaramaz. İlimsizliği nedeniyle çoğu zaman bu kimse, adeta şeytanın maskarası hâline gelir; çünkü giderek kendisini abidlerden sanır. 

   Kaldı ki ilim, dinin temelidir. Bu itibarla, sıradan kimselerin ve cahillerin uzlete çekilmelerinde hiçbir hayır yoktur. Yani gerçek şu ki, eğer bir kimse halvet hayatını yaşadığı hâlde güzel bir şekilde ibadet yapmasını bilemiyorsa, sıkıntı bunlardadır. Çünkü bu tip kimseler, kendileri için gerekli olan her şeyi bilmezler, bilemezler.

   Nefsin durumu, tıpkı bir hastaya benzer. Nasıl ki hasta kendisini çok güzel bir şekilde ve incitmeden tedavi edecek bir doktora ihtiyaç duyuyorsa, nefs de aynen böylesi bir doktora muhtaçtır. Eğer cahil hasta, doktora gerek duymaksızın nefsiyle baş başa kalırsa ve tıbbı öğrenmeden nefsini tedaviye kalkışırsa, kuşkusuz bu kimsenin hastalığı giderek daha çok artar. Dolayısıyla uzlete çekilmek ancak âlimlerin işidir.

   İLİM ÖĞRETMEK

   İlim öğretme meselesine gelince, bunda büyük bir sevap vardır. Yeter ki ilim öğretmede ve öğrenmede hem öğretenin hem öğrenenin niyetleri iyi olsun. Eğer asıl amaç, ün sahibi olmak ve tanış olunan çevrenin çoğalmasıysa, bu, dinin helâk olması mânâsını taşır. Maksat makam, mevkî, şöhret ise, tehlike baş göstermiş demektir. 

   Günümüzde, bir İslam âliminin yapması gereken davranış, dinini kurtarması için uzleti tercih etmesidir. Çünkü âlim kişi, dinini öğrenmek için ilimden yararlanmak isteyen bir öğrenci bulamayabilir. Hatta dahası, o âlim, sırf süslü sözler bekleyen ve yaldızlı laflar edebilen ve bu tür bir arzu ve beklenti içinde olan kimseleri bulabilir. Böylece bu kimseler konuşmalarıyla vaaz sırasında sıradan insanları yanlarına çekebilsin isterler. Bunun için ilim öğrenirler. Bunun yanı sıra, iyi bir hatip ve konuşmacı olsun ve karşısındakileri sustursun mânâsında bir şeyler öğrenmek isteyebilirler. Ayrıca, kendi yaşıtlarına fark atsın ve onlara karşı üstünlük taslasın diye ilim öğrenenler çıkabilir veya bununla devlet yetkililerinin yanında bir yeri olsun isterler. Dolayısıyla bu tip insanlar ilmî tartışma yapayım, bir övünç yönüm ve üstünlüğüm bulunsun diyerek, ilmi bu maksatla kullanırlar ve öğrenirler. Kaldı ki kişilerin özellikle bu zamanda edinmek istedikleri bilgiler, kendi mezhebiyle ilgili ilimlerdir. Kendi yaşıtlarımı, akranlarımı geçeyim, onların önünde yer alayım, bu sayede birtakım görevler üstleneyim, mal ve servet edineyim diye ilim öğrenmeyi isteyen kimseler vardır. İşte, dinin asıl istediği gerçek, insanın tüm bu sayılanlardan uzak kalması, bunlardan ayrılması ve uzlete bu mânâda çekilmesidir.

   Eğer gerçekten Allah için ilme talip olan böylesi bir öğrenciye rast gelinirse, öğrenecekleriyle Allah’a yakınlık elde etmek niyetini taşıyan birileri bulunursa, işte böyle bir öğrenciye ilim öğretmeyip de bırakmak ve uzlete çekilmek, günahların en büyüğüdür. Çünkü bu davranışta ilmi gizlemek yatıyor. Gerçi, böylesi kimselere rastlamak oldukça zordur. 

   Bu arada, Süfyan Sevrî’nin söylediği sözün arkasına geçip de onu bir kalkan gibi kullanmamak ve buna aldanmamak gerekir. 

   Süfyan şöyle diyordu:

   “Biz ilmi hep Allah’dan başkası için öğendik. Ancak, ilim sadece Allah için öğrenilmeyi istedi, başka şey için değil.”

   Çünkü genelde ilim erbabı, ilim edinirlerken hep Allah’tan başka şeyler için öğrenirler; çoğu Allah’ın rızasını gözetmezler. Ancak, başta böyle olmakla birlikte sonuçta yine Allah’a dönüş yapabiliyorlar. Bunlardan ibret almaya çalışılmalıdır. Onlar ölüp gittiler ama ölürlerken de hep dünyanın peşinde dolaşarak helâk oldular. Çokları köpek misali dünyaya saldıra saldıra hayatlarını bitirdiler ama kimisi de dünyaya sırt çevirerek ve birer zahid hayatı yaşayarak hayatlarını sona erdirdiler. Doğrusu, hiçbir zaman haber almak ile bizzat görmek aynı şey değildir; olayı görmek ayrı şey, haber almak ise daha başka bir şeydir.

   Aslında Süfyan Sevrî’nin işaret etmek istediği ilim, tefsir, hadis, yani Kur’an ve hadis ilimleriyle, peygamberler ve sahabe hayatıyla ilgili ilimlerdir. Çünkü bunların öğrenilmesi sebebiyle, insan kendisine bir yön ve yol çizer. Burada korkutma ve uyarılar var ki, bunlar sonuçta kişinin Allah’tan korkmasını sağlarlar. İnsan üzerinde etkisi hemen görülemese bile, ileride mutlaka görülür.

   Kelam ile sadece fıkıh konularını içeren ilimlere gelince; özellikle fıkıh ilmi, âlimlerin davranışlara ilişkin verdikleri fetvaları, hasımlıkların sonuçlandırılmasını, mezheplerin görüşlerini ve ihtilaflı hususları açıklar. Yoksa bu ilimler kişiyi, dünyadan uzaklaştırıp da Allah’a yaklaştırmazlar, bu mânâda bir özendirme görevini yapmazlar. Hatta bu ilimlerle uğraşanlar, hayatlarının sonlarına kadar hep dünyalık peşinde koşturup dururlar ve hep hırslıdırlar.

   Öyle umut ederiz ki, bizim eserimizde ele aldıklarımızı eğer bir öğrenci öğrenecek olursa, hatta bunları dünyaya özenmek ve sarılmak için öğrenmiş olsa bile, bu konuda ona bir ruhsat ve izin verilmesi caiz olabilir. Başta öyle başlayan birileri, ola ki ömrünün son demlerinde dünyadan el-etek çekerler. Çünkü kitabımızda hemen her konuda Allah korkusundan söz edilmekte ve insanlar bununla korkutulup uyarılmaktalar. Kitabımız da anlattıklarımız hep ahiret hayatına özendirip durmakta, dünyadan sakındırmaktadır. Bu gibi hususlara da ancak hadislerde ve Kur’an tefsirlerinde rastlanır. Ne kelam ilminde, ne fıkıh ile alakalı bir ilimde, ne de mezhebî görüşlerde bunlara rastlamanın imkanı yoktur. 

   Bir kimsenin kendi kendisini aldatması yakışık almaz. Doğrusu, kendisinin hatalı olduğunu bilen bir bilgin, kendi bildiğini okuyan ve bununla da kendisini beğenen cahil kimseden durum bakımından çok daha mutlu ve bahtiyardır; ya da aldanmış, cahilce geçinen kimsenin durumundan çok daha iyidir. Çünkü her âlim daha çok öğrenme arzusundadır. Ola ki âlimin amacı insanlar tarafından kabul görmek ve kendisine bir yer edinmektir; bu nedenle de hemen o an için nefsini tatmin amacını güdebilir. Böylece, bilgisiz kimselere karşı meydan okuyabilir ve onlara karşı büyüklük taslayabilir. 

   Nitekim Rasulullah (sav): “İlmin en büyük tehlikesi, kişinin kendini beğenip gurura kapılmasıdır.” [37] diye buyururken, işte bu gerçeğe işaret etmektedir. 

   Nitekim, Bişr’den anlatıldığına göre, kendisi, hadis kaynaklarından edindiği bilgileri kapsayan on yedi yük kitabı toprağa gömerek, hadis rivayetini de bırakmıştır. Diyor ki Bişr:

   “Hadis rivayet etmek arzusunda olduğumdan ötürü, ben hadis rivayet etmiyorum. Eğer içimden böyle bir istek gelmemiş olsaydı, işte o takdirde hadis rivayet etmek isterdim.” 

   İşte bunun içindir ki yine Bişr şöyle demiştir:

   “ ‘Bize filan kimse hadis anlattı’ diye, ‘Haddesenâ’ diyerek hadis rivayet etmek ancak dünya kapılarından bir kapıdır. Eğer bir kişi çıkıp da, ‘Bize filan kimse hadis anlattı’ diye bir şeyler aktarmaya başlarsa, o bununla adeta, ‘Baş köşeye geçmem için bana yol açın, beni de tanıyın’ demeye getiriyordur.”

   Rabia el-Adeviyye, Süfyan Sevrî’ye: “Dünya peşinde olmamış olsan, ne güzel bir insansın sen.” der. Süfyan: “Benim dünya peşinde koştuğumu da nereden çıkardın?” diye sorunca, Rabia: “Senin hadis rivayet etmenden çıkarıyorum.” diye cevaplar.

   Bunun içindir ki Ebu Süleyman Darânî şöyle demiştir: 

   “Eğer bir kimse evlenmeye kalkışmış ve evlenmişse, şayet hadis rivayetine kalkışmışsa veya herhangi bir yolculukla uğraşıyorsa, bu kimse dünyaya meyletmiştir anlamını taşır.”

   Tüm bu sakıncalara “İlim Kitabı”nda ayrıntılı açıklamalar verilmiştir. Bu konuda kesin hüküm, kişinin uzlete çekilmek suretiyle söz konusu bu sakıncalardan kendisini koruması ve mümkün olduğunca arkadaş edinmemesidir. Aksine, kişi eğer yaptığı eğitim ve öğretimle dünyalık peşindeyse, eğitim ve öğretimi ona böyle bir yol açacaksa, böylesi bir kimse için eğer aklı varsa kendisi en doğru olan, böyle bir zamanda bu tür bir eğitim ve öğretimi terketmesidir.

   Nitekim, Ebu Süleyman Hattabî şöyle diyor:

   “Senin sohbetine, senin görüşlerine rağbet gösteren ve senden bir şeyler öğrenmek isteyenleri bir kenara bırakıver; onlardan sana ne bir varlık akar, ne de bir güzellik dokunur. Çünkü açıkta, ortada hiçbir şey yokken dostluk sergileyenler, gizli kapılar ardında düşmanlık gösterirler. Onlar yanına geldiklerinde sana karşı hep yaltaklıkta bulunurlar. Onlardan ayrılınca da arkanda dedikodunu yaparlar. Onlardan biri yanına gelince, sanki senin üzerinde bir gözetmen gibi hareket eder, tüm hareketlerini bir bir izler. Senin yanından ayrılıp gidince de aleyhinde konuşan bülbül kesilir. Çünkü ikiyüzlüdürler ve hep senden aldıklarını bir başkasına aktarırlar. İşleri güçleri seni aldatmak, aleyhinde tuzak kurmaktır. Bu kimselerin senin yanında biraraya gelip de toplanmalarına sakın ola ki aldanma! Çünkü amaçları bir şeyler öğrenmek değil, aksine makam, mevkî, şöhret ve maldır.

   Onların tek yaptıkları şey, seni kendi kötü amaçları uğruna basamak kılmaktır. İhtiyaçları uğruna seni üzerine binilecek bir merkep sanırlar. Eğer onların istek ve amaçlarından birini olsun yerine getirme, hemen sana en baş düşman kesilirler. Kaldı ki bu kimselerin seni sıkça ziyarete geliş nedenleri, ileride ellerinde sana karşı kullanabilecekleri bir yanlışını tespit etmektir. Daha sonra da bu eksik ve kusurları, onun yanında bir hak ve görev gibi gösterirler. Onların arzuları doğrultusunda ırzını, namusunu, dinini, makam ve mevkiini ortaya koyman gerektiğini kabul ederler ve senin adına bunu bir görevmiş gibi değerlendirirler. Dolayısıyla, onların düşmanlarını kendi düşmanın, yakınlarını da kendi yakınların gibi, hizmetkarlarını kendi hizmetkarların, veli ve dostlarını da yine kendileri gibi ele almanı isterler. Sonuçta, onların her şeylerine boyun eğmen gerektiğini düşünürler ve bunak biri gibi hep onlar adına çalışmanı isterler.

   Sen bir fakih iken, onlar bu bakımdan sana bağlı ve seni lider kabul ederken, bütün bu gerçeklerden sonra onların peşine takılan önemsiz biri olmanı isterler. Bunun içindir ki, ‘halktan uzakta kalmak, tam anlamıyla insanın kişiliğini kazanması ve tam bir özgürlük elde etmesidir.’ denilmiştir.”

   Hattabî, işte bunları söylemektedir. Gerçi söylediklerinin bir kısmına itirazlar yapılsa ve kabul görmese de, söyledikleri doğrudur ve gerçektir. Çünkü, sıkça görüldüğü gibi, birçok ilim adamı kendilerini gelip gidenler karşısında sanki birer köleymiş gibi düşünürler. Onlarda, sanki hep onlara karşı minnet duygularıyla bağlı olmak zorunda oldukları kanaati hakimdir. Sürekli gelip gidenlere karşı bir ağır sorumluluk ve minnet duygusu taşıma hissi altında hep ezilir dururlar. Sanki ilim adamları onlara sunulan bir armağanmış gibi kabul edilir ve onlarla eğlenip dururlar. Onlara karşı sanki bir hakkı ve sorumluluğu olduğu inancına sahip olurlar.

   Kimi zaman da kimse kendilerine gidip gelmez, gidip gelmeleri için mutlaka kendilerine birileri tarafından bir maaşın bağlanması garantisini isterler.

   Ayrıca fakir ve zavallı, yoksul ilim adamının, öğretim görevlisinin, kendi varlığı yoktur ki, gelip gidenlere bir şeyler verebilsin. Çünkü böyle bir şey yapmaktan acizdir, elinde bir şeyi bulunmamaktadır. Durum böyle olunca da adam durmaksızın saltanat sahiplerinin, varlıklı kimselerin eşiklerini aşındırmak zorunda kalacaktır. Sonuçta, sanki sıradan biriymiş gibi her türlü sıkıntı, zorluk karşısında ezilir ve katı yüreklilerin karşısında iki büklüm hâle gelir. Nitekim, sonuçta öğrencilerine ve haram kaynaklardan imkan elde edenlere boyun eğer. Devlet erkanı, ilim adamlarına ve onların öğrencilerine haram kaynaklardan bir şeyler aktarmakla da kalmaz, o ilim adamlarını böylelikle satın almış olur, onları bir tür köle yapar ve kendi doğrultusunda istediği gibi konuşturmayı da sağlar; onu hep basit biri olarak görür ve durmaksızın onu hep aşağılar. İlim adamına vermek istediği şeyi ona teslim edene kadar, elindeki yeni bir nimet misali onu hep kullanmak ister.

   Diğer taraftan verilen bu imkanların arkadaşları arasında paylaşımı vardır. İlim adamı bu paylaşımda da oldukça büyük sıkıntılar çeker. Çünkü herkese eşit davranması hâlinde, seçkinler ona kin besleyip, onu ahmak diye ilan ederler ve seçkin olanla olmayanı ayırt edebilecek bir kapasiteye sahip bulunmayan bir bunak olarak tanıtırlar. O kişiyi, kimin daha ihtiyaç sahibi olduğunu bilemiyor ve hakları adalet ölçüsünde dağıtmaktan yoksun biri diye küçümserler. Eğer aralarında bir farklılık gözetse, bir ayırım yapacak olsa, bu defa da sıradan kimseler arkasından dedikodusunu yaparlar, keskin dilleriyle o kimseyi incitirler; ona tıpkı yırtıcı arslanlar ve zehirli yılanlar gibi saldırıp üzerine üşüşürler. Zavallı âlim, dünyada onların bu sıkıntılarını sürekli çektiği gibi, bir de aralarında adil bir paylaşım yapmadığı için ahiret hayatında da bundan ötürü hesabını vermek zorunda kalacaktır.

   Bu hususta en şaşılacak olanı da, kişi, tüm bu sıkıntılara katlanmanın yanında bir de kendi kendini birtakım boş şeylerle aldatır durur. Nefsini o aldatıcı ipe bağlar ve kendi kendine şöyle konuşur: “Sakın yaptığın bu işten geri durma! Çünkü sen bununla Allah rızasının peşindesin. Allah Rasulünün getirdiği şeriatı yayıyorsun ve Allah’ın diniyle ilgili ilmi neşrediyor, Allah’ın kulları arasında ilim öğrenimini yapan kimselerin geçimliklerini sağlıyorsun. Saltanat sahiplerinin ellerinde bulunan varlıklar ise sahipsiz mal varlıklarıdır. Dolayısıyla, halkın ihtiyaçlarına kullanılmak üzere bekletilirler. İlim yapanların artmasından daha önemli bir başka hizmet gösterile bilinir mi? Çünkü ancak onların sayesinde din egemen olabilir ve din ehli de bu sayede güç kazanabilir.”

   Zamanın bozulmasının en önemli sebebi, bu türden ilim adamlarının yetişmesi yüzünden olmuştur. Çünkü bu gibi sözde ilim adamları, ellerine geçirdiklerini helâl ve haram olduklarına bakmaksızın almış ve yemektedirler. Cahil ve sıradan halk da onların bu yaptıklarını gördüklerinde, masiyetlerini ve yanlışlarını tespit ettiklerinde, onlar da hiç çekinmeden aynı şeyi yapmaya kalkışıyorlar ve gerekçe olarak da bu tür sözde ilim adamlarını gösteriyorlar. Çünkü onları örnek ediniyor, hep onların yollarını izliyor, onların ardı sıra gidiyorlar. Bunun içindir ki şöyle denmiştir: 

   “Bir ülke ki, idarecileri bozulmadıkça vatandaş bozulmaz; bir ülke ki, ilim adamları bozulmadıkça devlet adamları da bozulmaz.”

   Demek ki âlimlerin bozulması idareciyi, onların bozulması da halkı etkiliyor. Böylesi aldanıştan ve körlükten Allah’a sığınırız. Çünkü bu, gerçekten tedavisi olmayan bir hastalıktır.

   

    
     
      Bunun bilinen şekli, Matîn’in Müsned’inde Hz. Ali’den rivayet ettiği, “İlmin afeti, onu unutmak, güzelliğin afeti de, kendini beğenmektir.” tarzındaki hadisten alınmadır.

    

   

  

  
  Bunun bilinen şekli, Matîn’in Müsned’inde Hz. Ali’den rivayet ettiği, “İlmin afeti, onu unutmak, güzelliğin afeti de, kendini beğenmektir.” tarzındaki hadisten alınmadır.








   
   
İKİNCİ FAYDA 

YARARLANDIRMA VE 
YARARLANMA


   Bir kimsenin halktan yararlanması, o kişinin halk ile yaptığı alışveriş ve kazanç elde etmesi yoluyla olmaktadır. Dolayısıyla, bir kimse bu hususları elde edebilmek için mutlaka toplum arasına girmek ve onlar arasında yaşamak zorundadır. Bu nedenle de mutlaka uzleti, bir köşeye çekilmeyi bırakması ve halkın arasına girmesi gerekir. Toplum içerisinde yaşayan bir kimse sürekli bir cihad hâlinde olur. Çünkü, bu kimse eğer tüm davranışlarında şeriat çerçevesinde hareket etmek istiyorsa, bir tür cihad yapıyor demektir. 

   Şayet, kişinin herhangi bir malı bulunuyorsa ve bu mal ile yetinme imkanı varsa, bununla yetinsin, kanaat edebilecekse, kanaat getirsin. Çünkü kendisi için uzlete, bir köşeye çekilmesi çok daha yerinde bir iştir. Eğer kazanç elde edebilme yollarının çoğu ancak masiyet yoluyla sağlanıyor ve helâl kazanç yolları tıkanmışsa, o takdirde elindekiyle yetinmesi uygundur ve toplumdan uzak kalması daha yerinde bir harekettir. Eğer kişi, kazancıyla Allah yolunda bir harcama yapmak ve sadaka vermek istiyorsa, kazandığını da helâlinden kazanıyorsa ve bunu da sırf Allah için harcıyor ve sadaka veriyorsa, doğrusu böylesi bir davranış uzletten çok daha üstündür. Kişinin, uzlete çekilip nafile ibadetle uğraşması yerine böylesi bir davranışı çok daha yerinde olur. Ancak bir kimse uzlete çekilirken amacı “marifetullah”ı gerçekleştirmek, Rabbini tanımak ise, bu durumda böyle bir niyetle olan bir uzlet, sadaka için kazanç elde etmekten daha üstündür. Amaç, şeriat ilimlerini bu uzlet döneminde öğrenmekse ve herhangi bir ikbal peşinde koşmak değilse, uzlet çok daha iyidir. Çünkü kimileri kendini tümüyle Allah’a vermek bahanesiyle bir ikbal ya da gelecek peşinde olabilir, güya kendisini sırf Allah’ı zikretmeye adamış gibi gösterebilir. Bunun uzlet ile hiçbir alakası yoktur, bunda bir üstünlük de söz konusu değildir. 

   Sonuç olarak, bir kimse gerçekten basiret ve keşif yoluyla yaptığı münacaat ve yakarışla Rabbiyle bir dostluk kazanırsa, yaptıkları herhangi bir vehim veya bozuk bir hayal ürününden kaynaklanan bir şey değilse, işte asıl fazilet buradadır. Çıkar sağlamaya veya yararlı olabilme meselesine gelince, bu, halkın ya kişinin malından ya da bedeninden yararlanması demektir. Kişi, sırf Allah rızası için halkın ihtiyaçlarını karşılar. Çünkü, Allah rızası için halkın ihtiyaçlarını karşılamak sevaptır. Bu da ancak toplum içinde olabilmekle sağlanabilir. Eğer bir kimse şeriat sınırları içerisinde böylesi bir hizmet verebiliyorsa, bunu yapmak çok daha yerinde olur; çünkü bu, uzletten üstündür. Eğer uzlet hayatı yaşarken sırf nafile namaz kılıyor ve birtakım bedenî amelleri yapıyorsa, o takdirde halka hizmet daha yerinde olur. Eğer böyle değil de, kendisi için gönül kapısının açılmasıyla ilgili amellerle ilgileniyorsa, sürekli zikir ve fikir hâlindeyse, işte bu, kesinlikle diğerleriyle denk kabul edilmez. Çünkü bu daha üstündür ve çok daha iyidir.

  


   
   
ÜÇÜNCÜ FAYDA 

EDEPLİLİK VE BAŞKALARINA 
EDEP ÖĞRETMEK


   Edeplenmek ve başkalarına edep öğretmekten maksat, kişinin halktan gelebilecek olan sıkıntılarına göğüs germesi ve bunlara karşı feveran etmemesi hâlidir. Kişinin, nefsinin arzularını kırmak için, halktan gelebilecek ezaya karşı koymayı ve cihadda bulunmayı öğrenmesidir. Bu aynı zamanda kişinin şehevî istek ve arzularına gem vurması anlamına da gelir. İnsan bu gibi davranışları da ancak toplum içerisinde yaşamak suretiyle edinebilir. Dolayısıyla ahlakî açıdan bir sıkıntısı bulunan kimse için böyle bir şeyi yapmak, onun adına uzlet hayatı yaşamaktan daha önemlidir. Şehevî duygularını şeriatın öngördüğü sınırlar içerisinde sınırlayamayan için bu, güzel bir fırsattır.

   İşte sırf bu amaçla, sofiye hizmetinde görev alanlar, özellikle tekkelerde hizmeti tercih etmişlerdir. Bunlar sofilerin hizmetinde bulunarak böylece halk ile olan ilişkilerini, bunlar adına çarşı ve pazardan bir şeyler isteyerek sağlamalarını prensip hâline getirmişlerdir. Bu sayede başkalarından bir şeyler tekke adına isterlerken, nefislerini eğitiyorlar ve aynı zamanda sofiyenin bereketinden de kendi adlarına yararlanmak istiyorlardı. Çünkü sofiye ehli, tümüyle kendilerini Allah’a adayan kimselerdi. Eski çağlarda tekkelerde görev almanın amacı, aslı ve esası buydu. Giderek, toplumla ilişkiler hep kötü maksatlar için kullanılmaya başlamıştır. Dolayısıyla artık bundan böyle inancın pek etkisi kalmamış bulunmaktadır. Diğer dinî esaslardan sapıldığı gibi, kanundan da sapılmış bulunulmaktadır.

   Günümüzde eğer birileri böylesi bir hizmet vermek istiyorsa, asıl amacı bu yoldan kendi çevresini genişletmek ve böylece çıkar elde etmektir; birçok mal edinmenin peşindedir. Eğer gerçekten kişinin halk ile birarada bulunmasından maksadı bu ise, o takdirde, böylesinin toplum arasına girmesi yerine uzlet hayatını tercih etmesi daha yerinde bir hareket olur. Hatta bu uzlet hayatı ta kabre dek sürse de, yine uzlet, böylesi için daha hayırlıdır. Ancak asıl niyeti ya da amacı nefis eğitimi ise, toplum arasında kalıp nefsini eğitmesi, bu durumda uzletten daha önemlidir. Bu ise gerçekten böylesi bir nefis terbiyesine ihtiyaç duyan kimse için önemlidir. Çünkü bu, konuyu arzulamanın ve iradenin öncesinde buna ihtiyaç duyulması nedeniyle yerinde bir harekettir. Kişi bu maksatla nefis eğitimini bitirince, şu gerçeği kavramak zorunda olduğunu da bilmelidir: Binek hayvanının eğitilmesi, ona binmek amacına yöneliktir, yoksa sırf eğitilmiş olmak için eğitiliyor değildir. Çünkü eğitilen bineğin ya da hayvanının sırtına binerek, o sayede yollar katetmek asıl gayedir.

   Eğer nefs eğitimiyle ilgilenen kişi, bir ömür boyu durmaksızın hep aynı şeyi yapar durursa bunun hiçbir anlamı olmaz. Bu, bir bineği sürekli eğiten ama bir gün olsun onun sırtına binmeyi akletmeyenin hâline benzer. Bu hayvan, sadece henüz eğitilmeden önceki saldırganlığından, ısırmasından, tekmelemesinden korunmak için eğitilmişse, bu anlamsızdır. Ancak bilinmelidir ki, insan böylesi bir faydayı ölmüş bir hayvandan da sağlayabilir. Oysaki yabanî bir hayvanın evcilleştirilmesi, insana alışır konuma getirilmesinin amacı, kişinin sağlığında o hayvandan yararlanabilmesi amacına yöneliktir.

   Nitekim kişinin hemen şehvetî isteklerinden, heva ve heveslerinden kurtulabilmesi, nefsî duyguların verdiği elemden arınması, insanın uyuması ya da ölmesi durumunda mümkündür. Bu durum pek de uygun değildir. Çünkü bu, tıpkı bir rahibin şu hâline benzer: Birisi rahibe gelip de ona “Ey Rahip!” diye seslenir. Rahip de karşısındaki kişiye “Ben rahip değilim, ben sadece uyuz ve saldırgan bir köpeğim. İnsanlara saldırmamak için ben burada nefsimi hapsetmişim” diye yanıt verir. Rahibin bu hâli, halkın kendisinden rahatsız olduğu kimseye bakılarak daha yerinde bir hareket olabilir. O takdirde, bundan asıl amaç ne ise, kişi o noktaya önem vermeli ve o hususta gereken titizliği göstermelidir. Eğer bir kimse bu gerçeği kavrar ve böylece doğru yolu bulur ve o yolda yürüme gücünü kazanırsa, o takdirde, uzlet hayatının kendisi için halkla birarada bulunmaktan çok daha yararlı olduğunu anlayabilir. İşte, durumu böyle olan kimse için en önemlisi, önce halk ile beraber olması, sonra da uzlet yolunu tercih etmesidir.

   Tedib, yani başkasına ders gösterme, edep ve ahlak örneği olma hâline gelince, burada tedib sözcüğüyle anlatmak istenilen, başka insanları eğitmek suretiyle doğruya yöneltmektir. Tıpkı, şeyhlerin müridlerini eğitmesi gibi bir görevdir bu. Bir kimse eğer birilerini eğitmek, öğretmek ve iyiye yöneltmek istiyorsa, mutlaka onların arasında bulunmalıdır. Dolayısıyla iyi örnek olabilecek kimse de, kesinlikle toplum arasına katılmalıdır ki, onlara yararlı olabilsin. Böyle bir kimsenin durumu tıpkı öğretmenin durumuna benzer; öğretmen, öğrencileri arasında nasıl bir vazife yapıyorsa, halkın kendisinden ders almasını, edeplenmesini isteyen kimsenin de, her zaman toplumla ilişki içerisinde olması gerekir. İşte böyle bir durumda kişi türlü türlü tehlikelerle, riya ya da gösterişle karşı karşıya bulunur. Yani ilim açısından yararlı olmak ve ilmi yaymak için söz konusu olan tehlikeler, başkasına edep yönünden örnek olan kimseler için söz konusudur. Ancak bu noktada bir fark vardır ki, o da şudur: Eğitim almak, ahlak ve edep öğrenmek peşinde olan kimselerin dünyaya karşı olan istekleri ile ilim öğreniminde bulunan öğrencilerin dünyaya yönelik arzuları arasında oldukça büyük bir fark bulunmaktadır. Başkalarına edep ve terbiye gösterecek, öğretecek olan kimsenin, halvet hâlindeyken elde edeceği başarı ile toplum arasında kazanacaklarını karşılaştırması gerekir. Toplumun temiz olup olmadığını da araştırmalıdır. Böylece birini diğeriyle, gerçekçi bir gözle kıyaslamalıdır. Sonuçta hangisi daha baskın ve önemliyse, en önemli olanını tercih etmelidir.

   Aslında bu husus, çok iyi bir çaba ve gayret sonucu ortaya çıkar. Aynı zamanda bu, durumlara ve kişilere göre de farklılık gösterir. Dolayısıyla, hemen konu hakkında olumlu ya da olumsuz bir yargıya varmak doğru değildir. Meseleyi mutlak mânâda ya olur ya da olmaz gibi bir düşünceyle değerlendirmemek gerekir.

  


   
   
DÖRDÜNCÜ FAYDA 

HALK İLE İYİ 
İLİŞKİLERDE BULUNMAK


   Kişi, hem halka ısınmasını bilmeli, hem de aynı zamanda halkın da kendisine sıcak bakmalarını sağlamalıdır. Karşılıklı dostluk sağlanmalı, ürkekliğe yer vermemelidir. Çünkü düğün ziyafetlerine, herhangi bir davete katılmalardaki asıl amaç, insanların birbirleriyle karşılıklı olarak dostluk kurmalarıdır. Özellikle adabı muaşeret kurallarına titizlikle uyulduğu yerlerde, halk ile ilişkilerin önemli olduğu mekanlarda, kişi bir kenara çekilip somurtmamalı ve soğuk davranmamalı, insanlara karşı candan hareket etmelidir. Böyle bir ortamın hemen sağlanması hâlinde insan ruhen bundan memnunluk duyar ve tatmin olur.

   Bu tür bir durum kimi zaman uygun olmayan ve hatta haram denilebilecek ortamlarda olabilir. Çünkü bazen insan, kendileriyle aynı tür ortamlarda buluşmanın uygun olmayacağı yerlerde diğer insanlarla biraraya gelerek yakınlık ve karşılıklı dostluk kazanabilir. Bazen de bu karşılaşma uygun bir ortamda olabilir. Bu, dinî bir hizmet ya da amaç için müstahap görülebilir. Meselâ, herhangi bir kimsenin hâl ve hareketlerini, söz ve düşüncelerini dinî açıdan öğrenerek, kendisiyle yakınlık kurmak amacı gütmek gibi. Hep takva üzere hayat sürdüren kimselerle yakınlık kurmak bunun için de en güzel örnektir. Bu, kimi zaman da nefsin isteğine bağlı olarak gerçekleşebilir. Eğer bundan asıl amaç kâlbi ve ruhu dinlendirmekse, bu takdirde yine müstahap olabilir. Çünkü bu sayede kişinin ibadet arzusu, neşesi ve isteği artabilir. Oysaki kâlpler bir şeyden hoşlanmadığı zaman kör olur. Eğer kişi tek başına yaşadığı zaman kendisinde bir ürkeklik, bir boşluk ve yabancılık gözler, toplum hâlinde olması durumunda ise gönlü bundan hoşnut kalıp bir huzur duyabiliyorsa, o zaman tek başına olmaktansa toplum içerisinde huzurlu bir hayat sürdürmek çok daha yerinde bir hareket olur. Çünkü ibadette yumuşaklık yani aşırı gitmeme hâli, ibadete devamlılık kazandırır. Bunun içindir ki Rasulullah (sav) şöyle buyurmaktadır:

   “Doğrusu, siz usanmadığınız sürece Allah usanmaz.”

   Eğer insan nefsi zaman zaman dinlendirilmez ve devamlı zorlanırsa, bu durumda Hak ile dostluk ve yakınlık kazanmaz, ülfet elde edemez. Çünkü bu, herkesin uyması gereken bir kuraldır. İnsan nefsinin sürekli baskı altına alınması hâlinde, kişinin o şeyden soğumasını getirebilir. Nitekim aşağıdaki ifadeleriyle Rasulullah (sav) işte bu gerçeği dile getiriyor:

   “Bu din gayet sağlam bir dindir. Ona mutlaka yumuşaklıkla yaklaşmaya bakın.”

   Herhangi bir şeye yumuşaklıkla yaklaşabilmek, ancak uzağı görebilen kimselerin işidir. Nitekim bunun içindir ki Abdullah İbn Abbas şöyle der: “Eğer vesvese endişesi taşımasaydım, halkla birlikte oturmazdım.” Bir başka defasındaysa İbn Abbas şöyle demiştir: “Eğer vesvese endişesi taşımasaydım, kesinlikle tanımadığım bir ülkeye giderdim. İnsanları yoldan çıkaran, insanlardan başka bir varlık var mı?”

   İnsan uzlete de çekilse mutlaka bir arkadaşa muhtaçtır. Az bir süre de olsa onunla oturup kalkmak, konuşmak ve dertleşmek ihtiyacını duyar. Yeterki uzlete çekilen kimse, diğer saatler arasında kendisiyle görüşebileceği ama bu saatini ziyan etmeyeceği iyi birini bulabilsin, kendine yar ve yardımcı olabilecek birilerini bulup dostluk ve arkadaşlık bağı tesis etsin. Bunun içindir ki Rasulullah (sav) şöyle buyurmuşlardır:

   “Kişi, dostunun yaşantısı üzeredir. Dolayısıyla kiminle dostluk kurduğuna dikkat etsin.” 

   Uzlete çekilen kişi, arkadaşıyla buluşmaya ayırdığı zamanını çok iyi değerlendirmeli ve konuşmalarını mutlaka din ile alakalı konulara getirmelidir. Biraraya gelenler kâlbin manen sağlıklı olabilmesinin yolları üzerinde görüşmelidirler. Şikayetleri, eksiklikleri hakkındaki sohbetleri ise hak üzere sebat edememe konularını içermeli, doğruyu tam anlamıyla elde edememe hakkında olmalıdır. İşte bu tür konularda, bir tür ruh dinlenmesi ve nefsi huzura kavuşturma yatar. Kendi nefsini ıslah ile ilgilenmek isteyenler için bu noktada geniş bir saha bulunmaktadır. Bir kimse ne kadar uzun bir ömür yaşarsa yaşasın, kesinlikle şikayetlerinin sonu gelmez. Eğer bir kimse kendi nefsinden memnun ise, o şahıs kesinlikle aldanmış biridir.

   Bir kimsenin uzlet sırasında kendisiyle dostluk elde ettiği iyi ve dürüst bir arkadaşıyla zaman zaman biraraya gelmesi, günün belli vaktinde buluşmaları, kimi insanlar için çok daha yerinde bir hareket olabilir. 

  


   
   
BEŞİNCİ FAYDA 

SEVAP KAZANMAK


   Kişi, cenazeye katılmak, hasta ziyaret etmek ve bayram namazlarında bulunmakla sevap kazanabilir. Cuma namazlarına katılmak ise kesinlikle şarttır ve mutlaka katılmalıdır. Cemaatle kılınan vakit namazlarına katılmayı da terketmemelidir. Çünkü cemaati terke izin yoktur. Sadece çok açık ve kesin bir korkunun söz konusu olduğu durumlar bunda müstesnadır. Söz konusu korku, cemaat faziletinin önünde veya daha fazla ise, cemaat terk olunabilir. Ancak bu oldukça az rastlanacak bir durumdur. Ayrıca düğün ve benzeri davetlere katılmak da sevaptır. Çünkü bu tür davetlere katılmakta Müslüman kardeşini mutlu kılmak, sevincini ve kıvancını paylaşmak vardır.

   Bir kişinin başka kimselere kendisi sebebiyle sevap kazandırması için, hastalanınca veya herhangi bir felaket ya da musibet anında kapısını ziyaretçilere açık tutmalı, onların taziye ziyareti yapmalarına izin vermelidir ve herhangi bir mutlu günü ya da işi sebebiyle kendisini tebrik etmeleri fırsatını vermelidir. Çünkü onlar da böylece kendisi sebebiyle sevap kazanmış olurlar. Özellikle eğer adam âlimlerden ise ve kendilerine ziyaret için gelmeleri iznini de veriyorsa, onlar da ziyaret sevabını kazanırlar. Kendisi de böyle bir müsaadeyi onlara sağladığı için aynı derecede sevap kazanacaktır.

   Ancak burada dikkat edilmesi gereken bir husus vardır. Kişi, toplum arasında bulunduğu zamanki kazançlarını veya kayıplarını, daha önce sunduğumuz hususlarla bir karşılaştırma yapmalı, toplum arasında bulunmanın mı yoksa uzlet hayatı yaşamanın mı güzel daha güzel olduğuna karar vermelidir. Bu, iyi değerlendirilmelidir. Çünkü böyle bir değerlendirme yapılınca bazen uzletin daha yararlı olduğu ve bazen de toplum ile birarada olmanın faydalı olduğu gerçeği anlaşılmış olur.

   İmam Malik ve benzeri kimi selef âlimlerinden anlatıldığına göre, bu zâtlar öyle zamanlar olmuş ki cenaze namazlarına katılmamışlar, hastaları ziyarete gitmemişler ve yapılan davetlere de icabet etmemişlerdir. Aksine bunlar âdeta evlerinin sergileri misali hep evde oturup kalmışlardır. Sadece cuma namazlarına gitmek üzere evlerinden çıkmışlar veya kabir ziyareti için evlerinden ayrılmışlardır. Hatta kimileri de bulundukları şehirleri terkederek, gidip dağların tepelerine yerleşerek, buralarda kendilerini ibadetlere vermişlerdir. Böyle yapmalarının sebebi, ibadet için boş zaman bulabilmek ve bir de olabilecek meşguliyetlerden uzak kalmaktı.

  


   
   
ALTINCI FAYDA 
 
TEVAZU/ALÇAKGÖNÜLLÜLÜK


   Tevazu ya da alçakgönüllülük insanın en üst makamlarındandır. Bu da ancak toplum içerisinde olmakla kazanılır, yalnız yaşamakla kazanılmaz. Bazen kibir ya da büyüklenmek, uzleti tercih sebebi olabilir.

   İsrailiyattan gelen bir rivayete göre, bir bilge kişi,bilgelikle alakalı olarak 360 kadar kitap yazar. Bunun sonucunda kendisinin Allah katında büyük bir derece sahibi olduğu kanaatine sahip oldu. Yüce Allah o dönemin peygamberine vahyederek, 

   “O kitapları yazan filan kimseye söyle, o yazdıklarıyla yeryüzüne nifak doldurdu ve dolayısıyla senin nifakla dolu bu yazdıkların yüzünden senin hiçbir şeyini kabul etmiyorum” diye uyardı. Olayı anlatan ravi şöyle diyor: “Adam da bundan sonra toplumdan ayrıldı ve bir mağaraya çekildi. ‘Artık ben şu andan itibaren Rabbimin rızasını kazandım.’ dedi. Ancak yüce Allah yine peygamberine vahyederek “Git o zâta söyle. O benim rızamı elde edemedi. Benim rızamı kazanabilmesi için, toplumun içine girmeli ve onlardan gelebilecek eza ve cefaya katlanmalı ki, rızamı kazanabilsin.” diye uyardı. Bunun üzerine bu şahıs girdiği mağaradan dışarı çıktı, çarşı-pazara girdi, halkla birarada oldu; onlarla kalkıp oturdu, yedi ve içti. Aralarında yemekler yedi, onlarla beraber çarşı pazarlarda yürüdü. İşte bundan sonra yine yüce Allah peygamberine vahyederek “İşte şimdi benim rızamı kazandı” diye müjdeyi verdi.

   Nice evine kapanıp uzlete çekilen kimseler var ki, uzlete yönelmeleri sırf kibirli olmaları ve büyüklük taslamaları, kendilerine halktan farklı bir özellik atfetmeleri yüzündendir. Toplum arasına girmeme sebebi de, onların arasına girmek hâlinde, kendilerine gereken önemin verilmeyeceği ve öne geçirmeyecekleri düşüncesindendir. Ya da kendi bulunduğu mevkiiyi halkın bulunduğunun çok çok üstünde bir yer olduğu kanaatini taşıması ve büyüklük göstermesinden, halkı küçümsediğindendir. Onların arasına girmemekle güya kendi adının anılmasını sürdürme arzusundadır. Kimi zaman ise, kişi toplum içerisine sırf kabahat ve yanlışlarım ortaya çıkar korkusunu taşıdığından ötürü çıkmaz, çıkamaz. Böylece evine kapanır, halk da kendisini zahid ve ibadete vermiş zanneder kanaatine sahip olur. Dolayısıyla, böyle olmamasına rağmen sırf kendi çirkinliklerini örtmek için böyle bir şeyi bir perde kılar. Kendisine böylece zahidlik ve abidlik süsünü verip halkı aldatır ve yanıltır. Oysaki kendisi tek bir vakti bile halvet içerisinde, ne zikirle ne de bir fikirle geçirmiş değildir. Bu tür insanlar, hep başkaları tarafından ziyaret edilsin isterlerken, kendileri başkalarını asla ziyareti istemezler. Bu yolla sıradan halkın ve saltanat sahiplerinin kendisine gelip gitmelerini sağlamak isterler, bu durumu onlarla yakınlık kurmanın yolu olarak değerlendirirler. Onların gelişiyle de mutluluk duyarlar. Ancak kendileri toplum arasına sırf foyaları ortaya çıkmasın diye girmezler. İsterler ki sıradan halk, saltanat sahipleri gelip kapısının önünde, yollarında biriksinler. Kendisinden bereketlenmek maksadıyla el ve ayaklarının onlar tarafından öpülmesini isterler.

   Gerçekten bu kişi kendi nefsiyle meşgul olan biri olsaydı, halkın arasına karışmaktan ve halkın ziyaret edilmesinden bir rahatsızlık duymayacaktır ve sadece kendisine bir paye verilerek ziyaret etmelerine kızacak, bundan bir rahatsızlık duyacaktır. Nitekim, diğer kitaplarımızdan birinde Fudayl b. İyad’dan naklettiğimiz bir hikayede bununla ilgili şöyle diyordu: “Senin beni ziyaret amacın, birbirimize karşı yaltaklık yapalım diye mi?”

   Nitekim, Hatem’i Esamm da, kendisini ziyarete gelen Emir’e diyordu ki: “Benim ne ihtiyacım olduğunu soruyorsun değil mi? Benim senden ihtiyacım, bundan böyle ne sen beni gör, ne de ben seni göreyim. Benden uzak dur yeter.”

   Eğer bir kimse Allah’ı zikretmek suretiyle nefsiyle meşgul olma görevini yapmıyorsa, böyle bir kimsenin halktan ayrılarak uzlet hayatı yaşamasının en önemli sebebi, daha çok halkın kendisiyle meşgul olmalarını istememesidir. Çünkü bunların tek amacı, halk tarafından saygı görmektir. Böylelikle, kendisine gelip giden kimselerin bu geliş ve gidişlerinden zevk almak ve bundan kendileri için bir tatmin yolu bulmak isterler.

   Sırf böyle bir sebepten ötürü uzlet hayatını seçenlerin, bir kaç yönden cahillik örnekleri olduğu ortadadır. Şöyle ki: İlmi ve dindarlığı açısından kibirlilik gösteren bir kimse, halkın arasına girip tevazu göstermekle makam ve mevkiinden hiçbir şey kaybetmez. Çünkü Hz. Ali (r.a.) bile sırtına hurma alır, eteğinde ve elinde de tuz taşır, şöyle derdi:

   “Kamil kimsenin olgunluğunu zedeleyemez

   ailesine sırtında taşımakla hurma, tuz, çerez.”

   Nitekim Ebu Hüreyre, Huzeyfe b. Yemen, Übeyy b. Ka’b ve Abdullah b. Mesud omuzlarında odun bağları ve un çuvallarını taşırlardı. Bu durum onların mertebelerini asla zedelemezdi. Hatta Ebu Hüreyre (r.a.) kendisi Medine valisiyken ve başı üzerinde de odun yükünü taşırken seslenir, “Valinize yol verin” diyerek, halktan yol isterdi. Dahası Rasulullah (sav) efendimiz, tüm rasullerin efendisi olduğu hâlde pazardan satın aldığı bir şeyi, bizzat evine kendisi alıp götürürdü. Hatta yanında bulunan sahabesi, “Ey Allah’ın Rasulü! Verin de ben taşıyayım,” dedikleri hâlde, o buna karşılık şöyle cevap veriyordu: “Yük kime aitse, onu taşımak asıl onun görevidir.” [38]

   Peygamberimiz (sav)’in torunu, Hz. Ali’nin oğlu Hz. Hasan, yoksul ve dilenenlerin olduğu bir yerden geçerken bakar ki önlerinde ekmek kırıntılarıyla yemek yiyorlar. Onlar “Ey Allah’ın Rasulünün oğlu! Gel bizimle yemek ye!” diye buyur ettiklerinde, o da hemen atından iner ve yol üzerinde yemek yiyen o yoksul dilencilere katılarak, birlikte yemek yer. Daha sonra da kalkar, atına binerek yoluna devam eder ve şöyle der: 

   “Doğrusu, Allah büyüklenenleri kesinlikle sevmez.”

   Ayrıca, uzlete çekilerek böylece nefsini terbiye ediyor havasıyla halkı kendine çekmek ve onların kendisi hakkında “iyi bir insandır” kanaatini hakim kılmak maksadıyla yol izleyen kişi, aslında aldanmış biridir. Eğer o kimse gereğince Allah’ı tanımış olsaydı, onun bu davranışıyla halk, kendisini Allah’tan müstağni kılmayacağı gerçeğini bilmesi gerekirdi. Yani her ne olursa olsun, o kimse Allah’a muhtaçtır. Haşa, Allah’ı aldatıyor düşüncesiyle hiçbir şey yapamaz, sonuçta kendisini aldatmış olur. Çünkü bir yarar görmesi de, bir zarar görmesi de Allah’tandır. Zarar görecekse, halk bunu engelleyemez; bir fayda bulacaksa yine halk buna da mani olamaz. Çünkü Allah’tan başka fayda ve zarar veren bir güç asla yoktur. Eğer bir kimse halkı memnun edeyim diye Allah’ın gazabını üzerine çekerse, akılsız biri demektir. Çünkü Allah birine buğzederse, halkın da ona buğzetmesini sağlar. Kaldı ki halkın rızasını kazanmak hiçbir zaman ulaşılacak bir şey değildir; çünkü hiç kimseyi memnun etmek mümkün değildir. Bu bakımdan aslolan, insanın Allah’ın rızasını kazanma peşinde olmasıdır. 

   İşte bunun içindir ki İmam Şafiî, Yunus b. Abdul-A’lâ’ya şöyle der:

   “Allah’a yemin ederim ki, ben sana öğütten başka bir şey söyleyecek değilim. Kesinlikle insanların sıkıntılarından kurtuluş yoktur. Mademki durum böyledir, o takdirde sen, senin için en uygunu ne ise, git onu yap, hangi şey seni ıslah edecekse onu tercih et.”

   Nitekim şair şöyle söylemiştir:

   “Hep halkı gözetip duran ölür tasasından

   Lezzetle cesur kurtulur tasadan.”

   Birgün Sehl Tüsterî, arkadaşlarından birine şöyle der: “Git şu ve şu işleri yap.” Çünkü ona o işi yapması görevini kendisi vermişti. Arkadaşı da: “Üstadım! Ben böyle bir şeyi halkın yüzünden başaramam.” diye karşılık verir. Bunun üzerine Sehl, diğer arkadaşlarına döner ve şöyle der: “Bir kul, şu iki özelliğe sahip bulunmadıkça bu işin hakikatini, gerçeğini kavrayamaz: Bir kul ki halkı değil, sadece dünyada kendisini yaratanını görür; Yaratanını görünce de gözleri halkı görmez. Çünkü halktan hiçbir kimse, ona ne zarar verebilmeye ve ne de fayda sağlamaya kadir değildir. Bir diğeri de, kendi nefsini küçük görmesidir. Kulun böyle olması durumunda, başkaları onu hangi hâlde görürlerse görsünler, o bunların hiçbirisine önem vermez.”

   İmam Şafiî (r.a.) de şöyle diyor: 

   “Herkesin hem seveni, hem de sevmeyeni vardır. Madem ki hayat böyledir, sen Allah’a itaati tercih edenlerle beraber olmaya bak!”

   Hasan Basrî’ye: “Ey Ebu Said! Birtakım kimseler senin meclisine devam ediyorlar. Onların tek amaçları senin bir yanlış yapmandır. Onu yakalamak isterler ve böylece sana sorular yönelterek susmanı sağlamak peşindeler.” derler. Hasan Basrî gülümseyerek şöyle der: “Sen üzülme! Çünkü ben nefsime, cennette kalınacak yerleri, Rahman olan yüce Allah ile komşuluğu söyledim; nefsim de bunları arzuluyor. Ancak ben nefsime, onun halkın dedikodularından emin olacağını söylemiş değilim. Çünkü bildiğim gerçek şu ki, halkı yaratan, rızıklarını veren, diriltip öldüren kudret bile onların dilinden kurtulmuş değildir. Ben nasıl emin olabilirim ki?”

   Hz. Musa (as): “Rabbim! Halkın benim hakkımda ileri geri konuşmalarına fırsat verme!” diye yakarınca, yüce Allah şöyle buyurur: 

   “Ey Musa! Ben böyle bir şeyi kendi zâtım adına bile seçmediğim hâlde, senin için nasıl yapayım ki?”

   Her şeyden münezzeh olan yüce Rabbimiz, Hz. Uzeyir (as)’e şöyle vahyeder:

   “Eğer sen, seni ağzına sakız alıp çiğneyenler misali ağızlarına sakız yapıp çiğneyenler hakkında hoşnutluk göstermezsen, ben seni, katımda tevazu sahibi kimselerle birlik olmanı yazmam.”

   Tüm bu bilgilerin ışığında şunu söylemek ister: Kim kendini evine hapsederek uzleti seçerse, halkın kendisi hakkındaki kanaat ve görüşlerini, sözlerini gayet güzellikle karşılasın. Çünkü halkın kendisi hakkında şu ya da bu mânâda konuşmalarından kendisini kurtaramaz. Bu sebeple de dünyada çekeceği bir sıkıntıya da hazır olmalıdır. Bu, sıkıntısız olamaz. 

   

   “Ahiret azabı, daha büyüktür, keşke bunu bilselerdi.” (39, Zümer, 26) ayetine kulak vermek gereklidir.

   Bu durumda uzletin müstahap olabilmesi için, uzlete çekilen kimse tüm zamanını Rabbinin zikir ve fikrine ayırmalıdır. Kişi kendini O’na ibadete ve ilim öğrenmeye vermelidir. Çünkü halk ile beraber olması halinde çoğu zamanını boşa harcayacak, dolayısıyla daha büyük tehlikelere karışacaktır. Bunun sonucu olarak da düzenli ibadet yapma imkanını kaçıracaktır.

   İşte, uzletin tercihi açısından bu söylediklerimiz birtakım gizli ve insanın farkında olamayacağı tehlikelerdir. Mutlaka bunlardan sakınmak gerekir. Çünkü bunlar kuzu postunda gözüken kurt misalidir ve kurtarıcı kılığında, insanı uçuruma yuvarlayan şeylerdir.

   

    
     
      Ebu Hüreyre’den Ebu Ya’lâ rivayet etmiştir.
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YEDİNCİ FAYDA 

DENEYİMLER


   İnsan deneyimli olabilmek ve tecrübe edinmek için mutlaka halkın içerisine girmelidir. Halkın yaşantılarını, hâl ve hareketlerini görmelidir ki, bir deneyim kazansın. Sırf akıl, doğal olarak din ve dünyaya ilişkin maslahatları bilmede yeterli değildir. Kişi, mutlaka birtakım denemeler ve çalışmalar yapmalı, bazı yollardan geçmeli ki, deneyim sahibi olabilsin. Eğer bir kimse tecrübeler yoluyla yoğrulmamışsa, onun uzlete çekilmesinde bir hayır ve yarar yoktur. Nitekim, bebek eğer tek başına büyütülmeye terkedilirse tam anlamıyla bir kara cahil olarak yetişir. Aksine, gelişen çocuğun öğrenimle meşgul olması gerekir. Çünkü öğrenimi boyunca kendisi için faydalı olan birçok konularda deneyim sahibi olacaktır. Bu, ona yeterli gelecektir; gerisi de dinleme ile kazanılır. Sonrası için toplum arasında kalmasına gerek kalmaz.

   Tecrübelerin en önemlisi, kişinin kendi nefsini, ahlakını, iç özelliklerini gözden geçirmesidir. İnsan bunları halvet hâlinde, yani uzlete çekilince, insanlarla bağlarını koparınca başaramaz, böyle bir tecrübe imkanını bulamaz. Bir kimsenin kendisini tenhada denemesi oldukça kolaydır. Çünkü kindar, öfkeli ve başkalarını çekemeyen bir kimse, yalnız yaşaması hâlinde, bu tür kötü özellikleri dışa vuramaz ki, “ben tecrübeli ya da deneyimli biriyim” diyebilsin.

   Söz konusu bu kötü özelliklerin tümü bizzat insanı uçuruma götürecek ve yok edecek olan özelliklerdir. Dolayısıyla bir kimsenin yapayalnız yaşaması, içinde gizli kalan bu kötü özelliklerini tahrik edecek şeylerden uzakta bulunması hâlinde, kendisinin nasıl bir maden olduğu gerçeği ortaya çıkamaz. O madenin saflığı, toplum arasında yaşamakla belirir, ortaya çıkar. Bu tür kötülüklerle dopdolu bir kâlp düşünün; bu, tıpkı içte ur olmuş ve irinle dolmuş bir yaraya benzer. Böyle bir yara kendiliğinden harekete geçmedikçe veya başkası tarafından dokunulmadıkça belki acı vermez. Oysa o yaraya dokunacak bir el, onu görebilecek bir göz veya beraberinde onu harekete geçirecek herhangi biri veya bir şey olmadığı müddetçe, kişi çoğu zaman kendisini oldukça sağlıklı biri gibi görecektir. Herhangi bir yarasının olmadığını ve dolayısıyla orada birikmiş bir irin ve rahatsızlığın da olmadığını, varsa da artık yok olup gittiğini sanacaktır. Ancak herhangi biri yaraya bir dokunuverse veya bir tabip o yaraya hafifçe neşterle dokunuverse, hemen o yaradan çevreye kan ve irin fışkıracaktır. Çünkü önceleri önü kesilmiş ve yaranın akmasına fırsat verilmemiştir. Oysa neşterin hafifçe dokunmasıyla birlikte, tıpkı boğulmak üzere çırpınan bir varlığın birdenbire açılmasıyla, boğazında kalan şeyin dışa fırlaması misali, yarada biriken irin de aynen öylesine dışarıya akmaya başlar.

   Bir kâlp düşünün ki, eğer kin, cimrilik, haset, öfke ve daha benzeri kötü vasıflarla çevrilmişse, ona şöyle hafifçe bir dokunulduğunda, ondan irin ve habaset akmaya başlar. İşte, ahiret hayatına yolculuğu benimsemiş olanlar, aynı zamanda kâlplerini arındırmaya talip olanlar, bizzat nefislerini bu mânâda bir denemeye tabi tutarlar. Dolayısıyla, kim nefsinde bir kibir ya da büyüklenme bulur ve hissederse, derhâl onu giderme gayretine düşer. Nitekim, kimisi de sırf nefsini eğitmek maksadıyla omzunda bir testi suyla halk arasında gider gelir. Ya da sırtında bir bağ odunla dolaşıp durur, bu hâlde çarşı ve pazarları gezer. Hepsinin de maksadı böylece kendi nefsini terbiye etmektir. Çünkü nefsin ve şeytanın tuzakları açıkta görülmez; onlar gizlidir ve insanı hiç ummadıkları bir noktadan vururlar. İşin bu yönünü sezebilen kimseler ise oldukça azdır.

   Zâtın birisinden hikaye olunduğuna göre, şöyle demiştir: “Ben, hep ön safta namazımı kılmış olmama rağmen, otuz yıllık namazımı iade ettim. Ancak bir gün bir mazeretim yüzünden gecikmiştim. Ön safa geçip namazımı kılabileceğim bir yer bulamadım; ancak geride, ikinci safta durabildim. Bu arada kendi kendime, insanların geriye dönüp bana bakmaları yüzünden utanmaya başladım. Böyle bir rahatsızlığı kendimde hissettim. Çünkü bugün birinci safta olmak fırsatı elimden kaçmıştı. Bundan ötürü gördüm ki, kıldığım tüm namazlarım bir tür riya ile karışmış durumdadır; çünkü hep halkın bakışlarıyla haz duyarak bundan etkilenmiştir. Çünkü beni ön safta görenler, beni hayırda yarışanlar zümresinde görmekteydiler. Bu açıdan halk arasında bulunmak, insanın içinde olup biten şeyleri dışa vurmak için büyük bir yarar vardır.”

   Nitekim, bu amaçla “Yolculuk insanın karakterini belirler” denilmiştir. Çünkü, yolculuk bir bakıma sürekli olarak halk ile beraber olma anlamını taşır. Söz konusu bu hususların açıklamaları ve hassas noktaları, insanı tehlikeye ve uçuruma götüren şeyler bölümünde ele alınacaktır. Eğer insan kendisini tehlikeye götürecek şeyleri bilemezse, yaptığı birçok amelleri boşa gidebilir. Onları öğrenmesi hâlinde ise, bu durum, az olan bir amelin meyvesini hayli arttırır. Eğer durum böyle olmasaydı, hiç ilim amelden üstün kabul edilir miydi? Kaldı ki namazı öğreten bir ilimin, kendisiyle sadece namaz öğrenimi kasdolunmak kaydıyla, namazdan üstünlüğü olamaz; bu, muhâldir. Bildiğimiz gerçek o ki, başka bir şey için gerekli olan bir şey, berikisinden çok daha üstündür, bundan dolayı o da onunla birlikte istenmektedir. Nitekim, şeriat açısından âlim bir kimse, abid kimseden daha üstündür. Çünkü Rasulullah (sav) da şöyle buyurmuşlardır:

   “Âlimin abide olan üstünlüğü, tıpkı ashabımdan sıradan birisine göre benim üstünlüğüm gibidir.”

   İlmin üstünlüğü meselesi üç yönden değerlendirilir:

   a- Bu, yukarıda değindiğimiz husus olabilir.

   b- İlmin faydası geneldir. Çünkü başkaları da bundan yararlanmaktadırlar. Oysa kişi bir amelde bulununca bunun faydası sadece kendisinedir.

   c- İlimden amaç, Allah’ı, Allah’ın sıfatlarını ve fiillerini öğrenmektir, bilmektir.

   İşte bu üçüncüsü her tür amelden daha üstündür. Esasen amellerden amaç, insanın gönlünü halktan çevirip, yaratıcıya yöneltmektir. Böylece kâlbin Allah’a yönelmesi sağlanınca kâlp, Rabbini tanıyacak ve O’na sevgiyle bağlanacaktır. Amel, iş ve hizmet istemek, bu amele ilişkin bilgi edinmek, işte bu ilim içindir. Zaten bu ilim de müridlerin esasen amaçladıkları ilimdir. Sanki amel de bu ilim için şartmış gibi bir durum göstermektedir. Nitekim yüce Allah’ın şu ayeti bu gerçeğe işaret buyurmaktadır: 

   

   “O’na ancak güzel sözler ulaşır. Onları da Allah’a salih amel ulaştırır.” (35, Fatır, 10)

   “Güzel söz” işte sözü edilen bu ilimdir. “Amel” ise tıpkı o sözü hedefe ulaştıran, götüren bir taşıyıcı konumundadır. Dolayısıyla kaldırılan ya da yükseğe çıkarılan şey, doğal olarak yükseğe çıkarandan, yani amelden daha üstündür.

   Buraya kadar uzlete çekilmenin fayda ve zararlarını kesin olarak ortaya konmuştur. Dolayısıyla, mutlak mânâda biri diğerinden üstündür veya değildir tarzında bir yargıya varmak yanlış bir iştir. Burada aslolan, o kişiye ve o kişinin durumuna bakılması, toplum arasına katılan kimsenin durumunun gözden geçirilmesidir. Aynı şekilde, o kişi neden toplum arasına giriyor, bunun nedenini de bilmelidir. Toplum arasına girmekle söz konusu anlatılan faydalardan neleri kaybetti, bu da değerlendirilmelidir. Dolayısıyla, kârı ve zararının ne olduğu ele alınmalı, buna göre kıyas yapılmalıdır. İşte bu durumda gerçek ortaya çıkar ve en üstünü hangisidir, o takdirde belirlenmiş olur.

   İmam Şafiî’nin konuya ilişkin sözü, bu hususta noktayı koymaktadır. İmam Şafiî şöyle diyor:

   “Ey Yunus! Halka sırt çevirmek, yüz buruşturmak, onların düşmanlığını çeker. Onlara karşı güler yüzlü olmak ise, kötü arkadaşların sayısını arttırır. Dolayısıyla, halka karşı ne çok asık suratlı ol, ne de fazla güler yüzle davran. Onlara karşı ikisi arası orta bir yol izle.”

   İşte bu açıdan, uzlet için olsun, toplum arasına katılmakta olsun, mutlaka itidal gerekir. Her şeyin normali iyidir. Bu da durumların ve şartların değişikliği çerçevesinde farklılık gösterir. Bu iki durumun fayda ve zararlarını karşılıklı olarak iyice düşünmek suretiyle en üstünü hangisiyse ortaya onu çıkarmak gerekir. İşte, apaçık gerçek budur. Tüm bu anlatılanların dışında ne anlatılırsa anlatılsın, hepsi eksiktir, kusurludur. Çünkü anlatılan her şey, kesinlikle bir kişiye ait olan ve sadece onu ilgilendiren bir özel durumdur ki, dolayısıyla hâl ve yaşadığı durum bakımından durumu başkasına uymayan bir kimseyle aynı şeyi kıyaslamaya kalkışmak ve kişinin kendi durumuna göre başkası hakkında bir yargıya varmak caiz değildir.

   Zahirî ilimler açısından âlim ile sofi arasındaki fark işte bu noktadadır. Çünkü sofi konuşurken, yaşadığı hâli dile getirir ve onlardan söz eder. Kuşkusuz durum böyle olunca da meselelere ilişkin cevapları da farklılık gösterir. Âlim ise, gerçeği olduğu gibi gerçek hüviyetiyle görür ve hakkı öylesine idrak eder. Dolayısıyla o, kendi nefsinin hâline ya da durumuna bakmaz. Çünkü âlim konuyla ilgili gerçeği açar ve görür. İşte bu, tartışmasız bir gerçektir. Çünkü, hak her zaman ve ebedî olarak tektir. Hakkı anlamayan eksik akıllılar ise sayısızdır.

   Nitekim sofiyeden olanlara “Fakirlik nedir?” diye sorulunca, hiçbirinin verdiği cevap diğerinin verdiği cevaba uymamaktadır. Ama buna rağmen, hepsinin de verdikleri cevaplar, içinde yaşadıkları duruma göre haktır, gerçektir. Yoksa verdikleri cevap bizzat gerçektir demek değildir; adamın içinde bulunduğu ruh haletine göre gerçekliği vardır. Çünkü bilindiği gibi hak ya da gerçek tektir ve değişmez.

   Hatta Ebu Abdullah Cela’ya, “Fakirlik nedir?” diye sorulduğunda şöyle demiştir: 

   “Yenlerinle duvara vur ve “Rabbim Allah’dır” de. İşte budur fakirlik.”

   Cüneyd Bağdadî de fakirlikle ilgili olarak şöyle diyor: 

   “Fakir, kimseden bir şey istemeyen, herhangi bir hususta karşı çıkmayan, kendisine karşı konulunca da susan kimsedir.”

   Sehl b. Abdullah ise şöyle diyor: 

   “Fakir, ne dilenir, ne de bir şeyler biriktirir.”

   Başka bir zât da şöyle diyor: 

   “Fakirlik, sana ait olmayan şeydir. Eğer sana ait olsa bile, esasen senin olmadığından ötürü yine senin olamayacak olandır.”

   İbrahim Havas ise şöyle diyor: 

   “Fakirlik, şikayetçi olmamak ve imtihan izlerini de üzerinde taşımaktır.”

   Burada demek istediğimiz o ki, eğer fakirlikle ilgili olarak bu kimselerden yüz kişiye soru yöneltilse, kesinlikle hepsinden de birbirine uymayan farklı cevaplar alınacaktır. Hatta iki kişinin aynı şeyi söyledikleri neredeyse rastlanamayacak kadar azdır. Bunun sebebi, bütün bunların o kimseler açısından bir yönüyle gerçekliğidir, hak olduğudur. Çünkü herkes bir cevap verirken, o anda içinde bulunduğu ruh haleti çerçevesinde cevaplamaktadır. O anda kâlbine baskın gelen durum ne ise, cevabı da buna uygun olmaktadır. Bu açıdan tasavvuf erbabından iki kişiden birinin arkadaşının tasavvufta sabit kadem olduğunu söylediğini göremez, ya da birinin arkadaşını övdüğüne de rastlayamazsın. Aksine hepsi de kendilerinin hakka ulaştığı iddiasındadırlar. Hakkın kapısında durduğunu söyleyip dururlar. Çünkü bunların çoğu ifadeleri, içinde yaşadıkları ruh haletine göre söylenmiş sözlerdir. O anda kâlplerine gelen ne ise hemen onu söyleyivermektedirler. Bunlar sırf kendi nefisleriyle meşgul olanlardır; başka kimselere dönüp bakmazlar. İlim nuru ışığını yaydığındaysa hemen herkesi kuşatır, perdeyi kaldırır, ihtilaflara ve tartışmalara da son verir.

   Bu tip insanların görüşleri tıpkı gölgeye bakarak zeval vakti hakkında ileri-geri deliller ortaya atan kimselerin görüşlerinden farklı değildir. Çünkü zeval ile ilgili görüş ortaya atanların kimisi, bunun boyu yaz mevsiminde iki ayak olacaktır derken, bir diğeri de, aynı mevsimde bunun yarım ayak olduğunu ileri sürmüştür. Bir üçüncü grup ortaya çıkıp, bu gölge kış mevsiminde yedi ayak boyudur, demiştir. Bir diğerleri de beş ayak boyu olduğunu savunmuşlardır. Bunların karşısına da yine bir diğer grup çıkıp onların görüşlerini reddetmiştir.

   İşte, fıkıhçıların zeval vaktiyle ilgili görüşleri de tıpkı tasavvufçuların görüşü gibidir; yahutta tasavvufcuların tartışmaları da aynen onlarınki gibidir. Çünkü bu tartışmaları sürdürenlerin hepsi, kendi beldelerindeki duruma göre konuyu değerlendirerek tartışmayı sürdürmüşlerdir. Hepsi de kendi bakışlarına göre haklıdırlar. Kendisinin düşüncesini söylerken bu noktada doğru söylemektedir. Ancak arkadaşının yanılgı içinde olduğunu ileri sürmesi açısından da kendisi yanılmaktadır. Çünkü o da kendi beldesinin durumuna göre konuyu değerlendirirken haklıdır. Oysa kişi tüm dünyayı kendi beldesi gibi sanmaktadır veya beldesi olarak değerlendirmektedir. İşte burada yanılmakta, tıpkı sofi gibi hüküm vermektedir. Çünkü sofi de alem hakkında bir yargıya varırken, içinde bulunduğu ruh haletine göre cevaplamaktadır.

   Zeval ile ilgili bilgileri bilen bir kimse, zaten gölgenin uzayıp kısalma sebebi nedir, neye dayanıyor, bu gerçeği bilir ve bu açıdan ülkelerin neden farklılık gösterdiğini de bilir. Dolayısıyla bu bilgin kişi, farklı hükümler ortaya sergileyerek farklı ülkelere göre durum değerlendirmesi yapar, “Kimi yerler var ki orada zeval gölgesi olmaz. Kimi yerlerde ise gölge uzar, kimisinde de kısalır.” diye gerçeği belirtir.

   İşte bizim burada gerek uzlete çekilmekle ilgili olsun ve gerekse toplum arasına karışmakla alakalı bulunsun, her ikisinin fazileti ya da üstünlüğü ile alakalı olarak söylediklerimiz bu çerçevede değerlendirilmelidir. Çünkü bizim de söylemek istediğimiz gerçek buydu.

  


   
   BİR SORU VE CEVABI

   

   Diyebilirsin ki, kendisi için uzlet hayatını tercih eden ve onun daha üstün olduğunu savunan ve kurtuluş için de buna inanan kimseye neler tavsiye edersin? Bu kimsenin uzlette uyması gereken adabı ne olmalı?

   Meseleyi burada, toplum içerisine girmenin ele alındığı bir yerde ele almak, konunun uzamasına sebep olur. Bu hususu “Sohbetin adabı” bölümünde zikretmiştik.

   UZLET

   Uzlete çekilmiş olan bir kimse, en başta kendisinden halka ulaşabilecek bir kötülükten nefsini menetmek niyetini taşımalıdır. İkincisi de, en kötülerin şerrinden kurtulmayı amaçlamalıdır. Bunların ardından da Müslümanların kendisi üzerindeki haklarını gereğince yapamamanın yanlışlarından kurtulmayı istemelidir. Kısaca bunları şöylece maddeler hâlinde yeniden sıralayacak olursak deriz ki:

   Kendisinden halka ulaşabilecek kötülüklerden nefsini engellemek;

   Şerli kimselerin şerrinden korunmak;

   Müslümanlara karşı kusur işlemekten uzak kalmak;

   Kendisini tümüyle Allah’a ibadete adamak.

   İşte bu belirttiklerimiz, kişinin niyetiyle ilgili edeplerdir. Halvette kaldığı zaman ise ilim öğrenmeyi sürdürmeli, amel işlemeli, zikir ve fikri elden bırakmamalıdır. Bunları yerine getirmelidir ki, uzletin meyvelerini toplayabilsin. Bu arada fazlaca halkın gelip gitmelerine, ziyaretlerine fırsat vermemelidir. Çünkü gelmeleri hâlinde kişinin zamanını boşa harcatırlar. Onların hâl ve hatırlarını sormaktan uzak durmakta fayda vardır. Beldenin çirkeflikleriyle alakalı sözleri dinlemekten uzak durmalı, kulak vermemelidir. Özellikle halkın uğraştığı şeylerle ilgilenmemelidir. Çünkü bunların tümünün kâlp üzerinde etkisi vardır. Öyle ki, insan hiç hesap etmediği bir anda, hatta namazda veya bir tefekkür anında bile insanı rahatsız edebilirler. Haberlerin kulağa iletilmesi âdeta toprağa tohum ekmeye benzer. Mutlaka bir gün uç verir, dal-budak salmaya başlar. Nihayet biri diğerini çağrıştırır. Uzlete çekilen kimsenin en önemli şeyi, kendisini Allah’ı zikirden uzaklaştıracak vesveselerden kendisini uzak tutmasıdır. Oysa verilen haberler vesveselerin kaynağı ve kökü durumundadır.

   Uzlete çekilen kimse dünya geçimliği bakımından az ile yetinmelidir. Çünkü aşırıya kaçması hâlinde halka başvurma ihtiyacında kalabilir, sonunda onlarla biraraya gelme mecburiyetini duyar. Komşularından görebileceği eza ve cefaya karşı oldukça sabırlı olmalıdır. Kendisi hakkında yapılan övgülere kulaklarını tıkamalı, ya da toplumdan uzaklaştı türünden ileri geri söylenen sözlere de önem vermemeli, bunları dinlememelidir. Çünkü bütün bunların insan kâlbi üzerinde bıraktığı tesirleri vardır. Az bir süre de olsa insanı etkiler. Kâlbin bu tür şeylerle meşgul olması durumu, kesinlikle o kimsenin ahirete giden yolunun başında durur ve onu yolunda duraklatır, engel oluşturur. Oysa ahiret yolcusu yoluna virdine ve zikrine devam etmekle devam edebilir ki, bu da ancak gönül huzuruyla olabilir, ya da yüce Allah’ın celalini, sıfat ve fiillerini tefekkür etmekle kazanılır, göklerin ve yerin melekûtunu düşünmekle elde edilir. Bunların yanında en önemli amelleri düşünmeli ve kâlbe arıza veren hastalıkları veya olabilecek salgınları düşünmelidir. Sonra da bu tür tehlikelerden sakınma ve korunmayı Allah’tan istemeli, bu aranmalıdır.

   Halkın kulaktan kulağa taşıdığı laflar, boş zaman gerektirir ve bütün bunlara kulak verilmesi hâlinde kâlbin dengesi bozulur. Buna fırsat verilmemelidir. Hatta öyle zaman olur ki, hiç umulmadık bir sırada, zikrin devamı esnasında bunlar, bu tür hatıralar yeniden akla gelebilir. Bu nedenle mutlaka dürüst ve saliha bir hanımın yanında olmalı veya salih bir arkadaş bulunmalı ki, günde bir saat olsun onunla oturup konuşarak, kişi oluşan sıkıntısını dağıtabilsin. Böyle yaparsa, diğer zamanlar içerisinde daha huzurlu bir görev yapabilir.

   Uzlete dayanabilmek ancak dünyaya olan bağlılığı terketmekten geçer. Oysa insanlar dünyaya çok düşkündürler. Dünyadan umudunu kesmesi için fazla emel peşinde olmamak ve bu mânâdaki beklentilere ket vurmak gerekir. Kişi kendine uzun bir ömür biçmemekle fazla bir beklenti içinde olmaz. Öyle bir duygu ve inanç içinde olmalı ki, sabahladığında akşama yetişebilmesinin zor olduğunu, akşamlayınca da sabahlayabilmesinin güç olduğunu düşünmelidir. İşte böyle olması hâlinde, günlük olarak sabretmesi de kolaylaşır. Eğer kişi kendisine uzun bir ömür biçerse ya da bir yirmi yıllık daha zaman var diye düşünürse, o takdirde sabretmesi güçleşir. Kişi, ölümü çok çok ansın ve kabir yalnızlığını hatırından çıkarmasın. Ne zaman yalnızlıktan sıkılırsa, hemen kabirdeki yalnızlığı hatırlasın.

   Doğrusu bir kimse eğer Allah’ı zikretmeyi kâlbine yerleştirmez ve O’nu gereğince tanımaz, marifet sahibi olmaz ve ileride kendisiyle dostluk edebilecek şekilde Rabbini anmazsa, ölümden sonraki yalnızlığın ürkütücü sıkıntısına dayanamaz. Kim Allah’ı zikrederek dostluk elde eder ve Rabbini gereğince tanırsa, ölüm de o kimsenin Rabbiyle olan dostluğunu ortadan kaldıramaz. Çünkü ölüm, dostluğun yerini ve marifetin mahallini yıkıp atamaz. Aksine o, Rabbini tanımakla, yani marifet sahibi olmakla ve O’na yakınlık kazanmakla dipdiri ayakta kalır; Allah’ın fazlı, rahmeti, keremi ve bereketiyle mutlu olur. Nitekim yüce Allah şehitlerle ilgili olarak şöyle buyuruyor:

   

   “Allah yolunda öldürülenleri sakın ölüler sanmayın! Bilakis onlar diridirler. Allah’ın, lütuf ve kereminden kendilerine verdikleri ile sevinçli bir hâlde Rableri yanında rızıklara mazhar olmaktadırlar. Arkalarından gelecek ve henüz kendilerine katılmamış olan şehit kardeşlerine de hiçbir keder ve korku bulunmadığı müjdesinin sevincini duymaktadırlar.” (3, Al-i İmran, 169-170)

   Dolayısıyla, nefsiyle cihad noktasında kim tümüyle Rabbine yönelirse, işte o kimse şehittir. Geriye adım atmamak ve hep ileriye doğru gitmek kaydıyla ölüm nerede onu yakalarsa yakalasın, şehittir. Yani ölüm onu ister hemen, ister ileride yakalasın, o kimse cihad hâli üzere bulunduğu sürece şehittir. Çünkü asıl mücahit, nefsi ve hevasıyla cihatta bulunandır.

   Nitekim Rasulullah (sav) de bunu defaatle açıklamış ve en büyük cihadın nefs ile cihad olduğunu belirtmiştir. Nitekim sahabeden kimileri de “Küçük cihaddan büyük cihada döndük.” demekle, nefs ile cihadı kasdetmişlerdir.

   Uzlet kitabımız burada sona erdi. Allah’a hamd olsun.
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“Sizi ve Allah disinda taptiklarinizi terk ediyorum ve
(yalnizca) Rabbime dua ediyorum. Rabbime dua sayesinde,
bahtsiz olmamayi umarim!”

(MERYEM, 48)
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