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   İLMİN FAZİLETİ

   

   İlim kitabını yedi başlık altında inceleyeceğiz.

   1) İlmin, öğretmenin ve öğrenmenin fazileti

   2) Farz-ı ayın ve Farz-ı kifâye olan ilimler. Din ilmi noktasından fıkhın ve kelâmın yeri, ahiret ve dünya ile ilgili ilimlerin açıklanması.

   3) Halk tarafından din ilimleri diye bilinenlerin aslı. Yerilmesi gereken ilimler ve durumu.

   4) Tartışmanın tehlikeleri, halkın hilafiyat ve mantık gibi konularla ilgilenme sebepleri.

   5) Öğretmen ve öğrenci ilişkisi

   6) İlim (bilgi) ve âlimler (bilginler), dünya ve ahiret âlimleri arasındaki belirgin özellikler.

   7) Akıl ve değeri, bölümleri, akılla ilgili gelen hadisler.

  


   
   BİRİNCİ BÖLÜM

   

   İlmin, öğretmenin ve öğrenmenin fazileti, nakil ve akıl açısından ilgili delillerin açıklanması bu bölümde ele alınacaktır.

  


   
   İLMİN FAZİLETİ (DEĞERİ-ÜSTÜNLÜĞÜ)

   

   Bu konuyla ilgili olarak önce Kur’an’dan deliller sunacağız. Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   

   “Allah, adaleti uygulayarak (bütün delilleri getirerek) kendinden başka ibadete layık hiçbir ilah olmadığına şehadet etti (bildirdi). Melekler ve adaletli ilim sahipleri de (buna iman ve ikrar ile şehadet ettiler).”[1]

   Dikkat edersen şu gerçeği göreceksin, Yüce Allah, hemen âyetin başında zatının varlığına tanık olarak ilk defa kendisini, ikinci olarak meleklerini ve üçüncü olarak da ilim ehlini gösterdi. İşte ey insan, bu şeref ve üstünlük senin değerini artırmada yeter de artar, bu itibarla değerini ve yerini bilmelisin.

   Yine Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “Allah sizden iman edenlerle, kendilerine ilim verilmiş olanları derecelerle yükseltir (yükseltsin).”[2]

   Abdullah b. Abbas (radıyallahu anh) şöyle der: 

   “Âlimlerin müminlere göre dereceleri, yediyüz derece üstündür. Herbir derece arasındaki mesafe de tam beşyüz yıllık bir mesafedir.”

   Yine Rabbimiz şöyle buyurur: 

   

   “De ki: Bilenlerle bilmeyenler hiç bir olur mu?”[3]

   Başka bir âyetinde de şöyle buyuruyor: 

   

   “Allah’dan, kulları içinde, ancak âlimler (O’nun yüceliğini bilenler) korkar.”[4]

   Diğer bir âyetinde de şöyle buyurur: 

   

   «De ki: Benimle sizin aranızda şahit olarak, Allah ve yanında ilahî Kitab’ın ilmi bulunanlar yeter.»[5]

   İşte bir başka âyet meali: 

   

   “Kendisinde Kitap’tan bir ilim bulunan kimse (olan Asaf b. Berhiya) da: “Gözün sana dönmeden (gözünü kırpmadan) önce, ben onu sana getiririm” dedi.”[6]

   Bu âyette şu gerçeğe dikkat çekilmektedir. Yanında buna ilişkin ilim ve bilgi olan kimsenin böyle bir işi yapabilme gücünün olduğunu gösteriyor. Yüce Allah yine şöyle buyuruyor: 

   


   “Kendilerine ilim verilenler ise: “Yazıklar olsun size; Allah’ın sevabı (mükafatı), iman edip iyi iş ve hareket yapanlara daha hayırlıdır.” dedi.”[7]

   Bu âyette de ahiretin değerinin ve öneminin ancak ilim sayesinde bilinebileceği açıklanmış olmaktadır. Yüce Mevla yine buyurur: 

   

   “Bu misaller (var ya), biz onları insanlar için getiriyor, ama onların (inceliğini ve faydasını), âlimlerden başkası anlamaz.”[8] 

   Yine Allah şöyle buyurur: 

   


   “Eğer onu, peygambere ve o (mümin)lerden emir (ve yetki) sahiplerine döndürüp götürselerdi, onu ortaya çıkaranlar, elbette onlardan o (haberin aslını) öğrenirlerdi.”[9]

   Burada dikkat edilirse, olaylar karşısında hüküm çıkarma ve ictihadda bulunma görevi ilim ehline havale ediliyor. Böylece âlimlerin dereceleri, olaylar karşısında Allah’ın hükmünü ortaya çıkarılmasında peygamberlerin mertebelerine ekleniyor. Nitekim Rabbimizin: 

   



   “Ey Ademoğulları! Size ayıp yerlerinizi örtecek bir elbise, bir de süsleneceğiniz kıymetli elbise indirdik (ihsan ettik). Takva elbisesi ise, o daha hayırlıdır.”[10] mealindeki bu âyette “ayıplarınızı örtecek bir elbise” ile “ilim”, ‘süsleneceğiniz kıymetli elbise” ile kesin manadaki iman yani yakîn, “Takva elbisesi” ile de hâyâ ve ar duygusu dile getirilmektedir, diye de yorumlanmıştır. 

   Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Gerçekten biz onlara, öyle bir kitap gönderdik ki, inanacak herhangi bir insan topluluğuna, doğru yolu göstermek ve rahmet olmak için, tam bir ilim üzere onu kısım kısım ayırdık.”[11]

   Bir başka âyette de şöyle buyurur: 

   

   «Ve elbette onlara olup bitenleri bir ilimle anlatacağız.»[12]

   Bir diğer âyet meali de şöyledir: 

   

   «Hayır, o Kur’an, kendilerine ilim verilenlerin sinelerinde parlayan apaçık âyetlerdir.»[13] 

   Bir diğer âyette ise Rabbimiz şöyle buyurur: 

   

   “İnsanı yarattı, ona beyanı (düşüncesini açıklamayı) öğretti.”[14]

   Yüce Allah, bütün bunları, kullarına lütuf ve ihsanını anlattığı bir sırada açıklamış olmaktadır.

   

    
     
      Al-i İmrân: 3/18.

    

     
      Mücadele: 58/11.

    

     
      Zümer: 39/9.

    

     
      Fatır: 35/28.

    

     
      Ra‘d: 13/43.

    

     
      Neml:27/40.

    

     
      Kasas: 28/80.

    

     
      Ankebût:29/43.

    

     
      Nisa: 4/83.

    

     
      A’raf: 7/26.

    

     
      A‘raf: 7/52.

    

     
      A‘raf: 7/7.

    

     
      Ankebût: 29/49.

    

     
      Rahman: 55/3-4.
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   İLMİN FAZİLETİ HAKKINDA 
HADİSLERDEN ÖRNEKLER

   

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   

   “Allah, kim için hayır dilerse, onu din ilimlerinde bilgin kılar ve ona doğru yolu ilham suretiyle gösterir.”[15] 

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) yine şöyle buyuruyor: 

   


   “Âlimler peygamberlerin varisleridirler.”[16]

   Bilindiği gibi peygamberlikten daha üstün bir mertebe yoktur. Dolayısıyla böyle bir mertebeye varis olmaktan da daha yüce bir şereften söz edilemez. Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) yine şöyle buyurur: 

   


   “Göklerde ve yerdeki tüm varlıklar âlim için mağfirette bulunûrlar.”[17] 

   Bir kez iyi düşünmek gerekir. Acaba, meleklerin kendilerinin bağışlanmaları için mağfiret dilemesinden daha üstün bir mevki düşünülebilir mi? Beride kişi kendi nefsi ile meşgul olurken, melekler de onun adına mağfirette bulunacaklar.

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: 

   



   “Doğrusu hikmet (ilim), soylu kişinin şerefini (saygınlığını) artırır. Köleleri de hükümdarların mertebesine varacak derecede yüceltir.”[18]

   Bu hadisle burada, ilmin dünyada insana neler kazandıracağına, ilmin önemine işaret edilmektedir. Oysa ki ilmin ahiret hayatında insana kazandıracağı şeylerse hem daha hayırlı hem de süreklidir.

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: 

   

   “İki nitelik var ki, bu ikisi münafık kimsede (ikiyüzlü insanda) bulunmaz. Biri güzel gidişat, huy ve davranıştır, diğeri de dinde derin bilgi ve kavrayış sahibi olmaktır.”[19] 

   Burada bu hadis hakkında sakın yanlış bir yargıya sahip bulunmayasın. Çünkü zamanımızdaki din âlimlerine bakarak, onların nifaklarını, yani münafıklıklarını düşünerek, bu hadisin yanlış olduğu yargısına varmayasın. Çünkü hadiste ifade edilen anlayış ya da fıkıh bilgisi, senin sandığın manadaki bir bilgi değildir. Nitekim ileride bir “Fıkhın” ya da anlayış ve idrak sahibi olmanın ne anlama geldiğini anlatacağız. Kaldı ki fakih olmanın yani uzak görüşlü ve kavrayış sahibi olmanın en az derecesi, ahiret hayatının dünya hayatından daha hayırlı olduğunun bilincine varabilme hususudur. İşte bu manadaki bir bilgi insanda doğruluk derecesine erişir ve kişide bu bilginin ağırlığı görülürse, o kişi ya da bilgin bundan böyle nifaktan ve riya denen gösterişten kendisini uzaklaştırmış olur. 

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) yine şöyle buyurur: 

   



   “İnsanların en iyisi, kendisine ihtiyaç duyulduğu zaman yararlı olup, kendisine ihtiyaç duyulmadığında ise, ilmiyle kendi kendine yeten inanmış âlimdir.”[20]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) yine bir hadislerinde şöyle buyuruyor: 

   

   “İman çıplaktır. Onun elbisesi takva, süsü hâyâ ve meyvesi de ilimdir.”[21]

   Yine Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   



   “Peygamberlik derecesine (mertebesine) en yakın derece ilim ehlinin derecesiyle, cihad ehlinin derecesidir. İlim ehlinin peygamberlik derecesine yakın olma sebebi, halkı peygamberlerin getirdiği nizama çağırmaları, cihad ehlinin peygamberlik derecesine yakınlığıysa, peygamberlerin getirdiği nizama kılıçlarıyla halkı davet etmelerinden (ve onu korumalarından)dır.”[22]

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: 

   

   “Kesinlikle bilinmelidir ki, bir âlimin ölümü yanında bir kabilenin ölümü oldukça hafif kalır.”[23] 

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   


   “İnsanlar, tıpkı altın ve gümüş madenleri gibi farklılık gösteren madenlerdir. Bunları cahiliye döneminde en iyileri durumunda olanlar, İslâmiyet’i kabul ettikten sonra da en hayırlısıdırlar, yeter ki anlayış ve idrak sahibi olsunlar.”[24]

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   

   “Kıyamet gününde âlimlerin kalemlerinin mürekkebi, şehitlerin kanıyla tartılır.”[25]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) başka bir hadislerinde de şöyle buyurur: 

   


   “Kim, benim sünnetime ilişkin kırk hadisimi ezberleyip de ümmetime ulaştırırsa, ben de kıyamet gününde ona hem şefaatçi hem şahid olurum.”[26]

   Yine bir başka hadis de şöyledir: 

   «Ümmetimden kim kırk hadisi ilim olarak edinirse, bu kimseyi kıyamet gününde Allah fakih ve âlim olarak huzura kabul eder.»[27] 

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) yine şöyle buyurur: 

   


   «Kim, Allah’ın diniyle ilgili olarak bilgi edinirse, onun sıkıntısını giderme açısından Allah ona yeter, onun hiç hesaba katmadığı yerlerden kendisini rızıklandırır.»[28] 

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır: 

   


   «Allah (celle celalühü), İbrahim (aleyhisselam)’e: «Ey İbrahim! Gerçekten ben tüm ilimleri kapsayan manada âlimim. Bu itibarla her ilim sahibini de severim” diye vahyetmiştir.”[29]

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   

   “Her şeyden münezzeh olan Allah’ın yeryüzünde güven duyduğu kimse âlim olandır.”[30] 

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   


   “Ümmetimden iki sınıf insan var ki, bunlar düzelince tüm halk da düzelir, bunlar bozulunca tüm halk da bozulmuş olur. Bunlar idarecilerle âlimlerdir.”[31]

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: 

   



   “Herhangi bir gün ki, ilim noktasından eğer beni Allah’a yaklaştıracak bir bilgiye beni sahip kılmamışsa, o gün güneşin doğmasında benim için bir bereket bulunmamıştır demektir.”[32]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) ilmin ibadet ve şehadetten üstünlüğü noktasında da şöyle buyurmuştur: 

   


   “Âlimin abide (sıradan bir insana) göre durumu-üstünlüğü, ashabımdan sıradan bir kimseye göre benim üstünlüğüm gibidir.”[33]

   Eğer bu hadise gereğince dikkat edilirse, ilim mertebesinin peygamberlik mertebesine ne denli yakın olduğunu görebilirsin. Doğrusu bu, sadece amel mertebesiyle işe koyulanın ilimden nasıl da ayrıldığını ve ilmin mertebesinin ne denli üstün olduğunu göstermektedir. Eğer abidin, ibadetiyle ilgili, yani devam etmekte olduğu ibadetiyle ilgili bir bilgisi olmamış olsa, doğrusu buna ilişkin bir ibadetten de söz edilemezdi.

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   


   “Âlimin abide derece bakımından üstünlüğü, ondördünde ayın öteki tüm yıldızlara olan üstünlüğü gibidir.”[34]

   Yine Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   

   “Kıyamet gününde üç sınıf kimse şefaatte bulunacaklardır: Peygamberler, bunlardan sonra âlimler ve bunların peşinden şehidler (şefaatte bulunacaklardır).”[35]

   Dikkat edilirse, hemen peygamberliğin ardından ve şehitlik mertebesinden daha önce gelen ilim mertebesi, en büyük mertebe olmaktadır ki, bundan daha üstünü düşünülebilir mi? Oysa şehitlik hakkında da bir hayli hadis rivayet olunmuş ve şehadetin fazileti bildirilmiş olmasına rağmen ilim derecesi onun üzerindeki bir derece olarak gelmektedir.

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   



   “Dinde, fıkıh ilminde söz sahibi olunmasından daha iyi bir şekilde Allah’a ibadet olunamaz (uzak görüşlü bir bilgiyle ancak ibadet olunabilir). Gerçekten din alanında söz sahibi olabilen bir tek fakih (bilgin), şeytana göre ibadetinde devamlı ve sürekli olan sıradan bin kişiye nazaran daha zor aldatılır. Nitekim her şeyin bir temeli, direği vardır, bu dinin direği de fıkhî bilme anlamında derin bir bilgiye sahip olmaktır.”[36] 

   Hz. Peygamber şöyle buyuruyor: 

   

   “Dininizin en hayırlı yönü, onun kolaylığıdır. İbadetin de en hayırlısı, dinde fakih (derin bilgi sahibi) olmaktır. “[37]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   

   “Mü’min abidin yanında mü’min âlimin yetmiş derece üstünlüğü vardır”[38]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   




   “Gerçekten sizler fakihleri (ilimde derin bilgi sahibi olanları) çok, Kur’an okuyanı ve konuşanları (hatipleri) az, ilim isteyenleri az ve fakat cevap verenleri oldukça fazla olan bir dönemde bulunacaksınız. İşte o dönemde amel yapmanız (iş ve hizmette bulunmanız), ilim yapmanızdan değerli ve hayır olan bir dönemde dünyaya gelmiş oldunuz. Oysa yakın bir zamanda halk öyle bir durum yaşayacak ki, fakihleri (din açısından derin bilgi ve vukuf sahibi insanları) gayet az konuşarak (ahkam kesenleri) fazla olacaktır. Soranlar çok olacak, cevap verenler az bulunacaktır. İşte o zaman, ilim yapmak amelden daha hayırlıdır.”[39]

   Hz. Peygamber yine şöyle buyuruyor: 

   


   “Âlimle abid arasında fazilet açısından yüz derece vardır. Her iki derece arasındaki mesafe, besili koşu atının hızıyla tam yetmiş yıllık bir mesafedir.”[40] 

   






   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’e: “Hangi ameller daha faziletlidir?” diye sorulması üzerine şöyle buyurmuştur: “Allah’ı bize tanıtan ilim.” Bu defa, “Hangi ilmi kasd ediyorsun?” denilince, şöyle buyurdu: “Herşeyden münezzeh olan Allah’ı, zatı, sıfatları ve fiilleri noktasından bize en iyi olarak tanıtan ilim.” Bu defa “Biz senden ‘Amel’den sormaktayız, sen ise bize ilimden söz ediyorsun…” denilince, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: “Doğrusu, Allah’ı her yönüyle bilerek işlenen az amel fayda sağlar, oysa, Allah’ı gereğince bilip tanımadan yapılan çok amel bir fayda getirmez.”[41] 

   Yine şöyle buyurur: 

   



   “Kıyamet gününde Allah tüm kulları diriltir, sonra da âlimleri diriltip huzura getirir ve sonra şöyle buyurur: Ey âlimler topluluğu! Sizi en iyi bildiğim için, size ilim verdim, yoksa sizi azaplandırmak için ilim vermedim. Gidin, hepinizi bağışladım.”[42]

   Yüce Allah’tan güzel bir son isteriz.

   

    
     
      Muaviye’den Buharî ve Müslim rivayet etmiştir. Tirmizî ve İmam Ahmed, İbn Abbas’dan, İbn Mâce de Ebû Hureyre’den rivayet edilmiştir.

    

     
      Ebû Davud, Tirmizî ve İbn Mace rivayet etmişler. İbn Hibban da bu hadisi Sahih’inde Ebû Derda’dan rivayet etmiştir.

    

     
      Bu hadiste az önce geçen Ebû Derda hadisinin bir bölümüdür.

    

     
      Hadisi Ebû Nuaym “Hilye” adlı eserinde, İbn Abdulberr de “İlim” adlı eserinde, Abdulğanî el-Ezdî de “Adabu’l-Muhaddis” adlı eserine Enes’den almıştır.

    

     
      Tirmizî bu hadisi Ebû Hüreyre’den almış ve hadis gariptir demiştir.

    

     
      Beyhakî bu hadisi “Şuabu’l-İman” adlı eserinde rivayet etmiştir. 

    

     
      Hakim, bunu Tarih-i Nisabur’da Ebû Derda’dan rivayet etmiştir.

    

     
      Ebû Nuaym, bu hadisi İbn Abbas’dan, iffetli âlimin faziletiyle ilgili eserinde zikretmiştir.

    

     
      Taberânî ve İbn Abdulberr, Ebû Derda’dan rivayet ettiler. Hadisin aslı Ebû Derda tarafından bildirilmiştir.

    

     
      Ebû Hüreyre kanalıyla gelen bu hadis Buharî ve Müslim tarafından rivayet olunmuştur.

    

     
      İbn Abdulberr, Ebû Derda’dan zikretmiştir.

    

     
      İbn Abdulberr “İlim” adlı eserinde Abdullah b. Ömer’den almıştır.

    

     
      Enes hadisinden İbn Abdulberr rivayet etti.

    

     
      Abdullah b. Cüz’ ez-Zebîdî hadisinden Hatîb-i Bağdadî Tarih’inde zikretmiştir.

    

     
      İbn Abdulber bu hadisi talik yoluyla zikretmiştir. Ancak bununla ilgili bir senede rastlayamadım.

    

     
      Muâz hadisinden İbn Abdulberr rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Abbas’dan İbn Abdulberr ve Ebû Nuaym zikretti.

    

     
      Taberânî “el-Evsat”ında, Ebû Nuaym “Hilye”sinde, İbn Abdulberr “İlim” kitabında Hz. Âişe’den rivayet etmişlerdir.

    

     
      Tirmizî bunu Ebû Ümame hadisinden rivayet etmiş ve: “Hasen sahihtir” demiştir.

    

     
      Ebû Davud, Tirmizî, Nesaî ve İbn Hibban rivayet ettiler. Bu, daha önce geçen Ebû Derda hadisinin bir parçasıdır.

    

     
      Osman b. Affan hadisinden İbn Mace rivayet etmiştir.

    

     
      Taberânî “Evsat”ında, Ebû Bekr Acurrî, “İlmin Fazileti” kitabında, Ebû Nuaym, “Riyazatu’l-Muteallimîn”inde Ebû Hüreyre hadisinden rivayet etmiştir. Tirmizî ve İbn Mace’de: “Bir tek fakih, şeytana göre bin abidden daha zor yenilir” tarzında İbn Abbas hadisinden rivayet olunmuştur.

    

     
      İbn Abdulberr, Enes hadisinden zikretmiştir. Hadisin birinci bölümü Ahmed b. Hanbel tarafından Mihcen b. Edra‘dan ceyyid sahih bir senedle, ikinci kısmı da Taberânî tarafından Abdullah b. Ömer hadisinden rivayet olunmuştur.

    

     
      İbn Adiyy, zayıf bir isnadla Ebû Hüreyre’den, benzerini Ebû Ya’la, Abdulberr b. Avf hadisinden rivayet etmiştir.

    

     
      Taberânî, Hizam b. Hakîm hadisinden bunun amcasından, bir rivayete göre de babasından rivayet etmiştir.

    

     
      Isfahanî, Terğib ve Terhib’de İbn Ömer hadisinden, bu da babasından rivayet etmiştir. “Müsned-i Firdevs” sahibi de Ebû Hüreyre hadisinden rivayet etmiştir.

    

     
      Enes hadisinden İbn Abdulberr rivayet etmiştir.

    

     
      Ebû Musa hadisinden Taberânî rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  Ebû Davud, Tirmizî ve İbn Mace rivayet etmişler. İbn Hibban da bu hadisi Sahih’inde Ebû Derda’dan rivayet etmiştir.





 
  Muaviye’den Buharî ve Müslim rivayet etmiştir. Tirmizî ve İmam Ahmed, İbn Abbas’dan, İbn Mâce de Ebû Hureyre’den rivayet edilmiştir.





 
  Ebû Musa hadisinden Taberânî rivayet etmiştir.





 
  Enes hadisinden İbn Abdulberr rivayet etmiştir.





 
  İbn Adiyy, zayıf bir isnadla Ebû Hüreyre’den, benzerini Ebû Ya’la, Abdulberr b. Avf hadisinden rivayet etmiştir.





 
  İbn Abdulberr, Enes hadisinden zikretmiştir. Hadisin birinci bölümü Ahmed b. Hanbel tarafından Mihcen b. Edra‘dan ceyyid sahih bir senedle, ikinci kısmı da Taberânî tarafından Abdullah b. Ömer hadisinden rivayet olunmuştur.





 
  Isfahanî, Terğib ve Terhib’de İbn Ömer hadisinden, bu da babasından rivayet etmiştir. “Müsned-i Firdevs” sahibi de Ebû Hüreyre hadisinden rivayet etmiştir.





 
  Taberânî, Hizam b. Hakîm hadisinden bunun amcasından, bir rivayete göre de babasından rivayet etmiştir.





 
  Beyhakî bu hadisi “Şuabu’l-İman” adlı eserinde rivayet etmiştir. 





 
  Tirmizî bu hadisi Ebû Hüreyre’den almış ve hadis gariptir demiştir.





 
  Ebû Nuaym, bu hadisi İbn Abbas’dan, iffetli âlimin faziletiyle ilgili eserinde zikretmiştir.





 
  Hakim, bunu Tarih-i Nisabur’da Ebû Derda’dan rivayet etmiştir.





 
  Hadisi Ebû Nuaym “Hilye” adlı eserinde, İbn Abdulberr de “İlim” adlı eserinde, Abdulğanî el-Ezdî de “Adabu’l-Muhaddis” adlı eserine Enes’den almıştır.





 
  Bu hadiste az önce geçen Ebû Derda hadisinin bir bölümüdür.





 
  Ebû Hüreyre kanalıyla gelen bu hadis Buharî ve Müslim tarafından rivayet olunmuştur.





 
  Taberânî ve İbn Abdulberr, Ebû Derda’dan rivayet ettiler. Hadisin aslı Ebû Derda tarafından bildirilmiştir.





 
  İbn Abdulberr “İlim” adlı eserinde Abdullah b. Ömer’den almıştır.





 
  İbn Abdulberr, Ebû Derda’dan zikretmiştir.





 
  İbn Abbas’dan İbn Abdulberr ve Ebû Nuaym zikretti.





 
  Muâz hadisinden İbn Abdulberr rivayet etmiştir.





 
  Tirmizî bunu Ebû Ümame hadisinden rivayet etmiş ve: “Hasen sahihtir” demiştir.





 
  Taberânî “el-Evsat”ında, Ebû Nuaym “Hilye”sinde, İbn Abdulberr “İlim” kitabında Hz. Âişe’den rivayet etmişlerdir.





 
  Enes hadisinden İbn Abdulberr rivayet etti.





 
  İbn Abdulber bu hadisi talik yoluyla zikretmiştir. Ancak bununla ilgili bir senede rastlayamadım.





 
  Abdullah b. Cüz’ ez-Zebîdî hadisinden Hatîb-i Bağdadî Tarih’inde zikretmiştir.





 
  Osman b. Affan hadisinden İbn Mace rivayet etmiştir.





 
  Ebû Davud, Tirmizî, Nesaî ve İbn Hibban rivayet ettiler. Bu, daha önce geçen Ebû Derda hadisinin bir parçasıdır.





 
  Taberânî “Evsat”ında, Ebû Bekr Acurrî, “İlmin Fazileti” kitabında, Ebû Nuaym, “Riyazatu’l-Muteallimîn”inde Ebû Hüreyre hadisinden rivayet etmiştir. Tirmizî ve İbn Mace’de: “Bir tek fakih, şeytana göre bin abidden daha zor yenilir” tarzında İbn Abbas hadisinden rivayet olunmuştur.








   
   İLMİN FAZİLETİNE DAİR İSLÂM BÜYÜKLERİNİN SÖZLERİ

   

   Hz. Ali (radıyallahu anh), Kümeyl’e şöyle söyler: 

   “Ey Kümeyl! İyi dinle, ilim maldan daha hayırlıdır. Çünkü ilim seni korur, oysa mala gelince, sen malı korumak zorundasın. İlim hakimdir, mal ise, ilmin hakkında hüküm verdiği bir mahkumdur, mal, harcanınca tükenir, azalır. Oysa ilim, verildikçe çoğalır.” 

   Hz. Ali yine der ki: 

   “Âlim kimse, gündüzleri oruç tutan, gecelerini ibadetle geçiren ve cihad eden kimseden daha üstündür. Âlim kimse ölünce, İslâm’da bir gedik açılır ve o gediği ancak kendisi gibi geride bıraktığı bir âlim doldurabilir.” 

   Hz. Ali nazım halinde de şunları söyler:

   Gerçekte öğünme payı ilim ehlinindir. 

   Çünkü onlar, kendilerinden hidayet 

   isteyenlere yol gösterirler, hidayettedirler. 

   Herkesin değeri, ancak güzel gördüğü şeyledir, 

   Cahillerse ilim ehline karşı düşmandırlar. 

   İlimle kurtul ki, sürekli hayat bulup yaşayasın.

   Çünkü halk ölüdür, ilim ehliyse hep yaşar.

   Ebû’l-Esved der ki: 

   “İlimden daha değerli bir şey yoktur. Hükümdarlar, halk üzerinde egemendirler, oysa âlimler, hükümdarlara egemendirler.”

   Abdullah b. Abbas da şöyle der: 

   “Hz. Davud’un oğlu Hz. Süleyman, ilim, servet ve hükümdarlık arasında seçim yapması için serbest bırakıldı. Hz. Süleyman da ilmi seçti. Bunun üzerine kendisine ilmin yanında hem servet ve hem hükümdarlık verildi.»

   Abdullah b. Mübarek’e: «Kimler insandır?» diye sorulunca, «Âlimlerdir» diye cevaplar. Bu defa: «O hükümdarlar kimlerdir?» diye sorulunca, buna da «Zahidlerdir» cevabını verir. “Aşağılık kimseler kimlerdir?” sorusuna da şu cevabı verir: «Dinlerini verip de yerine dünyayı seçenlerdir.» der. Dolayısıyla Abdullah b. Mübarek âlimden başkasını insan kabul etmemiştir. Çünkü insanı öteki varlıklardan ayıran özellik ilimden başkası değildir. İnsan, ancak değerli olan şey sayesinde insan olabilir. Yoksa bu üstünlük şahsi bir güç sayesinde olamaz. Eğer şahsi güç ve kuvvet sayesinde bir üstünlük olacaksa, deve daha güçlüdür. İnsan kemiklerinin iriliği bakımından da üstün olamaz. Çünkü fil insandan daha iri kemiklidir. Bu iş bir cesaret işi değildir. Çünkü yırtıcı hayvan insandan daha cesurdur. İnsan yemesiyle de gücünü kanıtlayamaz, değerini ortaya koyamaz. Çünkü öküzün işkembesi insana oranla daha büyüktür, geniştir. İnsan cinsel ilişki bakımından da üstünlüğünü ileri süremez. Çünkü en önemsiz serçeler bile, insandan daha çok cinsel ilişkidedirler. Kaldı ki, insanın yaratılış amacı, kendisini var eden zatı tanımak ve bilmek noktasından öğrenmek için yaratılmıştır. Bu husustaki âyet-i kerimenin meali şöyledir:

   

   “Ben insanları ve cinleri, ancak bana ibadet etsinler diye yarattım.”[43]

   Nitekim âlimlerden biri şöyle der:

   “Keşke, ilim denen gerçeği kaçıranın kazancının ne olduğunu bilebilseydim ve keşke ilmi elde edenin kaçırdığı şeyin ne olduğunu bilebilseydim.”

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   


   “Kime Kur’an ilimleri verildiği halde, başkasına verilen varlığın kendisindeki ilimden daha hayırlı olduğu kanaatine varırsa, bu kişi, Allah’ın yücelttiğini değersiz kılmış olur.”

   Feth el Mûsılî; “Yeme ve içmeden men edilen hasta, ölüme terkedilmiş değil midir?” deyince, çevresindekiler: “Elbette öyledir” dediler. O da devamla: “İşte kalp de böyledir. Eğer kalp, hikmetten ve ilimden üç gün menedilirse, ölüverir.” Gerçekten de doğru söylemiştir. Çünkü kalbin ya da gönlün gıdası ilim ve hikmettir. Kalbin yaşaması bu ikisi sayesindedir. Tıpkı vücudun gıdasının yemek olduğu gibi. Bir kimse eğer, ilim gerçeğini yitirmişse, bu kimse kalp hastası demektir, mutlaka bir gün kalp krizinden ölür. Fakat kendisi bunun farkında olamaz. Çünkü dünya sevgisi ve dünya ile ilgili şeylerle zamanını geçirip bunlarla meşgul olmak, insanın tüm duyularını çalışamaz duruma getirir. Bu, adeta, aşırı bir korkunun, o andaki yaraların ızdırabını unutturmasına benzer. Gerçekte her ne kadar yaraları varsa da, aşırı korku, kişinin yaralarını hatırlamasına imkan vermiyor; ancak, ölüm, kendisindeki var olan dünya yorgunluğunu silip atınca, helâk ve yok olduğunun farkına varabilecektir, ama artık iş işten geçmiştir. Bu hal, tıpkı korkusundan güvenceye kavuşanın durumu yavaş yavaş hissetmesi, sarhoşluktan ayılan kimsenin olan biteni görmeye başlaması gibidir. Kişi ayılınca korku ve sarhoşluk sırasında başına nelerin geldiğini anlayabilir, fakat bu sırada iş işten geçmiştir. Perdelerin ortadan kalktığı o günün dehşetinden Allah’a sığınırız. Çünkü tüm insanlar şu anda uyuyorlar, fakat öldüklerinde uyanırlar, ama heyhat...

   Hasan-ı Basrî merhum şöyle konuşur: 

   “Âlimlerin kalemlerinin mürekkebi, şehitlerin kanlarıyla tartılır ve ağır gelir.”

   Abdullah b. Mesûd da der ki: 

   “İlim henüz ortadan kalmazdan önce, sizin ilme sarılmanızı isterim. İlmin yok olması ya da kaldırılması demek, o ilmi bize aktaranların ölmesi demektir. Varlığım elinde olan Allah’a yemin ederim ki, birçok kimse Allah yolunda şehitler olarak öldürülmelerini ve sonradan da âlimler olarak gönderilmelerini (diriltilmelerini) isteyecektir. Bunun nedeni de, onlardaki değeri ve üstünlüğü görmelerindendir. Aslında bir kimse âlim olarak annesinden doğmaz. Ancak ilim çalışıp öğrenmekle elde olunûr.”

   Abdullah b. Abbas da şöyle der: 

   “Bazı geceleri, ilim çalışması ve müzakeresi yapmak, benim için o geceleri ibadetle geçirmekten daha sevimlidir.” 

   Nitekim benzer ifadeler, Hz. Ebû Hüreyre ile Ahmed b. Hanbel’den de yapılmıştır.

   Hasan-ı Basrî de: 

   

   “Rabbimiz, bize dünyada da güzellik, ahirette de güzellik ver.”[44] âyetiyle ilgili olarak şunları söyler: “Dünyada iyilik denince, bu, ilim ve ibadettir, ahirette iyilik denince bu, cennettir.”

   Bazı bilge kişilere: “Hangi şeyler derlenip toparlanmalıdır, neler kârlıdır?” denince, şu cevap alınmıştır: “Gemin batınca, seni bırakmayıp, seninle birlikte batmayı göze alanı seç, yani ilmi seç.” Burada ‘geminin batması’ ifadesiyle anlatılmak istenen, bedenin ölümle yok olup gitmesidir. Yine zatın biri de şöyle der: “Kim ilme bir dizgin olarak sarılırsa, insanlar da kendisini imam (lider) edinirler. Kim de hikmet ve ilim sahibi diye bilinir ve tanınırsa, gözler onu vakarla[45] ve saygıyla izler.”

   İmam Şafiî (radıyallahu anh) de şöyle der: 

   “İlimden az da olsa kime bu manada bir şey nisbet edilirse, bu onunla mutlu olur, kim de bundan yoksun kalırsa üzülür.”

   Hz. Ömer de der ki: 

   “Ey insanlar! İlme sarılmanızı salık veririm. Çünkü her şeyden münezzeh olan Allah’ın sevdiği bir ridası[46] vardır. Kim ilimden bir konu edinirse, Aziz ve Celil olan Allah da ona ridasından giydirir. Eğer bu arada o kimse bir günah işlerse, Yüce Allah, kendisinden ridasını soyup almamak için üç kez itapta[47] bulunûr. Hatta bu günahlar ölünceye dek sürüp gitse de o elbise sırtında iken hiçbir zaman günahından dönme yolu ona kapanmış olmaz.”

   Ahnef de der ki: 

   “Âlimler efendi olmaya layık kimselerdir. Herhangi bir üstünlük eğer ilimle desteklenmemişse, sonuçta o zelîl olmaya mahkûmdur.”

   Sâlim b. Ebû’l-Cad şöyle demiştir: 

   “Efendim beni üçyüz dirheme satın aldı ve beni özgürlüğüme kavuşturdu.” Ben ‘Özgürlüğümü elde edince ne yapayım?’ diye sordum. O da bana, ‘İlim tahsilini yap’ dedi. Nitekim ilim öğrenmem üzerinden henüz bir yıl geçmemişti ki, beni ziyaret amacıyla gelen Şehrin Emirini durumum müsait olmadığı için onu içeriye almaya izin vermedim.”

   Zübeyr b. Ebû Bekr de şöyle der: 

   “Babam, Irak’tan bana mektup yazarak dedi ki, ‘Sana ilim öğrenimini tavsiye ediyorum. Eğer sen, fakir ve yoksul kalırsan ilim, senin için bir sermaye olur, eğer zenginsen, ilim senin için bir güzellik olur.’ ” 

   Yine anlatıldığına göre, Hz. Lokman’ın oğluna vasiyetlerinin birinde şöyle der:

   “Oğulcağızım! Âlimlerle otur, onlarla dizdize gelecek şekilde meclislerini daralt. Çünkü her şeyden münezzeh olan Allah, hikmet nûruyla kalpleri diriltir, tıpkı gök yağmurlarıyla yeri dirilttiği gibi…”

   Bilge kimselerden biri de der ki: “Âlim kimse ölünce, sudaki (denizdeki) balık, havada uçan kuş buna ağlar. Fakat âlimin yüzü kaybolup gider, ama onu anmayı kimse unutmaz.”

   Zührî merhum da şöyle der: 

   “İlim lafzı erlerindir. Onu gerçek yiğitler sever.”

   

    
     
      Zariyât: 51/56.

    

     
      Bakara: 2/201.

    

     
      Vakar: Ağırbaşlılık. Halim ve heybetli oluş.

    

     
      Rida: Akıl. İlim. Seha. Örtü, şal.

    

     
      İtab: Şiddetle hitab etmek. Azarlamak.

    

   

  

  
  Zariyât: 51/56.





 
  İtab: Şiddetle hitab etmek. Azarlamak.





 
  Rida: Akıl. İlim. Seha. Örtü, şal.





 
  Vakar: Ağırbaşlılık. Halim ve heybetli oluş.





 
  Bakara: 2/201.








   
   İLİM ÖĞRENMENİN FAZİLETİ

   

   Önce konunun önemini belirten âyetleri ele alalım. 

   Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Bununla beraber mü’minlerin hepsi toptan seferber olmamalı idiler. Her kabileden bir taife toplansa da, dinde fıkıh tahsil etseler ve kavimleri döndükleri zaman onları korkutsalardı ya! Olur ki Allah’ın azabından sakınırlar.”[48]

   Yine Rabbimizın şu âyetine bakalım. 

   

   “Eğer bilmiyorsanız zikir ehlinden (âlimlerden) sorunuz.”[49]

   Konu hakkındaki hadislere gelince şöyledir: 

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor:

   

   “Kim, ilim isteğiyle bir yola girerse, Allah da o kimseye cennete giden yolu açar.”[50]

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) bir başka hadislerinde şöyle buyuruyor: 

   

   “Doğrusu melekler, ilim yolunda çalışanların yaptıklarından hoşnut kalmaları sebebiyle, kanatlarını onların ayakları altına sererler.”[51]

   Bir diğer hadiste de şöyle buyuruyor: 

   

   “Sabahlayıp da ilim konusunda bir mesele öğrenmen, senin için yüz rekat namaz kılmandan hayırlıdır.”[52]

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) yine buyuruyor ki: 

   

   “Kişinin ilimle ilgili bir konuyu öğrenmesi, dünya ve onda var olan her şeyden daha hayırlıdır.”[53]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) bir başka hadislerinde şöyle buyuruyor: 

   

   “İlim, Çin’de de olsa, onu elde etmek için ara-yın.”[54] 

   Şimdi de bir başka hadis meali: 

   


   «İlim öğrenmek her müslümana farzdır.»[55]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) yine buyuruyor: 

   


   “İlim, hazineler durumundadır. Anahtarlarıy-sa, sorup öğrenmektir. Dikkat edin ve buna göre sorup öğrenin. Çünkü bundan dolayı dört kişi ecir kazanır; soruyu soran, cevap veren âlim, dinleyen ve bunlara sevgi gösteren.”

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   


   “Cahilin cehaletine susması (ilim öğrenmemesi), âlimin de ilmini saklaması doğru değildir.”[56]

   Bir hadis-i şerifte şu ifadeler yer almaktadır: 

   


   




   “İlim meclisinde bulunup oturmak, bin rekat nafile namaz kılmaktan, bin hasta ziyaretinden, bin cenaze namazında bulunmaktan daha faziletlidir.” 

   Bunun üzerine Kendilerine, “Kur’an okumaktan da mı hayırlıdır?” diye sorulunca, şöyle buyurmuştur: 

   “Kur’an ilim ile fayda verir. Manası anlaşılmadan bir fayda sağlamaz.”[57]

   Yine Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: 

   


   “İslâm dinini hayata geçirmek için ilim öğreniminde bulunan kimse ile peygamberler arasında cennette sadece bir tek derecelik fark vardır.”[58]

   

    
     
      Tevbe: 9/122.

    

     
      Nahl: 16/43.

    

     
      Müslim, Ebû Hüreyre hadisinden rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, İbn Hibban ve Hakim rivayet ettiler. Hakim, Safvan b. Assal hadisinden bunun sahih olduğunu belirtmiştir.

    

     
      İbn Abdulber, Ebû Zer hadisinden almıştır.

    

     
      “Ravzatu’l-Ukela”sında İbn Hibban, İbn Abdulber de Hasan Basrî üzerinde mevkuf olarak rivayet eder. Ancak bunu: “Onun için yüz rekattan hayırlıdır” lafzıyla merfu olarak bulabildim. Ebû Zer hadisinden “Evsat” kitabında Tebarânî rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Adiy ve Beyhakî “el-Medhal” ile “Şuab” da Enes’ten rivayet ettiler.

    

     
      Ebû Nuaym, Hz. Ali‘den rivayet etmiştir.

    

     
      Taberânî, “Evsat“ında, İbn Merduye de “Tefsir“de, İbn Sünnî ve Ebû Nuaym da “Ravzatu‘l-Müteallimîn“de Cabir‘den rivayet ettiler. 

    

     
      Bu hadisi İbnu‘l-Cevzî “Mevzuat“ında Ömer‘den rivayet ediyor. 

    

     
      Darimî. İbn Sünnî, “Ravzatu’l-Muteallimîn”de Hasan’dan rivayet etmiştir. Kimisi bu Hasan, Hz. Ali’nin oğlu Hasan’dır derken, kimisi de İbn Yesar olan Hasan Basrî’dir, demişlerdir. Buna göre hadis Mürsel’dir. 

    

   

  

  
  Nahl: 16/43.





 
  Tevbe: 9/122.





 
  Ahmed b. Hanbel, İbn Hibban ve Hakim rivayet ettiler. Hakim, Safvan b. Assal hadisinden bunun sahih olduğunu belirtmiştir.





 
  Müslim, Ebû Hüreyre hadisinden rivayet etmiştir.





 
  “Ravzatu’l-Ukela”sında İbn Hibban, İbn Abdulber de Hasan Basrî üzerinde mevkuf olarak rivayet eder. Ancak bunu: “Onun için yüz rekattan hayırlıdır” lafzıyla merfu olarak bulabildim. Ebû Zer hadisinden “Evsat” kitabında Tebarânî rivayet etmiştir.





 
  İbn Abdulber, Ebû Zer hadisinden almıştır.





 
  Ebû Nuaym, Hz. Ali‘den rivayet etmiştir.





 
  İbn Adiy ve Beyhakî “el-Medhal” ile “Şuab” da Enes’ten rivayet ettiler.





 
  Taberânî, “Evsat“ında, İbn Merduye de “Tefsir“de, İbn Sünnî ve Ebû Nuaym da “Ravzatu‘l-Müteallimîn“de Cabir‘den rivayet ettiler. 





 
  Darimî. İbn Sünnî, “Ravzatu’l-Muteallimîn”de Hasan’dan rivayet etmiştir. Kimisi bu Hasan, Hz. Ali’nin oğlu Hasan’dır derken, kimisi de İbn Yesar olan Hasan Basrî’dir, demişlerdir. Buna göre hadis Mürsel’dir. 





 
  Bu hadisi İbnu‘l-Cevzî “Mevzuat“ında Ömer‘den rivayet ediyor. 








   
   KONUYLA İLGİLİ BÜYÜKLERİN SÖZLERİ 

   

   Abdullah b. Abbas (radıyallahu anh) demiştir ki: 

   “İlim sahibi olmak için sıkıntılara ve zorluklara katlanmak zorunda kaldım, ancak ilmi elde ettikten sonra da saygınlık kazandım.”

   İbn Mâlik (radıyallahu anh) da der ki: 

   “İbn Abbas gibisini görmedim. Onu gördüğümde, yüz çehresi açısından halkın en güzel yüzlüsünü buldum, konuşunca, halkın en güzel konuşanı, fetva verince de, halk içinde en âlimi olarak gördüm.” 

   Abdullah b. Mübarek (radıyallahu anh) de der ki:

   “Okumadan ululuk isteyene şaşarım.” 

   Bilge kişilerden biri de şöyle der: 

   “İnsanlardan şu iki tip insana acıdığım kadar, hiçbir kimseye acımam. Biri ilim arar; fakat, okuduğunu anlayamaz, kavrayamaz. Ötekisi de ilmi kavrama gücüne sahiptir; fakat, ilim peşinden koşmaz.” 

   Ebû Derdâ (radıyallahu anh) ise şöyle der:

   “İlimden bir mesele öğrenmek, benim için geceyi nafile ibadetle geçirmekten daha iyidir.” Yine Ebû Derda şöyle der: “Hayır ve iyilikte âlim (hoca) da, öğrenen (talebe) de ortaktırlar. Öteki insanlara gelince bir şeye sahip olmadıklarından kendilerinde hayır yoktur.” Yine şöyle der: “Ya âlim (öğreten) ol, ya öğrenen ol veya dinleyici ol, sakın dördüncüsü olma, çünkü helâk olursun.”

   Ata ise şöyle der: 

   “Bir zikir ve ilim meclisinde bulunmak, yetmiş kadar oyun ve eğlence meclisinde bulunmaktan dolayı meydana gelen günahları kapatır.”

   Hz. Ömer (radıyallahu anh) de şöyle buyuruyor: 

   “Gündüzü oruçlu, geceyi uykusuz geçiren bin abidin ölümü, helal ve haramı ayıran bir âlimin ölümünden daha ehvendir.”

   İmam Şafiî (radıyallahu anh) de şöyle diyor: 

   “İlim öğrenimi yapmak, nafile ibadetle meşgul olmaktan daha önemlidir.”

   İbn Abdûlhakem (radıyallahu anh) der ki: 

   “İmam Malik’in yanında, kendisinden ilim öğreniyordum, bu sırada öğle namazının vakti de girmişti. Ben hemen, nafile namaz kılmak için kitapları topladım. Bunun üzerine şöyle seslendi, ‘Senin şu anda kılacağın namaz, eğer niyetinde samimi isen, senin görmekte olduğun öğrenim kadar faziletli değildir.’”

   Ebû Derda (radıyallahu anh) ise şöyle der: 

   “Sabahleyin ilim tahsiline gitmeyi cihad saymamak akılsızlık olur.”

   HOCALIĞIN (ÖĞRETMENLİĞİN) FAZİLETİ

   Konuya ilişkin âyetler şöyle: 

   Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Bütün bunlarla birlikte (savaş zamanı) müminlerin hepsinin toptan yola çıkması doğru olmaz; onların arasında her gruptan bazılarının seferden geri kalmaları (bunun yerine) din hakkında derin ve sağlam bilgi elde etmek yolunda çaba göstermeleri ve (böylece) seferden dönen kardeşlerini aydınlatmaya çalışmaları daha yerinde olacaktır; böylece belki, onlar (da) kötülüğe karşı kendilirini (daha iyi) korumuş olacaklardır.”[59] 

   Âyette işaret edilen nokta öğretim ve irşad görevidir. 

   Yine Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Vaktiyle Allah, (kendilerine) kitap verilenlerden: “Onun hükümlerini mutlaka insanlara açıklayacaksınız ve onu gizlemeyeceksiniz” diye söz almıştı.”[60] 

   Bu âyet, ilim öğretmenin farz oluşunu bildirmektedir. 

   Yine Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Şüphesiz, onlardan bir kısmı bilerek gerçeği gizlerler.”[61] 

   Bu âyette ise öğrendiğini öğretmemenin ve gizlemenin haramlığı bildirilmektedir. 

   Yüce Allah, şahitlik gerektiğinde yapmayanlar hakkında da şöyle buyurmuştur: 

   

   “Bildiğini gizleyenin kalbi muhakkak ki günahkardır.” [62] 

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   


   “Allah, hangi âlime ilim vermişse, kesinlikle onlardan, tıpkı peygamberlerden aldığı gibi, ilimlerini gizlemeyip halka açıklamaları konusunda söz almıştır.”[63]

   Yüce Allah buyuruyor ki: 

   

   “İnsanları Allah’a çağıran, iyi iş (ve hareket) yapan kimseden daha güzel sözlü kimdir?”[64]

   Yine Rabbimiz şöyle buyurur: 

   

   “(İnsanları) Rabbinin yoluna hikmetle ve güzel öğütle davet et.”[65]

   Bir başka âyette de Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “... ve onlara kitabı ve hikmeti (sünneti) öğretiyor.”[66] 

   KONUYA İLİŞKİN HADİSLERDEN ÖRNEKLER 

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) Hz. Muâz’ı Yemen’e gönderince şöyle buyurmuştu: 

   

   “Senin sebebinle Yüce Allah’ın bir tek kişi de olsa hidayete erdirmesi, kesinlikle senin için dünyadan ve ondaki her şeyden daha hayırlıdır.”[67]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) yine şöyle buyurur: 

   

   “Kim ilimle ilgili bir konuyu sırf halka öğretmek için öğrenirse, kendisine yetmiş sıddîk kimsenin alacağı sevap kadar sevap verilir.”[68]

   Hz. İsa (aleyhisselam) da şöyle buyurur: 

   

   “Kim öğrenir, öğrendiğiyle amel eder (öğrendiğini uygular) ve başkalarına da öğretirse, bu kimse semâvatta (gökler âleminde) saygıyla anılır.”

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   




   “Kıyamet günü geldiğinde, her şeyden münezzeh olan Allah, abidlere ve mücahidlere ‘Cennete girin’ der, bu sırada âlimler de, ‘Onlar bizim ilmimiz sayesinde ibadete koyuldular ve cihad ettiler’ deyince, Aziz ve Celil olan Allah şöyle buyurur: ‘Siz bana göre bazı meleklerim mesabesinde gibisiniz. Şefaatte bulunun, şefaatiniz kabul olunacaktır’ âlimler de şefaatte bulunûrlar ve sonra da cennete girerler.”[69]

   İşte bu özellik, yani şefaat edebilme özelliği her âlime verilmez. Bu, ancak ilmini başkalarına öğreten, başkasını da yetiştirenlere verilir. Yoksa ilmini yalnızca kendisine saklayıp, hiçbir kimseyi bundan yararlandırmayana değil.

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) buyurur ki: 

   




   “Şüphesiz Allah, insanlara verdiği ilmi, sonradan onlardan çekip almaz. Ancak ilim, âlimlerin gitmesiyle (ölümleri ile) yok olup gider. Çünkü her bir âlimin ölümüyle, beraberinde tüm bildiklerini de alıp götürür. Nihayet geride sadece birtakım cahil ve bilgisiz başların elinde kalacak, bunlara da sorulunca, bilgileri olmadan fetva verecekler hem kendileri sapacaklar ve hem başkalarını da saptıracaklardır.”[70]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) buyurur ki: 

   

   “Kim bir ilim (bilgi) öğrenir de bunu başkalarına öğretmekten gizlerse, kıyamet gününde Allah, kendisini ateşten bir gem ile ağzına vurararak cezalandırır.”[71]

   Yine Hz. Peygamber buyurur ki: 

   


   “Bağışın ve hediyenin en güzeli, hikmetli (ilme ve bilgiye dayalı) bir sözdür ki, bunu dinler, böylece muhafaza eder, sonra da muhafaza etmek suretiyle edindiği bu ilmi alıp müslüman bir kardeşine öğretmekle aktarırsa, bu, bir yıllık nafile bir ibadete denktir.”[72]

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) buyurur ki: 

   


   “Dünya lanetlenmiştir ve dünyadaki her şey de Allah’ın rahmetinden uzak bırakılmakla lanetlenmiştir. Ancak her şeyden münezzeh olan Allah’ı zikretmek ve onu dost edinerek emir ve yasakları doğrultusunda hareket etmekte olanlarla, öğreten veya öğrenenler bunun (lanetin) dışındadırlar.”[73]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: 

   


   “Kesinlikle Allah (celle celalühü), O’nun göklerde ve yerdeki yaratıkları, hatta deliğindeki bir karıncaya, denizdeki balığa varıncaya dek, halka hayrı ve iyiliği öğreten kimseye dua ve mağfirette bulunûrlar.”[74]

   Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) yine şöyle buyurur: 

   

   “Bir müslümanın din kardeşine en güzel faydası, kendisine ulaşan güzel bir hadisi (sözü) öğrenip de ulaştırmasıyladır.”[75]

   Hz. Peygamber yine buyuruyor: 

   


   “Müminin hayır ve iyilik olarak işittiği bir kelimeyi başkasına öğretmesi ve bununla amel etmesini sağlaması, kendisi için bir yıllık nafile ibadetten hayırlıdır.”[76]

   Yine bir gün Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem), Mescide geldiklerinde, orada birbirinden ayrı iki topluluk gördüler. Bunlardan birisi Aziz ve Celil olan Allah’a dua ediyor, yakarıp yalvarıyorlardı. İkincisi ise insanlara bir şeyler öğretiyordu. Bunun üzerine Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem): 

   


   “Şu birinci gruba gelince bunlar, Allah’dan bir şeyler istemektedirler, Allah isteklerini dilerse verir, dilerse vermez. Fakat şu ikinci gruba gelince, bunlar halka bir şeyler öğretiyorlar. Oysa ki ben de muallim (öğretici) olarak gönderildim.”[77] diye buyurdu ve sonra da ikinci grubun yanına gitti ve onlarla birlikte oturdu.

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) yine şöyle buyuruyor: 

   





   “Yüce Allah’ın beni vesile kılarak gönderdiği hidayet ve ilim tıpkı, bir araziye yağan bol ve bereketli bir yağmur gibidir. O yağmurun isabet ettiği topraktan öyle bir bölüm var ki, yağan yağmuru kabul ediyor, böylece çokça bitki ve yeşillik yetişmesine sebep olup bitiriyor. Yine o topraktan öyle bir bölge de var ki, yağan yağmuru üzerinde tutuyor, Aziz ve Celil olan Allah, bu biriken su sayesinde halkı yararlandırıyor, çünkü buradan içiyorlar, sulama hizmetini görüyorlar ve ekinlerini bu sayede meydana getiriyorlar. Yine bu araziden öyle bir bölüm de var ki, kayalık ve kaygandır, ne yağan yağmuru tutabiliyor, ne de bir bitkinin yetişmesine imkan sağlıyor.”[78]

   Bu üç örnekten birincisi, edindiği ilimden yararlanan kimseyi gösterir, ikincisi faydalı olanı, üçüncüsü ise her ikisinden yoksun olanı gösterir.

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) yine bir hadislerinde şöyle buyuruyor: 

   


   “Ademoğlu öldüğünde, üç kişinin (zümrenin) dışında amel defterleri kapanır. Amel defteri kapanmayacak olanlardan biri de, ilminden yararlanılan kimsedir...”[79]

   Yine Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: 

   

   “Hayra delalet eden, tıpkı onu işleyen gibidir.”[80]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) başka bir hadislerinde buyurur ki: 

   



   “İki kişiden başkasına hased edilemez. Bunlardan birincisi, Aziz ve Celil olan Allah’ın kendisine hikmet (ve ilim) verip de bunun gereğine göre hüküm verip amel eden ve aynı zamanda bunu halka öğretendir, ikincisi de, Allah’ın kendisine mal ve servet verip de bunun başında olması bakımından onu hayra harcayandır (işte bu ikisinden başkasına hased edilmez. Bunlara da imrenilir.)”[81]

   Hz. Peygamber yine buyurur ki: 

   



   “Allah’ın rahmeti benim halifelerim üzerine olsun.” Kendisine: “Senin halifelerin kimlerdir?” denilince, şöyle buyurmuştur: “Benim sünnetimi yaşayanlar ve onu Allah’ın kullarına öğretenlerdir.”[82]

   

    
     
      Tevbe: 9/122.

    

     
      Al-i İmrân: 3/187.

    

     
      Bakara: 2/146.

    

     
      Bakara: 2/283.

    

     
      Ebû Nuaym, “İffetli âlimin fazileti” adlı eserinde benzerini İbn Mes’ud’dan ve “Hal’iyyat” adlı eserde de benzerini Ebû Hüreyre’den rivayet etmiş.

    

     
      Fussilet: 41/33.

    

     
      Nahl: 16/125.

    

     
      Al-i İmrân: 3/164.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Muâz hadisinden rivayet etmiş. Buharî ve Müslim de Sehl b. Sa‘d hadisinden almış ve bu hadis Hz. Ali‘ye söylenmiştir, diye belirtmiştir.

    

     
      İbn Mesûd hadisinden “Müsnedu’l-Firdevs”te Ebû Mansûr Deylemî rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Abbas hadisinden “İlim” eserinde Ebû’l-Abbas Zehebî rivayet etmiştir.

    

     
      Abdullah b. Amr hadisinden Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebû Davud, Tirmizî, İbn Mace, İbn Hibban ve Hakim de Ebû Hüreyre’den sahih olarak rivayet etmiştir. Tirmizî, Hadis Hasen’dir demiştir.

    

     
      Taberânî İbn Abbas hadisinden rivayet etmiştir.

    

     
      Ebû Hüreyre hadisinden Tirmizî ve İbn Mace rivayet etmiştir.

    

     
      Ebû Umame hadisinden Tirmizî rivayet etmiş ve hadis gariptir, bir nüshasında ise Hasen sahihtir demiştir.

    

     
      İbn Abdulber, Muhammed b. Münkedir rivayetiyle ondan benzer şekilde Mürsel olarak rivayet etmiştir. Abdullah b. Amr’dan da Ebû Nuaym şöyle rivayet eder. “Bir Müslüman’ın kardeşine en değerli hediyesi, onun hidayetini artıran bir kelime veya onu kötülükten uzaklaştıran bir ifade (ilim)dir.”

    

     
      İbn Mübarek, benzer şekilde Mürsel olarak Zeyd b. Eslem’den “Zühd ve Rekaik” eserinde rivayet etmiştir. Müsned-i Firdevs’te ise Ebû Hüreyre’den “Hikmetli bir kelime...” tarzında rivayet edilmiştir.

    

     
      İbn Mâce, Abdullah b. Amr hadisinden rivayet etmiştir.

    

     
      Ebû Musa’dan Buharî ve Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Ebû Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Enes hadisinden Tirmizî rivayet etmiştir, gariptir demiştir. Müslim, Ebû Davud ve Tirmizî rivayet etmişler, Tirmizî, İbn Mesûd, Bedrî’den farklı bir lafızla sahih olarak rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Mesûd’dan Buharî ve Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      “İlim” adlı kitabında İbn Abdulber, “Zemmu’l-Kelâm” kitabında Hz. Ali’nin oğlu Hasan veya Hasan b. Yesar Basrî’den Mürsel olarak Herevî rivayet etmiştir. Hasan Basrî’den rivayet edilmişse hadis Mürsel olur. Benzer şekilde Hz. Ali hadisinden “Riyazatu’l-Müteallimîn” de Ebû Nuaym ve İbn Sünnî rivayet etmişlerdir.

    

   

  

  
  Al-i İmrân: 3/187.





 
  Tevbe: 9/122.





 
  Abdullah b. Amr hadisinden Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.





 
  İbn Abbas hadisinden “İlim” eserinde Ebû’l-Abbas Zehebî rivayet etmiştir.





 
  İbn Mesûd hadisinden “Müsnedu’l-Firdevs”te Ebû Mansûr Deylemî rivayet etmiştir.





 
  Ahmed b. Hanbel, Muâz hadisinden rivayet etmiş. Buharî ve Müslim de Sehl b. Sa‘d hadisinden almış ve bu hadis Hz. Ali‘ye söylenmiştir, diye belirtmiştir.





 
  Al-i İmrân: 3/164.





 
  Nahl: 16/125.





 
  Fussilet: 41/33.





 
  Ebû Nuaym, “İffetli âlimin fazileti” adlı eserinde benzerini İbn Mes’ud’dan ve “Hal’iyyat” adlı eserde de benzerini Ebû Hüreyre’den rivayet etmiş.





 
  Bakara: 2/283.





 
  Bakara: 2/146.





 
  Enes hadisinden Tirmizî rivayet etmiştir, gariptir demiştir. Müslim, Ebû Davud ve Tirmizî rivayet etmişler, Tirmizî, İbn Mesûd, Bedrî’den farklı bir lafızla sahih olarak rivayet etmiştir.





 
  Ebû Hüreyre’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  Ebû Musa’dan Buharî ve Müslim rivayet etmiştir.





 
  İbn Mâce, Abdullah b. Amr hadisinden rivayet etmiştir.





 
  İbn Mübarek, benzer şekilde Mürsel olarak Zeyd b. Eslem’den “Zühd ve Rekaik” eserinde rivayet etmiştir. Müsned-i Firdevs’te ise Ebû Hüreyre’den “Hikmetli bir kelime...” tarzında rivayet edilmiştir.





 
  İbn Abdulber, Muhammed b. Münkedir rivayetiyle ondan benzer şekilde Mürsel olarak rivayet etmiştir. Abdullah b. Amr’dan da Ebû Nuaym şöyle rivayet eder. “Bir Müslüman’ın kardeşine en değerli hediyesi, onun hidayetini artıran bir kelime veya onu kötülükten uzaklaştıran bir ifade (ilim)dir.”





 
  Ebû Umame hadisinden Tirmizî rivayet etmiş ve hadis gariptir, bir nüshasında ise Hasen sahihtir demiştir.





 
  Ebû Hüreyre hadisinden Tirmizî ve İbn Mace rivayet etmiştir.





 
  Taberânî İbn Abbas hadisinden rivayet etmiştir.





 
  Ebû Davud, Tirmizî, İbn Mace, İbn Hibban ve Hakim de Ebû Hüreyre’den sahih olarak rivayet etmiştir. Tirmizî, Hadis Hasen’dir demiştir.





 
  “İlim” adlı kitabında İbn Abdulber, “Zemmu’l-Kelâm” kitabında Hz. Ali’nin oğlu Hasan veya Hasan b. Yesar Basrî’den Mürsel olarak Herevî rivayet etmiştir. Hasan Basrî’den rivayet edilmişse hadis Mürsel olur. Benzer şekilde Hz. Ali hadisinden “Riyazatu’l-Müteallimîn” de Ebû Nuaym ve İbn Sünnî rivayet etmişlerdir.





 
  İbn Mesûd’dan Buharî ve Müslim rivayet etmiştir.








   
   BÜYÜKLERİN SÖZLERİNDEN ÖRNEKLER

   

   Hz. Ömer (radıyallahu anh) şöyle buyurmuştur: 

   “Kim bir hadisi rivayet eder ve aynı zamanda gereğini de yerine getirirse (amel ederse), başkasının da bununla amel etmesine sebep olursa, aynı amelin ecri gibi kendisi için de ecir vardır.”

   Abdullah b. Abbas (radıyallahu anh) da şöyle buyurur: 

   “Halka hayır ve iyilik öğreten kimse için, denizdeki balıklara varıncaya kadar her şey mağfiret diler.”

   Âlimlerden biri de şöyle der: 

   “Âlim, Allah ile halk arasında vasıta olarak yer alan kimsedir. Bu bakımdan halkın arasına nasıl girdiğine dikkat etsin.”

   Rivayete göre, Süfyan Sevrî (radıyallahu anh), Askalân şehrine gider, orada bir süre kalır, fakat hiç kimse gelip kendisine bir şey sormaz. Bunun üzerine der ki: “Benim için bir araç kiralayın da bu şehirden çıkıp gideyim. Çünkü bu ülkede ilim ölmüştür!” Süfyan Sevrî, bunu söylerken, sırf ilim öğretmeye olan düşkünlüğü ve kendisi sebebiyle geride ilim kalmasını istediğinden dolayıdır.

   Ata ise şöyle der: 

   “Sâîd b. Müseyyeb’in yanına vardığımda ağlıyordu. Kendisine ağlama nedenini sorunca, dedi ki: “Hiçbir kimse gelip de bana bir şeyler sormuyor.”

   Zatın biri de şöyle söylemektedirler: 

   “Âlimler, dönemlerinin kandilleridir. Her bir âlim, kendi dönemi için bir ışık ve kandil olup, onun sayesinde çağına ışık tutulur.”

   Hasan-ı Basri (radıyallahu anh) da şöyle der: 

   “Eğer âlimler olmasaydı insanların diğer canlı varlıklardan farkı kalmazdı. Çünkü onların okutmasıyla insanlar insanlık seviyesine ulaşırlar. “ 

   Yani âlimler, halka gerçekleri ve ilmi öğretmek suretiyle, onları insanlık mertebesine yükseltirler.

   İkrime de şöyle der: 

   “Gerçekten bu ilmin bir değeri vardır.” Kendisine bu değerin ne olduğunun sorulması üzerine de şöyle demiştir: “Onu, o ilmin değerini bilene öğreteceksin ki, ilmi ayaklar altına düşürmesin.”

   Yahyâ b. Muâz da şöyle konuşuyor: 

   “Âlimler, Muhammed (sallallahu aleyhi vesellem) ümmetine, onların ana ve babalarından daha çok merhametlidirler.” Kendisine “Bu nasıl olabilir?” diye sorulunca, cevabı şöyle olmuştur: “Çünkü insanların ana ve babaları onları dünya ateşinden, cehenneminden korurlar. Âlimlerse kendilerini ahiret ateşinden koruyup kurtarırlar.”

   Nitekim şöyle denilir: İlmin başı susmaktır, bunu dinlemek izler, ardından öğrendiğini muhafaza etmek ortaya çıkar, son olarak da korumak gereği oluşur. İşte bundan sonra âlim olma vasfını elde etmek ve bundan sonra da ilmini yaymak gelir. Yine denilir ki: Öğrendiğini ve ilmini bilgisizlere öğret, bilmediğin şeyleri de bilenlerden öğren. İşte sen böyle yapacak olursan, o zaman bilmediğini öğrenir ve bildiklerini de muhafaza edebilirsin.

   Muâz b. Cebel (radıyallahu anh), öğretme ve öğrenme ile ilgili olarak birtakım ifadeler kullanmıştır ki, aynı zamanda bu ifadelerini merfu[83] olarak da gördüm. Der ki: 

   “İlim öğrenin. Çünkü Allah için ilim öğrenmek, insanda Allah korkusunu sağlar. İlmin peşinden gidip onu aramaksa ibadettir. İlim konusunda araştırma ve çalışma yapmaksa tesbih anlamını taşır, müzakerede bulunmak tesbihtir, ilmi araştırma ise cihaddır, bilmeyenlere öğretmekse sadaka yerine geçer. İlmi, değerini bilenlere vermekse insanın Allah’a yakınlaşması manasınadır. İlim, yalnızlıkta arkadaş, kimsenin olmadığı bir tenhalıkta ise dost, din yolunu göstermede kılavuz, genişlik ve darlık anlarında sabırlı olmasını öğretir. Yine ilim, dostlar katında kişiyi lider, yabancılar katında da onlara arkadaş kılar. İlim aynı zamanda cennete giden yolu aydınlatır. Bu sayede Allah birtakım toplumları derecelerle yükseltir de, onları başkalarına lider, hayırda önder, kendilerine uyulan komutan seviyesine getirir. Nitekim ilim sahipleri hayır ve iyilik noktasından, yolları izlenen kimseler haline getirir, böylece ilim sahiplerinin yaptıklarını yapmaya çalışırlar. Melekler ilim sahiplerine dost olma arzusunu duyarlar, kanatlarıyla ilim sahiplerine dokunûrlar. Kısaca yaş ve kuru ne varsa, denizdeki balıklara, havadaki kuşlara varıncaya dek, hepsi ilim sahipleri için mağfiret dilerler. Hatta karada yaşayan tüm hayvanlar ve canlılar, evcil hayvanlara varıncaya, gökteki yıldızlara dek hepsi ilim sahipleri için af isteğinde bulunûrlar.”[84]

   Gerçekte ilim, insan gönlünü körlükten uyaran bir iksir ve hayattır, gözleri karanlıklardan aydınlığa çıkaran ışıktır, insan bedenini zafiyetten kurtarıp güç katan bir unsurdur. Kul, bu sayede iyiler mertebesine ve yüceler derecesine erişir. İlim noktasında tefekkür, oruç ibadetiyle denk iken, karşılıklı ilmi çalışma ve münazara da gece ibadetine eşittir. Nitekim Yüce Allah’a ilimle itaat olunûr, bu sayede ibadet yapılır, ilimle tevhid inancına ulaşılır, bu sayede saygı görülür, insan takvaya bununla kavuşur, nitekim helal ve haram da bu yoldan öğrenileceği gibi, akraba ziyareti, sıla-i rahim de bununla öğretilir. Çünkü ilim imam yani lider, amelse ona tabidir. İyi ve said olanlara ilim ilham edilirken, kötüler de bundan yoksun bırakılır.

   Allah’tan güzel başarı dileriz.

   

    
     
      Merfu: Yükseltilmiş. Yüksekte. Hükümsüz bırakılmış.

    

     
      Ebûşşeyh ve İbn Hibban bu hadisi uzun bir şeklide “Kitabussevap”ta rivayet etmişlerdir. İbn Abdulberr de rivayet etmiş ve kuvvetli bir isnadı yoktur, demiştir.
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   İLMİN FAZİLETİNİN AKLİ DELİLLERİ

   

   Burada öncelikle istenen; ilmin fazileti ve nefaseti, yani üstün meziyetinin bilinmesidir. Bizzat ilmin değeri bilinmedikçe ve bundaki gerçek amacın ne olduğu anlaşılmadıkça, yani o değerin ilim adına veya bir başka şey adına bir nitelik oluşturup oluşturmadığı da bilinemez, bu, mümkün değildir. Çünkü bu tür hasletlerin bilinmesi ancak dediğimiz gibi, vasıfların ve değerin bilinmesine bağlıdır. Mesela bir kimsenin bilge kişi olup olmadığını öğrenmek isteyen herhangi bir kimse, bilgeliğin ne anlama geldiğini kavrayamamışsa, o kimse, bilge kişiyi de doğru dürüst tesbit edemez, dolayısıyla yanılgıya düşer. O halde değer denilen faziletin ne anlama geldiğini bilmek gerekir.

   Fazilet, “fazl-fadl” sözcüğünden alınmadır. Bu da fazlalık anlamını taşır. Mesela iki şey bir konuda ortak özelliklere sahipse, bu iki şeyden birinin de diğerinden farklı bir özelliği varsa, o zaman diğeri, ötekine göre şu noktadan faziletlidir, bir üstünlük taşır. Dolayısıyla bir şeydeki farklı özellik ya da fazlalık ne oranda fazla ise, o şeyde üstünlük ve kemâl derecesi de o orandadır. Örneğin at, eşekten daha değerlidir denirken, burada şu nokta göz önünde tutulmaktadır: At ve eşek güç bakımından ve yük taşıma açısından ortak özelliklere sahiptirler. Fakat buna rağmen at, daha fazla yük taşıması, çevik oluşu, güzel görünümü ve sürati bakımlarından eşekten daha üstün değerdedir. Farz edelim ki bir eşek değerinin çok üstünde satılmıştır, bu eşeğin attan daha değerli olduğu anlamına gelmez, belki o eşek için biçilen paha iriliği sebebiyle olmuştur, bu durum eşeğin attan üstün olduğunu göstermez. Dolayısıyla örnekte anlatılan eşekteki paha onun için bir kemâl yani üstünlük değildir. Eğer sen işin bu yönünü, inceliğini kavrayabilmişsen, bu durumda ilmin de bir fazilet ve değer olduğunu kavrarsın. Dolayısıyla başka niteliklere göre ilmin değeri ortaya çıkar. Mesela öteki hayvanlara nisbetle atın değeri ne ise, farklı niteliklere oranla da ilmin değeri ve fazileti öyledir. Mesela hızlı koşmak, at için bir değer ve fazilettir. Fakat bu, mutlak manada böyledir demek değildir. Oysa ki ilim, bizatihi, herhangi bir şeye izafe edilmeksizin mutlak manada bir fazilet ve değerdir. Çünkü ilim sıfatı Yüce Allah’ın kemâl vasfıdır. Melekler ve peygamberler bununla şeref ve saygınlık kazanmışlardır. Nitekim akıllı ve uysal atın, aptal ve hantal olanına göre üstünlüğü, herhangi bir karşılaştırma yapılmaksızın mutlak anlamda bilinir.

   Yine bilinmesi gereken bir diğer husus da şudur: Nefsi çeken ve değerli olan her şey, üç sebepten biri sebebiyle dikkat çeker ve beğenilir:

   1) Herhangi bir özelliği için, 

   2) Zatı (kendi varlığı) için,

   3) Hem zatı hem de herhangi bir özelliği sebebiyle.

   Elbette zatı için rağbet gören, başkası için rağbet bulandan iyi ve şereflidir. 

   Mesela insanlar altın ve gümüşü severler, halbuki bu iki maden insanın fiziki hiçbir ihtiyacını gidermez, çünkü sadece birer madendirler. Eğer değeri yüksek birer ticaret aracı olmasalardı çakıl taşlarından bir farkları da olmayacaktı.

   İnsandan bizzat aranan ve istenen, ahiret saadeti ve Allah’ın cemaline bakma lezzeti ve hazzıdır. 

   Hem zatı hem de rağbet edileni ise şöyle anlatalım; mesela ayak sağlığı kişinin yürümesi için oldukça önemlidir, çünkü vücudumuzun hareket kabiliyetini sağlayan organlarımızdandır ayak. Yani hem zatı için hem de bir özelliği için sağlıklı olmasını dileriz.

   İşte işin bu yönüyle ilim incelenirse, ilmin bizzat hoş ve leziz olduğunu görürsün. Aynı zamanda ilmin, ahirete ve oradaki saadeti elde etmeye bir vasıta olduğunu da görürsün, insanı Allah’a yaklaştıran bir unsur olduğunu da anlarsın. Çünkü Allah’a ancak ilim sayesinde ulaşılır. Dolayısıyla insan için mertebelerin en yücesi, ebedi saadet ve mutluluktur. Eşyanın da en faziletli ve değerli olanı, ebedi saadete vasıta olan şeydir. Bu ebedî saadetin elde olunması da ancak ilim, yani bilgi ve amel ile mümkündür. İnsanın amel işlemesi de, ilimle mümkündür, çünkü neyi nasıl yapacağını ancak bilgi sayesinde kazanabilir. Dolayısıyla hem dünyada hem ahirette saadetin ve mutluluğun temeli bizzat ilimdir. O halde ilim, tüm amellerin yani yapılacak işlerin başında gelir. Nasıl olmasın ki, kişi, bir şeyin değerini ancak o şeyin meyvesi ve ürünü ile bilebilir. Nitekim sen de verilen bilgilerden anlamışsındır ki, ilmin meyvesi ya da ürünü, insanı âlemlerin Rabbi olan Allah’a yaklaştırmasıdır. Kişiyi melekler ufkuna katması ve Melek-i A’la denilen en yüce makama yaklaştırmasıdır ki bu, ahirette olacak bir şeydir. 

   İlmin dünyada insana kazandırdıklarıysa, başta saygınlık ve vakardır[85]. Hükmünün hükümdarlar üzerinde etkin olmasıdır. Doğal olarak saygınlığın kazanılmasıdır. Nitekim insanların en aptalı ve en ahmakları bile yaşlılarına karşı saygılıdırlar. Nedeni de büyüklerinin kendilerinden daha üstün bilgi ve tecrübeye sahip olmalarını bilmelerindendir. Hatta dahası da var. Bizzat hayvanlar bile doğal olarak insanlara karşı daha saygılıdırlar. Çünkü, onlar da içgüdüleriyle bilirler ki, insanlar, derece bakımından onların üzerinde bir varlıktırlar.

   İşte bu anlattıklarımızla, mutlak anlamda ilmin faziletini gösterdik. İlim, tüm işlerin başında yer alır ve tüm işlerin en faziletlisidir. Çünkü ilmin fazileti yakında ele alınacağı gibi durumlara ve çeşitlerine göre değişiklik gösterir. İşte ilmin bu manadaki faziletini öğrenmek de tüm işlerin başında ve en önemlisi olarak yer alır. Aynı şekilde öğretmesi de bu manada en faziletli yararı sağlar. Biz bunu da şöyle açıklayabiliriz: Aslında halkın amaçları din ve dünya işinde toplanır. Dinin önemi ancak dünyada sistem ve yasa olarak tatbikiyle mümkündür. Çünkü dünya, ahiretin tarlasıdır. Dolayısıyla dünya, onu bir alet ve konaklama olarak kabullenenler için, kişiyi Allah’a ulaştıran bir alettir, yoksa dünyayı bir vatan ve karargah, kalınacak bir yer olarak kabul edenler için böyle değildir. Kaldı ki, dünyanın işi de ancak insanların yapacağı iş, hizmet ve amellerle düzene girer. Onların amelleri, sanatları ve zanaatları da, üç bölümde toplanır:

   1- Birtakım esaslardır ki, bunlarsız âlemin ayakta durması mümkün değildir. Bu esaslar da dört tanedir:

   a) Yemek için ziraatçılık,

   b) Giyim için dokumacılık ve terzilik,

   c) Barınmak, mesken yapmak için inşaatçılık,

   d) Toplumun birbirleriyle yakınlaşması ve birarada bulunmaları için de siyaset gerekir. Bir de geçim sebepleri noktasında ve korunmasında, elde olunmasında yardımlaşmak gerekir. 

   2- Yukarıda sayılan sanatları hazırlayan ve onlara hizmet edip yarayan esaslar. Mesela demircilik gibi. Çünkü demirciliğin ziraatçılığa hizmeti ve yararı vardır. Kısaca tüm sanatların icrası, ancak onlarla ilgili aletlerin hazırlanmasına bağlıdır. Mesela hallaçlık ve dokuma, ip eğirme işi gibi. Çünkü bunların da, terzilikle ilgili işlerin yapılmasında ve hazırlanmasında hizmetleri vardır.

   3- Asıl sanatları tamamlayıcı ve süsleyici mahiyette olanlar. Mesela ziraî ürünlerin öğütülmesi ve ekmek yapılması gibi, dokunan malın yıkanıp temizlenmesi, sıklık ya da gevşeklik durumlarının düzeltilmesi, terzi tarafından dikime hazır hale getirilmesi ve dikilmesi gibi. Bütün bu anlattıklarımız yeryüzündeki işlere oranla böyledir. Tıpkı, kişinin parçalarının onun bütününe oranla ele alınması gibidir. Nitekim bunlar da yine üçe ayrılırlar: 

   a) İnsanda kalp, ciğer ve beyin gibi asıl ve hayatî fonksiyona haiz olanlar, 

   b) Mide, damarlar, atardamarlar, sinirler ve benzeri organlar gibi hizmet edici, yani ikinci derecede fonksiyonel olanlardır.

   c) Ya da tırnak, parmak ve kaşlar gibi tamamlayıcı ve süsleyici olan şeylerdir.

   Tüm bu anlatılan sanatların en şereflileri ve saygın olanları, asıl yani temel durumunda olanlardır. Bu temel olanların da en önemlisi birleştirici ve ıslah edici, yapıcı olma bakımından siyaset temelidir. Bunun içindir ki siyaset sanatı, başkaca sanatların istemediği ve gerektirmediği, aynı zamanda siyaset sanatının mükemmel olmasını garanti eden bir kemâli ister. Nitekim işte bunun içindir ki, bu sanat, ötekilerin kendisine hizmetlerini ve emrine girmelerini gerektirir.

   Halkın düzeninin sağlanması, onları dünya ve ahirette kurtulmaya götürecek doğru yolun gösterilmesi için gerekli olan siyaset dört temel üzerinde oturmaktadır, ya da bu dört derecede bulunûr.

   Birinci derece: En yüce olan siyasettir, idaredir ki, bu siyaseti ve idareyi ancak peygamberler sağlamışlardır. Onlar özel nitelikteki insanlara, tüm insanlığa, kısaca hepsine, dış ve iç hallerine göre hükmetmişlerdir.

   İkinci derece: Halifelerin, hükümdarların ve sultanların siyaseti ve idareleridir, bunların özel ve kamu üzerindeki hükümranlıklarıdır ki, fakat bunların dış siyaseti iç manada izledikleri gibi değildir, farklıdır.

   Üçüncü derece: Peygamberlerin varisleri durumunda olup da Allah’ı tanıyan ve dinini de gereğince bilenlerin âlimlerin siyasetidir. Bunlar da, sadece özel bir kesimin iç âlemine hükmederler. Bunlar herkesin anlayabilecekleri ve kavrayabilecekleri, kendilerinden yararlanabilecekleri bir noktaya yükselemezler. Bu derecede yeralan âlimlerin gücü, halkın üzerinde bir etki bırakamaz.

   Dördüncü derece: Vaizlerin dereceleridir. Bunlar da yalnızca sıradan halkın gönüllerine hükmederler. İşte bu sanatların ya da mertebelerin en yücesi peygamberlikten sonra ilmiyle faydalı olmak, halkı kötü ahlaktan koruyup kurtarmak, onları helâke götürecek şeylere engel olmak, aynı zamanda halkı mutlu edecek iyi ahlaka yöneltmek, irşad etmektir. Çünkü öğretimden asıl amaç budur.

   Biz burada dedik ki, gerçekten öteki sanat ve zanaatlardan daha değerli ve önemli olanı budur. Çünkü sanatkarlığın değeri ancak üç şeyle bilinir:

   1- Kendisiyle o şeyin bilinmesine ve öğrenilmesine ulaşılan tabiatı, karakteri bilmek ve ona yönelmektir. Mesela aklî ilimlerin dil ile ilgili ilimlerden üstün olması gibi. Çünkü insan hikmeti ve ilmi, akılla elde edebilir. Oysa ki edebiyat ve dil ile ilgili şeylerse dinlemeye bağlıdır, dinlemekle öğrenilir.

   2- Genel manada faydalı olup olunmamasına göre değer kazanır. Mesela ziraatin kuyumculuktan daha değerli olması gibi.

   3- Kendisi için tasarruf yapılan mahalle ve yere bakmakla değer kazanır. Deri tabakçılığına göre kuyumculuğun daha üstün olması gibi. Çünkü birinin yeri altın işlemektir, ötekisininkisi ise ölü hayvan derisi üzerinde çalışmaktır.

   Kuşkusuz, dinî ilimler, ahiretin iyice anlaşılması için gereklidir. Bu da ancak kâmil bir akıl ve temiz, berrak bir zeka ile kavranabilir. Akıl, insan niteliklerinin en değerlisidir. Nitekim bunu yakında ele alacağız. Çünkü insan, akıl sayesinde Allah’ın verdiği emaneti kabullenmiştir. İnsan, yine akıl sayesinde Allah’a komşuluk elde etmeyi kazanabilir. Aklın ve sonra da ilmin genel manada yararında hiçbir kimsenin kuşkusu yoktur. Çünkü aklın ve ilmin meyvesi ve faydası, dünya saadeti ve mutluluğudur.

   İlmin sarfedileceği yerin değerine gelince bunda hiç kimsenin kuşkusu olmasın ki, en değerli yerdir. Çünkü öğretmen halkın ruhu ve gönlü üzerinde çalışan ve onu işleyen kimsedir. Yeryüzünde var olan en değerli varlık insan cinsidir, insan organlarının da en değerlisi kalptir. Öğretmen; insan kalbini mükemmelleştirmekle, aydınlatmakla, temizlemekle ve o kalbi Allah’a yakın komşu olmaya yöneltmekle meşgul bulunûr.

   İlim öğrenimi bir bakıma Allah’a ibadettir. Bu da Allah’ın halifesi olması açısından böyledir. Çünkü Allah, âlimin gönlünde, özel sıfatlarından olan ilim sıfatının kapısını açmıştır. Bu, adeta en değerli kasalara bekçilik yapmak gibi bir şeydir. Bekçi bu hazineden harcama yapmak bakımından serbesttir. Muhtaç olan herkese bundan harcama yapabilir. Dolayısıyla hangi mertebe insanı Allah ile kulları arasında aracı kılarak bu derece Rabbine yaklaştırabilir? Hangi mertebe onları böylesine Me’vâ cennetine yöneltir? Bizi keremiyle onlardan kılmasını Allah’dan dileriz. Allah’ın salatı ve selâmı Seçkin kulu Muhammed Mustafa’ya (sallallahu aleyhi vesellem) ve her seçkin kula olsun.

   

    
     
      Vakar: Ağırbaşlılık. Halim ve heybetli oluş.
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   İKİNCİ BÖLÜM

   

   Bu bölümde övgüye değer olan ilimle, övgüye layık olmayanını, bu ikisinin kısımlarını, hükümlerini ele alacağız. Burada aynı zamanda farz-ı ayn[86] olan ilimlerle, farz-ı kifâye olan ilimleri de açıklayacağız. Aynı zamanda kelâm ilminin yeri, din ilimlerinden fıkhın yeri nedir, sınırları nereye kadardır, ahiret ilminin üstünlüğü burada ele alınıp anlatılacaktır.

   

    
     
      Farz-ı Ayn: Herkesin yapmaya mecbur olduğu farz. Namaz kılmak, yalan söylememek, imân etmek, oruç tutmak gibi.
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   FARZ-I AYN OLAN İLİMLER

   

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   

   “İlim öğrenmek her Müslümana farzdır.”[87]

   Yine Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   

   “İlim Çin’de de olsa, onu öğrenin.”[88]

   İslâm âlimleri, her müslüman için farz-ı ayn olan ilimler hakkında farklı görüşler ortaya koymuşlardır. Hatta bu konuda âlimler yirmi kadar farklı görüşe sahip olmuşlardır. Biz bunların ayrıntılarına girerek konuyu uzatmayacağız. Ancak konunun özeti şudur: Hemen her gruptaki âlim, kendi dalının halk için daha yararlı olduğunu ve onun farzı ayın olduğunu ileri sürmüştür. Mesela kelâm bilginleri, kelâm ilminin farz olduğunu ileri sürmüşlerdir. Çünkü, tevhid inancı ancak gereği gibi bu sayede öğrenilir, kavranılır, Yüce Allah’ın zatı ve sıfatları da aynen bu sayede öğrenilebilir. Fıkıh âlimleriyse, farz ilmin fıkıh olduğunu ileri sürmüşlerdir. Çünkü fıkıh ilmi sayesinde insan ibadetleri, helal ve haram yollarını, muamelelerde nelerin helal ve nelerin haram olduğunu öğrenebilir. Fıkıh âlimlerinin bundan kasdettikleriyse, herkesin ihtiyaç duyduğu fıkhî meselelerdir. Yoksa nadir görülen olaylar değildir.

   Tefsir âlimleri de, muhaddisler de kendi dallarının farz olduğunu ileri sürmüşlerdir ki, bu, Kitap ve Sünnettir. Bu iki temele dayanılarak ancak tüm öteki ilimlere ulaşılabilir demektedirler. Tasavvuf erbabı da, farz ilmin, tasavvuf ilmi olduğunu ileri sürerler. Kimisi de, kulun, Allah katındaki yerini ve makamını öğreten ilim, farz olan ilimdir, demişlerdir. Kimisi de ihlası ve samimiyeti bildiren, nefis için nelerin tehlikeli olduğunu öğreten, insana melekten gelen ilhamla şeytandan gelen vesveseyi ayırdedebilme özelliğini veren ilim, farz olan ilimdir demiştir. Birtakım kimseler de, farz olan ilim batın ilmidir demektedir. Fakat bu da sadece buna ehil ve layık olanlar için farzdır diye de bir ilave yaparlar. Bunun herkes için farz olduğunu ileri sürmezler.

   Ebû Talib Mekkî de şöyle demiştir: 

   “Farz olan ilim, içinde İslâmî temellerin anlatıldığı hadiste işaret olunan ilimdir.” 

   Sözkonusu hadiste Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor:

   



   “İslâm, beş esas üzerine bina kılınmıştır. Allah’dan başka ilah olmadığına ve Muhammed’in O’nun kulu ve peygamberi olduğuna şehadet etmek, namaz kılmak, zekat vermek, hacca gitmek, oruç tutmak.”[89] 

   Farz olan işte bu hadiste anlatılan beş temeldir. Dolayısıyla bu beş şey ile nasıl amel olunması gerekiyorsa, bunun bilinmesi farz olduğu gibi, farziyet keyfiyetinin bilinmesi de farzdır.

   Nitekim bu konuda kesin bir durumu ortaya koyabilecek ve ortadaki şüpheleri de kaldıracak olan da bizim burada anlatacağımız olsa gerek. Bu da, bizim kitabın başında da değindiğimiz gibi ilim, muamele ve mükaşefe[90] ilmi diye ikiye ayrılır. Burada asıl anlatılacak olan da muamele ilmidir.

   Muamele ilmi diye ele aldığımız ve akıllı, baliğ bir kulu amele zorlayan şeylerse üç tanedir. Bunlar: İtikad (iman), fiil (yapma) ve terk’ten ibarettir. Akıllı ve baliğ olan bir erkek için ihtilam olma ya da kendini tanıma yaşına erişince, kadın içinse adet döneminden sonra ilk farz olan şey, şehadet kelimesini öğrenmek olacaktır. Yani Allah’dan başka ilah olmadığına şehadet etmesi ve Hz. Muhammed’in O’nun kulu ve elçisi olduğuna şehadette bulunmasını öğrenmektir. Aynı zamanda bu iki kelimenin ne manaya geldiğinin de o kimse tarafından öğrenilmesi farzdır. Bu ifade de: “La ilahe illallah Muhammedün Resûlüllah” ifadesidir ki, Allah’dan başka ilah yoktur, (egemenlik kayıtsız ve şartsız Allah’ındır.) Muhammed de, Allah’ın elçisidir. İnsan yani müslüman için artık bunlar için delil araştırmasına, kıyaslara gitmesine, kendisi için bu manada bir şeyin delilini araştırmaya gerek duymaz. Bunun için yalnızca onu doğrulayıp tasdik etmesi, herhangi bir şüphe ve kuşkuya düşmeksizin inanması yeterlidir. Bu da kimi zaman sadece taklid ile, herhangi bir araştırmaya koyulmaksızın duyup işitmekle olabilir. Bir delile gerek duymaz. Çünkü Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem), ilim ve irfandan haberi olmayan, kafası fazla çalışmayanların, sadece ikrarlarını ve tasdiklerini almakla yetinmiştir.[91] Eğer kişi bunu yaparsa, o anki üzerine düşen vacibi yani farzı yerine getirmiş olur. Çünkü kişinin ilk anda kendisine farz olan şeyi, o sırada o iki kelimeyi, şehadet kelimelerini öğrenmesi ve ne manaya geldiklerini anlayıp kavramalarıdır. Artık bunun ötesinde kendilerinden herhangi bir şey istenmez. Bunun için de delilimiz şudur: Bir kimse kelime-i şehadeti getirip ardından ölüverirse, artık bu kimse Allah’a itaatkâr olarak ölmüş kabul edilir. 

   Ancak bunun dışında farz olacak şeylere gelince, onlar da yeri ve sırası geldikçe ya da gerektikçe öğrenilecektir. Çünkü her şeyin herkes tarafından bilinmesi zorunluluğu yoktur. Aksine birçok kimse birçok hizmet ve işin dışında kalır. Bu sorumluluklar ve sonradan gelecek olan şeyler ya fiile bağlı olurlar, yani yapılması gerekli olan şeyler, ya da terk ile ilgili şeylerdir, yani yasaklardır ve inanca bağlı olan şeyler olabilir. Şimdi bunları teker teker ele alarak anlatmaya çalışalım.

   A) Fiile bağlı olanları şöyle anlatabiliriz: Mesela bir kimse eğer sabahın ya da gündüzün kuşluk vakti sırasında müslüman olmuşsa, bu kimsenin öğle vaktine eriştiğinde öğrenmesi gerekli yeni görevleri vardır. Öğle ezanından sonra abdest alıp öğle namazını eda etmesi gerektiğinin öğrenilmesi örnek olarak verilebilir. Bir şeyin farz olabilmesi için o işle ilgili amelin vaktinin girmesi şarttır. O vakit girmezden önce bunu öğrenmek farz değildir de denilebilir. Kısaca durum her iki halde de yapılabilir. Aynı zamanda öteki namazlar için de işlem aynıdır.

   Mesela adam, ramazan ayına kadar yaşarsa, bu mübarek oruç ayı girdiğinde gereklerini öğrenmesi ve farz olanları eda etmesi gerekir. Oruç vaktinin sabah tan yerinin ağarmasından, güneşin batmasına kadar olduğunu, niyetin farz oluşunu, yemekten, içmekten ve cinsel ilişkiden uzak durmak gerektiğini öğrenmesi gibi… 

   Eğer müslüman olan bu kimsenin eline bir mali imkan geçerse, büluğ çağına ermişse, o zaman kendisi için, malından ne kadar zekat vermesi gerektiğini öğrenmesi farzdır. Fakat bu, hemen kendisine farz değildir. Elindeki mal varlığının üzerinden, İslâm’ı kabul ettiği andan itibaren bir yıllık bir sürenin geçmesine bağlıdır. Eğer elindeki varlığı develeriyse, o zaman da develerine ne oranda zekat vermesi gerektiğini bilmesi de farzdır. Nitekim öteki mal çeşitlerinin durumu da aynen böyledir. Her malın durumuna göre ne oranda zekat verilmesi gerektiğini öğrenecektir, bu farzdır. 

   Mesela bu kimse eğer hac aylarına erişirse, kendisi için hemen hac ile ilgili bilgiyi öğrenmeye koşması gerekmez. Çünkü bunun için uzun bir serbestlik vardır. Hemen bunu öğrenmek ve derhal yerine getirmek diye bir şey yoktur. Ancak bu arada İslâm âlimlerine düşen bir görev vardır; âlimler, haccın hemen yapılması gereken bir farz olmadığı ve uzun bir zaman dilimi içinde yapabilecekleri noktasında halkı bilgilendirmeliler. Yani elinde bu görevi yapabilecek gücü olanları, yol ve azık imkanına sahip olanları, bu imkanı bulduklarında hac yapmaları konusunda uyarıda bulunmaları gerekir. Bunu anlatmalılar ki, zengin müslüman böyle bir imkanı elde edince, kendisinde hemen gidip hac yapma arzusu uyansın. İşte zengin böyle bir şeye karar vereceği zaman, o takdirde hac sırasında kendisine yapması farz olan şeyleri de öğrenmesi farziyeti gündeme girer. Hac için sadece haccın rükünlerini, ve vaciplerini öğrenmesi yeterlidir, nafileleri tek tek öğrenme gereği yoktur. Ya da adam nafile bir hac yapacaksa, o zaman nafile hacda nelere dikkat etmesi ve neleri yapması gerektiğini bilmesi şarttır. Bunları öğrenmek de farz değil nafiledir. Bunların yani nafile olan şeylerin öğrenimi farz değildir. Ancak bir kimseye haccın hemen kişinin zenginlik halinde farz olduğunu, bu konuda uyarmayıp suskun kalmanın haramlığı konusu, fakihlerin bilebileceği bir inceliktir. Yani bir kimseye ‘senin için hac farzdır, gitmelisin’ diye uyarıda bulunmak fukahanın[92] bileceği bir husustur.

   Nitekim bilinmesi ve öğrenilmesi gereken başkaca farz-ı ayınlar için de durum böyledir.

   B) Terk ile ilgili olan hususlara gelince, bu konunun da yeni durumlar ve oluşumlar çerçevesinde öğrenilmesi gerekir/vaciptir. Bu husus da kişilere göre değişkenlik gösterir. Çünkü dilsiz olan bir kimse için, konuşması haram/yasak ve sakıncalı olan şeyleri öğrenmesi gerekmez/vacip değildir. Çünkü adamın zaten dili yok/konuşamıyor. Aynı şekilde gözleri görmeyen kimsenin de bakılması haram olan şeyleri öğrenmesi gerekmez/vacip değildir. Çünkü adam zaten âmâdır, görememektedir. Aynı zamanda göçebe hayatı yaşayan kimselerin de nerelerde çadırlarını kurmaları, nerelerde oturmaları gerektiğini öğrenmek zorunluluğu yoktur. Çünkü bu kişilerin zaten belli bir yerleşik düzenleri yoktur.

   Diğer taraftan bu gibi durumlar aynı şekilde, farklı durumlar gerektirdiği zaman, o durumlara göre de uyum sağlama konusunda gereken bilgileri edinme zorunluluğu vardır. Aynı zamanda hiçbir vakit kişinin karşılaşması mümkün olmayan kimi yasakları/haramları öğrenme mecburiyeti de yoktur. Çünkü adam böyle bir şeyle karşılaşacak değildir/adeta imkansız gibi bir durumdur. Ancak her an karşılaşabilir durumunda sakıncalı bir şey sözkonusu ise ve bu manada bir haram ya da yasakla yüzyüze gelebilir ihtimali olan bir şey varsa, o takdirde o konuda dikkatli davranması ve uyanık bulunması da gereklidir.

   Örneğin adam henüz Müslümanlığı yeni kabul ettiği bir sırada, üzerinde ipekli bir giysi bulunuyorsa ve gasp yoluyla elde ettiği bir evde kalıyorsa veya mahremi olmayan/kendisiyle evlenme yasağı bulunmayan bir kadına bakıyorsa, sözkonusu kişiye bu gibi şeylerin haram ve yasaklığı anlatılması gereklidir/vacibtir. Ayrıca fiilen karşı karşıya kalmadığı -ancak yeme ve içme konularında olduğu gibi- her an karşı karşıya kalabileceği kimi haram ve yasakları da öğrenmesi ve öğretilmesi vaciptir/gereklidir. Diyelim ki böyle bir kişi, içkinin içildiği ve domuz etinin yendiği bir bölgede yaşıyor, kişinin vakit kaybedilmeden uyarılması gerekir. 

   C) İtikad/İnançla ilgili hususlara gelince ve aynı şekilde insanın kalbini ilgilendiren ve itikadla yakın bir bağı bulunan ameller konusuna gelince, bu konuların da yine durumlara göre farklılıkların olabileceğini gözönünde bulundurarak, bilinmesi ve öğretilmesi vaciptir. 

   Diyelim ki bir kimse şehadet kelimesiyle ilgili olarak mana ve kavramı üzerinde bir şüpheye düştü. O takdirde, adamın sözkonusu şüphesini önleyebilecek bilgilerin kendisine öğretilmesi şarttır.

   Eğer İslâm’ı kabul etmiş olan bir kimsenin hatırına/gönlüne bu türden şüphe oluşturacak bir durum gelmez ve kendisi için böyle bir şey sözkonusu olmazsa ve Allah’ın kelâmının kadim/ezeli-ebedi olduğunu, kıyamet gününde Yüce Allah’ın cemalinin görüleceğini, Allah’ın hadisattan olan/sonradan olan hiçbir şeye benzemediğini vb. gibi hususları öğrenmeden ölüverse bu kişi tüm müslümanların genel kabulüyle İslâm üzere ölmüştür. 

   Ancak İslâm’ı yeni kabul etmiş bu kimsenin kalbini zaman zaman rahatsız eden hususlar, gayet doğal bir şekilde ve herhangi bir etken olmaksızın da olabilir. Kimi zaman da, kişi, gerçekten kelâm ilminin yaygın bir şekilde ele alındığı bir çevrede ise ve halk hep bid’atlerden konuşan tipten kimselerden oluşuyorsa yine yanlış inançların etkisinde kalabilir. Böyle bir durum sözkonsu olduğunda veya bu tür bir tehlikenin başgösterdiği bir beldede, henüz çocuk büluğ çağının başlarında iken, kendisine hak ve gerçek olan inanç şekli telkin edilmek suretiyle, ileride doğabilecek tehlikelerden korunması sağlanmalıdır. Eğer gerçekten kişinin gönlüne/kafasına bu türden batıl şeyler yerleştirilmişse, mutlaka bunun önlenmesi gerekir. Gerçi böyle bir şeyi başarmak da çoğu zaman oldukça zor olabilir.

   Örneğin çevresinin sürekli faizle alış veriş yaptığı bir iş adamı düşünün. Böyle bir çevrede yetişen bir müslümana mutlaka faizden sakınması ve uzak durması gereği öğretilmelidir, İnsan öğrenilmesi zorunlu/farz ya da vacip olanın nasıl öğrenilmesi gerektiğini bilmelidir. Bir kimse eğer vacib/farz zorunlu olarak öğrenilmesi gerekenlerin ilmini/bilgisini edinirse ve aynı zamanda bunun öğrenim çağının ne zaman olduğunu bilirse, o takdirde bu konumda olan bir müslüman farz-ayın ilmin de ne anlama geldiğini biliyor demektir. 

   Bu arada sofiyenin ileri sürdüğü ve insanın aklına gelebilen ve şeytani bir vesveseden oluşan şeylerle, meleğin ilhamı durumundaki şeyler arasındaki farkı ve inceliği ayırdetmesi ve bunun ilmini yapması da aynı şekilde farz-ı ayndır. Sofilerin bu konudaki ifadeleri de doğrudur; ancak sofilerin bu görüşleri, hemen her müslüman için geçerli değildir. Böylesi bir durum, bu konuda ehil olanlar için gereklidir. 

   Madem ki genel olarak insanlar kendilerini, kötülükten, faizden ve hased etmekten arındıramıyor o halde kendisi açısından insanın ihtiyaç duyduğu tehlikeli şeyler nelerdir ve bunlardan kurtulabilme çareleri nelerdir gibi konuları öğrenmesi gereklidir. Konuya ilişkin olarak Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   

   “İnsanı şu üç şey tehlikeye atar; itaat olunan bir cimrilik, peşinden sürüklenilen heva ve arzular ve insanın kendisini beğenmiş olması.”[93]

   Sözkonusu bu tehlikelerden hemen hemen hiç kimse kolay kolay kendisini kurtarmaz. İleride de üzerinde duracağımız gibi, kalbi rahatsız eden kibir, kendini beğenmişlik ve fena hasletlerin tümü işte bu üç temele dayanırlar. Bunların ortadan kaldırılması ise farz-ı aynıdır. Bunların da önlenebilmesi, ancak bu gibi şeylerin sınırlarını bilmek ve nerelerden kaynaklandığını öğrenmekle mümkündür. Evet bu tür kötü şeylerle ilgili belirtilerinin öğrenilmesi, tedavi yöntemlerinin de bilinmesi gereği vardır. Çünkü bir kimse eğer kötülüğün ne olduğunu bilmezse, kendini onun içerisinde bulabilir ve böyle bir kötülüğün içine düşmüş olabilir. Bunun tedavisi ise; kötülüklerin zıddı olan şeyleri bilmek ve meseleyi onlarla karşılaştırmakla anlaşılır. Eğer insan bir şeyin sebebini ve buna meydan veren şeyi bilmezse, kötülükleri hiç tedavi edebilir mi? Bizim burada en çok üzerinde duracağımız: İnsanları tehlikeye götüren şeylerin öğrenilmesi ve bunlardan kaçınılmasıdır. Bugün insanlar hiç de kendilerini ilgilendirmeyen boş şeylerle uğraşıp durduklarından, bu tür farz-ı ayn olan bilgilerin öğrenimini bırakmış ve terketmiş durumdalar.

   Dine yeni girmiş bir kişiye anlatılması ve öğretilmesi gereken konular mutlaka öğretilmelidir. Bunların başında da cennete, cehenneme, tekrar dirilip Rabbine hesap vermeye iman gelir ki, bunlar kendilerine mutlaka öğretilmelidir. Kişi bunlara iman edip bunları tasdik etmelidir ki, şehadet kelimesinin gereklerini yerine getirmiş olabilsin. Çünkü bir kimse yalnızca kelime-i şehadeti getirip de bu ve benzeri öğrenilip inanılması gereken iman esaslarını öğrenmezse, sonuçta tehlikeli bir durumla karşı karşıya kalabilir. Çünkü tasdikten hemen sonra, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’in peygamberliğini doğruladıktan sonra peygamberliğin ya da ilahi mesajın ne anlama geldiğini bilip öğrenmesi ve onu tebliğ eden zatı da gereğince tanıması gerekir. Bu da, kim Allah’a ve rasulüne itaat ederse, O’nun getirdiklerine göre hayatını düzenlerse ve ölçülerden taviz/ödün vermezse, bu kimseye cennet vardır. Fakat kim de bu açıdan Allah ve Rasulüne karşı gelir ve hükümlerini hiçe sayarsa onlar için de cehennem ateşi vardır.

   Evet şayet insan/müslüman zaman içerisinde öğrenilmesi gereken bu şeyleri anlar ve kavrarsa, o zaman gerçek izlenecek olan yolun ve hak mezhebin de bu olduğu gerçeği anlaşılmış olur. Dolayısıyla her gün ve gece yeni yeni durumlarla karşı karşıya kalan müslüman, ister ibadetleri isterse yapacağı muameleleri açısından olsun, mutlaka bu ve benzeri olaylarla karşı karşıya bulunduğu bu yeni konuları sorup öğrenme gereğini duyacaktır. Madem ki durum böyledir, o takdirde her an karşı karşıya kalabileceği ihtimali oldukça fazla olan şeyleri derhal öğrenmeye büyük bir çaba sarfetmelidir. 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın: “Her müslümana ilim öğrenimi farzdır.” buyurdukları hadisinde yer alan ve “el-ilm” diye “el” belirtme takısıyla özellikle belirtilen “ilim”den amaç, insanın öğrendiklerini amele dönüştürmesidir. Evet bu sözcükle, müslümanların tümüne, kadının ve erkeğine birden farz olan ilimden sözetmiş bulunmaktadır. Artık bunun böyle olduğu gerçeği bu hadis ışığında da belirlenmiş oldu.

   İşin bu yönüyle de ilim öğreniminin zaman içerisinde aşamalı olduğu ve bunun öğrenim vaktinin farziyyeti de anlaşılmış oldu.

   Yine de en iyisini Yüce Allah bilir.

   

    
     
      İbn Mace, Enes’ten rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Adiy ve Beyhakî “el-Medhal” ve “Şuab” adlı eserlerde Enes’ten rivayet etmişlerdir.

    

     
      İbn Ömer’den Buharî ve Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Mükaşefe: Gizli şeyleri açığa çıkarmak. Bir hususu keşif yolu ile anlamak, bilmek. Cenab-ı Hakk’ın zât ve sıfatlarına ve sâir sırlarına gereğince anlamak.

    

     
      Bu, siyer ve hadis kitaplarında meşhur bir durumdur. Nitekim Müslim’de Dımam b. Sa’lebe kıssası buna örnektir.

    

     
      Fukaha: Fıkıh âlimleri.

    

     
      Hadisi Bezzar, Taberani, Ebû nuaym ve “Şuab” adlı eserinde Beyhaki Enes’ten rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  Bu, siyer ve hadis kitaplarında meşhur bir durumdur. Nitekim Müslim’de Dımam b. Sa’lebe kıssası buna örnektir.





 
  Fukaha: Fıkıh âlimleri.





 
  Hadisi Bezzar, Taberani, Ebû nuaym ve “Şuab” adlı eserinde Beyhaki Enes’ten rivayet etmiştir.





 
  Mükaşefe: Gizli şeyleri açığa çıkarmak. Bir hususu keşif yolu ile anlamak, bilmek. Cenab-ı Hakk’ın zât ve sıfatlarına ve sâir sırlarına gereğince anlamak.





 
  İbn Adiy ve Beyhakî “el-Medhal” ve “Şuab” adlı eserlerde Enes’ten rivayet etmişlerdir.





 
  İbn Ömer’den Buharî ve Müslim rivayet etmiştir.





 
  İbn Mace, Enes’ten rivayet etmiştir.








   
   
FARZ-I KİFÂYE[94] OLAN İLİMLER


   

   Bilinmesi gereken husus şu ki, “Farz” olan bir şeyin anlaşılabilmesi için, mutlaka onunla ilgil ilimlerin kısımlarının bilinmesi gerekir. Bu bilinmelidir ki, birinin diğerine göre konumu ayırd edilebilsin. Şu anda sözkonusu ettiğimiz ilimler ve üzerinde duracağımız farza göre durumu şöyledir. İlimler:

   a- Şer’î/dinî olan ilimler ve

   b- Şer’î/dinî olmayan ilimler kısımlarına ayrılırlar.

   Benim burada şer’î/dinî ilimler ifadesinden kasdım bizzat peygamberlerden -Allah’ın salat ve selâmı üzerlerine olsun- öğrenilen ve fakat aklen bilinmesi ve edinilmesi imkanı olmayan ilimlerdir. Çünkü akla dayalı ilimler, örneğin hesap/matematik, deneye bağlı tıp/hekimlik ve duymaya/işitmeye bağlı dil gibi ilimler değildir. 

   Şer’î/dinî olmayan ilimler de:

   1- Öğrenilmesi arzulanan, övgüye değer ilimler,

   2- İstenmeyen, kötülük sebebi olan ilimler;

   3- Öğrenilmesinde ya da öğrenilmemesinde herhangi bir sakınca bulunmayan ilimler kısımlarına ayrılırlar.

   1- Öğrenilmesi arzu edilen, övgüye değer ilimler, dünya düzeni açısından önemli olan ilimlerdir. Örneğin tıp, matematik gibi ilimler:

   a- Öğrenilmesi farz-ı kifâye olan ilimler ve 

   b- Öğrenilmesi farz-ı kifâye olmamakla birlikte bir fazilet/değer olan ilimler kısımlarına ayrılırlar.

   FARZ-I KİFÂYE İLİMLER

   Dünya düzeni açısından mutlaka edinilmesinde ve öğreniminde bir zorunluluk bulunan ve onsuz olması düşünülmeyen ilimlerdir. Örneğin tıp/hekimlik gibi… Çünkü bu bilim dalı, sağlık açısından her manada gereklidir. Ayrıca matematik ilminin de önemi büyüktür. Çünkü insanların birbirleriyle olan muamelelerinde, vasiyette ve miras bölüşmelerinde ve benzeri şeylerde buna büyük bir ihtiyaç duyulmaktadır. Eğer bir bölgede gerçekten sağlık konularında halkın başvuracağı bir doktor ya da tıp adamı yoksa veya bir hesap uzmanından yoksun iseler, o bölge insanı büyük sıkıntılarla karşı karşıya kalırlar. İçlerinden bir tek kişi de olsa, bir uzman kişi hekim ve hesap konularında ve benzeri zaruret duyulan ilim alanlarında bir tek kişi olsa, bulunuyorsa, o konuda diğer insanlardan artık vebal düşer, sorumluluk kalkar; çünkü tıp ve matematik gibi ilimler farz-ı kifâyedirler.

   Bu arada, bizim, “Tıp bilimiyle matematik bilimi farz-ı kifâyedir” sözümüzden dolayı da hayrete düşüp, meseleyi yanlış mecralara götürmemek gerektiğini de hatırlatmak isterim. Çünkü ben, sadece bir örnek olarak bu ikisinin adını verdim. Oysa sanat ve zanaatlerin temellerini oluşturan her ilmin öğrenilmesi ve bu manada farz-ı kifâye ilimler arasında yer alır. Örneğin çiftçilik, dokumacılık, siyaset, hatta kan alma/tababet/hekimlik sanatı ve terzilik gibi tüm sanatlar bu anlamda değerlendirilmelidirler. Eğer herhangi bir ülkede hekimlik alanında yetişen uzman doktorlar bulunmazsa, ülke yaygın hastalıklar ve salgın mikroplar yüzünden yok olmayla yüz yüze gelir. Uzman kimselerin bulunmaması nedeniyle, bir bakıma kendilerini felakete ve yok oluşa teslim etmiş olurlar. Çünkü hastalığı veren Yüce Allah, mutlaka onun ilacını ve tedavisini de vermiştir ve insanları da bunları tedavi edebilme imkanlarını kazanmaları için onlara bu yolları göstermiştir. Dolayısıyla bununla ilgili sebeplerin karşılıklı olarak uygulanması imkanını sunmuştur. İnsanın bu gibi önemli bilim dallarını ihmal etmek suretiyle kendisini yok oluşla karşı karşıya bırakması, hastalıklara maruz hale getirmesi asla doğru değildir.

   BİRER DEĞER KABUL EDİLEN İLİMLER

   Yukarıdaki gibi farz türünden olmayan ve fakat öğrenilmesi aslında büyük bir değer taşıyan ilimler de vardır. Örneğin matematik alanında uzman olabilmek, aynı şekilde tıp alanında, basitle yetinmeyip çok daha detay denilebilecek derinliklere inmek, bilimsel araştırmalar yoluyla uzmanlık alanını toplum adına çok daha ileri düzeylere götürmek ve benzeri, insanlığın ihtiyaç duyduğu tüm şeyleri böyle bir göz ve detayla ele almak büyük bir değer anlamını taşır, fazilet olan ilimler bünyesinde yer alır. Kısaca ihtiyaç duyulan alanlarda çok detaylı ve derinlemesine bilgiler edinmek, ihtiyaç kadarıyla bu manada derinleşmek iyi ve uygun bir iştir.

   ARZU EDİLMEYEN İLİMLER

   Örneğin büyücülük ilmini öğrenmek ve bununla meşgul bulunmak, tılsım yapmak, birtakım şekiller vb. gibi şeylerle büyücülük etmek. Hokkabazlık yapmak gibi pek de iyi olmayan şeylerin peşinden koşturmak ve bunlarla ilgilenip öğrenmek gibi. 

   MÜBAH İLİMLER

   Hicvi ve karşıdaki adamı küçümseme amacı gütmeksizin kendi alanında ve müstehcen olmayan şiir ve edebiyatla ilgilenmek, tarihî bilgilere düşkün olarak tarih vb. şeyleri araştırmak ve bu manada şeylerle uğraşmakta herhangi bir sakınca yoktur.

   ŞER’Î/DİNÎ İLİMLER

   Bizim burada asıl konumuzu oluşturan da şer’î-dinî olan ilimlerin anlatılması ve açıklamasıyla ilgilidir. Çünkü din sahasıyla ilgil tüm ilimler, aslında övgüye değer görülen ve arzulanan, öğrenilmesi istenen, makbûl ilim alanlarıdır. Buna rağmen kimi ilimler de vardır ki, makbûl ilimler, din açısından sakıncalı görülmeyen ilimler türünden imiş gibi gözükebilir ama, aslında zararlı ve sakıncalı, fena türden ilimler/bilgiler olabilir. Bu açıdan övgüye değer olan ilimler ve makbûl olmayan ilimler olarak iki kısımda incelenmektedir. 

   Makbûl olan ilimlere gelince bu ilim de yine kendi arasında:

   a- Temel bilimler,

   b- İkince derecede olan ilimler,

   c- Bunlara giriş mahiyetinde olan öncüller ve

   d- Tamamlayıcı türden olan ilave bilgiler olmak üzere dört başlık altında ele alınırlar.

   A. Temel Bilimler: 

   Bunlar da dört temelden oluşmaktadır:

   1- Birinci temel kaynak Aziz ve Yüce olan Allah’ın Kitabı Kur’an, 

   2- İkinci temel kaynak, Allah Rasulünün Sünneti,

   3- Üçüncü temel kaynak, ümmetin icmaı ve 

   4- Sahabeye ait olan ifadelerden oluşan hükümler olmak üzere bu dört kaynak temeldir, asıl ve esas ölçüdür.

   Bu dört temel kaynaktan üçüncüsünü oluşturan ümmetin icmaı, sünnete delaletleri ve ona dayanmaları açısından asıl olarak kabul edilmiştir. Nitekim sahabe sözü diye adlandırdığımız eserler de sünnete delaletleri ve ona dayanmaları bakımından dördüncü asıl olarak kabul edilmiştir. Çünkü sahabe -Allah kendilerinden razı olsun- hem bizzat vahyi görmüşler ve hem de inen Kitabı görüp tesbit etmişlerdir. Dolayısıyla başkalarının çözemediği hassas konuları ipuçlarına dayanarak meselenin çözümünü sağlayabilen kimselerdir. Oysa çoğu zaman ipuçları yoluyla anlaşılabilecek şeyleri eldeki ibareler kapsamamış olabilir. 

   İşte bu açıdan İslâm âlimleri bunlara iktidayı[95] uygun bulmuşlar ve sahabenin izinden gidilmesini ve buna bağlı kalınmasını özellikle belirterek konunun üzerinde durmuşlardır. Bu açıdan sahabe sözlerinin/hükümlerinin gözardı edilmemesi gerektiğini belirtmişlerdir. Bu ise meseleyi görüp kavrayan kimselerce belli/özel bir şartla ve özel bir konuyu göstermekle mümkündür ve ancak o sayede olabilir ki, şu anda, bu konu bizim ele aldığımız konunun dışındaki bir mesele olduğundan, burada bu şeyler üzerinde durmak gereğini duymuyoruz.

   B. Fer’î/İkinci dereceden olan ilimler: 

   Bu, biraz önce ele aldığımız dört ana temele dayanmak suretiyle, ondan elde edilen delilleri oluşturur. Ancak sözkonusu temel kaynaklardan yararlanılırken, lafızların gerektirdiği kavramları değil, bizzat içerdiği mana açısından önemlidir. Sözkonusu o manalara da derin bir zekaya sahip olan kimseler ulaşabilir. Zeki kimseler o hassas noktaları yakalayabilirler. Böyle bir anlayış ve zeka seviyesinde insanın ufku çok daha genişler, dolayısıyla orada sözkonusu olan ve kullanılan lafızdan/sözcükten, bizzat onun ifade ettiği sözlük manası değil, bundan bir başka anlam çıkarabilir. Nitekim Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın, 

   

   “Kadı/hakim kızgın/öfkeli iken hüküm vermesin.” [96] hadisinden işte bu ince noktayı yakalayanlar, gerçek manada bunun yorumunu yapabilmişlerdir. 

   Biz şimdi hadiste geçen, “Kızgın/öfkeli iken” yani, “Ğadban” kelimesi üzerinde duralım ve gerçek zeka sahibi müslüman ilim adamlarının bunu nasıl yorumladıklarına bakalım. Onlar, “Ğadban” kelimesinin, sözlük anlamı olan, “Kızgın/Öfkeli iken”i yorumlarken şöyle bir yoruma tabi tutmuşlardır:

   “Kadı/hakim çok aç iken/açlıktan kıvranacak derecede iken, kindar bir durumda iken veya bir hastalık ya da rahatsızlık nedeniyle kıvrım kıvrım dolanırken sakın ola ki baktığı mahkemede bir yargıya ya da bir hükme varmaya kalkışmasın, böyle bir iş yapmasın” gibi bir değerlendirme ile bu tarz bir yorum sunmuşlardır.

   İkinci derecedeki kaynaklar da kendi aralarında ikiye ayrılırlar:

   a- Dünya işleriyle alakalı bulunan hususlar ki, bu konuları tüm fıkıh kitapları içinde almış bulunmaktadırlar. Bu konuyu kendileri için bir branş alanı olarak alanlar da, fakih dediğimiz İslâm fıkıh bilginleri/hukukçularıdır. Bunlar dünya işlerini tedavirle[97] görevli ilim adamlarıdır, bakış açıları hep dünya hayatı yönündedir.

   b- Ahiret hayatını ilgilendiren işler ve bununla ilgili bulunan hususlardır ki, bu şeylerin alanı da kalbin durumlarını bilmek ve incelemektir, kişinin buna göre iyi ile kötü ahlakı üzerinde durup bunları değerlendirmeye tabi tutmaktır. Bunlardan Allah’ın rızasına yönelik olanları hangileridir, rızasına aykırı olan ve hoş görülmeyenler nelerdir? İşte bu hususlar da bu ikinci madde içerisinde değerlendirilir. 

   

    
     
      Farz-ı kifâye: Bir kısım müslümanların yapması ile diğerlerinin günahtan kurtuldukları farz. Cenâze namazı kılmak gibi.

    

     
      İktida: Uymak, tâbi olmak. Birinin hareketini örnek alarak ona benzemeye çalışmak.

    

     
      Ebû Bekir’den Buhari ve Müslim rivayet etmişlerdir.

    

     
      Tedavir: Çareler, yollar.
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   C. ÖNCÜLLER / MUKADDİMELER

   Mukaddimeler ya da giriş mahiyetinde ile başta ele alınıp bilinmesi gereken ilimler diye de adlandıracağımız bu giriş türünden ilimler de adeta bir hizmet görürken, o hizmet için gerekli olan araç gereç türünden şeylerdir. Örneğin dil ilminin bilinmesi ve öğrenilmesi, cümle bilgisinin öğrenimi gibi ki bu her ikisi de, Allah’ın Kitabı ile Rasulünün sünnetini ve iki ilimle ilgili bilgileri öğrenmek için bir alettirler. Yoksa ne dil ilmi ne de cümle bilgisi bizzat şer’î/dinî birer ilim değillerdir; ancak dini gereğince öğrenebilmek için mutlaka bu iki ilim dalında insanın derinlemesine bilgi sahibi bulunması gerekir. Çünkü dinin gerçek olarak anlaşılabilmesi bu iki ilme bağlıdır. Çünkü bizim dinimiz Arap diliyle gönderilmiştir. Dolayısıyla her din de, ancak o dinin geldiği/indiği dilin bilinmesiyle mümkündür, bu sayede öğrenilebilir. İşte buna göre sözkonusu ilmin/lügatın ya da dilin öğrenimi bir araçtır. Nitekim yazı sanatını öğrenmek de bu anlamda bir araçtır. Fakat bu, önceki kadar zorunlu değildir. Çünkü bilindiği gibi Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) de ümmi idi/okur-yazar değildi.[98] 

   Eğer herhangi bir kimsenin tüm duyduklarını hafızasında aynen koruyabildiği varsayılsa, o zaman böyle birinin öğrendiklerini yazıya dökmesinin gereği yoktur ve yazı öğrenmesinin de gereği yoktur. Ancak çoğu zaman insan ister istemez kimi meseleleleri kaydetmek zorunda kalabilir ve bu da, zorunlu olarak yazının öğrenilmesi gereğini doğurur. Çünkü insanın okuyup da yazmaması, bir bakıma bir acizlik anlamı taşır ve böyle biri zorunlu olarak acizler hükmünde değerlendirilebilir.

   

    
     
      Abdullah b. Ömer’den Merfu olarak Tefsir, kitabında ibn Merduye rivayet etmiştir. Ayrıca ibn Hibban, Darekutni, Hakim, ibn Mesûd’den sahih olarak Beyhakî ve Bera’dan da Buhari rivayet etmiştir. 
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   D. TAMAMLAYICI TÜRDEN OLAN İLAVE BİLGİLER:

   Tamamlayıcı mahiyette olan ilimler ise, Kur’an ilmiyle ilgili bulunan ilimlerdir. Bunlar da bizzat Kur’an lafzını ilgilendiren bilgilerle alakalıdır. Örneğin harflerin çıkış yerlerinin öğrenimini yapmak gibi. Çünkü tefsirde de asıl dayanak noktası nakildir, peygamber ve sahabeden Kur’an yorumuyla ilgili olarak gelen açıklamalardır. Çünkü yalnızca dil açısından tefsir yapmanın imkanı yoktur. Dil bu açıdan yeterli ve bağımsız değildir. Bir de bununla ilgili hükümlere bağlı olan ilimler. Örneğin nasih/hükmü kaldıran ve mensuh/hükmü kaldırılan hususları öğreten ilim ve bunların öğrenilmesi, Âmm, hâs, lafızlarının bilinmesi, nassın ve zahirin öğrenilmesi ve ayrıca birinin diğeriyle birlikte ele alınması gibi hususları inceleyen ilim. İşte buna “Usul-ü Fıkıh” ilmi denir ki, bu kapsamın içerisine aynı zamanda sünnet de girmektedir. Bunu maddeleştirecek olursak şu başlıklar altında vermek mümkündür:

   a- Kur’an’ın lafzıyla ilgili ilimler, örneğin kıraat ilmiyle maharici huruf ilmi gibi.

   b- Kur’an’ın manasıyla ilgili ilimler, tefsir ilmi gibi.

   c- Kur’an ve Sünnetin içerdiği ilimler.

   İşte bu üç konu genel manada Kur’an’a bağlı ilimlerde ek bilgiler ve ilimlerdir. 

   Asar/Sahabe ve büyükler sözü ile haberler/hadisler konusundaki ilave bilgiler ilmine gelince bunları şu başlıklar altında toplayabiliriz:

   1- Rical ilmiyle bunların isimleriyle ilgili soysoplarını, sahabe isimlerini ve onlara ait özelliklerini içeren ve ele alan ilimler. 

   2- Ravilerdeki[99] adalet yönünü inceleyen ilim, 

   3- Zayıf ile kuvvetli rivayetlerin birbirlerinden ayırd edilebilmesi açısından ravilerin hal ve durumlarını ele alan ilim. 

   d- Mürsel ile Müsnedi birbirinden ayırd edebilmek açısından ravilerin ömürlerini inceleyen ilim, aynı şekilde buna ait ve bağlı bilgiler de bu kategori içerisinde yer alırlar.

   İşte bütün bunlar şer’î/dinî ilimlerdir, hepsi de makbûl ve öğrenilmeleri istenen ilimlerdir. Hatta hepsi de öğrenilmeleri açısından Farz-ı Kifâye ilimlerdir.

   BİR SORU VE CEVABI

   Şöyle bir soru akla gelebilir ve denebilir ki: “Neden fıkıh ilmini, dünya işleriyle ilgili ilimler içerisinde ve fakihleri/İslâm hukukçularını da dünya âlimleri arasında değerlendiriyorsun? Bunun sebebi nedir?”

   Önce bilmelisin ki, Yüce Allah, Adem (aleyhisselam)’i topraktan yarattı. Nitekim onun soyunu da çamurdan ve atılan bir sudan/spermden çıkarmış/yaratmıştır. Böylece Hz. Adem’in soyunu onun sırtından/belinden ana rahmine, buradan dünyaya ve sonunda da kabre gitmek suretiyle böyle bir aşamayla yaratmıştır. Evet atalarının belinden ana rahmine, buradan kabre, kabirden de hesap alanına sunulacaklar, hesap sonucunda cennetlik olanlar cennete ve cehenemlikler de cehenneme gönderileceklerdir. İşte insanların başlangıcı/ilk yaratılışları ve var edilişleri, işte onların amaçları ve nihayet işte konaklayacakları yerleri... Dünya hayatı, geleceğe hazırlık için yaratılmıştır ki, insan burada yolda kendisi için sağlıklı ve yararlı olabilecek şeyleri hazırlanma imkanı bulabilsin. Eğer insan, gerçekten bu dünyada adil hareket eder ve bu adalet çerçevesinde alması gerekenleri alırsa, ortada düşmanlık diye bir kavga kalmadığı gibi kavga ve kargaşa da olmaz, nihayet bunun doğal bir sonucu olarak da dünyadaki kavga ve kargaşayı sonuçlandırmak ve bir yargıya varmak için ilim adamlarına gerek kalmaz. Fakat dünyaya gelenler adaleti bir kenara iterler, istedikleri gibi şehevi duyguları doğrultusunda ve nefsin istekleri peşinden koşarlarsa, bunun doğal sonucu olarak düşmanlıklar çıkacak, kavga ve kargaşa ortamı doğacaktır. Böyle bir durumda mutlaka bir egemen güce ihtiyaç duyulacak ve bu kişinin de siyasetle halkı idare etmesi gerekecektir.

   Eğer bir yerde devlet idarecileri varsa, mutlaka yönetim için idari açıdan kanun ve yasalara gerek duyulacaktır ki, bununla halkı gereğince idare edebilsinler. İşte Fakih/Dünya ile alakalı ilimlerde insan ve devlet idaresini bilen kişi/âlim; bir kanunun yürürlüğe konması gerektiğini bilen ve bunun ilmini yapan kimsedir. Halk ile devlet ve halk ile toplum ve birey ilişkilerini en iyi kavrayabilenler, bunun eğitimini yapmış olanlardır. Bu kimseler, eğer sırf nefis ve şehevi duygularla aralarında bir tartışma çıkarsa, bunun için en iyi çözüm yolunu da gösterecek olan bu kimselerdir. Bu açıdan fakih/hukukçu, egemen gücün öğretmeni ve yol gösterenidir ve halkı nasıl idare etmesi gerektiği hususunda ona uygulaması ve izlemesi gereken politika yolunu çizen bir danışmandır, halkın nasıl kontrol altına alması gerektiğini, dünya ile ilgili işlerin en düzenli bir tarzda yürütülmesinin nelere bağlı bulunduğunu öğreten bir mürşid, danışmandır.

   Varlığım adına yemin ederim ki, bu ilim, dünya ile bağlı bulunduğu kadar, aynı oranda din ile bağlı ve ilişkilidir. Biri diğerinden ayrı olarak ele alınamaz. Yani bizzat başlı başına dinle bağlantılı ve dünyadan bağımsız manada bir bağlantı sözkonusu değildir. Bu, ancak dünya ile olan bağlantısı vasıtasıyla, biri diğerinin olmaması açısından böyledir. Çünkü dünya ahiret hayatının tarlasıdır. Dolayısıyla dünya olmadan dinin bir anlamı olmaz. Dünya/Mülk ve din ikisi ikiz kardeştirler. Bu itibarla din asıl/temeldir. Egemen güç ve idareciler de, sadece birer bekçi ve koruyucudurlar. Eğer bir şeyin aslı yoksa, o şeyler yıkılmaya mahkumdur. Çünkü temelsiz bina olamaz. Eğer bir binanın bekçileri ve koruyanları da yoksa, o bina da çökmeye, harabeye dönüşmeye mahkumdur. Bilindiği gibi gerçek manada hakimiyet/egemenlik ve halkın kontrolü ancak idareciler/hüküm sahibi kimselerce sağlanabilir. Meydana gelen problemleri çözebilmek ve yargılayabilmek için de mutlaka kanun adamlarına ihtiyaç vardır. 

   Nitekim saltanat/hükümranlık yoluyla halkı idare edebilmek, aslında birinci derecede/ hemen ta işin başında din ile bağlı olan ilimlerden değildir. Ancak bu, dinin tamamlayıcısı olmak bakımından buna bir yardımcı unsurdur. Nitekim siyaset sanatını ve bunun yolunu bilmek de aynen bu türdendir ve dine yardımcı bir unsurdur.

   Örneğin hac ibadetinin yapılabilmesi, mutlaka yol güvenliğinin sağlanmasından sonra mümkün olabilmektedir. Ancak bu noktada dikkat edilmesi gereken bir husus vardır; o da hac ibadetinin kendisi ayrı bir şeydir, hac için yola koyulmak ise başka bir şeydir. Bütün bu gerçeklerin yanında, haccın sağlıklı bir şekilde yapılabilmesi için yol güvenliğinin sağlanması da tamamen ayrı bir husustur. Dolayısıyla bir kimse haccın farziyetinin yanında yolculuğa bu ibadet için başlayınca, üçüncü bir husus gündeme gelmektedir ki, bu da, haccın sağlıklı bir şekilde yapılabilmesi için yol güvenliğinin sağlanmasıdır. Bu, sağlanmayınca sözkonusu ibadet yapılamaz. O zaman hacca gidişte hangi yollar ve noktalar güvenlidir, bunun için başvurulması gereken işlemler nelerdir, bununla ilgili ne tür kanun/yasa ve metodlar vardır, ayrıca bunların da bilinmesi gerekir ki, bu da dördüncü bir unsurdur.

   İşte fıkhı/hukuku bilmenin de asıl amacı, siyaset/idare yollarının bilinmesi ve gereken şekilde korumanın ve bekçiliğin sağlanabilmesi demektir. Nitekim bu konuya ilişkin delil de Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın kendisinden müsned rivayetle gelen şu hadistir:

   

   “Şu üç kimse dışında halka kimse fetva veremez; Emir/devlet başkanı, buna bağlı memur ve bir de bu konuda gerçekten yetkili olan ilim adamı.”[100]

   Şimdi bu üçünü tahlil edelim:

   a-Emir: Bizzat imam/devlet başkanı olan kimsedir ki, dolayısıyla emir konumunda olan kimseler, aynı zamanda fetva verebilecek ehliyette kimseler olduğundan, birer müftü konumunda kimselerdir. Çünkü emir olabilecek kimselerden bu ehliyette olmaları gerekirdi. 

   b- Memur: Emir adına vekalet işini yürüten görevli ve alanda yetkili olan kimselerdir. 

   c- Mütekellef: Hadiste geçen bu ifade ile, emir ile onun yardımcısı konumundaki kimseler dışında, herhangi bir ihtiyaç duyulmadan kendiliğinden bu hizmeti üstlenen ve bu konuda ilmen de yetkili bulunan kimsedir.

   Sahabe -Allah kendilerinden razı olsun- özellikle fetva vermekten kaçınırlardı. Fetvalık bir konu kendilerine geldiğinde, biri diğerine havale etmek suretiyle, işin ağırlığı ve büyük bir sorumluluk olduğu noktasından bizzat öyle bir fetvada adlarının olmasını arzulamazlardı. Oysa aynı sahabe, eğer kendilerine Kur’an ile ilgili ilimlere ilişkin bir soruya veya ahiret ile alakalı bir duruma ilişkin bir şeyler sorulduğunda ise, bunları cevaplamaktan geri durmazlardı.

   Üçüncü madde zikrettiğimiz ve hadiste, “Mütekellef” olarak geçen sözcük, kimi rivayetlerde ise, “müraî/gösterişçi” ifadesi geçmektedir. Çünkü eğer bir kimse kendisine ihtiyaç duyulmaksızın, fetvanın önemine ve ağır bir iş olmasına rağmen birileri fetva vermeye soyunuyorsa, bundan da beklentisi ve amacı şöhret, makam ve mal edinmekse, böyle bir kimse de müraî yani riyakardır/gösteriş için bu tür işlere soyunmaktadır.

   BİR SORU VE CEVABI

   Diyelim ki fıkıh/ hukuk ilmi genelde yaralama, had cezaları, zarar türünden olan hususların yanı sıra karşılıklı düşmanlık gibi konularda arayı bulma ve kesin sonuçlar elde edebilme açısından geçerli bir yöntemdir/yoldur. Oysa ki aynı fıkhın/hukukun ibadetler içerisinde yer alan oruç ve namaz gibi konuları da kapsamı içerisine alması doğru olmadığı gibi, helal ve haramın açıklamasıyla ilgili muameleleri içeren âdetleri de kapsamına alması doğru değildir, hepsi için geçerliliği olamaz. Durum böyle olduğuna göre sizin buna cevabınız ne olacak söyleyebilir misiniz?

   Bir defa kesin olarak bilinmesi gereken ve fakih’in hakkında konuşma yetkisi olan saha, ahiret amelleri noktasından üç konudur. Bunlar da:

   a- İslâm,

   b- Namaz ve zekat 

   c- Helal ve haram konularıdır.

   Eğer sorulan soru açısından, fakihin/hukukçunun bu alanlarda ulaşabilmesi gereken en son noktanın/hedefin neresi olduğunu kavrayabilmişsen, o zaman, bu bilginden hareketle fakihin kendi alanı içerisinde ahiret sınırına geçmediğini de bilebilirsin. Eğer gerçekten sen bu meseleyi şu verdiğimiz üç madde noktasından öğrenebilmişsen, o zaman bu üç konunun dışındakilerin çok daha açık ve net olduğunu bilir ve görürsün. Çünkü mesele daha net olarak anlaşılmış olur.

   Şimdi bu üç maddeyi teker teker ele alalım. Öncelikli olarak:

   

    
     
      Ravi: Hadis nakleden.

    

     
      İbn Mace farklı bir lafızla, Amr b. Şuayb kanalıyla bunun babasından, babası da kendi babasından/Amr’ın dedesinden rivayet etmiştir. İsnadı hasendir.

    

   

  

  
  Ravi: Hadis nakleden.





 
  İbn Mace farklı bir lafızla, Amr b. Şuayb kanalıyla bunun babasından, babası da kendi babasından/Amr’ın dedesinden rivayet etmiştir. İsnadı hasendir.








   
   A- İSLÂM

   Burada fakihin/İslâm hukukçusunun görevi ve alanı, hangi şartlar altında kişinin Müslümanlığı daha gerçekçi, sağlıklı ve doğru olabilir, hangi durumlarda bu özelliğini yitirip fesada uğrar, bunlar üzerinde sadece konuşur ve söylenmesi gerekenleri anlatır. Bir de bunlarla ilgili şartları ele alır ve anlatır. İşte bu noktada fakihin görevi sadece bundan ibarettir. Dolayısıyla bu açıdan fakihin görevi, adamın dış görünüşüyle yaptıkları ve söyledikleri geçerlidir. O, değerlendirmesini buna göre yapar. Fakih, kalbe hükmedemez ve kişinin kalbine egemen olamaz, kalbinden ne geçiyor veya geçmiyor, bunlar üzerinde yetkisi bulunmadığından konuşamaz. Çünkü kalp/gönül üzerinde fakihlerin bir velayet yetkisi/ kontrol ödevi yoktur. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) eli silah tutan mücahidlerle saltanat/güç sahibi kimseleri insan gönlünü inceleyemeyeceklerinden, dış durumlarına göre hükümle yetinilip, içte olanla kişinin yargılanmasını istemiştir. Nitekim Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) ashabından birinin, savaşta karşı taraftan birini vuracağı sırada, adam, şehadet kelimelerini getirip İslâm’ı kabullendiğini söyler, ancak sahabi, bu kişi, öldürülme korkusundan bunu söyledi, diye düşünür ve adamı öldürür. Durum Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) iletildiğinde, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) 

   

   «Kalbini yarıp da mı baktın?»[101] diyerek, azarlamış ve böyle durumlarda kişinin öldürülmemesi gerektiğini bildirmiştir. 

   Dolayısıyla bu örnekte de görüldüğü gibi fakih olan kişi, adam kılıç veya başka bir şeyden olan korkusu sebebiyle İslâm’ı kabul ettiğini itiraf etse, adam kalpten kabul etmese de bu kimse, dış itiraflarıyla müslüman kabul edilir ve fakih de bunu onaylar, artık kişinin kalbiyle uğraşmaz. Oysa fakih de iyice bilir ki, böyle zoraki bir şekilde inandığını söyleyen kimse, gerçek niyetini ortaya koymamış ve sadece öyle görünmüştür. Ama buna rağmen yapabileceği bir şeyi de yoktur. İman ettiğini söyleyen kişinin gönlünden ne cehalet perdesini ne de onun şaşkınlığını yırtıp atamaz. Burada fakihin yaptığı şey, gerekeni ve istenileni yapmadığı takdirde boynunun ilgililerce vurulacağını ve elindeki mal varlıklarına da el konulacağını söylemekle/böyle bir korkutma ve tehditle karşıdaki kişi de görünürde İslâm’ı kabullendiğini diliyle itirafta bulunûr. Bu itiraf, o kişinin hayatta kaldığı sürece hem kendisinin ve hem mal varlığının artık korunma altında olduğunun bir delilidir. Artık bundan böyle adamın dokunulmazlığı başlamıştır. Bu, işin dünyaya bakan yönüdür. Bunun içindir ki Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   


   «İnsanlarla/halk ile, onlar: (La ilahe illallah-Hakimiyet kayıtsız şartsız Allah’ındır. Allah’dan başka hüküm koyacak hiçbir güç yoktur) diye sözle itirafta bulunana dek, kendileriyle savaşmakla emredildim. Bunu söylediklerinde ise benim açımdan canlarını ve mallarını koruma altına almışlardır/Bu itirafla can ve mal dokunulmazlığına sahip olmuşlardır.»[102] 

   Hadise bakıldığında, ölçü, Allah’ın hakimiyetini kabullenmeleri, O’ndan başka ilah olmadığını ve kanun/yasa koyucu olmadığını ve olmayacağını dil ile itiraf ederek, hayatta da aksi bir davranış sergilemediği müddetçe, artık can ve mal dokunulmazlığını kazanmış oluyor.

   Fakat işin ahirete bakan yönüne gelince orada ne sözle ifadesi ve ne de mal varlığının kendisine herhangi bir yararı olmayacaktır. Çünkü ahiret açısından yararlı olanı gönüllerle ilgili/kalplerdeki nûrlar ve bununla ilgili sırlar/gizledikleri, bir de bu noktada samimi olup olmamasıdır. İşte işin bu noktası fakihin/İslâm hukukçusunun alanına girmez. Eğer tüm söylenen bu gerçeklere rağmen kelâm ve tıp dallarında konuşmaya kalkışan kimsenin konumuna düşer ki, bu da komik bir hal alır.

   

    
     
      Üsame b. Zeyd’den Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Ebû Hüreyre, Hz. Ömer ve İbn Ömer’den Buhari ve Müslim rivayet etmişlerdir.

    

   

  

  
  Üsame b. Zeyd’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  Ebû Hüreyre, Hz. Ömer ve İbn Ömer’den Buhari ve Müslim rivayet etmişlerdir.








   
   B- NAMAZ VE ZEKAT

   Namaz: Bu ibadetle ilgili olarak da fakihin/hukukçunun görevi, eğer namaz kılan bir kimse, kılmakta olduğu namazı uyması gereken dış/görünür kurallarına/şartlarına uyarak namazını kılmışsa, o, böyle kılınan bir namazın sahih olduğunu söyler, bu fetvayı verir, sadece yapabileceği şey budur.

   Ancak adam kılmakta olduğu tüm namazlarında, başından sonuna dek gaflet içerisinde kılmışsa, namazda iken çarşı-pazarlardaki hesap kitap işleriyle meşgul ise yine de şartlarına uyarak kılmışsa, görünürde sahihtir. Fakat iftitah tekbiri/namaza giriş tekbiri sırasında -şafiilerce- mutlaka uyanık olması, gaflet içerisinde bulunmaması gerekir. Aksi takdirde böyle bir durum tekbir sırasında yok idiyse, işte bu tarz kılınan bir namazın ahirette bir faydası da yoktur. Nitekim dünyada dil ile müslüman olduğunu itiraf ettiği halde gönülden inanmamış bir kimseye bu inancının ahirette hiçbir yararı yoktur. İşte namaz da böyledir. Ancak buna rağmen dünya açısından fakih bunların sahih/sağlıklı olduğuna dair fetva verir. Dolayısıyla bu kimselerin görünürde yaptıkları şeyler, emre bağlılık gibi gözükür. Emre bağlılık olunca da, artık böyle kimselerin öldürülmeleri ya da herhangi bir tazir[103] cezası almaları sözkonusu olamaz.

   Kişinin namazdaki huşuuna ve tam bir kalp/gönül huzuruyla kılınıp kılınmadığı meselesine gelindiğinde işte bu, ahiretle ilgili bir ameldir. Fakih işin bu yönüne ilişemez. Sadece görünene göre gerekeni yapar. Eğer buna rağmen sahası olmayan şeye de karışırsa, haddini aşmış, yanlışlık yapmış olur. 

   Zekat: Bu konuyla ilgili olarak fakihin görevi, idari makamın/sultanın ya da yetkilisinin alınması gereken şeylerin ne oranda olduğunu belirler ve bunlara ilişkin görevlere bakar. Buna rağmen eğer mükellef ödevini yerine getirmez, ödemesi gereken zekatı vermekten kaçınırsa, ilgili zor kullanmak suretiyle bunu alır. Bununla alınmasıyla da o kişi de zekat borcundan kurtulmuş olur. 

   Anlatıldığına göre Kadı Ebû Yusuf, yıl sonunda, üzerinden zekat borcunu düşürmek için hanımına ait malı kendisine bağışlatır ve kendisine ait olanını da kendisi eşine bağış/hibe edermiş. Bu durum Hocası İmam A’zam Ebû Hanife’ye anlatıldığında, o da şöyle karşılık verir: “Doğrusu bu, onun oldukça zeki ve hemen bir çare bulabilecek bir kapasitede olduğunun kanıtıdır.” 

   İmam A’zam burada bunu söylerken doğru söylemektedir. Evet bunun ahiret hayatı açısından getireceği zarar, hemen her tür cinayetten de öte büyük bir cinayettir.

   İşte bu türden hep şeytanlıklar ve haksızlıklar gibi kapıların aralanmasına yol açan her bilgi, gerçekten zararlı olan bilgidir, ilimdir. Bunlardan sakınmak gerekir.

   

    
     
      Tazir: Sözlükte red, zorlama, aşağılamak, haddini bildirme, hak üzere alıkoyma manalarına gelen bu tabir, İslâm hukukunda; hakkında belirli bir şer’î ceza olmayan suçlardan dolayı ulülemr (hükümdar, padişah) veya vekili tarafından tatbik edilen cezalar hakkında kullanılan ilmi bir tabirdir. Tazir; dövmekle, hapisle, hatta katil ile olabileceği gibi azarlama, sert laf veya bakış veya herhangi bir tavırla da olabilir. 

    

   

  

  
  Tazir: Sözlükte red, zorlama, aşağılamak, haddini bildirme, hak üzere alıkoyma manalarına gelen bu tabir, İslâm hukukunda; hakkında belirli bir şer’î ceza olmayan suçlardan dolayı ulülemr (hükümdar, padişah) veya vekili tarafından tatbik edilen cezalar hakkında kullanılan ilmi bir tabirdir. Tazir; dövmekle, hapisle, hatta katil ile olabileceği gibi azarlama, sert laf veya bakış veya herhangi bir tavırla da olabilir. 








   
   C- HELAL VE HARAM

   Burada şimdi helal ve haram konularını kısaca özetlemeye çalışacağız. Bilindiği gibi haramdan uzak durmak, haram konusunda hassas ve titiz davranmak dinin emri ve gereğidir. Ancak vera denen takvanın ya da hassasiyet ve titizliğin de dört aşaması/mertebesi bulunuyor. Şöyle ki: 

   1- Bu titizlik, hassasiyet ya da veraı adı verilen takva: Şahitlik konusunda adil olma hususudur. Çünkü bir kimse eğer şahitlik noktasında adil değilse böyle bir kimsenin şahitlik yapabilme, kadılık gibi bir görev üstlenme ve başkalarının velayetini yüklenme ya da valilik gibi bir görev üstlenme ehliyeti olamaz. Böyleleri bu tür ehliyetlerini yitirmiş kabul edilirler. Bu, açık seçik olan haramlardan uzak durma halidir. Alenen haramlardan uzak kalıyorsa, bu yönden ehliyet sahibi demektir.

   2- Salihlerin takvası/göstermeleri gereken titizlik ve hassasiyeti: Buna da salihlerin veraı denmektedir. Bu da karşılıklı şu veya bu manada şüphe ihtimali olabilecek her şeyden sakınmak ve uzak durmaktır. Nitekim Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır: 

   

   “Sana şüphe veren şeyi bırak, şüphe vermeyeni al.”[104] 

   Yine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuştur:

   

   “Günah/hata kalpleri titretip ürpertendir.”[105] 

   3- Takva sahiplerinin titizlik ve hassasiyeti: Bu da, belki ola ki o yüzden haram işleyebilir, harama düşebilirim endişesiyle sırf helal olanı bile terketmektir. Nitekim Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur:

   


   “Kişi, ola ki sakıncalı bir iş yapabilirim endişesiyle sakıncalı olmayan şeyi de terketmedikçe takva sahibi kimselerden olamaz/Emirlere bağlılık gösterip yerine getiren ve yasaklar konusunda da titizlik gösterip uzak duran konumuna gelemez.”[106] 

   Örneğin gıybet yapmış olabilirim korkusuyla, insanların hal ve durumları hakkında konuşmaktan uzak duran kimse gibi. Nefsinin arzuladığı şeyden uzak durmak suretiyle, nefsin şımarıklığına esir düşmekten sakınmak gibi… Çünkü aşırı yemek ve nefsin isteklerini yerine getirmek, insan bedeni üzerinde tahrik edici bir durum oluşturur. Yine insanı sakıncalı işlere sürükleyen şımarıklık ve kendini beğenmişlik gibi.

   4- Sıddîklerin/Sözü-özü bir olanların hassasiyet ve titizliği/veraı: Allah’dan başka her şeyden alakayı kesmektir. Çünkü ömürden bir anlık da olsa, insanın o anı gaflet içerisinde geçirmesi, masiva ile ilgilenmesi, ola ki bu sırada kendisini Allah’a yaklaştırabilecek bir faydalı işten onu alıkoyması demektir. Hatta Sıddîk mertebesindeki bir kimse, masiva ile ilgilenmesi/yani mübah olan dünya işleriyle zaman zaman ilgilenmesi kendisini kesinlikle harama götürmeyeceğini bilse ve buna kesin olarak inansa ve bunu gerçekleştirebilme gücünde olsa da, yine masiva ile ilgilenmemesi gerekir. Dünyadan el etek çekmelidir.

   Birinci derecenin dışında diğer tüm dereceler, fakihin/hukukçunun alanı içerisinde yer almazlar. Birinci derecedekilerin veraı/titizlik ve hassasiyeti, yerinde de anlatıldığı gibi şahidliklerle ve kadılıkla/yargıyla ilgili gösterilmesi gereken titizlik idi. Dolayısıyla bunlar açısından adil olmaları gerekiyordu. Eğer adaletlerine herhangi bir gölge düşerse olmaz. Bu açıdan adalete gölge düşürücü şeylerden de uzak durmalıdır. Gerçi bir kimse görünürde adil imiş gibi davranıyor olsa, bu onun ahiret hayatında da günahtan ve vebalden kurtulduğunun delili olamaz. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) Vabise adındaki sahabiye şöyle demiştir. 

   

   “Sana fetva verseler, sana olumlu cevap verseler de, sen yine de kalbine danış/kalbinden fetva al.”[107]

   Fakihin/hukukçunun görevi, kalp ile ilgili konularda ve kalbin amelleri hususunda konuşma yetkisine sahip değildir. Fakihin alanına giren sadece adaleti zedeleyici bir husus varsa, ancak o konularda konuşur. Bu durumda tümüyle fakihin dikkat etmesi gereken şeyler ve görev alanına giren hususlar, dünya ile ilgili hususlardır; ancak bunlar sayesinde ahiret hayatının düzelmesi sağlanabilir. Şayet her şeye rağmen fakih, kalbi ilgilendiren konularda konuşmaya kalkışır ve ahiret ahkamıyla ilgili meseleleri ele almaya yeltenirse, bu, adeta çocuksu bir harekettir, görevi olmayan alana burnunu sokmak gibi bir şeydir. Nitekim bir kimse uzmanı olmadığı alanlarda konuşmaya kalkışırsa, örneğin tıp, matematik, astoronomiyle ilgili ve kelâm ile alakalı konularda konuşması gibi, ki bu gülünçtür. Nitekim kimi zaman astronomi ilmi ve şiir hikmet içerisinde geçebilir. Fakat hikmet konusu ya da felsefe, asıl alanı astronomiyle ve şiirle ilgilenmek değildir. İşte fakih de kimi zaman asıl sahası içerisinde olmadığı halde bazen bunun dışına çıkabilir, fakat bunların önemi bu gibi durumda ikinci planda kalır. Çünkü fakihin asıl görevi dünya ile bağlı olan hususlardır.

   Zahir ilimlerinde uzman olan ve lider olarak kabul edilen Süfyan Sevrî diyor ki:

   «Fıkıh ilminin asıl konusu, ahiret hayatıyla ilgili alanlar değildir.»

   Nasıl olmasın ki, bilindiği üzere, ilim açısından en büyük şeref ya da saygınlık, ilmin istediği manada, istenilen şeyleri pratiğe dönüştürmek/amel etmektir. Durum böyle olduğuna göre zıhar, lian, selâm, icare ve sarf ile ilgili ilimler hakkında nasıl bir zanna sahip olunmalı? Bunun için söylenmesi gereken nedir? Eğer herhangi bir kimse, yukarıda saydığımız ilim konularından herhangi birisini öğrenmek suretiyle Allah’a yaklaşabilirim diye düşünür ve bu amaçla bu ilimleri öğrenirse, o kişi delidir. Oysa asıl amel, taatler konusunda kalp ve vücud azalarıyla olabilendir. Asıl şeref ve saygınlık işte bu manadaki amellerdedir ve bunlarda aranmalıdır.

   BİR SORU VE CEVABI

   Yine şöyle diyebilirsin; “Neden fıkıh ile tıbbı aynı şekilde eşit tutuyorsun? Tıp bilimi de tıpkı fıkıh gibi dünya ile bağlantısı bulunan bir ilimdir. Çünkü vücud sağlığıyla ilgilenmektedir. Fakat bunun şöyle olmasının yanında aynı zamanda dinin salahı/sağlıklı bir ibadet yapılabilmesi için de vücud sağlığı gereklidir, dolayısıyla din ile de ilgili bulunmaktadır. O halde her ikisini de aynı kefede eşit olarak değerlendirmek, tüm müslümanların icmaına aykırı bir durumdur. O halde sizin buna vereceğiniz cevabı söyler misiniz?”

   Buna vereceğimiz cevap şöyledir: Bir defa şurasını iyice bilmelisin ki, ikisinin her bakımdan eşitliği pek de öyle değildir. Aksine ikisi arasında birtakım farklar bulunmaktadır. Nitekim fıkıh ilmi üç yönden tıp ilminden çok daha üstündür. Şöyle ki: 

   a- Fıkıh ilmi, şer’î/dinî bir ilimdir. Çünkü peygamberlik pınarından elde olunan bir ilimdir. Oysa tıp ilmi için böyle bir şey söyleyemeyiz. Çünkü tıp ilmi şer’î/dinî bir ilim olarak değerlendirilmez. 

   b- İster sağlıklı olsun ister hasta olsun, hiç kimse fıkıhsız yapamaz. Çünkü ahiret hayatının yolcusu olan herkes bu ilme muhtaçtır. Oysa tıp ilmine yalnızca hasta olanlar muhtaçtırlar. 

   c- Fıkıh ilmi aslında, ahiretle ilgili olan ilimlerle oldukça içiçedir. Çünkü fıkıh organlar yoluyla yapılan ibadetleri değerledirir. Bunun kaynağı da aslında kalbe dayanır. Örneğin insanlarda görülen makbûl ve övgüye değer olan ameller, insanı ahiret hayatında kurtaracak olan güzel ahlaktan kaynaklanır, bunlardan doğar. Oysa insandaki kötü ameller ise, kötü huylardan ve fena hareketlerden kaynaklanır. Dolayısıyla organların kalp ile/kalbin de organlarla olan bağlantısı asla gözardı olunmamalıdır.

   Sağlık ve hastalık konularına gelince, her ikisinin kaynağı, insan karakterinin iyi ve sağlıklı olması ya da bu karakterin sağlıksız ve bozuk olmasına göre hayata yansır. İşte bütün bunlar kalbin değil, bedenin nitelikleridir. İşte mesele bu çerçevede değerlendirildiğinde, durum ne olursa olsun, fıkıhın tıp ilmine göre değeri ve üstünlüğü açık bir şekilde görülür. Eğer ahiret hayatıyla ilgili ilmin fıkıh ilminden üstün olduğu gerçeği açık bir şekilde belirir.

   

    
     
      Sahihliğini belirterek Tirmizî, Nesaî ve Hasan b. Ali’den İbn Hibban rivayet etmişler.

    

     
      Beyhakî, “Şuab’ul-İman” kitabında İbn Mesûd’dan, Adenî de, İbn Mesûd üzerinde mevkuf olarak Müsnedinde rivayet etmiştir.

    

     
      Hasen olarak Tirmizî, İbn Mace, Sahih olarak Hakim Atıyye es-Sa’dî’den rivayet etmiştir.

    

     
      Vabise’den Ahmed b. Hanbel rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  Sahihliğini belirterek Tirmizî, Nesaî ve Hasan b. Ali’den İbn Hibban rivayet etmişler.





 
  Beyhakî, “Şuab’ul-İman” kitabında İbn Mesûd’dan, Adenî de, İbn Mesûd üzerinde mevkuf olarak Müsnedinde rivayet etmiştir.





 
  Hasen olarak Tirmizî, İbn Mace, Sahih olarak Hakim Atıyye es-Sa’dî’den rivayet etmiştir.





 
  Vabise’den Ahmed b. Hanbel rivayet etmiştir.








   
   AHİRET İLMİ

   

   Eğer, “Bana ahiret hayatına giden yolu en açık ve net bir şekilde anlatın, en azından tüm detaylarına inilemezse de, bana bu hususu ana başlıklarıyla, net bir şekilde açıklayın» diyecek olursan. O takdirde iyice dinle!

   Şunu hiç unutma ki, bu ilim iki kısımdır:

   a- Mükaşefe/ilahi sırlara vakıf olma ilmi ve 

   b- Muamele/kalbin durumuyla alakalı olan ilim.

  


   
   MÜKAŞEFE/İLAHİ SIRLARA VAKIF OLMA İLMİ

   Mükaşefe diye adlandırılan bu ilim, müslümanın ilahi sırlara ermesiyle ilgili hususları içeren bir ilim olup, buna batın ilmi yani yukarıda başlıkta da belirttiğimiz gibi ilahi sırlara erme manasında bir ilimdir. Aslında tüm ilimlerin gayesi ve amacı da bu ilimdir Nitekim ariflerden bir zat şöyle diyor:

   “Kimin bu ilimden bir nasibi yoksa, kötü bir son ile bu hayata veda eder. Dolayısıyla bir kimse az da olsa bu ilimden pay almak istiyorsa bari onu doğrulasın/inkarcı olmasın ve bir de buna ehil olan kimselere de teslim olsun.”

   Başka bir zat da şöyle diyor: 

   “Kimde bid’atcılık ve kibir gibi nitelikler bulunuyorsa, o kimseye mükaşefe / ilahi sırlara erebilme ilminin kapısı açılmaz. Böyle biri bu ilmin kapısından içeri giremez. Çünkü kapı üzerine kapalıdır.”

   Diğer bir ifade de şu söylenilen sözdür: 

   “Kim dünyaya düşkün veya heva ve hevesinde ısrarlıysa, bu ilmin kendisinde gerçekleşmesini sağlayamaz, bu mümkün değildir. Oysa böyle birileri diğer ilimlerin tümünü bünyesinde gerçekleştirmiş olabilir. Eğer bid’at sahibiyse ve kibirleniyorsa, bu ilimden bir pay alamaz. Dolayısıyla bu ilme karşı çıkıp da onu kabul etmeyen kimsenin en basit manada cezası, o şahsın bu ilimden hiçbir şey tadamayacağı gerçeğidir. Nitekim aşağıdaki şiir bu gerçeğe işaret etmektedir. Şair der ki: 

   Görmediğin halde gerçek olanın varlığını 

   kabul eyle

   İnkarı öyle bir suçtur ki, insanı içinde 

   rezil eyleye.

   Mükaşefe ilmi denilen ilahi sırlara vakıf olma ya da batın ilmi, aslında Sıddiklerle Allah’a yakınlıklarıyla tanınmış kimselerin sahip bulundukları bir ilim alanıdır. Yani demek istediğim şu ki, kişinin kalbini her türden kötülüklerden kir ve pastan arındırması ve pırıl pırıl hale getirmesi sayesinde kalpte beliren bir nûrdan/manevi bir aydınlanmadan ibarettir. Dolayısıyla kalbi böyle bir nûr ile aydınlanan kimse bu nûr sayesinde birçok sırra erebilir, bize göre gizli olan şeyleri görme bahtiyarlığına erebilir. Sözkonusu nûrların adlandığı/isim aldığı şeyler tarafından birtakım sesler duyulur. Fakat isimler tarafından kendisine duyurulan o şeylere ilişkin ne oldukları kesin bilinmeyen ve izahı da kolay olamayan birtakım manalar çıkarılabilir. Kalbinde gerçek manada marifet/hakka erme bilgisi oluşana dek, bu izah devam eder. Çünkü bu, her şeyden münezzeh olan Yüce Allah’ın zatının gerçek manada ne olduğunu tanımaktır, sıfatlarını, hem de O’nun tam, eksiksiz ve baki olan sıfatlarını tanımaya yol açar. Böylece Rabbinin fiillerini idrak eder/tanır. Dünya ve ahiret hayatının yaratılış hikmetini ve amacını, ahiret hayatının dünyaya üstünlüğü ve dünyaya tercihinin asıl içeriğini öğrenmiş olur. Aynı zamanda peygamberlik ve peygamberin ne anlama geldiğini, vahyin manasını, Şeytanın anlamını, melekler ve şeytanlar kavramını tanır ve öğrenir. Şeytanların insanlara neden düşman olduklarını inceliğini kavrar. Meleğin/Cebrail’in peygamberlere görünmesinin nasıl olduğunu, peygamberlere vahyin nasıl ulaştığını anlar ve bu gerçekleri kavrar. Aynı zamanda göklerin ve yerin melekût âlemini/gizemli yanlarını ve yönlerini öğrenir. Kalbin ne olduğunu gerçek manasıyla tanır. Aynı zamanda kalp içinde melekler ile şeytanların nasıl karşılıklı olarak çarpıştıklarının hikmetini görür ve tanır. Bu arada, insan gönlüne doğan şeylerin meleğin ilhamı mı yoksa şeytanların vesvesesi mi olduğu gerçeğini anlar ve öğrenir, ahiret hayatını, cennet ve cehennem ateşini, kabir azabını, sırat köprüsünü, mizanı/teraziyi ve hasabın ne demek olduğunu anlar ve kavrar. Nitekim Yüce Allah, bu manada Kitabında şöyle buyurmaktadır:

   

   “Kitabını oku! Bugün sana hesap sorucu olarak kendi nefsin yeter.”[108] 

   Evet, mükaşefe ilmine sahip olan bir kimse bu âyetin ne anlama geldiğini çok iyi anlar.[109]

   Yine bu ilmi edinmiş bir kimse aşağıda mealini sunacağımız âyetin gerçek olarak ne demek istediğini ve âyette ne buyrulduğunu öğrenmiş olacaktır. Çünkü Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   

   “Bu dünya hayatı sadece bir eğlenceden, bir oyundan ibarettir. Ahiret yurduna gelince, işte asıl yaşam odur. Keşke bilmiş olsalardı!”[110]

   Evet yine mükaşefe ilmine sahip bulunan kimseler, Allah’a kavuşmanın ve Allah ile buluşmanın, O’nun kerim/saygın ve yüce olan yüzüne bakmanın ne manaya geldiğini de çok iyi bir şekilde kavramış olurlar. Allah’a yakın olmanın ve Allah’ın yakınına komşu olmanın ne manaya geldiğini de bilirler ve kavramış olurlardı. Aynı şekilde Melek-i A’la ile arkadaş olmanın saadet ve hazzını tatmanın, meleklere ve peygamberlere yakın olmanın ne demek olduğunu da kavramış olurlar. Aynı şekilde cennet ehlinin derecelerinden farklı farklı oluşlarının ne anlama geldiğini de bilirler, hatta dahası, günün ortasında gökyüzünde pırıl pırıl parıldayan inci misali yıldızı gördükleri gibi birbirlerini görmelerinin de ne demek olduğunu ve nasıl olacağını bilmiş olurlar.

   Sözün özü şu ki, bizim burada daha ele alamadığımız ve söz uzayacağından dolayı değinemediğimiz nice sırların manalarını bu ilim sayesinde görüp öğrenmiş olurlar. 

   Kaldı ki insanlar tasdikten sonra bu konularla ilgili manalar hakkında farklı farklı kanaatlere sahiptirler. Yeter ki bunların asıllarına inanmış olsunlar. Bu asıllara inanıldıktan sonra, farklı makamlar açısından meseleyi değerlendirirler. Kimisi, bütün bu şeylerin birtakım sembol/misal olduğunu kanaatini sergiler. Yüce Allah’ın salih kulları için gözlerin görmediği, kulakların duyamadığı ve hiçbir beşerin hatırından bile geçmediği ve geçiremediği mükafatlar hazırlamıştır. Halk yani insanlar, cennet hakkında sadece birtakım nitelik/özellik ve bazı isimler olarak bir bilgiye sahiptir ve cenneti onlar bu çerçevede değerlendirirler. Kimisine göre bununla ilgili bilgilerin kimisi sembollerden/örneklerden ibaret ve kimisi de o lafızların içerdiği manalara uygun, gerçek bir anlam olarak değerlendirir. Kimine göre de, Aziz ve Celil olan Yüce Allah’ı tanımak ve bilmek, O’nu gereğince bilip tanımaktan aciz olduğunu itiraf ederek konuyu dile getirir. Kimileri de Aziz ve Celil olan Yüce Allah’ı tanıma ve bilmek noktasında çok büyük şeyler iddiasına kalkışırlar. Kimine göre ise, Aziz ve Celil olan Yüce Allah’ı tanımanın sınırı ya da tanımı, sıradan tüm halkın inanç açısından bu alanda ulaşabildiği en son noktadır. Buna göre Allah, vardır, bilendir, her şeye gücü yetendir, her şeyi görendir ve konuşandır.

   Bizim sözkonusu ettiğimiz ilahi sırlara erebilme ve vakıf olma ilmi, gözlerden tüm perdeleri kaldırmaktır. Ki bu sayede bu ilme sahip olan kimseye Hakkın sözkonusu işlerde açıkça görülmesi ve hiçbir kuşkuya meydan bırakılmamasıdır. Aslında, bu, insanın özünde/cevherinde mümkün olabilen bir şeydir. Fakat istenilen şeylerin imkan dahilinde olması ve meselenin kuşkusuz bir şekilde anlaşılabilmesi için kalp aynasının dünya kir ve paslarıyla örtülmemesi ve kapatılması gerekirdi. Eğer bunlar olmasa, sözkonusu görülmesi istenen şeyler gerçek manada öğrenilir ve görülür. Adeta ayan beyan görülen şeyler durumuna gelir. 

   Bizim, ‘ahiret yolunun ilmi’nden anlatmak istediğimiz gerçek şudur: Sözkonusu kalp aynasının dünyanın kirinden, pasından ve her türlü çirkefinden arındırılması, cilalanarak parıldar hale getirilmesidir. Çünkü dünyanın bilinen o çirkefliği, Yüce Allah ile kulu arasında bir perde ve engel oluşturduğu gibi, aynı şekilde Yüce Allah’ın sıfat ve fiillerini tanımada da böyle bir sıkıntıyı, engeli doğurmaktadır. Doğrusu tüm bu çirkefliklerin, iğrençliklerin, kir ve pasın arındırılması, temizlenmesi, ancak kişinin şehevi istek ve arzularını terketmekle mümkündür. Evet müslüman kişi, şehevi her tür aşırı ve şeriata aykırı duygularla isteklerinden vazgeçecek, aynı şekilde peygamberlere, her alanda tabi olacaktır. Dolayısıyla bir müslüman kalbini ne kadar arındırır ve kalbi ne oranda ışıldar/cilalanırsa, ne oranda hakkın çizgisine yürürse, bu noktada manevi hakikatler ve değerler de o ışıl ışıl olan aynadan o nisbette yansır ve belirir.

   İnsanın böyle bir yola erebilmesi, kazanabilmesi de ancak riyazetle/dünyadan el-etek çekmekle sağlanır. Bizim riyazetle ilgili açıklamalarımız ve bu konu ile ilgili detaylı bilgiler yerinde anlatılacaktır. Bu ise ancak öğrenmek ve öğretmek yoluyla kazanılır. İşte bu tür ilimler öylesi bilgilerdir ki, bunları kitapların satır aralarında bulmak imkanı yoktur. Allah’ın bu tür nimetleriyle ilgili olarak herhangi bir şeyin anlatılma imkanı yoktur. Meğer buna ehil birileri olsun. O da böyle ehil olan kimselere katılmak, onlarla ortak hareket etmekle, anlatım yoluyla kazanılabilir. Israrlı bir şekilde bundan ayrılmamak ve devam etmekle kazanılır. İşte bu ilim/bilgi türü öylesine gizli bir ilimdir ki, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) aşağıdaki hadislerinde bu ilme işaret buyurmaktadır. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur:

   




   “Doğrusu gizli hazineler misali öyle bir ilim vardır ki, bunu ancak marifet ehli Allah’ı gereğince bilen ve tanıyan bilebilir. Marifet ehli bu ilim hakkında söz ettiklerinde, onların karşısında bu ilmi ancak kendini beğenmiş mağrur kimseler kabul etmez/anlamaz. Bu ilimden kendisine bilgi/pay verilmiş bulunan herhangi bir âlimi/bilgini sakın olaki küçümsemeyin. Çünkü bizzat Yüce Allah’ın kendisi onu küçümsememiş ve küçümsemediğinden dolayı da ona bu ilmi ihsan etmiştir.”[111] 

   

    
     
      İsra, 17/14.

    

     
      "Bu dünyada, gerek çevrenin olumsuz şartları, gerekse insanın birçok kötü arzu ve ihtirasları, onun kalp ve basiretini/mana gözlerini bağlayabilmektedir. Bu da o kimsenin iyilik ve kötülükleri gereğince öğrenmesine ve görmesine engel olmaktadır. Buna karşılık yukarıda mealini sunduğumuz âyete göre, ahiret hayatında insan, sözkonusu olumsuz etkilerden kurtulacağından, dolayısıyla kendi hesabını yine bizzat kendisi görecektir. Böylece dünyada yaptığı işlerin, amellerinin değeri hakkında hüküm verecektir. Böylece verdiği hükümle ya kendisini temize çıkaracak veya mahkum edecek bir ruh olgunluğuna ermiş olacaktır. (Çeviren)"

    

     
      Ankebût, 29/64.

    

     
      Ebû Abdurrahman Sülemi (Tasavvuf Hk. 40 hadis) kitabında Ebû Hürey-re’den rivayet etmiştir. 

    

   

  

  
  "Bu dünyada, gerek çevrenin olumsuz şartları, gerekse insanın birçok kötü arzu ve ihtirasları, onun kalp ve basiretini/mana gözlerini bağlayabilmektedir. Bu da o kimsenin iyilik ve kötülükleri gereğince öğrenmesine ve görmesine engel olmaktadır. Buna karşılık yukarıda mealini sunduğumuz âyete göre, ahiret hayatında insan, sözkonusu olumsuz etkilerden kurtulacağından, dolayısıyla kendi hesabını yine bizzat kendisi görecektir. Böylece dünyada yaptığı işlerin, amellerinin değeri hakkında hüküm verecektir. Böylece verdiği hükümle ya kendisini temize çıkaracak veya mahkum edecek bir ruh olgunluğuna ermiş olacaktır. (Çeviren)"





 
  Ankebût, 29/64.





 
  Ebû Abdurrahman Sülemi (Tasavvuf Hk. 40 hadis) kitabında Ebû Hürey-re’den rivayet etmiştir. 





 
  İsra, 17/14.








   
   MUAMELE İLMİ

   Bu da muamele ilmidir ki, kalbin hallerinden söz eder. 

   Kalbi ilgilendiren ve aynı zamanda övgüye değer ve kabul gören, güzel şeyleri ise şöyle sıralamamız mümkündür; Şükür, Havf/korku ve Reca/Umut, Rıza, Zühd, Takva, Kanaat, Seha/cömertlik, her halükârda Yüce Allah’a karşı minettar olduğunu bilmek ve bu bilinci taşımak, ihsan, hüsnü zan/insanlar hakkında hep iyi düşünmek, hüsnü Muaşeret/herkesle iyi geçinmek, sıdk/doğruluk, ihlas/samimiyet.

   Tüm bu sözkonusu ettiğimiz güzel huyların ve özelliklerin gerçeğine ulaşmak ve hakikatlerini bilmek ve tanımak, bunların sınırlarını, tanımlarını bilmek ve bu özellikleri insanlara kazandıran sebepleri bilip tanımak, aynı zamanda bunun nasıl ürün verdiğini bilmek ve tanımak, bununla ilgili alametleri/belirtileri bilmek ve anlamak, bir de bu özelliklerden zayıf ve cılız düşenin tedavisinin nasıl olacağını öğrenmek ve bunlar güç kazanıncaya dek gerekenleri yapmak gerekir. Müslüman tüm bu özellikleri sürdürmelidir ki, bu sayede asıl ahiret ilmini elde edebilsin. Bu özellikleri hiç zedelememelidir ki, ahiret ilmi denilen mükaşefe ilmine erebilsin.

   Şimdi de insanda olabilecek kötü özellikleri ve nitelikleri sayalım. Bunları da şöylece özetleyebiliriz: Fakirlik ve yoksulluk korkusu, insanın kendisi için takdir edilene rıza göstermemesi, hep başkalarını aldatmayı düşünmesi ve kin beslemesi, başkalarını çekememesi, hileli ve yanlış işlere kalkışması, hep üstünlük peşinden koşturması, herkes tarafından övülmeyi arzulaması, bolluk ve huzur içerisinde uzun bir ömürle hayat geçirmeyi arzular olması, kibir ve gösteriş sahibi olması, öfke taşıması büyüklük peşinden koşması, başkalarına karşı hep düşmanlık dolu olması, başkalarına karşı kin kusması, tamah sahibi olması, cimri olması, kötü ve şımarık olması, zenginlere karşı saygılı olması, fakirleri hep aşağılaması, kendini beğenmişlik, kibir, gurur ve büyüklük taslayarak kendisi dışındaki herkesi aşağılaması, hep üstünlük yarışına girmesi, varlığına mağrur bulunması, hakkın karşısında büyüklük taslaması, kendisini ilgilendirmeyen boş şeylerle uğraşıp durması, aşırı şekilde olur olmaz konuşması ve her şeye, her işe karışması, boş yere konuşup durması, halk görsün diye süslenmesi, insanlara karşı yağcılık etmesi, kuyruk sallaması, kendi hatalarını bırakıp başkalarının kusurlarını araştırmakla meşgul bulunması, kendini beğenmişlik, kalpteki hüznü yok etmek, kalpten huşuu atmak, birinden bir aşağılanma gördüğünde intikam duygusuyla yanıp tutuşmak, hakka karşı aynı duyarlılığı göstermemek ve bundan uzak durmak, adamın yüzüne karşı dost görünerek ona karşı asıl düşmanlığı içinde gizli tutmak, Yüce Allah’ın kendisine vermiş olduğu imkanların yine Allah tarafından elinden alınma konusunda bir endişeye kapılmamak ve bu konuda kendinden emin gözükmek, yaptığı ibadetlere güvenmek, hep başkalarının başına çorap örmeyi istemek, hep ihanet, hep aldatma peşindedir. Uzun emeller peşinden koşturur, katı yüreklilik en başta gelen vasfıdır, sertlik adeta karakteri haline gelmiştir, dünyalıklarla mutlu olmak, onların yok olmasına büyük üzüntü duymak, halka karşı yakınlık göstermek, onların yokluğunda ise büyük bir panik yaşamak, sertlik, katılık, acelecilik, hafifmeşreplik, hâyâsızlık, merhametsizlik gibi tüm bu kötü nitelikler de, insana ilahi hikmetlere erme yollarını kapatır ve engel oluşturur.

   İşte bu ve benzeri kalbe ait kötü özellikler, insan gönlüne fenalıkların, kötülüklerin ekilmesini sağlarlar, insan gönlünde hep kötü işlerin bitmesine sebep olurlar. 

   Bu saydığımız kötü hasletlerin zıddı ise makbûl olan davranışlar ve niteliklerdir. Bunların kaynağı da Allah’a kulluk ve O’na itaattir, kişiyi Allah’a yaklaştıran ibadetlerdir. Dolayısıyla bu saydığımız niteliklerin sınırlarını bilmek ve tanımak, nerede başlaması ve hangi noktada durmak gerektiğini bilmek, bunların gerçekliklerini bilmek ve tanımak, bunlara ait sebepleri bilmek ve tanımak, bunların meyve ve ürünlerinin nelerden ibaret bulunduğunu bilmek, tedavi yollarını ve yöntemini bilmek demek, ahirete ait ilmi bilmek ve tanımak demektir. Aslında ahiret âlimlerince /Ehlullah’a göre bu ilmin öğrenilmesi farz-ı ayndır. Buna sırt çeviren ve önemsemeyenler de helâk olucudurlar. Helâkları ise ahirette Melikler Meliki/Padişahlar Padişahı Allah’ın tokadıyla olacaktır. Nitekim zahiri ameller/görünürde yapılması gerekenleri yapmayanlar nasıl ki dünya idarecilerinin tokadı altında ezilirlerse ve dünya âlimlerinin fetvasına göre boyunları vurulursa, işte bu ilme sırt çevirenlerin de akıbeti kıyamet gününde hakimler hakiminin huzurunda, O’nun tokadını yemek olacaktır. Buna göre dünya hukukçularının görevi, dünyanın doğruluğu ve düzenine oranla farz-ı ayn olan ilimlere ve görevlere zahiri manada bakıp değerlendirirlerken, ahiret âlimleri/ehlullah ise ahiret hayatının salahı ve sağlığı için, bu dünyaya/ahirete izafetle, buna ait ilimlere ve görevlere bakarlar.

   Herhangi bir fakihe/hukukçuya burada sözkonusu ettiğimiz nitelikler hakkında bir şeyler sorulunca, örneğin ihlastan, ya da tevekkülden veya riya/gösterişten kaçınma yollarından sorulsa, o bunlara herhangi bir cevap veremez ve duraklar. Oysaki bunlar, insanın helâkine sebep olan, ihmali halinde insanı uçuruma yuvarlayan, ahiret hayatını zehir eden farz-ı ayn görevler öğrenilmelidir.

   Diğer taraftan aynı fakihe/hukukçuya lian[112], zıhar[113], yarış ve atıcılık konusunda bir soru yöneltilse, o bu sorulara ciltler dolusu cevaplar verir, öyle detay bilgiler ve öylesi inceliklerden söz eder ki, bu detayların üzerinde asırlar geçse bile, bu detay bilgilerin hiçbirine ihtiyaç duyulmaz. O ciltler dolusu bilgilere gerek bile duyulmaz. Böyle bir bilgiye ve detaya ihtiyaç duyulduğunu varsayarsak bile, mutlaka bir belde içerisinde sözkonusu problemi çözebilecek birileri/fakih bulunûr ve o da bu görevi yerine getirir. Dolayısıyla işi bu kadar ileriye vardırarak kişinin kendisini yormasına da bir gerek yoktur. Gecesini gündüzünü vererek fazlaca uğraşmasına ihtiyaç kalmaz. Durum böyle olmasına rağmen yine de bu fakihler hiç ara vermeksizin gecelerini ve gündüzlerini bu işe ayırıyor, bunları ezberliyor, bununla ilgili çalışmaları yapıyor ve fakat buna rağmen dinî açıdan çok daha önemli olan ve kişinin kurtuluşu için gerekli olan işlerden de habersiz yaşıyor. 

   Eğer bu alanda çalışma yapanlara, neden bu kadar işi aşırılığa vardıracak noktaya götürüyor ve niçin bu kadar çalışıyorsunuz, türünden bir şey sorulsa, verdikleri cevapları şöyledir; “Benim bu yaptığım çalışma ve uğraşım, din ile alakalı olmasındandır. Çünkü bu, farz-ı kifâye olan bir ilimdir.”

   Fakih/hukukçu yukarıdaki türden bir cevap vermekle, sözkonusu ilmin öğrenimini farz-ı kifâye olarak göstererek, konuyu hem kendi zararına ve hem de başkalarının zararına olabilecek şekilde birbirine karıştırmaktadır. Oysa zeki olan ve uzağı görebilen bir kimse, şunu sorgular: Eğer adamın gerçekten amacı, farz-ı kifâye olan hususlarda gerekeni yapmak ve hakkı yerine getirmekse, mutlaka farz-ı ayn olan şeylere öncelik tanırdı. Hatta nice kifâye olan farzlar var ki, bugün neredeyse onların gereğini yapanlar yok gibidir. O zaman bu tür kifâye farzlara öncelik tanırlardı ya da tanımaları gerekirdi. Nitekim öyle beldeler var ki, müslümanların muayene ve tedavilerini yapabilecek tek bir doktorları yok. Varolanlar ise, gayri müslim azınlıklardan.

   Oysa ki fıkhî hükümler açısından, ihtiyaç duyulduğunda ve kendilerine başvurulması gerektiğinde, tıp ile ilgili konularda bu gayrimüslim doktorların şahitliklerinin kabulü caiz değildir. Durum böyle olmasına rağmen, işin en acı yanı bugün müslümanlardan bu alanlardaki bir eğitimle uğraşan ve tıp ilmini edinen kimseyi de göremiyoruz. Gördüğümüz tek şeyin, bu kimselerin hep fıkıh ilmi üzerinde ağırlıklı olarak çalışma yaptıkları ve mesailerini hep bu alan üzerinde yoğunlaştırdıklarıdır. Özellikle de cedel/mantık ve kelâm ilmiyle ilişkili konularla zamanlarını harcamaktadırlar. Oysa ki hemen hemen her bir beldede fetva ve meydana gelen olaylara cevap verecek ve bunlarla ilgilenecek fakihlerle dopdoludur. Bunlarsız hiçbir belde gösterilemez. 

   Gerçi ben bir türlü anlam veremiyorum, keşke anlayabilseydim. Bugün ülke içerisinde birtakım kimseler farz-ı kifâye ilimlerle uğraşıp dururlarken, hâlâ din bilginleri/fakihler nasıl oluyor da, böyle bir aşırılığa cevaz veriyor ve imkan tanıyorlar bilemiyorum? Oysa diğer tarafta yapılması gereken ve aynı zamanda önem arzeden farz-ı kifâyeler varken bunlarla ilgilenen hiç kimse neredeyse yok gibi…

   Acaba bunun sebebi tıp ilmini yapan bir kimse kolay kolay vakıflarla alakalı bir konuda mütevelli[114] olamıyor mu, böyle bir görev üstlenemiyor mu, ya da bir doktor, vasiyet türünden işlere bakmaz diye mi veya bir doktor yetim mallarıyla ilgilenemez diye mi bu ilim bir kenara itiliveriliyor? Ya da doktor olan bir kimse kadılık/yargılama görevini üstelenemez mi, hükümete ilişkin bir vazife alamaz mı, böyle bir sanat /görev nedeniyle kendi akranı ve yaşıtları arasında ileri kademelerde bir görev alamaz diye mi düşünüyor veya bu sayede düşmanlarına herhangi bir üstünlük elde edemez diye mi, bu saha benimseniyor? Neden?

   Yazık ki ne yazık! 

   Din ilmi, iyi niyet taşımayan âlimlerin yüzünden neredeyse ortadan kalkmış gibidir. Doğrusu müslümanların işi sadece Allah’a kalmıştır ve Allah da onların yardımcısıdır. Doğrusu Rahman olan Yüce Allah’ın gazabına sebep olan böylesi bir aldanıştan ve gururdan Allah’a sığınırız. Çünkü yegane sığınılacak O’dur. Şeytanın bize gülmesine meydan verecek durumlardan yine Rabbimize sığınırız. 

   Zahir âlimlerinden, batın âlimlerinin değerini bilip takdir edenler, hem batın âlimlerinin ve hem gönül erlerinin değerlerini açıkça itiraf ve ikrar[115] ediyorlar. Çünkü bu ikrarda bulunanlar, zahir âlimlerinden gerçekten takva sahibi olan kimselerdir. Nitekim İmam Şafiî (radıyallahu anh), bir şey öğreneceği kimsenin önünde tıpkı öğrenim çağındaki çocukların öğretmenlerinin karşısında diz çöküşü gibi çöküyor ve sorular yöneltiyor, cevaplarını dinliyordu. Bu arada, bazı kimseler: “Senin gibi âlim bir zat, böylesi bir bedeviden bir şeyler sorup öğreniyor öyle mi?” diyerek adeta durumunu yadırgamışlardır. Ancak o büyük insanın verdiği cevap şöyleydi:

   “Doğrusu bu adamcağız, bizim bilemediğimiz ve hakkında gaflete düştüğümüz şeyleri bilen bir zattır.”

   Nitekim Ahmed b. Hanbel ile Yahya b. Maîn, her ikisi de Marûf Kerhî’nin sohbetlerine katılırlardı. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmamış mıydı; Kendisine: 

   «Allah’ın kitabında ve Rasulünün Sünnetinde bulamadığmız bir durumla karşı karşıya kaldığmızda, ne yapalım?» diye sorulması üzerine, O (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur:

   

   “Durumu salih olan kimselere sorun ve onlarla birlikte o konuyu istişare edin/onlara danışın”[116] 

   İşte bu gerçeğe binaendir ki, “Zahir âlimleri, dünyanın ve hükümranlığın süsüdür, batın âlimleriyse göğün ve melekut âleminin süsüdür” denmiştir.

   Cüneyd Bağdadi diyor ki: 

   “Benim şeyhim Seriyyüssakatî bana dedi ki: ‘Sen yanımdan ayrılıp gittiğinde, kimlerle oturacaksın/hangi mecliste oturup kalkarsın?’ Ben de ‘Senden ayrılınca Haris Muhasibi’nin meclisine gidip katılırım’ dedim. Bunun üzerine bana şöyle dedi: ‘Onun ilminden yararlan, onun edebinden al, Fakat onun kelâm hakkında söyledikleriyle kelâmcılara olan hücumuna aldırma.’ Sonra tam ayrılıyordum ki, arkamdan şöyle seslendiğini duydum: ‘Allah seni öncelikle hadis âlimi bir sofi kılsın ve fakat Rabbim, sofiliği önde tutan bir hadisçi kılmasın.’ ”

   Cüneyd, bu ifadeleriyle Şeyhi Seriyyisakatî’nin, bir kimsenin önce hadis ve diğer ilim alanlarında gerekli manada bilgi sahibi olduktan sonra, tasavvufa yönelirse, o kişinin ereceğine işaret ediyor. Oysa bir kimse ilim öğrenmeden önce tasavvufa yönelecek olursa, kendi hayatını tehlikeye atmış olur. İşte bu gerçeğe bizim dikkatimizi çekmiş bulunuyor.

   BİR SORU VE CEVABI

   İlimlerin bölümlerine ilişkin bilgi verilirken, kelâm ve felsefeden de söz edilmişti. Fakat bunların iyi ve kötü yanlarının bulunduğunu neden orada açıklamadınız, oysa bunun böyle olduğu açıklanmış oldu. Buna ne diyeceksiniz?

   Bizim bu soruya karşı cevabımız şöyle olacaktır. Bir defa şu gerçeği iyice bilmelisin ki, kelâm ilminin kapsamı içine aldığı ve insanların kendisinden yararlandığı delillerin tümünü zaten Kur’an ve hadis kapsamı içine almış bulunmaktadır. Kur’an ve hadisin öngördüğü delillerin dışında kalan hususlar ya:

   a- Kötülenmesi ve yerilmesi gereken birtakım mücadelelerdir ki, yakında ele alacağımız gibi bu tür şeyler birtakım bid’atlerdir, dinde yenilikçiliktir/din olmayan bir şeyi din gibi göstermektir. Ya da:

   b- Birtakım gürültü ve patırdıya dayanan ve fırkaların birbirleriyle çelişen söz ve davranışlarıdır ve birtakım olur olmaz uzun uzun gerekçeler ileri sürerek, kendilerince savunma adını verdikleri hezeyanlardan ibaret şeylerdir, çoğu da saçmadır ki, insan tabiatı bu gibi şeylerden adeta iğrenir. Kulaklar bunları dinlemekten rahatsızlık duyar. Kimisi de hiç de din ile bir alakası bulunmayan ve ilk asırda/İslâm’ın altın çağında hiç de alışılmamış olan ve dinden olmayan şeyleri gündeme getirerek ortalığı bulandırmaktır. Oysa bu gibi, din ile herhangi bir alakası bulunmayan şeylerle uğraşıp durmak, tümüyle bid’atlere dalmaktan başka bir şey değildir. Dün bu gibi şeyler tamamen bid’at olarak değerlendirilirken, bugün ise bid’atlerle ilgili hüküm ve kanaat değişmiş bulunmaktadır. Günümüzde dinden olmayan ve kitap ile sünnetle herhangi bir bağları bulunmayan ve hatta insanları kitap ve sünnetin gereğini yerine getirmekten uzaklaştıran bid’atler türemiştir. Öyle bir toplum oluştu ki, bid’atlere ilişkin eserler meydana getirdiler, Kitap ve Sünnet konusunda şüphe oluşturdular, öyle ki dün sakıncalı görülen bu türden şeyler bugün adeta zorunluluk hükmünü almış bulunmaktadır, neredeyse bunlara hemen her yönüyle izin verilir olmuştur. Öyle ki bu kelâm ilmi de bir bakıma farz-ı kifâye ilimler arasında girmiş oldu. Bu farz-ı kifâye olan kısmı, ancak kendisiyle İslâm ile alakası bulunmayan bid’atleri önlemek içindir. Yani ortada dine değil de bid’atlere davet edenler çoğalınca, bu takdirde kelâmın bu faydalı olan ve farz-ı kifâye dediğimiz kısmına karşı koymak zarureti doğmuş oldu. Bu da ileride üzerinde duracağımız gibi, belli bir sınır ve çerçeve içerisinde mümkündür ki, biz bu noktayı hemen bu bölümün ardından açıklamaya çalışacağız. Eğer Rabbim izin verirse ilgili bölümde bu gerçekleri öğrenmiş olacağız. 

   Felsefeye gelince, bu kendi adına bağımsız/başlı başına bir bilim dalı değildir. Aksine felsefe dört başlık altında ele alınır:

   1- HENDESE-MATEMATİK/HESABA DAYANAN İLİM

   Daha önce de geçtiği gibi bu her iki ilim dalı da mübah olan ilimlerdendir. Öğrenilmesinde ya da öğrenilmemesinde herhangi bir sakınca bulunmayan bir ilimdir. Hiç kimse bu ilimleri öğrenmekten menedilemez. Ola ki adam bu iki ilmi öğrenerek bununla kötü bir amaç peşinde olacaksa, arzu edilmeyen ilimleri öğrenmeye kalkışacaksa, o zaman bu iki ilim, böyle mayası bozuk kimselere öğretilemez, onlar bu iki ilimden menedilirler. Çünkü bu iki ilmi öğrenen birçok kimse, bu sebeple bid’at yollara sapmaktadırlar. Bu açıdan bu iki ilimi öğrenmekten zayıf karakterli olanlar menedilirirler. Yoksa bu iki ilim dalının bizzat haram olma gibi bir durumları yoktur. Kişiler eğer karakteri bozuk ve zayıf iseler o zaman onlara bu ilim yasaklanmalıdır. Bu, tıpkı şuna benzer; henüz yüzme bilmeyen bir çocuğu, nehir ya da deniz kenarlarında dolaşmaktan ve oynamaktan menedilmesi gibidir. Aksi takdirde ola ki çocuk nehre düşer ve bu, onun hayatının sonu olur. Örneğin henüz İslâm’ı yeni kabul etmiş bir kimsenin küfür toplumu içerisinde bulunması halinde, tekrar küfre düşebilir endişesiyle, o kimseyi o toplumdan uzaklaştırmak gibi. Kaldı ki güçlü olan bir kimse onlarla beraber bulunmasında, ona herhangi bir zarar vermeleri mümkün değildir.

   2- MANTIK İLMİ

   Bu, felsefenin bir kolunu oluşturmakla birlikte, delilin şeklinden ve şartlarından söz eder, aynı şekilde delil ile ilgili tarifi verir. Bu itibarla sözkonusu her iki husus da kelâm ilminin konuları içerisine dahildirler.

   3- İLAHİYAT İLMİ

   Bu ilim dalının konusu Yüce Allah’ın zatı, sıfatlarıdır. Bu yönüyle yine kelâm ilminin konuları içerisinde yer alır.

   Felsefecilere gelince; onlar, bu ilimlerden farklı bir tarzda, bir yöntem geliştirmiş değiller. Aksine onlar öyle birtakım ekoller oluşturdular ki, bu ekollerin ya da mezheplerin bir kısmı küfür ve bir kısmı da bid’at ekolleridir/mezhepleridir. Örneğin Mutezile mezhebi de bağımsız bir ilim dalı oluşturmuş bir ekol değiller. Aksine bunlar da aynı zamanda kelâmcıların bir kolunu/grubunu oluştururlar. İşte felsefeciler de aynen böyledirler. Dolayısıyla araştırmacı ve incelemeci kimseler, bu alanda kendilerince oluşturdukları birtakım batıl mezhepler/ekollerle bir ayrılık/bağımsızlık kendilerince oluşturmuşlardır. İşte felsefeciler de bu kısma bu açıdan dahildirler. 

   4- TABİAT İLMİ/FİZİK/FEN 
İLE ALAKALI BİLİM DALLARI:

   Bu ilim kollarından kimi kollar vardır ki, bunlar şeriata/dine ve hak olan dine aykırıdır. Hatta bunlara ilim olarak bakmak da doğru değildir. Bu açıdan da ilim bölümleri içerisinde bunlara yer verilmemiştir. Çünkü bunlar ilim/bilim değil, cehalettir/hakka karşı çıkıştır.

   Bu konu içerisinde yeralan kimi hususlar ise, cisimlerin nitelik ve özelliklerini ele alırlar. Bu cisimlerin hususiyetlerini, nasıl bir evrim geçirdiklerini/değişimlerini ve farklı şekillere dönüşmelerini anlatırlar. Bunlar da adeta tabiat doktoru gibidirler. Yani bu açıdan kendilerini doktorlara benzetirler; ama, bu grubun doktorlardan ayrıldığı özellik, doktorların insan bedeniyle ilgili oluşlarıdır. Oysa tabiat bilimcileri, tüm cisimlerle ve onların oluşumuyla ilgilenirler. Onların değişimlerini ve hareketlerini izlerler. Ancak tıbbın buna bir üstünlüğü bulunmaktadır. Çünkü insanlar bu ilme muhtaçtırlar.

   Oysa tabiatçıların bilim alanlarına gelince, insanların pek fazla buna ihtiyaç duydukları söylenemez.

   Şimdi yaptığımız bu açıklamaların ışığı çerçevesinde şunu söyleyebiliriz; kelâm ilmi, kifâye farz olarak sayılan ilimler arasında bu ilim de yer alır, bu tür sanatlar içerisinde kelâm ilminin de yeri vardır. Çünkü kelâm ilminin görevi, halkın kalbini bid’atçıların tahribatından korumak ve kollamaktadır. Bu ilme olan ihtiyaç, sadece bid’atlerin ortaya çıkmasıdır. Bu adeta, hacca gidecek olan bir kimsenin, yol güvenliğini sağlamak ve tedbir almak için, haramilerden ve yol kesicilerden emin olmak maksadıyla, yol güvenliğini sağlamak amacıyla çokça güvenlik elemanını görevlendirmenin bir ihtiyaç haline gelmesine benzer. Eğer gerçekten yaya olarak hacca gidilirken yol güvenliği sağlanmış olsa, ya da herhangi bir çapulculuk hareketinin olmayacağı bilinse, ayrıca güvenlik elemanı çalıştırmak ihtiyacı kalmaz ve bu da hac yolculuğu şartlarından biri haline de gelmez. İşte bu örnekte de görüldüğü gibi, eğer bid’atçı gerçekten bid’atlerini terk eder ve böylece İslâm’a bir tahribat vermekten sakınır olsaydı, o takdirde, bunlara cevap ve delil yetiştirmek için aşırı bir çabaya gerek duyulmayacaktı ve sahabe döneminde ele alınan deliller ne idiyse, sadece bunlarla yetinilirdi. 

   Madem ki durum bu anlattığımız gibidir. Buna göre kelâm bilginleri, dindeki sınırlarının ve yerlerinin hangi noktaya kadar olacağını iyi bilmelidirler. Diğer temel bilimler yanında kelâm ilminin konumu, hac yolunda, gözetmen/koruyucu-emniyet görevini yapan nöbetçi gibidir. Dolayısıyla kelâmcının da konumu aynen böyledir. Asıl görevi koruma olan ve güvenlikten sorumlu bulunan birilerinin bu görevini unutarak, kendini böyle bir sorumluluktan azade kabul ederse, o kişi, hacca gidenlerden sayılmaz ve onlardan olmamış olur. Eğer bir kelâm bilgini de asıl görevi olan münazara/tartışma ve müdafaa/savunmayı bir kenara bırakırsa bu durumda, kendisi bir ahiret yolcusu olmamış olur/o yola girenlerden sayılmaz. Evet, eğer kelâm bilgini/kelamcı kalbe ait vazifelerinde ihmalkârlık gösterir ve bununla meşgul olmaz, onun ıslahı için gayret göstermezse, esas itibariyle böyle bir kelâm bilgini din âlimleri kategorisinden sayılmaz.

   Kelâm bilginlerinin alanı içerisinde yer alan konular, sıradan insanların da ortak konusu olan inançla ilgili meselelerdir. Çünkü bunlar kalp ile dilin görünürdeki görevleri kapsamındadırlar. Ancak kelâm bilgininin sıradan müslümandan ayrıcalığı, kendisinin mücadele/tartışma ve koruyuculuk sanatı sebebiyledir. Oysa ki Yüce Allah’ı, sıfatlarını ve fiilerini tanımak, öğrenmek ve aynı zamanda bizim işaret ettiğimiz tüm meseleleri bilmek ve tanımak kelâm ilmi sayesinde değil, ancak mükaşefe/ilahi sırlara erebilmeyle mümkündür. Bu sayede bunların bilinmesi ve tanınması sağlanabilir. Hatta diyebiliriz ki, kelâm ilmi, bu gerçeklere vakıf olabilmenin önünde bir engeldir. Bunu başarabilmenin yolu sadece mücahede iledir ki Yüce Allah bunu hidayet için bir giriş kılmıştır. Çünkü Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Bizim uğrumuzda cihad edenleri elbette kendi yollarımıza eriştireceğiz. Hiç şüphe yok ki Allah iyi davrananlarla beraberdir.”[117]

   BİR SORU VE CEVAP

   Burada şöyle bir soru akla gelebilir ve diyebilirsin ki; “Anladığmız kadarıyla sen, kelâmcıların görevinin, halkı bid’atçilerin meydana getirdiği ve getireceği kargaşalardan ve yanlış inanç temellerinden korumak ve kollamak gibi bir şeyle sınırladın. Tıpkı hac yolunda hacıların yağmalardan korunabilmesi ve yol güvenliğinin sağlanması için, güvenlik görevini yapan kimsenin yapacağı şey ne ise, kelâmcıların da görevi onun gibi bir şeydir, demeye getirdin. Bunu böyle bir sınırlamayla ortaya koyduğun gibi, fakihin/hukukçunun da görev sınırını, halk içerisinde birbirlerine karşı düşmanca hareket edebilecek olanlar karşısında sultanın gerekeni yapmak için gerekli kanunların hazırlanmasını sağlamak ve korumak olarak belirledin.

   Şimdi bu iki derecenin din karşısındaki yeri oldukça düşük gözükmektedir. Çünkü temel olan dinî ilimlere oranla bu ikisine nisbet edildiğinde, bu ikisinin daha düşük bir düzeyde olduğu anlaşılıyor. Oysa ümmet içerisinde fazilet açısından en üstün olarak kabul edilenler, hem tanınmaları ve hem taşıdıkları değerleri açısından fakihler/hukukçular ile kelamcılardır. Bu iki kesim ilim sahipleri diğer insanlara göre Allah katında en değerli ve makbûl olan kimselerdir.

   Şimdi din ilmine nisbetle veya din ilmine oranla nasıl olur da bu iki mertebedeki insanların derece bakımından en alt derecede kabul edilebilir ki? Bunu bize açıklar mısınız?”

   Eğer insanlar, hakkı bilme ve tanıma noktasında, adamlara ve sözde bilginlere göre tanımaya kalkışırlarsa, o takdirde sapıklığın ve dalaletin bataklığında yuvarlanıp dururlar. Önce hakkı bil ve tanı ki sonra bu bilgiye dayanarak hak ehlini tanımış olabilesin. Eğer gerçekten sen hak yolunun yolcusu isen, öncelikle yapman gereken budur. Eğer sen hep taklit ve taklitçilikle yetinirsen ve insanların halk arasındaki şöhret ve ünlerine göre, onların dereceleri de bu şöhretlerine göre değerlendirilirken, bunlarla yetinirsen,o zaman şu gerçeği asla gözardı etmemelisin. Sahabenin değeri ve elde ettikleri mevkiler, sizin sandığınız bu ilimler sayesinde değildi. Dolayısıyla sizin öve öve dillerinizden düşürmediğiniz bu kimseler bile, sahabenin her bakımdan kendilerinden önde ve üstün olduklarında ittifak etmişlerdir. Oysa sizin bu üstün derecede gördükleriniz, sahabenin ulaşabildiği en üst dereceye hiçbir kimsenin ulaşamayacağında da ittifak etmişlerdir ve hatta onların ayaklarının tozuna bile eremeyeceklerini ifade etmiş ve bu görüşte birleşmişlerdir. Oysa sahabenin elde ettiği bu üstünlükler ne kelâm ne de fıkıh sayesindeydi. Aksine onların tüm elde ettikleri dereceler, ahiret yurduna ilişkin ilim ve bu ahiret yurdunun gösterdiği ilmin yolunda yürümekle elde edilmiştir. 

   Hatta Hz. Ebû Bekir’in üstünlüğü ve değeri ne fazla olarak tuttuğu oruç ne kıldığı namaz, hatta ne de Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’tan yaptığı fazlaca rivayet, ne fetvalar ve ne de kelâm sayesinde değildir. Ancak o elde ettiği tüm değerleri, gönlünde yerleştirdiği ve ilahi nûr ile aydınlattığı bir mana ile kazanabilmiştir. Nitekim Hz. Ebû Bekir’in bu üstünlüğüne Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bile hadisleriyle işaret buyurarak dile getirmiştir.[118]

   İşte senin tüm çaban ve gayretin bu sırrı elde etmek olmalıdır. Çünkü bu sır, en değerli mücevher ve en nadide incidir. Sen birtakım insanların bazı sebeplere ve gerekçelere dayanarak üzerinde anlaşmaya vardıkları, onu saygıyla karşılamaları gibi hususları şöyle bir kenara bırak. Biz o detaylar üzerinde durursak, bu iş uzar gider. Bilindiği gibi Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) vefat ettiği sırada, binlerce sahabesi arasında bu olay cereyan etmişti -Allah onlardan razı olsun-. Hepsi de Allah’ı bilen manada ilim sahibiydiler. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) da onların tümünü sena ederek övmüştür. Oysa aralarında bizim bugün bildiğimiz manada kelâmcılar, kelâm ilminin inceliklerini bilenler yoktu. Kaldı ki içlerinden hiçbirisi de kendisini fetva verme işine adamış biri değildi. İçlerinden fetva verenlerin sayısı on sayısının biraz üzerinde idi. Nitekim Hz. Ömer’in oğlu Abdullah da bu on sayısından biriydi. İbn Ömer, kendisine herhangi bir konuda bir fetva sorulduğunda, soruyu soran kimseye şöyle derdi:

   “Emir olan filan kimseye git, çünkü o halkın problemlerini çözmek üzere görev üstlenmiştir. Bunun vebalini/sorduğun fetvayla ilgili hukuki sorumluluğunu onun omuzlarına yükle!” 

   Hz. Ömer’in oğlu Abdullah yukarıdaki uyarısıyla, fetva verme işinin, yargı ile ilgili olsun ve benzeri herhangi bir hükümle alakalı bulunsun, tüm bu manadaki fetvaları verebilme görevinin devlet idaresini omuzlayan yetkililerin ve velayet yükümlülüğünü üstlenenlerin vazifesi ya da vazifeleri arasında olduğunu vurgulamak istiyordu.

   Hz. Ömer (radıyallahu anh) vefat ettiğinde, Abdullah b. Mesûd (radıyallahu anh) onun ölümü üzerine üzüntüsünü şöyle dile getiriyordu:

   “Ömer’le birlikte ilmin onda dokuzu da ölmüş oldu.”

   İbn Mesûd’un böyle hayıflanması üzerine kendisine: “Sen mi bunları söylüyorsun? Oysa ki henüz aramızda sahabenin büyükleri bulunmaktadır, neden böyle konuşuyorsun?” diye sorulması üzerine, şöyle demiştir:

   “Ben bu hayıflanmam ve üzüntümle, fetva ve ahkam ile alakalı bilgiler yok olup gitti demek istemedim. Benim demek istediğim, onunla birlikte Allah’ı bilme ve tanıma/mana ilmi yok olup gitti. İşte üzüntüm bu yüzdendir.”

   Şimdi sen, İbn Mesûd, söylediği bu ifadeleriyle kelâm ve cedel sanatını murad ettiğini mi sanıyorsun? O halde sana ne oluyor ki, sen kendisiyle ilmin onda dokuzu ölen Hz. Ömer’in o onda dokuz ilmi öğrenme gayretine düşmüyorsun? Neden bu noktada çaba göstermiyorsun? Oysa ki bizzat Hz. Ömer (radıyallahu anh)’in kendisidir, kelâm ve mantık kapısını kapatan. Nitekim Hz. Ömer (radıyallahu anh), Yüce Allah’ın kitabından iki âyetin birbiriyle çelişik olduğunu bir soru ile kendisine yönelten Sabiğ adındaki (fitneci) kişiyi, elindeki kamçısıyla cezalandırmış ve aynı zamanda kendisini oradan uzaklaştırarak, sahabeye de onunla tüm bağlarını koparmalarını istemiştir.

   Bir de sen, “Bilginler arasında şöhret sahibi olanlar fakihler/hukukçular ile kelâmcılardır” diye bir şey söyledin. Şimdi bu konuda kulaklarını iyice aç ve dinle!

   İnsanı Allah katında üstün bir noktaya getiren ve ona değer kazandıran şey başkadır. Fakat halk arasında insanın şöhret sahibi olarak ün yapması başka bir şeydir. İkisi bu manada aynı değerde olmadıkları gibi aynı şey de değiller. Bilindiği gibi. Hz. Ebû Bekir Sıddık’ın şöhreti -Allah ondan razı olsun- hilafetiyledir. Oysa onun fazileti ve üstünlüğü ise, kalbinde yerleşen o ‘gizli’ denilen sırdır. Hz. Ömer (radıyallahu anh)’in şöhreti, güttüğü siyasete dayanır. Oysa Hz. Ömer’in faziletine gelince, kendisiyle birlikte toprağa verilen ilmin onda dokuzuydu. Çünkü o, velayeti sebebiyle bu sayede Allah’a yakın olmayı amaçlıyordu. Evet Hz. Ömer velayet yetkisiyle, adaletiyle, halka karşı şefkat ve merhametiyle Allah’a yaklaşmayı amaç edinmişti. İşte bu, insanın gönlünde gizli olan bir mana işidir/batın işidir. Sır ile alakalıdır.

   Hz. Ömer’in görünürdeki fiillerine gelince; o, zahirî şöhret, şan, isim, makam ve mevki gibi hususlar dünyalık peşinde koşturanların tümünde vardır. Çünkü şöhret sonuçta insan için helâke sebep olan bir hastalıktır. Felaket getirir. Bunun zıddı olan fazilete gelince bu bir gizdir ki, buna hiçbir kimse muttali[119] olamaz. Ancak tadan bilir. Buna göre ister fıkıh bilginleri/hukukçular olsun ve ister kelâm bilginleri olsun, tıpkı halifeler/idareciler, yargıçlar ve diğer ilim adamları gibidirler. Ancak bunlar kendi aralarında gruplara ayrılmış bulunmaktadırlar. Bunlardan kimileri başka amaçların peşinden giderlerken, kimileri de Allah’ın rızasını ister. 

   Bu sınıfa girenler edindikleri ilimleriyle, verdikleri fetvalarıyla Allah’ın rızasını murad ederler. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın da sünnetinin müdafaasını üstlenirler. Bu ilim ve fetvalarıyla herhangi bir gösteriş, bir ilan peşinde değiller. İşte böyleleri Allah’ın rızasını ve hoşnutluğunu arayanlardır ve bu manada gönül erleridir. Böylelerinin Allah katındaki değerleri, bildikleriyle/ilimleriyle amel etmeleri, bildiklerini pratiğe dönüştürmeleri sayesindedir. Fetva ve görüşleriyle de her şeyden münezzeh olan Yüce Allah’ın rızasını güderler. Bu açıdan her ilim/bilgi ameldir/pratiğe dönüşendir. Çünkü bu, kazanılan bir eylemdir. Oysa ki her bir amel ilim demek değildir. Örneğin doktor edindiği ilmi/ sayesinde Allah’a yakınlaşmayı elde eder ve bu gücü kazanır. Dolasıyla doktor edindiği ilmi sebebiyle mükafat kazanır. Çünkü o bu ilmi, Allah için pratiğe dönüştürmek ve yararlı olmak için değerlendirmektedir. Aynı şekilde egemen güç ya da devlet idarecileri de Allah ile kulları arasında birer aracıdır. Dolayısıyla devlet idareciliğinde hakkaniyete ve adalet ölçülerine uyarak görevini yaparsa, Allah katında O’nun rızasını kazanan ve sevap elde edenlerden olmuş olur. Bunun böyle olması, dinî bir görevi üstlenmiş olması, böyle bir vazifeyi yürütüyor olması sebebiyle değildir. Aksine, kendisine, eğer gereğini yapması halinde, Allah’a yaklaştıran bir vazifeyi gereği gibi yerine getirmesi, bu manadaki bilgi ve becerisiyle Allah’ın rızasını kazanmayı hedeflediği için sevap kazanır ve Allah’ın hoşnutluğuna erer.

   İnsanı Allah’a yaklaştıran ameller üç kısımdır:

   a- Sadece ilim/salt/Soyut anlamda yanlızca ilim/bilgi. İşte bu manadaki ilim, ilahi sırlara vakıf olma ilmidir.

   b- Sadece amel ve pratik uygulama. Örneğin devlet yetkililerinin adil davranması ve bu adaleti insanlar arasında eşit tarzda uygulaması gibi.

   c- Mürekkeb/Karışmış: Hem ilmin ve hem amelin birlikte ele alınmak suretiyle birisi için diğeri feda edilmeden götürülen hizmettir. İşte bu, ahiret yolunu bildiren ilimdir. Dolayısıyla bu ilme sahip bulunanlar, âlimlerden de olabilirler, amel/iş görenlerden de olabilirler. Kısaca hepsinden olabilmektedirler.

   Şimdi bu ölçüler içerisinde kendini şöyle bir kontrol et bakalım. Sen yarın kıyamet gününde Allah adına ilim yapan ve ilmini Allah rızası için hizmete sunan kimseler arasında mısın değil misin? Bunu bir değerlendir. Veya Allah için iş gören/amel edenlerden misin ya da her ikisini de bünyesinde toplayıp her iki manada da kendisini Allah’a adayanlardan mısın? Bu şekilde kendini bir denetle de acaba bu iki gruptan hangisi senin payına düşüyor? Bu, sırf şöhret yapmak için sadece taklide dayanan şeylere göre bunların hangisi sence daha önemli? Kendini bu yerlerden birisine oturt bakalım! Nitekim şair der ki:

   Duyduğun şeyleri bırak da gördüğüne bak bundan ders al

   Güneşin aydınlığı varken, düşme zuhalin peşine orada kal.

   Nitekim biz ileride selef fakihlerinin/hukukçuların hayat hikayelerinden örnekler sunacağız. Göreceksin ki, onlara bağlı bulunduklarını ileri sürenler, aslında onlara zulmetmişlerdir. Dolayısıyla o selef fakihleri yarın kıyamet gününde bu kimselerin amansız hasımları olacaklardır. Çünkü selef âlimleri, edindikleri ilimleri sayesinde sadece Allah’ın rızasını gözetmişlerdir. Nitekim onların hayat hikayeleri, zaten bu kimselerin ahiret âlimleri/Allah erleri olduğuna tanıklık edecektir. 

   

    
     
      Lian: İki kişinin birbirini lânetlemesi. Fıkıhta ise: Karı ile kocanın hâkim huzurunda şer’i usüle uygun olarak dörder defa şahitlikte bulunduktan sonra, nefislerine lânet okumak suretiyle olan yeminleri.

    

     
      Zıhar: Karşılıklı yardımlaşmak. Fıkıhta ise: Bir kocanın, karısını daimi olarak mahremi olan birisinin bakması câiz olmayan bir yerine örnek göstermesi. Meselâ, bir adam karısına, “Sen bana anam gibisin” demesi gibi.

    

     
      Bir vakfın idaresine memur edilmiş kimse.

    

     
      İkrar: Açıktan söylemek. Kabul etmek ve onaylamak. Hakkı itiraf etmek. Karar vermek.

    

     
      Taberani İbn Abbas’tan rivayet etmiştir. 

    

     
      Ankebût, 29/69.

    

     
      “Nevadır” eserinde Tirmizî el-Hakim. Bu söz Ebû Bekr b. Abdullah Müzeniye’ye aittir. 

    

     
      Muttali: Haberli. Bilgisi olan.
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   İSLÂM FAKİHLERİ/ HUKUKÇULARI

   

   Biz şimdi buradan itibaren İslâm fakihlerinin durumlarından söz edeceğiz. Bizim tüm bu anlattıklarımızdan sen de, bizim onları dilimize hedef seçmediğimizi, onlara dil uzatmak gibi bir kastımızın olmadığını öğrenmişsindir. Bizim eleştirimiz; onların mezheplerini benimsediklerini söylemelerine rağmen, söz, davranış ve diğer tavırlarıyla hiç de onlara uymadıklarını sergilemeleridir. Çünkü bunlar ne yaptıkları amellerinde ve ne de gidişatlarında hiçbir zaman onları kendilerine örnek edinmemişler. Söyledikleri sadece laftan ibaret kalmıştır.

   Asıl fakihlere gelince, ki bu kimseler fıkıh bilgisi alanında otoritedirler ve hepsi de halkın önderleridirler. Ben bu ifadelerimle, tabilerinin ve peşlerinden gidip onları izleyenlerin çok olduğu ilim dehalarından, otoritelerinden söz ediyorum. İşte bahsi geçenler beş kişidir:

   1- İmam Şafiî,

   2- İmam Malik,

   3- İmam Ahmed b. Hanbel

   4- İmam Azam Ebû Hanife ve 

   5- Süfyan-ı Sevrî —Allah hepsine de rahmetiyle muamele buyursun.

   İşte yukarıda isimlerini saydığımız beş büyük müctehid imamın hepsi de, ibadetlerine devam eden abidlerdi, dünyaya bel bağlamayan zahidlerdi ve ahiret hayatıyla ilgili ilimleri bilen âlimlerdi. Dünya işlerini bilen ve bu açıdan fıkhî konularda gerçekten otorite olan insanlardı. Onlar fıkıh/hukuk bilgisiyle sadece Yüce Allah’ın rızasını amaçlıyorlardı. Kısaca bu nitelikleri şöyle maddeler halinde sıralayabiliriz:

   a- Bunların hepsi de abid kimselerdi, 

   b- Beşi de zahid idiler,

   c- Ahiret hayatını ilgilendiren ilimlere sahip kimselerdi,

   d- Dünya işleri için yeter manada fıkıh/hukuk bilgisine sahiptiler ve 

   e- Fıkıh/hukuk bilgisiyle sadece Allah rızasını gözetiyorlardı.

   İşte saydığımız bu beş nitelik ya da özellik bakımından günümüz ilim adamları, sadece tek bir özellik ya da nitelikte onlara benzemektedirler, tek bir niteliğe sahip bulunuyorlar. O da fıkıh alanında olmayacak ikinci dereceden meselelerle, belki de olması ihtimali bile olmayan ve sadece varsayımlara dayanan şeylerle aşırı bir şekilde zaman kaybetmeleri ve gereksiz ayrıntılara saplanıp kalmalarıdır. Çünkü asıl geri kalan dört özellik var ya, onlar, ahiret hayatının kurtarılması, insanın orada huzura kavuşması için gereklidir. Oysa söz konusu ettiğimiz bu tek kalan özellik ise, hem dünya ve hem ahiret için geçerli olan ve iki yönlü olan bir özelliktir. Eğer bununla sadece ahiret hayatının kurtuluşu istenirse, bu takdirde bunun dünyanın kurtuluşu için olan faydası azalır. Oysa günümüz âlimleri gözlerini dünyalığa çevirmişler üstüne üstlük adı geçen o beş otorite imama benzediklerini iddia ediyorlar. Bu, hiç olacak bir iş mi? Hiç meleklerle demircilerin birbirlerine kıyaslandığı görülmüş müdür?

   Biz şimdi bu beş imamın hayat hikayesiyle ilgili ve sadece ahiret hayatına yönelik olan onların dört özelliği/niteliği üzerinde duralım. Kaldı ki bu zatları fıkıh/İslâm hukuku alanındaki durumları hakkında zaten söz söylemeye gerek yoktur. Onlar zaten bu alanda gerçekten günümüze bile hâlâ ışık tutan otoritelerdir. Şimdi bu büyük imamların hayat hikayeleriyle ilgili olarak bazı bilgiler aktaralım:

  


   
   İMAM ŞAFİİ (radıyallahu anh)

   

   İmam Muhammed İdris Şafiî (150/767-204/819)’nin abid yani ibadetine düşkün bir zat olduğuna ait delil şu husustur: Anlatılanlara göre; kendisi gecesini üçe taksim edermiş. Gecenin üçte birini ilim öğrenmeye ve araştırmaya, üçte birini ibadet etmeye, geri kalan üçte birini ise uyku ve dinlenmeye ayırırmış. 

   Rebi’in anlattığına göre, İmam Şafiî, Ramazan ayında kıldığı namazlarda Kur’an-ı Kerim’i altmış defa baştan sona okumak suretiyle hatim yapardı. Yine talebelerinden ve arkadaşlarından biri olan Buveyti’nin anlattığına göre, İmam Şafiî, Ramazan ayında her gün olmak üzere günde bir hatim inermiş.

   Hasan el-Kerabîsî de diyor ki: 

   “Ben İmam Şafiî’yle birlikte birçok gece kaldım. Gecenin üçte birine kadar hep namaz kıldığını ve kıldığı her namazda da elli âyetten az olmamak üzere okuduğunu gördüm. Ancak en çok yüz âyetin üzerinde okuduğu olurdu. Namazda iken okuduğu âyetler içerisinden, eğer bir rahmet âyeti geçiyor idiyse, hemen orada durur, Allah’tan kendisini, tüm müslümanlar ve müminler için rahmet etmesini dilerdi. Eğer okuduğu âyetler arasında azap ile ilgili bir âyet geçiyorsa, o âyetlerin geçtiği anda da, sözkonusu azaplardan ve onların dehşetinden kendisi adına ve müminler adına kurtuluş vermesi için Allah’a sığınırdı. Sanki O, korku ile umudu birlikte hep yaşar gibiydi. Elli âyet okuyarak bununla yetinmesi noktasındaki derin bilgisine dikkatinizi çekerim. Çünkü o böylece okuduğu âyetlerin sırları üzerinde düşünüyor, Kur’an âyetlerinden kendisine dersler çıkarıyordu. İşte bu O’nun Kur’an ve Kur’an ilimleri konusundaki derin bilgisinin bir kanıtıydı.”

   İmam Şafiî (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Onaltı yıldan bu yana doyasıya karnımı doyurmadım. Çünkü aşırı yemek yemek insan bedenini ağırlaştırır, kalbi karartır. İnsan zekâsını zedeler, uyku verir, fazla yiyen kimse, ibadetinden de fire verir.”

   İmam Şafi’nin bu hikmet dolu sözleri üzerinde düşünmek gerekir. Çünkü o, aşırı yemek yemenin/oburluğun nelere sebebiyet verdiğini, zarar, sıkıntı ve tehlikelerini bile gösterir. Aynı zamanda ibadet konusundaki hassasiyet ve titizliğine de dikkatinizi çekmek isterim. Çünkü ibadetime engel olur diye, kendisi doyasıya yemek yemekten kaçınıyor. Bilindiği gibi kulluğun başı/temeli az yemekten geçer.

   Yine İmam Şafiî, “Ben ister doğru olsun, ister yalan olsun, hiçbir zaman Allah adına yemin etmiş değilim” diyor.

   İmam Şafiî’nin yemin konusundaki titizliğiyle Yüce Allah’a karşı ne kadar saygılı olduğunu asla unutmamak ve bunu gözardı etmemek gerekir. Bu, onun gerçekten büyük bir ilim adamı, Allah’ın celal ve azametini bilen saygın bir zat olduğunun delili ve kanıtıdır.

   Bir gün İmam Şafiî merhuma bir soru yöneltilir ve fakat kendisi herhangi bir cevap vermeksizin susar. Bunun üzerine: “Allah’ın rahmetine eresi Şafiî, sen buna cevap vermeyecek misin?” denilince, o buna şu cevabı verir: 

   “Benim bu soru karşısındaki suskunluğumun sebebi, acaba erdem böyle bir soru karşısında susmakta mı yoksa bunu cevaplamakta mıdır diye düşündüğümden dolayıdır.”

   İmam Şafiî’nin diline ne kadar dikkat ettiğini ve kendisini ne oranda kontrol altında tuttuğunu bir düşün hele. Oysa fakihler için en tehlikeli organ bilindiği gibi dildir. En çok kontrol altına alınmayan ve baskıdan hoşlanmayan, en çok isyankâr olan organını nasıl da kontrol altına alabiliyor. Bu ifadelerden de anlaşılmıştır ki, İmam Şafiî, ancak işin içinde bir fazilet ve Allah katında mükafat varsa konuşuyor. Böyle bir şey yoksa konuşmuyor ve susmayı tercih ediyor.

   Ahmed b. Yahya b. Vezir diyor ki: 

   “Bir gün İmam Şafiî kandilciler/avizeciler çarşısından geçiyordu, bizler de kendini izliyorduk. Bu arada gördü ki, adamın biri, âlim bir zatı diline dolamış, hakkında ileri geri sözler etmekte. Bu durum karşısında İmam Şafiî bize dönerek, “Başkaları hakkında ileri geri konuşmaktan dillerinizi sakındığınız gibi, kulaklarınızı da bu tür dedikoduları dinlemekten de uzak tutun/tıkayın. Çünkü dinleyen de o sözleri sarf eden kimseyle ortaktır” buyurdu. Sözlerine devamla: “Çünkü bunak ve adi kimse, kendi dağarcığında var olan en iğrenç ve kötü şeylere bakar ve onları kendi iğrenç dağarcığından sizinkine boşaltır. Fakat böylesi adi bir kimsenin sözüne itibar etmeyip karşı koyanlar, ancak değerli ve said olan kimselerdir. Nitekim kötü olanlarsa, onu alıp söyleyen ve yayanlardır.’”

   İmam Şafiî’nin anlattığına göre, bilge bir kişi, yine kendisi gibi bir bilge kişiye şu ifadeleri içeren bir mektup yazar: “Sana ilim/bilgelik verilmiştir. Sakın ilmini günah kirleri ve zulmetleriyle karartma ve kirletme!.. Kıyamet gününde herkes kendi ilminin aydınlığı/nûruyla koşup giderlerken, sen o günde karanlıklar içerisinde kalakalırsın.”

   İMAM ŞAFİİ’NİN ZAHİDLİĞİ

   İmam Şafiî merhumun zühd[120] hayatına ve zühd ile ilgili ifadelerine gelince, bunu da şöyle açıklayabiliriz. İmam Şafiî (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Kim dünya sevgisiyle Allah sevgisini birlikte götürdüğünü ve kalbinde her ikisine de sevgi anlamında yer verdiğini söylerse, o kimse yalan söylemiş olur.”

   Humeydi’nin anlattığına göre, İmam Şafiî beraberinde birtakım yetkililer olduğu halde Yemen’e gitmişti. Dönüşünde de Mekke’ye uğradı, yanında onbin dirhem para bulunuyordu. Kendisine Mekke dışında kalabileceği bir yer hazırlandı/çadır kuruldu. Bu arada halk da kendisini ziyaret etmek üzere gidip geliyorlardı. İmam Şafiî elinde bulunan onbin dirhemin tümünü dağıtıp bitirene dek yerinden ayrılmadı. Tamamını dağıttıktan sonra oradan ayrıldı. 

   Yine İmam Şafiî bir gün hamama gitmiş, hemen çıkışında hamamcıya külliyetli miktarda mal/para vermişti.

   Bir ara İmam Şafiî’nin elindeki kamçısı düşmüştü, birisi de düşen kamçıyı yerden alıp kendisine uzatınca, İmam Şafiî bu zata ikram olarak elli dinar para verdi. Aslında İmam Şafi’nin cömertliğiyle ilgili konular anlatmakla tükenmez. Çünkü zühdün başı cömertliktir. Eğer bir kimse herhangi bir şeyi seviyorsa, onu sıkı sıkıya tutar ve dağıtmamaya çalışır. Dolayısıyla eğer bir kimse elindeki malı veriyor ve dağıtıyorsa, o kimse dünyayı gözünde küçük düşürdüğünden ötürü dağıtıyordur. İşte zühdün de anlamı budur.

   İmam Şafiî’nin dünyaya önem vermediğine, Allah’tan çok fazla korktuğuna/Allah’a olan aşırı bağlılığına ve hep ahiret hayatını düşündüğüne ilişkin delil şu olaydır: Rivayete göre; Süfyan b. Uyeyne, kalplerin hassasiyeti ya da kölelikle ilgili bir hadis rivayet eder, İmam Şafiî Süfyan’dan o konuya ilişkin hadisi dinleyince, kendisine baygınlık gelir. Yere yığılıp kalır. Bunun üzerine: “Şafiî öldü” denilir. Süfyan da: “Eğer gerçekten Şafiî ölmüş ise, bilin ki kendi döneminin en faziletli şahsiyeti ölmüştür” der. Bu sözleriyle İmam Şafiî’nin üstünlüğüne işaret etmiş bulunmaktadır. 

   Bir de Abdullah b. Muhamed Belevî’den gelen bir rivayet vardır. Söylediğine göre diyor ki: 

   “Ben ve Ömer b. Nebate birlikte oturmuş, abidlerle zahidler konusunu tartışıyor, bunun müzakeresini yapıyorduk. Bu arada Ömer b. Nebate bana şöyle dedi: ‘Ben, Muhammed b. İdris Şafiî’den daha takva sahibi/hassas ve titiz ve aynı zamanda daha fasih[121] olan bir başka kimseyi görmedim.’ Yine ben, Ömer b. Nebata ve Haris, bin Lebid birlikte Safa tepesine çıkmıştık. Beraberimizde bulunan Haris Salih Mürri’nin öğrencisi bulunuyordu. Sesi de oldukça güzel biriydi ve bu sırada Kur’an okumaya başladı. Kendisi şu mealdeki âyetleri okuyordu, 

   

   “Bu (kıyamet günü, kafirlerin) konuşmayacağı bir gündür. Onlara izin de verilmez ki (sözde) mazaretlerini ortaya koysunlar. O gün, (hakikatleri) yalan sayanların vay haline!”[122] Bir de gördüm ki İmam Şafi’nin rengi atmış, tüyleri adeta diken diken olmuş, yerinde duramayacak halde tir tir titriyordu ve sonunda bayılıp yere yığılıverdi. Kendisine geldiğinde ise: ‘Allah’ım yalancıların makamından, aymazların ve gaflet içinde bulunanların haktan yüz çevirmelerinden sana sığınırım. Allah’ım! Ariflerin kalpleri hep senin huzurunda yere kapanmış ve huzura varmışlardır, sana karşı özlem duyanların boyunları huzurunda hep eğik. İlahi cömertliğinden bana ihsan eyle ve ilahi perdenle beni ört! Senin yüzün hürmetine ve keremin adına benim kusurlarımı bağışla!’ diye Rabbine yakarıyordu. Daha sonra kendisi kalkıp gitti, biz de bundan böyle oradan ayrıldık.” 

   Yine Abdullah anlatıyor ve diyor ki: 

   “Ben Bağdat’a gitmiştim. O sırada İmam Şafiî de Irak’ta bulunuyormuş. Bu arada namaz için nehir kenarına abdest almak için oturmuştum. Bu sırada yanımdan bir adam geçiyordu ve bana: “Delikanlı! Abdestini güzelce al ki, Allah hem bu dünyada ve hem ahirette sana ihsanda bulunsun/iyilik versin” dedi. Dönüp baktım ki, bir adam, beraberinde de birkaç kişi bulunmakta. Hemen çarçabuk abdestimi aldım ve kendilerini izledim, derken o zat dönüp bana baktı ve: ‘Senin bir derdin mi/ihtiyacın mı var?’ diye sordu. Ben de: ‘Evet, Allah’ın sana öğrettiği bilgilerden bana da öğretmeni istiyorum’ dedim. Benim bu isteğim üzerine dedi ki: ‘Şunu iyi bilmelisin ki, kim Allah’a karşı görevini samimi olarak yaparsa, o kimse kurtulur. Kim de dinine karşı saygılı olur ve gerekenleri yaparsa, o kimse aşağılanmaktan ve rezil olmaktan kendisini kurtarmış olur. Kim dünyadan el etek çekerse/dünyaya yalnızca gerekli olduğu kadarıyla ilgilenir ve dünyaya bağlanıp kalmazsa, yarın Allah katında göreceği mükafat ve ödül sayesinde gözleri aydın olur. Daha söylememi ister misin?...’ diye sözlerini sürdürünce, ben de: ‘Evet, devam edin’ dedim. O da sözlerine şöyle devam etti: ‘Kimde şu üç özellik bulunûrsa, o kimse imanını olgunlaştırmış/kemale erdirmiş olur:

   a- İyiliği başkalarına emredip, kendisi de buna uyan ve hayatında tatbik eden,

   b- Kötülükleri yasaklayan ve kendisi de bu kötülüklerden uzak duran ve yasağı kendi üzerinde uygulayan ve 

   c- Allah’ın sınırlarını koruyan, haddi aşmayan kimseler bu özellikleriyle imanlarını olgunlaştırmış olurlar.

   İster misin, daha söyleyim mi?’ Ben de: ‚Elbette isterim, devam et...’ dedim. O sözlerini şöyle sürdürdü: ‘Dünyayı bir gün terkedeceğini bilerek, dünyaya aldırma, ahiretin için gerekeni ara ve araştır, onu bulmaya çalış! Tüm işlerinde Allah için doğru, dürüst samimi ol ki, sen de yarın kurtulanlarla beraber kurtulasın.’ dedi ve sonra yoluna devam edip gitti. Ben, ‘Kim bu adam?’ diye sordum. Bana, bu zatın imam Şafiî olduğunu söylediler.”

   Şimdi burada İmam Şafi’nin hayatıyla ilgili bazı örmekler sunduk. Dikkat ettiysen, Allah’ın Kitabının okunduğu sırada, nasıl düşüp bayılmış, bir de verdiği öğüde bak ve dikkat et: Bütün bunlar onun zühd hayatını, Allah’tan ne oranda korktuğunu gösteriyor değil mi? Doğrusu insanda bu manada bir korkunun oluşabilmesi, ancak o kişinin Yüce Rabbini çok iyi bir şekilde tanımasına bağlıdır. Nitekim Yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   

   “Kulları içinden ancak âlimler, Allah’tan gereğince korkar.”[123]

   İmam Şafiî (radıyallahu anh) işte gerçek manada Allah korkusunu ve zühdü, fıkıh konularından olan selem[124] bahisleriyle, icare[125] konularıyla ve diğer fıkıhla ilgili konularla kazanmış değildir. Aksine, o ahirete götüren ilimlerle bu mertebeyi kazanmıştır ki, bu ilimler de ancak Yüce Allah’ın Kitabıyla Rasulünün Sünnetinden elde edilir. Çünkü önce geçenlerin de, sonradan gelenlerin de hikmetli ve manidar ifade ve hükümleri, tümüyle Yüce Allah’ın Kitabında ve Rasulünün sünnetinde yer almaktadır. Bu ikisine tüm bu bilgiler emanet edilmiştir.

   

    
     
      Zühd: Dünyaya rağbet etmemek. Nefsâni zevk ve arzudan kendini çekerek ibâdete vermek.

    

     
      Fasih: Hatasız olarak söyleyen. Açık ve güzel konuşan.

    

     
      Mürselat, 77/35, 36, 37.

    

     
      Âyet: Fatır, 35/28.

     “Âlimler, Allah’ı bilen ve tanıyan, O’na saygıda bulunarak kusur işlememeye çalışan kimselerdir. Nitekim Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde, “Rütbelerin en yükseği ilim rütbesidir.” diye buyurarak bu gerçeğe işaret etmişlerdir. Âyette sözü edilen ilim, imanla birleşen ilimdir. Çünkü iman, insanın ahiret hayatını da aynı zamanda garanti altına almaktadır. Oysa imanla ilgisi bulunmayan bir ilim, insanlar için yalnızca geçici dünya faydalarını ve zevkini sağlar, başka değil.” (Çeviren)

    

     
      Selem: Selef. Ayıplardan uzak olmak. Peşin para ile veresiye mal alma.

    

     
      İcare: Kira. Gelir, irâd. Ücret. Fık: Belli bir menfaati belli bir karşılık ile satmak.

    

   

  

  
  İcare: Kira. Gelir, irâd. Ücret. Fık: Belli bir menfaati belli bir karşılık ile satmak.





 
  Zühd: Dünyaya rağbet etmemek. Nefsâni zevk ve arzudan kendini çekerek ibâdete vermek.





 
  Mürselat, 77/35, 36, 37.





 
  Fasih: Hatasız olarak söyleyen. Açık ve güzel konuşan.





 
  Selem: Selef. Ayıplardan uzak olmak. Peşin para ile veresiye mal alma.





 
  Âyet: Fatır, 35/28.

 “Âlimler, Allah’ı bilen ve tanıyan, O’na saygıda bulunarak kusur işlememeye çalışan kimselerdir. Nitekim Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde, “Rütbelerin en yükseği ilim rütbesidir.” diye buyurarak bu gerçeğe işaret etmişlerdir. Âyette sözü edilen ilim, imanla birleşen ilimdir. Çünkü iman, insanın ahiret hayatını da aynı zamanda garanti altına almaktadır. Oysa imanla ilgisi bulunmayan bir ilim, insanlar için yalnızca geçici dünya faydalarını ve zevkini sağlar, başka değil.” (Çeviren)








   
   GÖNÜL SIRLARINA VE AHİRET
İLMİNE VAKIF BİR BÜYÜK ZAT

   İmam Şafiî’nin diğer bir özelliği de, onun kalbe ait sırlara ve ahiret hayatıyla ilgili ilimlere vakıf [126]olmasıdır. Çünkü ondan bize kadar ulaşan bilgiler, O’nun böyle bir özelliğe de sahip olduğunu göstermektedir. 

   Anlatıldığına göre, İmam Şafiî’den riya ile ilgili olarak bilgi istenmiş ve `Riya nedir?` diye sorulmuş, O da bu soruyu üzerinde fazlaca düşünme gereği duymaksızın anında şöyle cevaplamıştır:

   “Riyanın en tehlikeli yönü, onun bir fitne olduğudur. Bunun düğümleri ve kaynağı ise heva ve heveslerdir. Dolayısıyla riya, âlimlerin kalp gözlerinin tuzağı, ağıdır. Dolayısıyla âlimler kötü nefislerinin bir seçimi olarak riyayı benimseyerek amellerinin boşa gitmesine sebep olmuşlardır.”

   Nitekim İmam Şafiî (radıyallahu anh) yine diyor ki: 

   “Eğer kendini beğenmen ve amelinle övünmen gibi yaptıklarından dolayı bir endişe ve korkuya kapılırsan, o takdirde, derhal kimin arzusunu yerine getirmek istediğine ve kimin hoşnutluğunu kazanmaya çalıştığına dikkat et! Hangi sevabın ardına düştüğünü ve nasıl bir ödül almak istediğini aklına getir, sonra da nasıl bir akıbetten korktuğunu hatırla, ne tür bir afiyet ve sağlığa teşekkür etmen gerektiğini öğren, ne tür bir bela ve imtihanla yüzyüze gelmek durumunda kalacağını düşün! Eğer sen, yukarıda saydığım hususları gözlerinin önünden geçirecek olursan, o takdirde yaptığın işlerin ve amelin gözünde küçülür ve o zaman uyanır ve gerçeği görürsün.”

   Dikkat edecek olursan İmam Şafiî, gerçek anlamda riyanın ne manaya geldiğini nasıl da net bir şekilde gözler önüne seriyor, kendini beğenmenin tedavi yöntemini nasıl da öğretiyor. Bilindiği gibi ister riya olsun ve ister kendini beğenme olsun, her iki özellik de kalbin afetlerindendir.

   İmam Şafiî (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Nefsini/kendini Allah’ın yasaklarından korumayan kimseye, ilim herhangi bir yarar sağlamaz.”

   Yine der ki: 

   “İlminin öngördüğü şekilde Rabbine itaat eden bir kimsenin, kalp gözü açılır, mana ilminin faydalarına sahip olur.”

   O’nun sözlerinden biri daha: 

   “Bilindiği gibi yeryüzünde herkesin seveni de var, sevmeyeni de. Madem ki durum böyledir. O takdirde sen yerini itaat ehlinin yanında al, Allah’a bağlı olanlarla birlik ol.»

   Anlatıldığına göre Abdulkahir b. Abdülaziz salih ve takva sahibi bir kimse idi. Kendisi İmam Şafiî’ye takva ile ilgili birtakım şeyler sorardı. İmam Şafiî de bu zatın takva ehli biri olduğunu bildiğinden, hemen onunla ilgilenir, sorularını cevaplardı. 

   Yine bir gün Abdulkahir, İmam Şafii’ye şu soruyu yöneltir: «Şu üç şeyden hangisi daha üstündür; sabır mı, sıkıntı mı temkin mi?»

   İmam Şafiî (radıyallahu anh) der ki: 

   «Temkin, peygamberlere ait bir derecedir ki, böyle bir derece de ancak sıkıntılardan sonra kazanılır. Kişi önce imtihan edilir. İmtihan edildiğinde sabreder. Sabrettiği zaman da temkin derecesini elde etmiştir. Görmez misin, Yüce Allah İbrahim (aleyhisselam)’i önce imtihan etti. O bu imtihanda başarılı olunca, temkine erdi/yerini sağlamlaştırdı. Nitekim Hz. Musa (aleyhisselam)’yı da önce imtihandan geçirdi, sonra kazanınca onu temkine erdirdi/yerini pekiştirdi. Aynı tarzda Eyyûb (aleyhisselam)’u da imtihandan geçirdi, sonra imtihanı kazanınca temkine erdirdi/sakinleştirerek yerini sağlamlaştırdı. Nitekim Süleyman (aleyhisselam)’ı da imtihana tabi tuttu, mihnetten geçirdi, kazanınca temkine erdirdi ve ona mülk/hükümranlık verdi. Temkin, derecelerin en üstünüdür. Aziz ve Celil olan Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “İşte böylece (Yusuf’un Mısır’da adaletle hükmetmesi) ve kendisine (rüyadaki) olayların yorumunu öğretmemiz için Yusuf’u o yere yerleştirdik/temkin ettik (mekan verdik).”[127] Nitekim Hz. Eyyûb (aleyhisselam) da en büyük sıkıntıdan/imtihandan geçirildikten sonra yeri pekiştirilmiş ve bu manada temkin sahibi olmuştur. Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Bizden bir rahmet ve olgun akıl sahipleri için de bir ibret olmak üzere ona/Eyyûb’e hem ailesini hem de onlarla beraber bir mislini bağışladık.”[128]”

   İşte İmam Şafiî’nin bu ifadeleri, onun Kur’an bilgisi ve ilimleri açısından ne kadar derin bir kültüre sahip olduğunu, Kur’an’ın sırlarına ne oranda vakıf olduğunu gösteriyor. Dolayısıyla peygamberlerden olsun, Allah’ın sevgili kullarından/dostlarından/velilerinden olsun, Allah’a giden ve makamlara ait derin bilgisini çok net bir şekilde gösteriyor. İşte bütün bunlar, ancak ahiret hayatıyla ilgili ilimler sayesinde kazanılır, başka değil.

   Yine bir gün İmam Şafiî (radıyallahu anh)’ye: “Kişi ne zaman âlim sayılabilir?” diye sorulunca, şu cevabı verir:

   “Bir kimse herhangi bir bilim dalında derinlemesine bilgi sahibi olur ve sonra da diğer ilimlerle ilgili olarak da çalışmalar yapar ve bu çalışmaları sırasında, kendisinden öncekilerinin nerelerde yanıldıklarını, ne tür incelikleri kaçırdıklarını kavrar hale gelirse, işte o kimse o takdirde âlim sayılabilir. Yunan filozoflarından Calinos’a sormuşlar: ‘Sen tek bir hastalık için, birçok bileşimden elde olunan birçok ilaç tavsiye ediyorsun? Bunun sebebi nedir?’ o şöyle cevap vermiştir: ‘Aslında hepsinde amaç aynıdır: Tedavi etmek. Tek bir ilaç ile de mümkün olsa, birçok bileşimden elde edilen birçok ilacın birlikte verilmesi, hastanın hastalık şiddetini dindirmeye yöneliktir. Çünkü bazan bir tek ilaç yan etkileri yüzünden öldürücü olabilir.’”

   İşte İmam Şafiî’nin bu ve benzeri sayılamayacak kadar değerli görüşleri ve yerinde cevapları sayılmayacak kadar çoktur. Hepsi de onun Allah’ı bilme ve tanıma/marifetullah açısından ne derecede üstün olduğunu göstermektedir. Yine İmam Şafiî’nin ahiret hayatıyla ilgili ilimlerde ne kadar üstün bir mertebede olduğunun da bunlar birer kanıtıdırlar.

   İMAM ŞAFÎ’NİN FIKIHTAKİ ÜSTÜNLÜĞÜ

   İmam Şafiî (radıyallahu anh)’nin fıkıh konularıyla ilgili gayretlerine gelince; o bununla sadece Allah rızasını arıyordu. Nitekim kendisinden rivayet olunan aşağıdaki sözler, bunun kanıtıdırlar. Şafiî demiştir ki:

   “İsterdim ki, bu fıkıh ilminden herkes yararlansın da, bununla ilgili olarak bana hiçbir şey nisbet edilmesin.”

   Dikkat edilecek olursa, İmam Şafiî’nin bu konuda ne kadar titiz olduğu ve ilim sebebiyle insanın ayağının kayabileceği gerçeğine işaret buyuruyor. Kendi adına ilim istemenin ve bundan dolayı bir ün sahibi olmanın tehlikelerine işaret ediyor. Bu arada, kendisinin böylesi bir makamda ve şöhrette hiç de gözünün olmadığı, meseleleri sırf Allah rızası için ele aldığı ve ilminde Allah rızasının dışında hiçbir şeyi amaçlamadığı görülür. O sadece Allah rızasını gözetmektedir.

   İmam Şafiî (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Kiminle münazaraya girmiş ve kiminle bir tartışma yapmışsam, hepsinde de istedim ki ben yanılayım.” Yine devamla diyor ki: “Kiminle konuşmuş isem, istedim ki o muvaffak olsun/başarsın, doğruyu o aktarsın, o yardım görsün ve Allah’ın korumacı ve hıfzında o bulunsun. Hep bunu istedim, kiminle bir bilimsel tartışmaya girmişsem, gerçeğin ister benim dilimden ve ister karşımdakinin dilinden ortaya konmasında hiç önemsemedim. Gerçek ortaya çıksın da, kimin dilinden söylenirse söylensin, burası önemli değil.” 

   Yine İmam Şafiî der ki: 

   “Herhangi bir kimseyle yaptığım konuşmada kendilerine hakkı söylediğim, hüccetimi ortaya koyduğumda, onun doğruluğunu benden kabul edenleri oldukça değerli kimseler olarak kabul ettim ve onların sevgisine muhtaç olduğuma inandım. Kim de hak konusunda karşımda büyüklük taslayarak buna sırt çevirmiş ve ortaya koyduğum delile karşı çıkmışsa, bunlar da benim gözümden düşmüşlerdir ve ben kendilerini terketmişimdir.”

   İşte bu ifadeler ve örnekler, onun ilimden ve fıkıhtan ne anladığını ortaya koyduğu gibi, onun bu ilimle sadece Allah rızasını gözettiği gerçeği de ortaya çıkmış bulunmaktadır. 

   Yine dikkatinizi çekmek isterim. Kendisinden sonra gelip de güya onun yolunda olduklarını ileri sürenler, bizim daha önce sözkonusu ettiğimiz beş özellikten sadece birinde ona tabi olmuşlardır. Hatta dahası var, daha sonraları o tek özellikte bile ona tabi olmayı bırakıp muhalefet etmişlerdir. Bunun içindir ki Ebû Sevr (radıyallahu anh) şöyle der:

   “Ne ben ve ne de benim dışımda bir başkaları Şafiî gibi bir âlimi göremeyeceklerdir bir daha.”

   Ahmed b. Hanbel diyor ki: 

   “Kırk yıldır namaz kılmaktayım. Hemen hemen tüm namazlarımda İmam Şafiî’ye hayır dua edip durmuşumdur.” 

   Burada yine dikkatinizi çekmek istediğim bir nokta bulunmaktadır. Dua eden zat, büyük müctehid Ahmed b. Hanbel de dua ederek göstermiş olduğu büyüklük ve kadirşinaslık. Kendisine dua edilen/kendisi için dua yapılan zat da yine büyük müctehid İmam Şafiî ve onun üstün derece ve meziyeti...

   Şimdi bu durumu gözlerinin önünde canlandır da günümüz çağdaş âlimleri, benzerlerini ve akranlarını hele bir kıyasla bakalım, ne göreceksin!… Günümüz âlimleri, birbirlerine karşı kindar ve birbirlerine karşı nefret dolu, sözde âlimler. Dolayısıyla onların bu gerçek yüzlerini görerek, o büyük önder imamlara ne oranda uyup uymadıklarının değerlendirmesini de kendin yap! Onların ulaşabildikleri en üst zirveye bir bak, bir de bunların yuvarlandıkları uçurumu düşün hele ne göreceksin!

   Yine Ahmed b. Hanbel’in İmam Şafiî’yi dualarında hep anması yüzünden, oğlunun dikkatini çeker ve oğlu babasına: “Kim bu Şafiî, kendisine hep dua eder durursun!” diye sorar. Ahmed b. Hanbel de oğluna: “Oğlum! İmam Şafiî (radıyallahu anh) adeta dünya için güneşin konumu ne ise, o da öyleydi. İnsanlar için sağlığın önemi ne idiyse, İmam Şafiî de o derecede önemli bir zat idi.”

   Şimdi bu ifadelere bak da, acaba bugün bu iki imam değerinde bir halef görebilecek misin? Ahmed b. Hanbel (radıyallahu anh) şöyle derdi:

   “İlim alanında eli kalem tutan kim varsa, bu ilim dalında mutlaka İmam Şafiî’nin o kimseler üzerinde bir hakkı bulunmaktadır.”

   Yahya b. Said Kattan diyor ki: 

   “Kırk yıldan bu yana kıldığım namazlarımda İmam Şafiî için dua eder dururum. Çünkü Yüce Allah ona ilim kapısını açmış ve onu hep doğruyu muvaffak kılmıştır.”

   Artık İmam Şafiî’nin hayat hikayesiyle ilgili olarak bu anlattıklarımızla burada yetinelim. Çünkü biz onunla ilgili ne kadar çok şeyler anlatsak, yine onu gereğince anlatamayız ve hakkında söylenenleri bitiremeyiz.

   Bizim buraya kadar İmam Şafiî’nin menkıbeleriyle ilgili olarak tüm anlattıklarımız, Şeyh Nasr b. İbrahim Makdisi tarafından kaleme alınan ve İmam Şafiî’nin menkıbelerini kapsayan eserden alıntılanmıştır. Allah İmam Şafiî’den ve tüm müslümanlardan razı olsun!..

   

    
     
      Vakıf olmak: Bilen, haber sahibi. Aşina. Bir konuyla ilgili detaylarıyla bilgisi olan.

    

     
      Yusuf, 12/21.

    

     
      Âyet: Sad, 38/43.

     “Hz. Eyyub (aleyhisselam) ve ailesi darmadağın hale gelmişken, Yüce Allah onları tekrar bir araya getirmiş, sayıları eskisine göre bir kat daha artmış kayıpları çok daha fazlasıyla telafi edilerek yerleri doldurulmuştu.“ (Çeviren)

    

   

  

  
  Vakıf olmak: Bilen, haber sahibi. Aşina. Bir konuyla ilgili detaylarıyla bilgisi olan.





 
  Âyet: Sad, 38/43.

 “Hz. Eyyub (aleyhisselam) ve ailesi darmadağın hale gelmişken, Yüce Allah onları tekrar bir araya getirmiş, sayıları eskisine göre bir kat daha artmış kayıpları çok daha fazlasıyla telafi edilerek yerleri doldurulmuştu.“ (Çeviren)





 
  Yusuf, 12/21.








   
   
İMAM MALİK[129]


   

   İmam Malik de yine İmam Şafiî gibi beş özelliği bünyesinde toplayan müctehid imamlarındandır. Kendisine: “Ey Malik! İlim öğrenimi hakkındaki görüşün nedir?” diye sorulması üzerine şu dikkat çekici cevabı vermişlerdir:

   “İlim öğrenimi güzel bir şeydir. Ancak sen bu ilim öğreniminde, sabah ve akşama kadar, senin için gerekli ne ise sen onu öğren/hayatın boyunca sana gerekli olanlar için çaba göster. Ve buna hizmet eden ilme bağlı kal ve ona sarıl!”

   İmam Malik ilme ve ilim adamlarına karşı aşırı derecede bir saygı gösterirdi. Nitekim eğer bir konu hakkında konuşacak ya da bir hadisle ilgili bilgi verecekse, hemen abdestini alır, sonra gider minderine oturur ve sakallarını bir güzelce tarar, güzel kokular sürünür, artık oturduğu yerde tam ağırlığını koyabilecek bir konumda ve tarzda oturur, sonra da hakkında konuşacağı hadisi ya da konuyu ele alır ve üzerinde gereken açıklamalarda bulunurdu. Kendisine bir hadis açıklamasıyla ilgili bir açıklama yapacağı zaman neden böyle davranıldığı sorulunca, şöyle cevap vermiştir:

   “Ben Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın hadislerine saygıda bulunmak istemekteyim. Davranışımın sebebi budur.”

   Nitekim İmam Malik ilimle ilgili olarak şöyle der: 

   “İlim bir nûrdur/aydınlıktır. Allah bir nûru kullarından dilediklerine verir. Yoksa ilim çokça bir şeyle rivayet etmek/anlatmak demek değildir.”

   İşte kendisinin bu kadar titiz ve hassas davranması, hadisler karşısındaki takındığı tavır ve tutumu, O’nun Yüce Allah’ın azameti karşısında ne kadar hürmet sahibi olduğunu gösteriyor.

   İLMİYLE ALLAH RIZASINI İSTERDİ

   İmam Malik’in ilmiyle Allah rızasının peşinden koşturduğunun delili şu ifadelerdir:

   «Din konusunda tartışmak, mantık, oldukça, anlamsız bir şeydir.»

   Nitekim İmam Şafiî’nin kendisi hakkında söyledikleri de bunu kanıtlamaktadır. İmam Şafiî diyor ki: 

   «Doğrusu ben, İmam Malik’in bir durumuna tanık oldum. Kendisine kırksekiz soru soruldu. O bu sorulardan otuzikisine ‘Bilmiyorum’ diye cevap vermiştir. Eğer bir kimse bilgisiyle Allah rızasını değil de, başkalarınn hoşuna gitmeyi amaçlıyorsa, o kimse kolay kolay kendine yedirerek, ‘Ben bilmiyorum’ türünden cevaplar vermeye kalkışmazdı. Bu hareket, O’nun Allah rızasını her şeyin önünde tuttuğunun göstergesidir.»

   Bunun içindir ki İmam Şafiî (radıyallahu anh) şöyle der: 

   «Eğer bir yerde ilim adamlarından söz ediliyorsa, onlar arasında İmam Malik gökteki çoban yıldızı gibidir/yol gösterir. Doğrusu kendi adıma söylüyorum, bana göre ilmine güvenilir bir kimse olarak İmam Malik’ten daha güvenilir birilerini bilmiyorum.»

   Anlatıldığına göre, Halife Ebû Cafer Mansur, bir kimseyi tehdit etmek suretiyle eşinin boşanmasını/mükreh yoluyla boşanmasını içeren hadisin rivayetini/anlatımını yasaklamıştır. Sonra da, acaba yine Malik aynı hadisi rivayet ediyor mu diye, bunu kendi adamları aracılığıyla dolaylı yoldan sordurur/araştırır. Adamları da konuyla ilgili bir soruyu İmam Malik’e yönelttiklerinde İmam Malik gayet pervasızca ve hiç çekinmeden herkesin toplu halde bulunduğu bir yerde şu cevabı net bir şekilde haykırmıştır. 

   «Baskı altında/zor kullanmak suretiyle hanımı kendisinden boşatılan bir kimsenin hanımı baskıyla/ikrah yoluyla boş düşmez.»

   Yasağı tanımayıp da bu hadisi açıkça haykıran İmam Malik’i dönemin halifesi Ebû Cafer Mansur, kırbaçla cezalandırmıştır. Buna rağmen İmam Malik yine de aynı hadisi rivayete devam etmiş ve yasağı tanımamıştır.

   İmam Malik (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Bir kimse konuşması kadar doğru ve dürüst hareket eder ve sözlerine yalan katmazsa, Allah onu aklından yararlandırır. Hatta yaşlansa da, başka bir rahatsızlığı da bulunsa, Allah onun aklına zarar verecek bir felaketi o kimsenin başına vermez/ o kimseyi korur.»

   İMAM MALİK’İN ZAHİDLİĞİ

   İmam Malik dünyaya önem vermezdi. Nitekim zahidliğine ilişkin olarak, gelen şu rivayettir: Anlatıldığına göre bir gün Müminlerin Emiri Mehdi, kendisine: “Evin var mı?” diye sorar. İmam Malik de: “Hayır, evim yok, ancak ben sana buna ilişkin bir hadis rivayet edebilirim. Ben Rebia b. Ebû Abdurrahman’dan dinlemiştim, diyordu ki: ‘Kişinin nesebi, evidir.’” 

   Bir gün de Harun Reşid kendisine: “Senin evin var mı?” diye sorar. İmam Malik de: “Hayır, evim yoktur.” der. Bunun üzerine Harun Reşid, İmam Malik’e üçbin dinar verir ve kendisine de: “Bununla kendin için bir ev satın al” der. İmam Malik de verilen altınları alır ve fakat bunları ev için kullanmaz. Ancak Harun Reşid, İmam Malik’in yanından ayrılacağı zaman, kendisine:

   “Ben istiyorum ki, sen bizimle birlikte Bağdat’a gelesin. Ben de, nasıl ki Hz. Osman halkı Kur’an üzerinde toplayıp bir araya getirdiyse, ben de halkı senin bir araya getirdiğin Muvatta adlı eserin üzerinde toplamak istiyorum.” demesi üzerine, İmam Malik kendisine şu tarihî cevabı verir:

   “Halkı benim Muvatta’nın etrafında bir araya getirmen konusundaki düşüncene gelince, bu, yanlıştır ve buna imkan da yoktur. Çünkü Rasulûllah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın vefatından sonra ashabı, birçok yere ve şehre gidip yerleştiler/ayrıldılar.Onlar Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem)’tan öğrendiklerini oralarda anlattılar ve aktardılar. Dolayısıyla her sahabenin bulunduğu şehirde, o şehir halkının o sahabeden edindiği bir ilim bulunmaktadır. Kaldı ki Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’da şöyle buyurmuştur: “Ümmetimin ihtilafı/farklı görüş ve yorumları rahmettir.”[130] Seninle birlikte gideceğin yere gelmem meselesine gelince, buna da imkan yoktur. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır: 

   

   “Eğer müminler bilmiş olsalardı, Medine-i Münevvere onlar için çok daha hayırlıdır.”[131] Yine bir diğer hadislerinde de şöyle buyurmuşlardır: 

   

   “Nasıl ki demirci körüğü, demirin kir ve pasını yok ediyorsa, Medine de, içindeki pislikleri/günah ve günahkarları öylesine temizler/iyilileri kötülerden arındırır.”[132] İşte sizin bana ev almam için verdiğiniz altın paralarınız olduğu gibi duruyor. İsterseniz bunları tekrar alabilirsiniz, isterseniz bırakabilirsiniz.”

   İmam Malik bu davranışlarıyla adeta Halife Harun Reşid’e şöyle bir ders vermek isityordu: “Sen bana verdiğin maddi imkanlarla, yaptığın güya bir iyilikle, beni buradan ayırmak ve uzaklaştırmak istiyorsun. Oysa ki ben Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın Medine’sini/şehrini dünyaya değişmem.”

   İşte İmam Malik’in dünyaya karşı takındığı tavır ve sergilediği durum, onun zühdünün en büyük kanıtıdır.

   Dünyanın dört bir yanından kendisine mal ve imkan akarken, onun ilmi ve arkadaşları da ilminin yayılması için yeryüzüne dağılmışlardı. İmam Malik de gelen mali imkanları bu alanda en önemli hayır yollarına harcamada bulunûrdu. Nitekim onun böylesine cömert oluşu da yine zahidliğinin bir delilidir. Zühd, mal yokluğu ve malı elinde bulundurmamak demek değildir. Zühd ya da zahidlik, insanın kalbinde dünya malı sevgisine yer vermemesi özelliğidir. Nitekim İmam Malik’in dünyaya değer vermediğine ilişkin, İmam Şafiî’den gelen aşağıdaki şu rivayettir. İmam Şafiî diyor ki:

   “İmam Malik’in kapısında Horasan’dan gelen küheylan atlar ve Mısır’dan gelen değerli katırlar gördüm. Bunlardan daha güzellerini görmüş değildim. Malik’e dedim ki: ‘Bu, ne kadar güzel bir hayvanmış!’ O da: ‘Ey Ebû Abdullah! Bu, benden sana armağan olsun.’ dedi. Ben de kendisine: ‘Bu hayvanların içerisinden binmen için kendine bir binek ayır’ dedim. O, Allah Rasulü’nün içerisinde yattığı bu şehirde, bir atın sırtında, o atın tırnaklarıyla çiğneyeceği bir toprak üzerinde gezmekten Allah’tan hâyâ duyarım.’ diye cevap verdi. “

   İmam Malik’in cömertliğine bir bakın hele! Nitekim Hz. Süleyman da, mülkü ve varlığı içerisinde zahidane bir hayat yaşardı. İmam Malik, elindeki tüm o şeyleri bir defada bağış yaptı. Elinde bulundurmak istemedi. Ayrıca Peygamber şehrine olan saygsına dikkat edin! Bir at üzerinde peygamberin yattığı şehrin topraklarında gezmek istemiyor.

   İmam Malik’in ilmiyle Allah rızasını gözettiği ve dünyaya değer vermediği gerçeği de, kendisinden gelen şu rivayettir:

   “Harun Reşid’in huzuruna girdim, bana dedi ki: ‚Ey Ebû Abdullah! Senden dileğimiz odur ki, bize gelip gitmeni ve böylece çocuklarımızın sizden Muvatta eserinizi öğrenmesini istiyoruz.’ Ben de kendisine: ‚Allah, efendimiz, müminlerin emirini güçlü ve aziz kılsın. Doğrusu şu ki, bu ilim sizden/Ehli Beyt’ten çıkıp yayılmıştır. Eğer siz bu ilme gereken değeri verirseniz, bu ilim yerini bulur/saygınlık kazanır. Eğer siz bu ilmi benimsemezseniz, bu ilim ayaklar altında zelîl olur. Şurası da bilinmelidir ki, ilim kaynağının ayağına gidilir, ilim, arzulayanların ayağına gelmez’ dedim. O da, ‚Doğru söylersin. Çocukları da buradan Mescide götürün ki onlar da diğer insanlarla birlikte ilim dinleyip öğrensinler...’ dedi.”

   

    
     
      “İmam Malik b. Enes: (93-179/712-795) Sayılı müctehid imamlardan biridir ve ilk olarak mezhebini tesis edenlerin başında gelir. Medine-i Münevvere‘de doğmuş ve yine burada vefat etmiştir. Mezhebinin esasını oluşturan, “Muvatta“ adlı hadis eserini meydana getirmiştir. Ayrıca, “er-Reddu Alel Kaderiyye“ ve “el-Müdevvenetu‘l-Kübra“ gibi eserleri saymamız mümkündür. Mezhebi özellikle Mağrub‘de büyük bir öneme haizdir.“ (Çeviren)

    

     
      Beyhakî bunu, “el-Eşariyye” risalesinde talik olarak zikretmiş, “Madhal’de de bunu: “Ashabımın ihtilafı sizin için rahmettir” lafzıyla İbn Abbas’a isnadla rivayet etmiştir. 

    

     
      Süfyan b. Ebû Züneyr’den Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebû Hüreyre’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

   

  

  
  Beyhakî bunu, “el-Eşariyye” risalesinde talik olarak zikretmiş, “Madhal’de de bunu: “Ashabımın ihtilafı sizin için rahmettir” lafzıyla İbn Abbas’a isnadla rivayet etmiştir. 





 
  “İmam Malik b. Enes: (93-179/712-795) Sayılı müctehid imamlardan biridir ve ilk olarak mezhebini tesis edenlerin başında gelir. Medine-i Münevvere‘de doğmuş ve yine burada vefat etmiştir. Mezhebinin esasını oluşturan, “Muvatta“ adlı hadis eserini meydana getirmiştir. Ayrıca, “er-Reddu Alel Kaderiyye“ ve “el-Müdevvenetu‘l-Kübra“ gibi eserleri saymamız mümkündür. Mezhebi özellikle Mağrub‘de büyük bir öneme haizdir.“ (Çeviren)





 
  Ebû Hüreyre’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Süfyan b. Ebû Züneyr’den Buharî ve Müslim rivayet etmişlerdir.








   
   İMAM-I AZAM EBÛ HANİFE (radıyallahu anh)

   

   İmam-ı Azam Ebû Hanife (80-150/699/767) Ehl-i Sünnet mezhep imamlarından ve dört büyük müctehid imamdan biridir. Asıl adı Numan, babasının adı da Sabit’tir. İmam Azam Ebû Hanife Numan b. Sabit olarak tanınır. Kûfe’de dünyaya gelmiş, burada yetişmiş ve talebelerini de burada yetiştirmiş, fetvalar vermiştir. Hanefi Mezhebinin müessiri olan İmam Azam, Halife Mansur tarafından kendisine kadılık göreviyle, Bağdat’a davet edilmiş ise de, kendisi bu görevi kabul etmemiştir. Bu yüzden hapse atılmış ve vefatına kadar hapiste kalmıştır.

   Ebû Hanife (radıyallahu anh) de diğer iki müctehid imam gibi ibadetine düşkün abid bir imam idi. Zahid ve Allah’ı gereğince bilen arif biriydi. Allah’tan fazlasıyla korkardı, ilim ve ameliyle hep Allah rızasını isteyen bir âlimdi. 

   İMAM-I AZAM’IN ABİDLİĞİ

   Abdullah b. Mübarek’ten gelen rivayet, onun ne oranda büyük bir abid insan olduğunu gösteriyor. İbn Mübarek diyor ki: “Ebû Hanife gerçekten mert, iyiliksever ve çok çok namaz kılan bir zat idi.”

   Hammad b. Süleyman’ın anlattığına göre: Ebû Hanife tüm gecesini ibadetle geçirirmiş. Anlatıldığına göre, Ebû Hanife gece yarılarına kadar zamanını ibadet ve taatle geçirerek gecesinin bir bölümünü böylece değerlendirirmiş. Kendisi bir gün yoldan geçip giderken, iki kişiden biri diğerine, kendisini işaret ederek: “Şu giden adam var ya, işte o gecelerini sabahlara kadar ibadetle geçirirmiş…” dediklerini duyunca, artık Ebû Hanife bundan böyle tüm gecelerini uyumadan Allah’a ibadet ve taatle geçirirmiş. Kendisi bununla ilgili olarak diyor ki: 

   “Benim hiç de layık olmadığım bir şekilde tanıtılmam ve bu manada Allah’a ibadet ediyor olarak gösterilmem, benim her şeyden münezzeh olan Allah’tan hâyâ duymamı gerektirdi. Ben de bundan böyle tüm gecelerimi böyle değerlendiriyorum.” 

   EBÛ HANİFE’NİN ZAHİDLİĞİ

   Rebî b. Asım rivayet ederek diyor ki: 

   “Yezid b. Ömer b. Hubeyre, kendisini çağırmam ve yanına getirmem için Ebû Hanife’ye görevli olarak gönderdi. Yezid b. Ömer, Ebû Hanife’yi Beytülmal[133] işleriyle görevli hakimlik vazifesini vermek istiyordu. Ancak Ebû Hanife bu görevi kabul etmedi. Bunun üzerine Yezid, kendisini yirmi kırbaçla cezalandırdı.”

   Ebû Hanife’nin hassasiyet ve titizliğine bak hele, dayak yemek pahasına da olsa, verilen görevi kabul etmiyor.

   Hakem b. Hişam es-Sakafî diyor ki: 

   “Şam’da bulunduğum bir sırada, Ebû Hanife’nin en güvenilir kimse olduğu konusunda bir şeyler konuşulduğunu duymuştum. Dönemin sultanı/yetkilisi, Hazinenin/maliye bakanlığının anahtarlarının kendisine teslimi ya da kabul etmemesi halinde kırbaçlanmayı teklif edince, o görev almaktansa onların cezasını Yüce Allah’ın kıyamet günündeki cezasına tercih etmiştir./Ahirette Allah’tan ceza göreceğine, dünyada görmeyi yeğlemiştir.”

   Yine anlatıldığına göre Abdullah b. Mübarekin hazır bulunduğu bir mecliste, Ebû Hanife’yle ilgili olarak bir konu açılır. O da bunun üzerine der ki: “Siz, tüm dünya içindekilerle birlikte kendisine sunulduğu halde, kabul etmeyip bundan kaçan biri hakkında mı konuşuyorsunuz?” diyerek çevresindekileri uyarmıştır. 

   Muhammed b. Şücâ’nın bazı ashabının anlattıklarına göre, Ebû Hanife’ye: 

   “Müminlerin Emiri Ebû Cafer Mansur sana onbin gümüş lira verilmesini emir buyurmuş” denildiğinde, Ebû Hanife buna rıza göstermemiştir. Olayı anlatanlar diyorlar ki: “Ebû Hanife’ye malın getirileceği günün sabahı, Ebû Hanife, sabah namazını kıldı, sonra da elbisesine büründü ve öylece kalakaldı, kimseyle görüşmedi. Bu sırada elçi Hasan İbn Kahtabe de sözkonusu malı alıp getirdi ve doğruca Ebû Hanife’nin huzuruna girdi, ancak Ebû Hanife konuşmadı. Orada bulunanlardan biri diyor ki: ‚Biz gelen elçiye, İmam zar zor konuşabiliyor, bizimle ancak böyle konuşabiliyor, fazlaca bir şeyler söylemiyor, dedik.’ Parayı getiren kişi de: “O halde bu parayı şu keseye koyun da, evin bir tarafına bırakın” der. Daha sonra adam çekip gider. 

   Ebû Hanife, bu olaydan sonra evinin eşyasıyla ilgili oğluna vasiyette bulundu ve oğluna şöyle dedi: “Ben öldüğüm ve beni kabre defnettiğinizde, şu kesede bulunan paraları al, Hasan b. Kahtabe’ye götür ve ona de ki: “Ebû Hanife’ye emaneten bırakmış olduğun emanetin işte burada, buyur al.”

   Oğlu diyor ki, babamın dediğini yerine getirdim. Bunun üzerine Hasan b. Kahtabe dedi ki: “Allah bana rahmetiyle muamele buyursun. O gerçekten dini açısından oldukça hassas ve titiz biriydi.”

   Yine anlatıldığına göre; kendisine kadılık görevi verilmek üzere davet edilince, “Ben bu iş için uygun biri değilim” der. Kendisine: “Neden?” diye sorulunca, cevaben der ki: “Eğer doğru söylüyorsam, ben bu işe uygun değilim. Eğer yalancıysam, yalancının kadılık için uygun olduğu söylenemez.” 

   EBÛ HANİFE’NİN ALLAH’I VE AHİRETİ İYİ BİLMESİ

   Ebû Hanife’nin ahiret yolunu gösteren ilmi ve din işleriyle ilgili hususları bilmesine ve Yüce Rabbini çok iyi olarak tanımasına gelince, onun Allah’tan oldukça fazla korkması ve dünyadan el etek çekmesi bunun en açık delilidir.

   İbn Cüreyc der ki: 

   “Sizin şu Kûfeli Numan b. Sabit hakkında söz edenler, onun Allah’tan çok çok korktuğunu söylerler.”

   Şerik Nahaî de der ki: 

   “Ebû Hanife oldukça fazla suskundu, sürekli düşünür ve tefekkür halinde bulunûrdu. Halkla öyle çok fazla konuşmazdı.”

   İşte bu özellikler, onun batın ilmine sahip bir insan olduğunun delilidir. Çünkü dinin en önemli olan hususlarıyla ilgilenmesi bunu gösteriyor. Kim çok az konuşur, fazla susarsa ve kendisine böyle bir ihsanda bulunulmuş ve zühd sahibi ise, ona her türlü ilim kapısı açılır/verilir.

   İşte buraya kadar üç büyük müctehid imamla ilgili bazı örnekleri hayat hikayelerinden, menkıbelerinden aktarmaya çalıştık.

   

    
     
      Beytülmal: Devlet hazinesi.
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   AHMED B. HANBEL VE 
SÜFYAN-I SEVRİ (radıyallahu anh)

   

   Ahmed b. Hanbel (164-241/780-855) Hanbeli Mezhebinin kurucusudur. “Müsned” adlı hadis kitabı meşhurdur. Bu da yine dört büyük müctehid imamdan biridir. Bağdat’ta dünyaya gelmiştir.[134]

   Gerek İmam Ahmed b. Hanbel olsun ve gerekse Süfyan-ı Sevrî olsun, bu iki büyük imamın tabileri, diğer üç imama göre daha azdır. Ayrıca Süfyan-ı Sevrî’nin tabileri Ahmed b. Hanbel’e nisbetle yine azdır.

   Ancak buna rağmen her ikisinin takva ve zühd konusundaki ünleri meydandadır. Kaldı ki elimizdeki bu eserimizin birçok yerinde bu iki zatın söz ve fiillerinden hep söz etmişiz, örnekler sunmuşuzdur. Bu itibarla burada daha çok detay bilgilere inmek istemiyorum. Ancak burada daha önce hayat hikayelerini, menkıbelerini sunduğumuz üç müctehid imamın hayat tarzlarını gözler önüne getir de, onları incele.

   Şunları iyice düşün ki, onların hal ve hareketleri, söz ve fiilleri, dünyaya sırt çevirmeleri, yalnızca Allah’a yönelmeleri gibi, özellikleri acaba edindikleri fıkıh bilgisinin füruatından[135] mı elde etmişler, bu kitaplar içerisinde yer alan selem, icare, zıhar, ila ve lian gibi konularla uğraşırken mi elde ettiler, yoksa bu ilimlerden çok daha üstün ve çok daha şerefli olan bir başka ilimden mi kaynaklanıyor. Bunların meyvesi hangi ilimden?...

   Bir de bu insanlara uyduklarını söyleyenlere dikkat et, onlar söylediklerinde doğru mu yoksa yalan mı söylüyorlar, samimimi yoksa değiller mi? Bunları incele!

   

    
     
      Süfyan-ı Sevrî (V. 161/778) Ebû Abdullah künyesiyle de anılan Sevrî, müctehid imamlarındandır ve muhaddistir. Kendisi Kûfe’de dünyaya gelmiş, Basra’da vefat etmiştir. Ebû hanife ile çağdaştırlar. Hadis alanında, el-Camiu’l-Kebîr ve el-Camiu’s sağhir isimli eserleri vardır. Feraiz hakkında da yine bir kitabı bulunmaktadır. Kendi çağında fikir ve görüşleri yayılmıştır. (Çeviren)

    

     
      Füruat: Kökten ayrılan kısımlar. Füru‘lar. Esastan olmayıp geniş bilgide ortaya çıkan mes‘eleler.
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   ÜÇÜNCÜ BÖLÜM

   

   Bu bölümde halk tarafından makbûl ya da önemli ilimler olarak görülen; fakat, esasında onların anladığı manada bir değere sahip olmayan ilimleri ele alacağız. Hatta bu açıklamalarımız sırasında kimi ilimlerin de aslında ilim bile denilemeyeceğinin, hatta kötü ve yerilmeleri gerektiği üzerinde duracağız. Bu arada kimi ilimlerin adlarının değiştirilmesini ve fıkıh, ilim, tevhid, zikir ve hikmet gibi isimlerle anılmalarının sebeplerini ele alacağız. Bu arada şer’î/dinî ilimlerden makbûl olanını ve olmayanını yani makbûl ve mezmûm olanı üzerinde de duracağız.

  


   
   MÂKBÛL OLMAYAN/YERİLEN İLMİN 
YERİLME NEDENLERİ

   

   Belki diyebilirsin ki ilim; bir şeyin, ne ise, onu olduğu gibi mahiyeti itibariyle aynen bilmek ve tanımaktır. Kaldı ki ilim Yüce Allah’ın sıfatlarından biridir. Şimdi siz herhangi bir şeye önce ilim diyeceksiniz. İlim adını vermiş olmanıza rağmen sonra da bunun kötü/makbûl olmayan/yerilen bir ilim olduğundan söz edeceksiniz. Doğrusu bu nasıl oluyor? Buna bir anlam veremiyorum. Açıklar mısınız? Bak, şunu hiç unutma ki, bir şey ilim olması açısından bizzat kötü olamaz ve yerilemez. Ancak bunun mâkbûl olamayacağı ve yanlışlığı kullar açısından üç sebepten biri bakımından yerilmeyi gerektirir. Şimdi bu nedenler üzerinde duralım:

   Birincisi: O ilim sebebiyle herhangi bir zarar olabilecekse mâkbûl sayılmaz. İlmin vereceği zarar ya bizzat ilmin sahibine olabilir veya onun aracılığıyla bir başkasına zarar vermeye sebep olabilir. Örneğin büyü yapmak ve büyü için çeşitli tılsımlar/formüller kullanmak suretiyle birilerine zarar vermek gibi. Büyü ilmi hak olan bir ilimdir. Çünkü büyünün varlığına bizzat Kur’an’ın kendisi tanıklık ediyor. Büyü yoluyla karı ile kocanın arası bozulabiliyor. Büyü bu tür işlerde kullanılabiliyor.

   Nitekim Resulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’a da büyü yapılmış, bu yüzden kendisi rahatsızlık geçirmiştir. Nihayet Cebrail (aleyhisselam), kendisine büyü yapıldığını haber vererek, durum ortaya çıkarılmıştır. Bir kuyunun dibindeki bir taşın altına büyünün yapıldığı alet bulunmuş ve meta taşın altından çıkarılarak, Resulullah (sallallahu aleyhi vesellem) sağlığına kavuşturulmuştur.[136]

   Büyü ile ilgili ilim, birtakım özel dönemler ve özel işaretler beklenilerek, birtakım yıldızların doğuş/batış hareketlerinden yararlanmak suretiyle ve birtakım hesaba dayalı formüller kullanmak suretiyle oluşan bir ilimdir. Fakat bu, hep genelde kötü maksatlar için kullanılmıştır. Kısaca birtakım eşyanın özel durumlarına vakıf olunarak bunların gücünden faydalanmak suretiyle yapılan bir iştir ki, işte bu, büyü ilmidir ve istenmeyen bir ilimdir. Bu açıdan yerilmiştir.

   Örneğin adam, birine büyü yapmak mı istiyor, büyülemek istediği kimsenin önce bir suretini yapar. Senenin veya ayın veya günün o özel anını bekler, o anı hesap yoluyla tesbit eder. O gün doğacak olan yıldızı gözetler. O dönem geldiğinde hemen hemen neredeyse küfür sayılabilecek, kötü/ağıza alınamayacak sözler telaffuz ederek/söyleyerek ve şeriata aykırı olan lafızlar yoluyla yapacağını yapmaya gayret gösterir. Bu kelimeleri kullanarak şeytanlardan/cinlerden kendisine yardımcı olmalarını ister. İşte tüm bu istenilen şartların yerine getirilmesinden sonra Rabbimin hükmü de adet olarak burada cereyan ederse/Rabbimiz izin verirse, böylece büyülenen kimse üzerinde birtakım garip haller ve durumlar belirmeye başlar.

   Bir kimsenin büyüye ait bu tür bilgileri öğrenmesi ve bunları edinmesi aslında sakıncalı ve kötü bir şey değildir. Çünkü bu da bir ilimdir. Bir bilgidir. Çünkü bir kimsenin hangi yıldızın hangi saatte doğması halinde, onun beraberinde ne tür güçler olduğunu veya doğaya ait şeylerde ne manada güçler bulunduğunu öğrenmesinin bir bakıma sakıncası yoktur. Bunun sakıncalı yanı, kişi, öğrendiği bu bilgiler aracılığıyla halka zarar vermeyi, onları rahatsız etmeyi amaçlamasıdır. Çünkü bir şey eğer kötülüğe yol açıyorsa, halka zarar veriyorsa o şeyin kendisi de bu anlamda kötüdür. İşte sihir/büyü ve tılsım ilminin kötülük yönü bu anlattığımız açıdandır.

   Şimdi bunu şöyle bir örnekle açıklayalım ki, mesele daha iyi bir şekilde anlaşılabilsin. 

   Düşünün ki, herhangi birisi, Allah’ın sevgili kullarından birilerini öldürmek için, adamın peşine takılmış, izini sürmeye çalışıyor. Kendisi, arayanlar tarafından bulunamayacağı bir yerde, kimsenin akıl edemeyeceği bir noktada gizlenmektedir. Sen de bundan haberdarsın ve adamın gizlendiği yeri biliyorsun. Şimdi peşine takılan zalim kişinin sana gelip o şahsın yerini sorması halinde, onun nerede saklandığını söylemen doğru değildir. Çünkü adam onu yakalar yakalamaz öldürecektir. Aksine burada yapılacak şey, yalan söylemek ve hedefi saptırmaktır. Adamın öldürülmesini önlemektir.

   Şimdi bu örnekte görüldüğü gibi, adamın saklandığı yeri bildiği halde söylemesi bir yol göstermedir ve bunu bilmesi açısından da, bu, bir bilgidir. Fakat bu bilgi, yalan söylenmemesi halinde bir zarara ya da ölüme yol açacaktır. Böyle bir durumda bildiğini söylemeyip, başka şeyler söylenmesi gerekir. Çünkü söz konusu adamın yerini bildiğini söylemek yanlıştır, bir hayatın sona ermesi demektir.

   İşte büyü ya da sihir de aynen bu örnekteki gibidir. Bileceksin ama, kesin gerekmedikçe ve mecbur kalınmadıkça, Hz. Cebrail’in haber verip de sihri ortadan kaldırmasına yönelik bir manada olmadıkça büyüden uzak durmak, bildiği halde kötülükte kullanmamak gerekir.

   İkincisi: Öğrenilmesi daha çok öğrenen için zarar getiren ilimdir. Yıldızlara ait ilimlerle uğraşmak gibi. Burada özellikle yıldızlar tabirini aynen almayı uygun bulduk. Çünkü genel manada astronomi ilmi diye ele almak yanlıştır. Bu açıdan biz, astronomi adı yerine yıldızlara ait ilimler diye ifade etmeyi uygun bulduk. Bu ilim de asıl olarak, bizzat kötü bir ilim değil ve böyle denemez. Ancak bu da kendi arasında iki kısma ayrılır.

   a- Matematiğe Dayalı İlim:

   Bu birinci kısım daha çok hesaba yani matematiğe dayalı olan bir ilimdir. Nitekim Kur’an-ı Kerim’de de buna işaret olunmaktadır, Kur’an bu gerçeği dile getirmiştir. Nitekim güneşin hareketi ve aynı şekilde ayın durumu tümüyle hesaba dayalı olduğu bildirilmiştir. Çünkü Yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   

   «Güneş ve ay bir hesaba göre (hareket etmek-te)’dir.» [137]

   Yine Rabbimiz bir başka âyetlerinde de şöyle buyuruyorlar:

   

   «Ay için de birtakım menziller/yörüngeler tayin ettik. Nihayet o, eğri hurma dalı gibi (hilâl) olur da geri döner.»[138]

   b- Hükümlere/Ahkâma İlişkin İlim

   Bunun da özeti şudur: Çıkan olayları sebeplerine göre değerlendirmektir, bunun için delil göstermektir. Bu da tıpkı doktorun kendisine gelen hastanın nabzını ölçmek suretiyle, hastalığın nasıl bir seyir izlediğini tesbit gibidir. Bu, Yüce Allah’ın yarattığı varlıklar ve kulları için öngördüğü sünnetullahı bilmek ve tanımaktır. Yani bizim tabiat kanunu dediğimiz şeylerin sebep-sonuç ilişkilerini bulup tesbitten ibaret olan bir şeydir. Ancak bu, şeriat/dinî açıdan uygun görülmemiştir/yerilmiştir.

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   


   «Kader hakkında ileri geri konuşulduğunda kendinizi uzak tutun. Yıldızlardan mana çıkarmakla ilgili olarak ileri geri konuşulunca buna dalmaktan uzak durun. Ashabım hakkında şu ya da bu manada konuşulunca, bundan kaçının.»[139]

   Yine Rasululluh (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyorlar:

   


   “Kendimden sonra ümmetim adına üç şeyden dolayı endişe duyuyorum:

   a- Devlet idarecilerinin/imamların zulümde bulunmaları, 

   b- Yıldızlardan mana çıkarmaya inanılması/iman edilmesi ve

   c- Kaderi yalanlamaları/kabul etmemeleri.” [140]

   Hz. Ömer (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Yıldızlara ait, karada ve denizde kendinize ışık tutacak/yol bulacak manada bu kadarını ilim olarak öğrenin. Fazlasını ise bırakın/ilgilenmeyin.”

   Hz. Ömer’in bunlar hakkında aşırı bilgi edinmekten men etme sebebi üç esasa dayanıyor:

   1- Fazla Bilgi Bazı Durumlarda İnsanlara Büyük Zararlar Verir 

   Bunlara ait fazla bilgi çoğu zaman insanlara büyük zararlar verebilmektedir. Çünkü halka bu gibi şeyler öğretilmesi halinde, işte şu yıldız doğunca veya şöyle olunca, şöyle şöyle olacaktır gibisinden bilgi edinirler ve sonra da tabiatta meydana gelen olayları bu yıldızlara bağlarlar ve asıl etki edenin bu yıldızlar olduğu inancına sahip olurlar. İşleri düzene koyan ilahlar olarak görülürler. Çünkü bu yıldızla gökte yeralan birtakım değerli ve etkin rolleri bulunan cevherler olarak kabul görmeye ve inanılmaya başlanır. Dolayısıyla meydana gelen hadiseler sebebiyle bu gibi yıldızlara olağanüstülük verilir. Dolayısıyla insan gönlü bu gibi durumlarda bu yıldızlara karşı bir meyil gösterir. Böylece sakıncalı olan ya da iyi olarak meydana gelen hadiseleri, iyiliği ve kötülüğü bunlara bağlar, iyilik ve kötülük üzerinde bunların rollerinin olduğunu kabul eder. Bu da Yüce Allah’ı kalpte anmanın ve tutmanın bir engeli haline gelir. Gönülden Allah sevgisinin silinmesine sebep olur. Çünkü gerçekten manen zayıf olan bir kimse, dikkatini araçlara yöneltir. Oysa ki asıl egemen güç ve her şeyi bilen, güneşin, ayın, yıldızların tüm gezegenlerin ve her şeyin O’nun emrine amade olduğunu, O’nun bu şeyleri musahhar[141] kılmasıyla olabilen şeylerin olduğunu bir türlü göremez. Bakar kördür. Çünkü zayıf görüşlü kimsenin bakışı, güneşin hemen doğuşunun ardından güneşe değil, güneşin ışığınadır. Işık kaynağının asıl güneş olduğunu bir türlü göremez. Böylesi tıpkı karıncaya benzer. Oysa gerçek ilim sahibi ise, olan biten her şeyin Allah’ın emriyle olduğunu görür ve buna iman eder.

   Karıncaya akıl verildiğini varsayalım. Böyle bir karınca bir kağıdın üzerinde bulunuyor. Karınca bu arada kağıt üzerinde çizilen yeni yeni çizgiler ve yazılar görür ve bunlara bakar durur. Bu arada şuna inanır, tüm bu çizgiler ve yazılar bizzat kalemin işidir. Oysa şöyle bir kafasını yukarı kaldırıp baksa, o kalemi hareket ettiren parmakları, o parmakların bağlı olduğu eli ve o eli hareket ettiren iradeyi ve daha sonra ona yazma emri ve gücünü, iradesini veren yazanını görecektir. Sonra da eli ve eldeki kudreti ve aynı zamanda yazma iradesini yaratan ve bu iradeyi var eden yaratıcıyı görecektir. Fakat karınca bunların hiçbirisine bakmaksızın hep kalemin hareketine kafayı takıyor ve tabiidir ki, orada takılıp kalıyor.

   Tıpkı bunun gibi, genel olarak insanların dikkati hep basit ve önemsiz şeylere takılır kalır, hep aşağılarda seyreder. Genelde sebeplerin müsebbibini[142] araştırmaz, oraya bakmaya ve yönelmeye kalkışmaz. Asıl bakması ve dikkat etmesi gereken noktayı unutmuştur. İşte yıldızlarla uğraşmaktan yasaklanma sebeplerinden birisi ve başta geleni budur.

   2- Yıldızlara Göre Hüküm Tahminidir

   Yıldızlardan hüküm çıkarmak genelde tahminidir/varsayıma bağlıdır. Dolayısıyla yıldızların hareketlerinden yola çıkarak bireyler hakkında tek tek bir hüküm çıkarmak sözkonusu değildir. Bunun ne yakîn/kesin manada ve ne de zanna dayalı olarak bir gerçekliği kanıtlanmış değildir. Bu bakımdan yıldızların hareketlerine bakarak hüküm çıkarmak, cahilce ve bilgisizce bir yoldur. İşte bu açıdan sözkonusu ilim pek geçerli değildir/yerilmiştir. Yani bizzat bunun kendisi cehalete/bilgisizliğe temel oluşturmaktadır, yoksa bu, bizzat ilim ve ilmin kaynağı değildir. Dolayısıyla cehalete ve belirsizliğe yol açtığından ötürü kabul görmemiş ve yerilmiştir. Yoksa bizzat bir ilim olarak bunun kötülüğünden söz edilmiş değildir.

   Anlatıldığına göre yıldızlara ait ilimler, İdris (aleyhisselam)’in bir mucizesidir. Ancak bugün Hz. İdris (aleyhisselam) gibi yıldızların ilmine vakıf kimse bulunamadığından bu ilim de yok olmuş ve tarih olup gitmiştir. Diğer taraftan müneccimlerin/yıldızlardan anlam çıkaranların isabetsizlikleriyse neredeyse ittifak halinde bir gerçektir. Çok ender olarak söyledikleri çıkabilmiştir. Çünkü bazan öyle olur ki yıldız ilimleriyle/gök cisimleriyle ilgili ilimlerle uğraşan kişiler, birtakım sebepleri öğrenebilirler. Fakat o öğrendikleri sebeplerin hemen ardından beklenilen olay meydana gelemeyebilir. O beklenilen olayın meydana gelebilmesi için ayrıca birçok şartın da oluşması gereklidir ki, o şartların oluşması insan gücü dahilinde değildir. Beşer o şartların hakikatte neler olduğunu bilemez, gerçekliklerini öğrenemez. Eğer gök cisimleriyle ilgili bilimle uğraşıp bunlardan hüküm çıkaran kimse, bir sebebi bilir ve o sırada Rabbimizin takdiri gereği diğer olması gereken şartlar da oluşursa, böyle bir durumda isabet etmiş olur. Rabbimizin takdiri gereği diğer şartlar oluşmazsa, bu bilgilerle uğraşan kişi de yanılmış olur.

   Bunu şöyle örnekleyebiliriz: Adamın biri, gökte bulutun varlığını görünce, o gün yağmur yağacak tahmininde bulunûr, dağlardan gelen esintiler de kişinin tahminini adeta harekete geçirir. Kimi zaman da güneş ortalığı iyice yakacak halde sıcaklık yayar, bulutlar dağılmaya başlar, yağmur da yağmayabilir. Bazan da aksi olur ve yağmur yağabilir. Demek oluyor ki gökte sadece bulutların belirmesiyle mutlaka yağmur yağacak anlamı çıkarılamaz. Bunun gerisinde daha ne tür sebeplerin oluşması gerekli, bu, bilinemiyor.

   Nitekim bir denizcinin tahminleri de böyledir. O da genel olarak denizcilikte gördüğü olağanlığa bakarak ve bu bilgilerine dayanarak herhangi bir fırtına tehlikesinin bulunmadığını ve gemi batma ihtimalinin de ortada olmadığını bir tahmin olarak söyleyebilir. Kaptan genel bilgilerine dayanarak böyle bir tahminde bulunmaktadır. Oysa daha birçok bilinmeyen noktalar ve gizli durumlar var ki, o rüzgâr üzerinde etkilidirler. Fakat kaptan bütün bunları bilemeyeceğinden kimi zaman tahmininde doğru çıkabileceği gibi, kimi zaman ise yanılabilir.

   İşte yine öne sürdüğümüz bu gerekçeler açısından gök cisimleriyle ilgili/yıldızlarla ilgili ilim sakıncalı görülmüştür.

   3- Bu, Anlamsız Bir İlimdir

   Yıldızlarla ilim olarak uğraşmak ve bunlardan kimi anlamlar çıkararak yola çıkmak manasızdır. Bunun herhangi bir faydası yoktur. Bunun en basiti, kişiye herhangi bir şey kazandırmayan anlamsız bir uğraşıdan başka bir şey değildir. Çünkü bir kimsenin boş şeylerle zaman yitirmesi, insan için en değerli olan ömrü boşa geçirmek anlamını taşır. Bu da gerçekten bir ziyandır ve hüsrandan başka bir şey değildir.

   Bir gün Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir yerden geçerlerken, bir adam görür, adamın çevresinde birçok insan birikmiştir. Durumu öğrenmek için ne olduğunu sorar. Etrafındakiler de Rasulullah’a: “Bu oldukça ünlü bir bilgindir” cevabını verirler. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem): “Peki adamın bilgi alanı nedir?” diye sorunca, oradakiler: “Arap şiiri/edebiyatı ve Araplara ait/hesap/soy bilgisi” diyerek cevaplarlar. Bu cevap üzerine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) de şöyle buyururlar: 

   



   “Bu, herhangi bir fayda getirmeyen anlamsız bir ilimdir ve bu konuda bilgi sahibi olmamak da insana herhangi bir zarar getirecek değildir.” ve devamla Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: 

   


   “Asıl ilim, muhkem bir âyet/sağlam bir delil, kendisiyle amel olunan ve hükmü yerine getirilen bir sünnet veya mirasa ilişkin bir bölüşmede adil olarak davranılması gereken bir farizadır/ödevdir.”[143]

   Bu durumda yıldızlarla uğraşmak ve benzeri şeylerle ilim diye zaman kaybetmek oldukça tehlikelidir. Hiç de anlamı ve yararı olmayan bir cehalettir, bilgisizlik uçurumunda yuvarlanmaktır. Çünkü Yüce Allah eğer bir şeyi takdir etmişse o mutlaka olacaktır ve buna engel olacak hiçbir şey olmayacağı gibi, bundan sakınmanın da imkânı yoktur. Ancak tıp ilmi böyle değildir. Çünkü gerçekten insanların tıp ilmine ihtiyaçları vardır. Kaldı ki tıp ilmi genelde ve çoğunlukla deneye dayandığından, bu alanda insanların elinde birçok denenmiş durumlar vardır. Oysa rüya tabiriyle ilgili ilim böyle değildir. Gerçi rüya tabiriyle ilgili ilim yıldızlarla ilgili ilim kategorisinde asla değerlendirilemez. Bu da tahmine dayanmakla birlikte, rüya tabiriyle ilgili ilmin bir dayanağı ve delili vardır. Çünkü rüya tabiriyle ilgili ilim nübüvvetin/peygamberliğin 46 bölümünün sadece bir bölümüdür. Bu açıdan bu ilimde herhangi bir tehlike ve sakınca da yoktur.

   Üçüncüsü: Faydası ve anlamı olmayan ve ilim diye sunulan kimi şeylerle uğraşarak zaman kaybetmektir. Çünkü böyle bir işle uğraşan kimse, aslında bilimsel manada bir ilimle uğraşıyor denilemez, zira bir anlam ifade etmez. Bu açıdan böyle bir ilimle zaman kaybeden kimse açısından bu tür ilimler yerilmiş, uygun görülmemiştir.

   Örneğin, en önemli ve bilinmesi gereken ilimleri, ilimlere ilişkin genel kuralları öğrenmeden, o ilimlerin inceliklerine ve derinliklerine vakıf olmakla güya işe başlamak, ilimlerin açıkça bilinmesi gereken yönüyle değil de, işin gizlilik ve karmaşık olan taraflarıyla uğraşmak, ilahî sırlara vakıf olmak gibi bu tür bir araştırmaya kalkışmak gibi şeyler... Oysa ki felsefeciler ya da kelâm bilginleri bu tür yollara başvurmuşlar; fakat, hiçbir ekol bu konuda bağımsız bir manada bir bilgi edinememiş ve bir başarıya ulaşamamıştır. Evet bunlar ne ilahî sırlara ve kısmen de olsa bunlara ilişkin yol ve metodlara ulaşabildiler. Ancak sadece peygamberler ve veliler denilen Allah’ın sevgili kulları bu tür sırlara vakıf olabilmişlerdir.

   İşte bu açıdan halkın bu gibi şeylerden uzak tutulması gerekir. Halka sadece onların anlayabilecekleri şekilde şeriatı anlatmak ve aktarmak gerekir ki, zaten şeriat da anlaşılır bir şekilde gönderilmiştir. Çünkü gerçekten şeriatı oldukça iyi anlayan ve bunu ikna edici delillerle sunabilecek ve halka anlatabilecek durumda ilim adamları bulunmaktadır. Nice insanlar vardır ki, bazı ilmî konulara dalmışlar ve fakat sonuçta bu durumdan zararla çıkmışlardır. Eğer gerçekten onlar böyle olur olmaz şeylerin peşine dalmasalardı, belki durumları, din açısından şu an olduğundan çok daha iyi olacaktı.

   Nitekim kimi ilimlerin bazı kimselere zarar verdiğini inkâr edemeyiz. Çünkü bu, bir gerçektir, bir vakıadır. Mesela bazı kuş türlerinin etleri ile kimi tatlı türlerinin emzikli bebekler için zararlı olduğu da bir vakıadır. Aksine nice insanlar vardır ki, bu insanlara bazı konularda bilgilerinin olmaması daha yararlıdır.

   Anlatıldığına göre adamın biri, eşinin kısırlığından şikayet maksadıyla bir doktora başvurur. Bu arada doktor kadının nabzını şöyle bir ölçer ve sonra da kadına dönerek, “Senin doğum yapman için herhangi bir tedaviye ve ilaca gerek yoktur. Çünkü senin nabzından öğrendiğim kadarıyla zaten sen kırk güne kadar öleceksin” der. Kadın bu ifadeler karşısında büyük bir ürperti duyar ve rahatsızlanır, sıkıntı çekmeye başlar. Artık dünya başına dar gelir. Elinde avucunda ne var ne yoksa bunları elden çıkarmaya ve yoksul kimselere dağıtmaya başlar. Artık elinde avucunda bir şey kalmadan sayılı günlerini tamamlamasını bekler durur, yemekten ve içmekten kesilmiştir. Ancak kırk günlük süre bitiminde kadın ölmez. Bunun üzerine kadının kocası aynı doktora gelip: “Efendim, eşim ölmedi, şu anda yaşıyor” der. Doktor hemen kadının kocasına, “Sen eşinin yaşadığını ve gerçekten ölmediğini öğrendin mi, şu anda bunu biliyor musun? Madem ki bu gerçeği öğrendin, git eşinle cinsel ilişkiye gir, çünkü o bundan böyle doğuracaktır” der. Kadının kocası, “Efendim, hanımımın bundan böyle nasıl çocuğu olabilsin ki? Bunun sebebini bana açıklar mısın?” diye durumu öğrenmek ister. Doktor da kadının kocasına: “Ben senin eşinin oldukça şişman olduğunu gördüm. Aşırı yağ, rahmin ağzını kapatmış ve dolayısıyla döllenme imkânı kalmamıştı. Şimdi o yağın erimesi için öyle bir tedavi uygulamalıydım ki, bunu başarabileyim. Bunun da ancak ölüm korkusu yoluyla çözebileceğime karar verdim. Kendisini korkuttum ki, bu aşırı şişmanlık önlensin, hanımın birazcık yemeden ve içmeden uzak kalsın ki, yağların erimesiyle de rahmin ağzı açılmış olsun istedim. E bu durumda da ortada doğuma engel bir şey kalmayacak ve eşin de diğer kadınlar gibi hamile kalarak doğum yapabilir duruma gelecekti. İşte bu, benim bir tedavi yöntemimdir” diyerek kocasını ikna eder.

   İşte bu örnek mutlaka sana birtakım ilimlerin öğrenilmesinin tehlike boyutlarını anlatabilmiştir sanırım ve bundan aynı zamanda:

   

   “Faydasız/anlamsız olan ilimden Allah’a sığınırız”[144] hadisinin/duasının ne anlama geldiğini herhalde bu örnekle olsun iyice kavramışsındır. İşte bu hikayeden kendin için bir ders çıkar da, şeriatın/dinin uygun görmediği ve öğrenilmesini istemediği ilimleri araştırmaktan uzak dur. Bundan böyle sahabenin yolunu izle, yalnızca Sünnetle yetin. Çünkü kurtuluş bunlara tabi olmaktadır. Asıl tehlike ise birtakım şeyleri araştırmaya koyulmak ve bunlar üzerinde bağımsız bir şekilde ve sakınca görmeden çalışmaktır. Kendi görüşlerine dayanarak, aklına güvenerek, elindeki delillere bakarak ve iddiana bağlı kalarak ne olup olmadıklarını araştırıyorum, bunları öğrenmeye çalışıyorum gibi iddialarla ortaya atılma! Bu manada bir bilimsel/ilmî araştırma yapmanın ne tür bir sakıncası vardır da deme! Çünkü bir bilene danışmadan kendi başına buyruk bazı şeyler öğreniyorum türünden araştırmalara girmenin, faydadan daha çok zarar getireceğini de hiç gözardı etme! Nice şeyler vardır ki, içeriğinin ne olduğunu öğrenirsin, neticede bu öğrenimin sonunda sana öylesi bir zarar getirir ki, dünyanı berbat edeceği gibi, neredeyse ahiretini de elinden kaçırır. Meğer ki Yüce Allah rahmetiyle sana yardımcı ola. Aksi takdirde kurtuluş imkânını bulamazsın.

   Şu husus unutulmamalıdır ki, sahasının uzmanı bir doktor, tedavi yöntemlerinin en ince ve hassas olanlarını bilebilir ve kimsenin aklına gelmeyen yöntemler uygulamaya koyabilir. Gerçi bu gerçeği bilemeyenler, bunu uzak bir ihtimal gibi görürlerse de, mesele onların anladığı gibi değildir. Konusunun uzmanı bir kimse bu incelikleri çok iyi ve hassas bir şekilde bilir ve gerekeni de yapar. Nitekim gönül doktorları da peygamberler ve ahiret hayatını bilen âlimlerdir. Evet peygamberler hem gönül doktorlarıdır ve hem ahiret hayatını bize en iyi tanıtan yüce şahsiyetlerdir. Sakın ola ki kendi kafana göre onların uyguladıkları medotlar ve koydukları usuller/sünnetleri üzerine kendi kafana göre bir hüküm koymaya ve oluşturmaya kalkışma! Aksi takdirde helâk olursun!

   Nice kimseler vardır ki, parmaklarında herhangi bir rahatsızlık ortaya çıkar da, kendi aklına göre birtakım tedavi yöntemleri uygulayarak iyileşmeye çalışır. Ancak sahasının uzmanı bir doktor o hastayı görünce, şahsın kendi kendine uyguladığı yöntemin bir netice sağlamayacağını, o tedavinin farklı bir şekilde ve belki de hastalıklı olan organın değil de, diğer bir noktadan müdahale yoluyla iyileşmenin sağlanabileceğini söyleyebilir, böyle bir gerekliliğin olduğunu ortaya koyabilir. Oysa insan bedeni ve organları üzerinde, damarlar ve kılcal damarların durumları hakkında ve bunları uyaran noktası olarak beyinle olan bağlantılarını bilemez ve tedavinin o kanallar yoluyla yapılmasını da bu açıdan yadırgayabilir. Çünkü işin ehli/uzmanı değildir.

   İşte ahiret hayatının inceliklerini de insanlar başlı başına bağımsız olarak bilemez ve meseleyi gereğince anlayıp kavrayamazlar. Aynı zamanda şeriatın/dini yollarını, ince ve hassas noktalarını, adabını da gereği gibi peygamberler olmaksızın bilemezler. Hatta kişinin inandığı akide/inanç esasları da aynen böyledir. İnsan bu akide ölçülerine göre kulluk görevini yapmaktadır. Bunda birçok sır ve incelikler bulunmaktadır ki, aklın sahası ve gücü bunu gereğince kavrayamaz. Nitekim birtakım taşlar/madenler vardır ki, bunların taşıdığı özellik ve değerler hemen her sanat erbabınca bilinemez. Hatta hiçbir sanatkâr/bilim adamı mıknatısın demiri çekme özelliğinin mahiyet olarak nasıl bir sebebe dayandığını kesin olarak bilemez. Buna güç yetiremez.

   Dolayısıyla akaid/inançlara ait tuhaflıklar, insanı hayret ve şaşkınlık içerisinde bırakan şeyler bu maddelerdekinden çok daha fazladır ve birer muammadır[145]. Bu özelliklerin, gönüllerin berraklığı, arındırılması, temizlenmesi ve tezkiyesi üzerindeki, temizlenmesi ve Yüce Allah’ın katına komşu olabilmesi ve Yüce Rabbinin manevi nefesine/ilahî bahçeden güzel kokuların esmesine bu maddi ilaçlardan ve tedavi yöntemlerinden çok daha fazladır. Bu nokta gözardı olunmamalı, bunu da ancak peygamberler ve onların kaynağından yararlananlar kazanabilirler. Nitekim insan akıl açısından, ilaçların tedavisinin yararını pek kolay anlayamaz ve bunu kavrayamaz. Oysa ki insan bu tür neticeleri ancak çeşitli deneyimlerden sonra kazanabilir.

   İlaçlar açısından aklın fonksiyonu ne ise, ahiret hayatını anlayıp kavrama açısından da akıl eksiktir, kısırdır, ahiret hayatının faydalarını kolay kolay idrak edemez. Ancak ilaçların faydasını anlamanın yolu deneydir, tecrübedir. Ahiret hayatının yararlarını anlayabilmek için tıpkı ilaçlarda olduğu gibi bir deney sözkonusu değildir. Ancak ahiret hayatı açısından bir deneye sahip olabilmemiz için, eğer mümkün olsaydı da ölenler dirilip bu dünya hayatına dönebilselerdi ve bize ahiret hayatı için faydalı ve yararlı olabilecek, bizleri Allah’a yaklaştıracak amellerin nelerden ibaret bulunduğunu ve O’ndan uzaklaştıran yanlış işlerin ne gibi şeylerden oluştuğunu aktarma imkânları olsaydı, aynı şekilde gerçek iman/akaid esasları nelerden oluşuyor gelip anlatabilselerdi, o zaman ahiret hayatının gerçek manada ne olduğunu anlayabilirdik. Fakat bu, bu dünyada imkân dahilinde olamayan bir şeydir.

   Madem ki böyle bir şeyin bu dünyada imkânı yok. O zaman kişinin tek yararlanması gereken şeyi aklıdır. O, aklıyla peygamberlerin söylediklerini bulabilecek ve yine aklı sayesinde peygamberlerin işaret ettiği doğru ve gerçek olana yönelmektir. Bir gerçeği kavradıktan sonra artık aklın fonksiyonu ve görevi o noktadan itibaren bitiyor. Aklın görevinin ve sınırın bittiği noktadan itibaren artık peygamberlerin gösterdiğine tabi olmak ve ona bağlı kalmak gerekiyor. Senin için tek kurtuluş yolu/insan için tek kurtuluş yolu bu bağlılıktır, başka değil. Bunu böyle bilesin vesselâm.

   Bunun içindir ki Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmaktadırlar:

   

   “Doğrusu bir kısım bilgi/ilim vardır ki, bu cehaletin kendisidir. Öyle söz de vardır ki, bu da sadece çene yormaktan ibarettir”.[146]

   Şu bilinen bir gerçektir ki, ilim/bilim cehalet olamaz, bilime bilgisizlik adı verilemez. Ancak kimi ilim vardır ki, adeta cehaletin/bilgisizliğin zarar vermede bıraktığı etki manasında zarar verir, etkili olur. Nitekim bir diğer hadislerinde Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor:

   

   “Az bir başarı, çok fazla ilim sahibi olmaktan daha yararlıdır.”[147]

   Hz. İsa (aleyhisselam)’da şöyle buyuruyor:

   “Nice ağaçlar bulunmaktadır ki, ürün/meyve vermezler. Nice meyveler de vardır ki, hoş/güzel bir tadları yoktur. Nice ilimler/bilgiler de vardır ki, aslında hiçbir yararları yoktur!”

   

    
     
      Hz. Âişe’den bu hadisi Buhari ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’e büyü yapıldığı konusunu kimi ilim adamları kabul etmemişler, vahye mazhar olan bir kimse için bunun bir nakise/eksiklik olduğunu belirtmişlerdir. Kimileri de büyünün Rasulullah’ın aklına değil, sadece cinsel güç noktasında etkili olduğunu kabul etmişlerdir. (Çeviren)

    

     
      Rahman, 55/5.

    

     
      Yasin, 36/39.

    

     
      İbn Mesûd‘dan hasen bir isnad ile Taberanî rivayet etmiştir.

    

     
      Ebû Michen’den İbn Abdulberr rivayet etmiştir.

    

     
      Musahhar: Ele geçirilmiş. Fethedilmiş. İstenilen hâle konulmuş. Birine bağlanmış.

    

     
      Müsebbib: Sebep, vesile olan. Vücuda getiren, kuran.

    

     
      Hadisin baş kısmını Ebû Hüreyre’den İbn Abdülber rivayet etmişlerdir. Son kısmı Abdullah b. Amr’dan Ebû Davud ve İbn Mace’den rivayettir.

    

     
      Hasen bir senedle Cabir’den İbn Abdulber, İbn Mace de farklı bir lafızla, hadis önceden geçmişti.

    

     
      Muamma: Anlaşılmaz iş. Karışık şey. Bilinmeyen hâl.

    

     
      Ebû Hüreyre’den Ebû Davud rivayet etmiştir. Ancak hadisin isnadında durumu bilinemeyenler vardır.

    

     
      El-Firdevs adlı kitapta, Ebû Derda'dan rivayet edilmektedir. Burada «ilim» yerine «Akıl» ifadesi geçiyor. Oğlu «Müned» kitabında bunu Tahricetmemiştir.

    

   

  

  
  El-Firdevs adlı kitapta, Ebû Derda'dan rivayet edilmektedir. Burada «ilim» yerine «Akıl» ifadesi geçiyor. Oğlu «Müned» kitabında bunu Tahricetmemiştir.





 
  Ebû Hüreyre’den Ebû Davud rivayet etmiştir. Ancak hadisin isnadında durumu bilinemeyenler vardır.





 
  Muamma: Anlaşılmaz iş. Karışık şey. Bilinmeyen hâl.





 
  Hasen bir senedle Cabir’den İbn Abdulber, İbn Mace de farklı bir lafızla, hadis önceden geçmişti.





 
  Hadisin baş kısmını Ebû Hüreyre’den İbn Abdülber rivayet etmişlerdir. Son kısmı Abdullah b. Amr’dan Ebû Davud ve İbn Mace’den rivayettir.





 
  Müsebbib: Sebep, vesile olan. Vücuda getiren, kuran.





 
  Musahhar: Ele geçirilmiş. Fethedilmiş. İstenilen hâle konulmuş. Birine bağlanmış.





 
  Ebû Michen’den İbn Abdulberr rivayet etmiştir.





 
  İbn Mesûd‘dan hasen bir isnad ile Taberanî rivayet etmiştir.





 
  Yasin, 36/39.





 
  Rahman, 55/5.





 
  Hz. Âişe’den bu hadisi Buhari ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’e büyü yapıldığı konusunu kimi ilim adamları kabul etmemişler, vahye mazhar olan bir kimse için bunun bir nakise/eksiklik olduğunu belirtmişlerdir. Kimileri de büyünün Rasulullah’ın aklına değil, sadece cinsel güç noktasında etkili olduğunu kabul etmişlerdir. (Çeviren)








   
   İLİMLERE İLİŞKİN OLARAK DEĞİŞTİRİLEN İSİMLER/TERİMLERLE İLGİLİ AÇIKLAMA

   

   Şu hususu hiçbir zaman unutma. Makbûl sayılmayan ilimlerin şer’i/dinî ilimlerle karıştırılması demek, gerçekten makbûl ve değerli olan isimlerin bozulması, değiştirilmesi demektir, tebdili[148] anlamına gelir ve yanlış ve kötü amaçlar için kullanılması demektir. Kısaca salih selefin hiç de alışmadıkları, bilmedikleri ve istemedikleri farklı ve yanlış manalar ve kavramlarla değiştirmek demektir. Nitekim salih selef olsun ve ilk dönem müslümanları olsun, onlarda herhangi bir yanlış anlama gelebilecek bir şey kullandıkları görülmemiştir. Asıl anlamları değiştirilip, farklı farklı anlamlar yükletilen lafızları beş madde başlığı altında toparlayabiliriz. Şöyle ki:

   a- Fıkıh, 

   b- İlim, 

   c- Tevhid, 

   d- Tezkir/Zikir ve

   e- Hikmet.

   Bu saydığımız terimler gerçekten makbûl ve yerinde kullanılan isimlerdir. Gerçekten kendilerinde bu manada nitelikler ve özellikler bulunan kimseler, dinde bir yeri ve değeri olan kimselerdir. Fakat günümüzde bunlar tamamen asıl anlamlarını yitirmiş durumdadır, hiç de arzu edilmeyen anlamlar bu kelimelere yüklenilmiş bulunmaktadır. Artık neredeyse dürüst kimseler, bu kelimelerin yanlış anlamlarının yaygınlık kazanması nedeniyle kendilerinde bu manada isimler bulunan kimselerle bir arada bulunmaktan rahatsızlık duyuyorlar. Çünkü aynı ismi taşımalarına rağmen, farklı farklı noktalarda olmaları sebebiyle onlarla bulunmaktan artık sıkılır hale gelmişlerdir. Çünkü artık bu isimler mutlak bir anlamda onlara da verilmiş bulunmaktadır. Şimdi bu lafızların/sözcüklerin üzerinde bir bir duralım ve meseleyi anlatmaya çalışalım.

   

    
     
      Tebdil: Bir şeyi başka bir hâle veya başka bir şeye değiştirmek.

    

   

  

  
  Tebdil: Bir şeyi başka bir hâle veya başka bir şeye değiştirmek.








   
   1- FIKIH

   Bugün fıkıh terimi asıl anlamından alınarak bir başka şeye yükletilmemiş ve değiştirilmemiştir de, ancak burada kelimenin kullanımında, anlamın genelden özele bir indirgeme bulunmaktadır. Çünkü artık fıkıh olması gereken manada değil de, fetvalar açısından birtakım garip denebilecek/pek de rastlanılmayacak türden ikinci plânda gelen ve yer alan bilgiler ad olarak kullanılır hale gelmiştir. İkinci dereceden olan bu füruatın[149] oldukça ayrıntı sayılabilecek ve hatta ayrıntının da ayrıntıları denebilecek meselelere ve bunlara ilişkin sebeplere kadar indirmişlerdir. Bunlar üzerinde oldukça fazla söz üretmeye gayret göstermişlerdir. Hatta bu hususlara ilişkin söz ve konuşmalar şayet varsa bunları korumaya, bunlarla bağlı hususları en derin yönleriyle incelemeye koyulmuşlardır. Dolayısıyla kim bu saydığımız hususlarda çok daha derin bir bilgiye, detayın da detayı sayılabilecek şeylere inebiliyor ve daha çok bu türden işlerle meşgul bulunuyorsa o kimse çok daha bilgin, en bilgili olan kişiye fakih adını vermişlerdir.

   Oysaki ilk dönem müslümanları için “Fıkıh” teriminden anlaşılan mutlak olarak ahiret hayatına ilişkin yolun gösterilmesidir. İnsan nefsini tehlikeye düşüren ve amellerin boşa gitmesine sebep olan hususların en ince noktası üzerinde durulurdu. Daha geniş ve güçlü manada ve daha kapsamlı olarak dünyanın bir hiç olduğunu anlayıp fıkıhtan bunları öğrenmek ve aktarmak isterlerdi ve zaten yaptıkları da bu idi. Ahiret hayatındaki o değerli nimetleri ve bunlara ait özellikleri bilme ve öğrenme aşkı ve özlemi yatardı. Bunun korkusu tüm kalbi sarardı. İşte eskiden fıkıh denilince bu anlaşılırdı. Nitekim işin bu gerçeğini Yüce Rabbimizin şu âyeti bize çok açık ve net bir şekilde ortaya koymaktadır. Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   

   “Dinde/dini ilimlerde geniş bilgi elde etmek ve kavimleri döndüklerinde onları ikaz etmek için geride kalmalıdır.”[150]

   Burada dikkat çekilen ve uyarılan, öğrenilmesi istenilen ve korkutulan ilim alanı bizzat fıkhın kendisidir. Burada fıkıhtan maksad, tâlâk/boşanmadan, itak/azad etmeden, lian, selem ve icare gibi İslâm hukukunu insanlar arası ilişkilerinden söz eden ilim değildir. Çünkü bunlar için ayrıca bir uyarı ve korkutmaya gerek yoktur. Çünkü kalbin bu gibi şeylerle uyarılması zaten sözkonusu değildir. Aksine kendisini bu manadaki ilimlere adayanların gönülleri kararmış ve bu kalplerden Allah korkusu çıkmıştır. Nitekim günümüzde bu tür ilimlerle uğraşanlarda biz bu gerçeği görebilmekteyiz. Nitekim Yüce Rabbimiz bu gerçeğe şu âyetinde şöyle işaret buyuruyor:

   

   “Onların kalpleri vardır, fakat onlarla gerçeği anlamazlar.”[151]

   İşte yine bu âyette de işaret olunan asıl incelik, iman ile ilgili mana ve inceliklerdir. Yoksa fetvaya ilişkin ince ve dakik bilgiler değildir. Varlığım adına yemin ederek belirtmeliyim ki, fıkıh, fehm, tek bir anlam ifade eden iki ayrı sözcük/kelimedirler. Ancak aradaki tek fark, bu iki kelimeden birinin çok eskiden kullanılır olmasının yanında birinin henüz yeni yeni kullanılabilir olmasıdır. Yoksa taşıdıkları mana tektir. 

   Yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   

   “Onların içlerinde size karşı duydukları korku, Allah’a olan korkularından daha şiddetlidir. Böyledir, çünkü onlar anlamayan bir topluluktur.”[152]

   Dikkat edilirse âyette, sözkonusu toplumun/kavmin Allah’a karşı olan korkularının azlığı, halkın/insanların güçlerini ve kuvvetlerini önemseyerek onlara karşı saygılı olmaları, sebep olarak anlayışlarının/fıkıhlarının kıtlığı gösterilmiştir. Münafıkların, Allah’tan çok inananlardan korkmaları, Allah’ın onlara karşı azabını ertelemesinden kaynaklanmaktadır. Burada şu noktaya dikkatinizi çekmek isterim, acaba onların bu durumu fetvayla ilgili bilgileri içeren kaynakların detaylarına inememeleri midir yoksa bizim sözkonusu ettiğimiz ilimlerden habersiz olmaları mıdır? Bunlardan hangisi? Nitekim bu hususu Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın aşağıdaki ifadeleri çok açık ve net bir şekilde ortaya koymaktadır. Kendisine bir heyet halinde gelmiş olanlara yönelik olarak şöyle buyurmuştur:

   

   “Bunlar gerçekten âlim kişiler, bilgili kimseler ve fakih/anlayış sahibi zatlardır.” [153]

   Said b. İbrahim Zührî’ye, “Medine halkından en fakih/anlayış ve kavrayış kabiliyeti en üstün olan kim?” diye sorulması üzerine, o da: “Medinelilerden Allah’dan daha çok korkanı/en çok takva sahibi olanı/İslâm’ı bir bütün olarak yaşayanıdır” demiştir. Sad b. Zührî sanki bu ifadesiyle fıkhın meyvesine işaret ediyor gibidir. Çünkü takva, bâtın ilminin/ilahî hikmetlere erme ilminin meyvesidir. Oysa fetvaya ve yargıya/kazaya ait ilim böyle değildir. Nitekim Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir sohbeti esnasında, 

   



   “Ben size gerçek anlamda fakihin/anlayış ve kavrayış sahibinin kim olduğunu haber vereyim mi?” diye sorduğunda topluluktakiler de, “Elbette öğrenmek isteriz!” diye karşılık verirler. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’de şöyle buyurur: “Allah’ın rahmetinden insanları umutsuzluğa düşürmeyen, Allah’ın azabına karşı halkı, ‘Allah kerimdir vb…’ gibi sözlerle şımartarak yanlış yapmalarına göz yumarcasına güvence vermeyen. Allah’ın bağışlamasından onlara umutsuzluk telkin etmeyen, Kur’an’dan sırt çevirerek başka tür kitaplara yönelmeyendir fakih/anlayış ve kavrayış sahibi zeki kimse!”[154]

   Yine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur:

   


   “Sabahın tan ağarmasından itibaren güneş doğuşuna kadar Allah’ı zikreden/ilmî müzakere yapan bir toplulukla birlikte bulunmam, benim için dört köle azadetmemden çok daha iyidir.”[155]

   Enes b. Malik yukarıdaki hadisi rivayet ettikten sonra, yanında bulunan Zeyd Rakkaşî ile Ziyad Nümeyrî’ye döner ve der ki: “Rasulullah’ın bu hadisinde belirtmek istediği zikir meclisleri, sizin anladığınız manadaki herhangi birinin birtakım hikayeleri ve vaaz yoluyla birtakım şeyleri arkadaşlarına anlatarak, lafı alabildiğine uzatarak bıkkınlık verircesine sürdürülen meclislerinize benzemezdi. Oysa bizler Rasulullah ile birlikte veya arkadaşlarımızla beraber bir araya geldiğimizde iman konularından söz ederdik, zikrimiz buydu. Kur’an üzerinde ilmî müzakere[156] yapardık. Böylece dinde derinleşmeye ve gerçek anlayış sahibi olmaya çaba gösterirdik. Biz, Yüce Allah’ın bize vermiş olduğu nimetlerinin içerik olarak mana ve kavramları üzerinde derinlemesine düşünür ve tartışırdık.”

   Dikkat edilecek olunûrsa Enes b. Malik buradaki sözleriyle, “Kur’an üzerinde düşünüp müzakere etmeyi ve Allah’ın nimetleri üzerinde derin düşünmeyi bir tefekkuh[157] olarak değerlendiriyor.”

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) yine bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   


   “Kulun gerçek manada fakih/anlayış ve derin kavrayış sahibi olması için, Yüce Allah’ın zatına yönelik yanlışlarda halka buğzetmedikçe[158] ve Kur’an’ın birçok manalara yorumlanabileceğini (ve yorumlayabileceğini) anlamadıkça bu niteliği kazanamaz.”[159]

   Diğer taraftan yukarıda mealini verdiğimiz hadis, aşağıda vereceğimiz ilaveyle birlikte Ebû Derda’dan rivayet olunmuştur:

   

   “Bütün bu denilenleri gerçekleştirdikten sonra kendi nefsine döner ve kendi nefsine karşı da Allah için çok daha buğzeder olur.”

   Ferkad Sencî, Hasan Basrî’ye bir soru yöneltir o da cevabını verir. Ancak Ferkad Sencî, “Sen öyle diyorsun ama, fakihler/hukukçular senin bu söylediklerinin aksini söylüyorlar.” der. Bunun üzerine Hasan Basrî (radıyallahu anh): “Anan seni kaybedesi Ferkad’cik! Sen fakihin gerçek anlamda kim ve nasıl biri olduğunu gözlerinle görmüş müsün? Bilir misin fakih/gerçek anlayış sahibi kimdir?! Asıl fakih, dünyaya bağlanıp kalmayan/dünyayı hiçe sayan ve ahiret hayatının peşinde olan, dinini en iyi bir şekilde bilen ve yaşayan, Rabbine ibadete devam eden, herhangi bir müslümanın ırzına şu veya bu manada zarar vermekten gerçekten sakınan/uzak duran, mallarına dokunmayan, onların toplumuna/cemaatlerine öğütte bulunan kimsedir.” diye cevap verir.

   Dikkat edilirse bu sayılan ifadeler arasında, “Fetva ile ilgili detay bilgileri ve teferruatı koruyandır” ifadesi geçmemektedir.

   Ben bu tür gerekçeler sunarken, fıkhın sadece ahiret hayatıyla ilgili bir kavram olduğunu ve zahirî hükümlerle ilgili fetvaları içermediğini söylemek istemiyorum. Ancak ben bunu genel manasıyla ve içeriği açısından değerlendiriyorum. Başka bir ifadeyle onlar ikinci manada bu fıkıh kelimesini kullanırken ona bağlı ikinci derecede bir anlam olarak değerlendirip kullanmışlardır. Oysa daha çoğunlukla onlar ahiret hayatını ilgilendiren bir ilim olarak değerlendirmişlerdir.

   Artık böylelikle durum iyice anlaşılmış bulunmaktadır ki, böyle bir ayrım, bu ilmi sadece dünyaya ait hükümlerle sınırlandırmak, birtakım kimselerin işi birbirine karıştırmalarından, meseleyi tam anlamıyla kavrayamadıklarındandır. Dolayısıyla sadece dünyaya ait hüküm ve muamelelerde geçerli olan bir ilim kabul ederlerken, böyle bir sınırlandırmayla yetinirlerken, ahiret hayatını ve hükümlerini ilgilendiren ilimlerden de bir bakıma yüzçevirmiş, kalbe ait hükümleri arkaya atmış oluyorlar. Gerçi onlara bu konuda nefisleri de yardımcı olmuştur. Çünkü batın/ilahî sırlara erebilmeye ilişkin ilim oldukça çetrefil ve zor bir ilimdir. Bu alanda çalışmak ise oldukça zor ve güç bir iştir. Bu yoldan herhangi bir velayet[160] yetkisini, bir kadılık görevini, bir makam ve mevki elde etmesini, mal kazanmasını sağlamak pek öyle kolay değildir. Ancak burada insanın bu zayıf taraflarını bilen şeytan bir tuzak kurmak suretiyle, fıkıh adının şeriat/din açısından makbûl bir ad olması nedeniyle, bu zahiri ilimlerle uğraşan kimselere de bu adın/fakih adının verilmesini gayet güzel ve hoş bir isim olarak göstermiş ve kabul ettirmiştir. Dolayısıyla onlar bu ismi kendilerine tahsis ederek, böyle elde etmek istediklerini kazanmaya çalışmışlardır.

   

    
     
      Füruat: Kökten ayrılan kısımlar. Esastan olmayıp geniş bilgide ortaya çıkan mes’eleler.

    

     
      Tevbe, 9/122.

    

     
      Araf, 7/179.

    

     
      Haşr, 59/13.

    

     
      Ebû Nuaym “Hilye” kitabında, Beyhakî, “Zühd” kitabında ve Hatib-i Bağdadî de Süveyd b.Haris’ten “Tarih” kitabında zikretmiştir.

    

     
      “Mekarimi Ahlâk” kitabında Ebû Bekr b. Lâl, Ebû Bekr b. Sünnî ve Ali’den İbn Abdulberr rivayet etmiş, İbn Abdulberr’in ifadesine göre çokları bu hadisi, Hz.Ali üzerinde mevkuf olarak zikretmişlerdir.

    

     
      Hasen bir isnad ile hadisi Ebû Davud rivayet etmiştir.

    

     
      Müzakere: Bir iş hakkında konuşmak, bir iş için önceden danışıp görüşmek.

    

     
      Tefekkuh: Derinlemesine anlama ve inceleme, gerçek anlayış ve kavrayış.

    

     
      Buğz: Sevmeme. Birisi hakkında gizli ve kalbi düşmanlık hissetme, kin.

    

     
      İbn Abdulberr Şeddad b. Evs’ten rivayet etmiştir.

    

     
      Velayet: Bir şeyi layıkıyla yapabilme yeteneği.

    

   

  

  
  Haşr, 59/13.





 
  Araf, 7/179.





 
  Tevbe, 9/122.





 
  Füruat: Kökten ayrılan kısımlar. Esastan olmayıp geniş bilgide ortaya çıkan mes’eleler.





 
  İbn Abdulberr Şeddad b. Evs’ten rivayet etmiştir.





 
  Velayet: Bir şeyi layıkıyla yapabilme yeteneği.





 
  Müzakere: Bir iş hakkında konuşmak, bir iş için önceden danışıp görüşmek.





 
  Hasen bir isnad ile hadisi Ebû Davud rivayet etmiştir.





 
  “Mekarimi Ahlâk” kitabında Ebû Bekr b. Lâl, Ebû Bekr b. Sünnî ve Ali’den İbn Abdulberr rivayet etmiş, İbn Abdulberr’in ifadesine göre çokları bu hadisi, Hz.Ali üzerinde mevkuf olarak zikretmişlerdir.





 
  Ebû Nuaym “Hilye” kitabında, Beyhakî, “Zühd” kitabında ve Hatib-i Bağdadî de Süveyd b.Haris’ten “Tarih” kitabında zikretmiştir.





 
  Buğz: Sevmeme. Birisi hakkında gizli ve kalbi düşmanlık hissetme, kin.





 
  Tefekkuh: Derinlemesine anlama ve inceleme, gerçek anlayış ve kavrayış.








   
   2- İLİM

   İkinci olarak değişikliğe uğrayan ve anlamını bir bakıma yitiren lafızlardan/kelimelerden birisi de “ilim” kelimesidir. Oysa bu kelime, mutlak anlamda sözkonusu olduğunda, bununla, “Allah’ı bilme ve tanıma, Allah’ın âyetlerini, kulları hakkında ve tüm yaratıklarına ilişkin olarak olan fiillerini bilmek manasında kullanılırdı. İlim denilince, terim olarak böyle bir anlam akla gelirdi. Nitekim Hz. Ömer (radıyallahu anh) öldüğünde, onun ölümü üzerine Abdullah b. Mesûd (radıyallahu anh) şöyle demiştir:

   “Kendisiyle birlikte ilmin onda dokuzu da ölmüştür.”

   Bu ifade içerisinde yer alan ve ilim diye ifade ettiğimiz kelime, “el-İlm” olarak belirtme takısıyla “elif ve lam” tarif edatıyla gelmiş bulunmaktadır. Dolayısıyla bu, belli bir ilmi sözkonusu etmektedir ki, İbn Mesûd bunu, “Her şeyden münezzeh olan Yüce Allah’ı bilme ve tanıma” olarak yorumlamıştır.

   Ne acıdır ki, sonrakiler bu terimi de sınırlandırıp ayırmışlar, bu ilmi daha çok fıkıh ve benzeri ilim alanlarındaki problemleri tartışmak olarak değerlendirmişlerdir. Şimdi bu tür tartışmalara katılıp bir üstünlük kazananlar böylece, “İşte gerçek ilim adamı! İşte ilim sahalarının erdemli türünden övücü vasıflarla anılmışlardır. Oysa bu tür münakaşalara katılmayan gerçek ilim adamları da zayıf ve pısırık kimseler olarak değerlendirilmişlerdir. Böyleleri ilim ehli arasından kabul edilmemişlerdir. İşte bu tarz bir anlayış da yine uygulamada bir ayrım anlamınadır.

   Diğer taraftan ilim ve ilim adamlarına ilişkin sözkonusu olan birçok hadisler, genelde Allah’ı, Allah’ın hükümlerini, fiillerini ve sıfatlarını gerçek manada bilen ve tanıyanlar hakkındadır. Oysa bizim zamanımızda, artık bu terim, asıl olması gerekenin dışında anlamı çok daha geniş tutulmak suretiyle, mutlak anlamda şer’î/dinî ilimlerden herhangi bir haberi olmayan, sermayesi sadece tartışma ve mantık olan hilafiyat ile ilgili ilim sahiplerini de içine alır olmuştur. Yani kelime bu anlamda artık anlaşılır hale getirilmiştir. Böylece bu tür kimseler ilim adamları diye ün yapmaktadırlar. Oysa ki bunların birçoğunun tefsir, hadis, mezheplere ilişkin bilgi ve daha benzeri ilim alanlarında hiç de bir bilgileri yoktur, cahil kimselerdir. Bu ise ilim edinme peşinde olan birçok kimsenin helâk olmasına neden olmuştur.

  


   
   3- TEVHİD

   Asıl anlamı değiştirilen ve farklı yorumlarla açıklanmaya çalışılan bir diğer kelime/terim de, “TEVHİD” kelimesidir. Bu kelime artık günümüzde sadece Kelâm ilminin inceliklerini bilenlere verilen bir terim olarak değerlendirilir hale gelmiştir. Yani bir kimse kelâm ilminde iyi bir bilgi sahibiyse, güzel mücadele ve tartışma yollarını biliyorsa, karşıt görüştekilerin çelişkili durumlarını yakalayabilecek bir konumdaysa, çok fazla soru yönelterek karşısındakini köşeye sıkıştırıyor, kafasında şüpheler oluşturabiliyorsa, karmaşık delillerle bunaltıp meseleyi konuşulmayacak noktaya getiriyorsa böylelerine Tevhid ehli, sahip oldukları bilgiye de Tevhid adını vermekteler. Hatta bunlar arasında öyleleri vardır ki, bizzat kendilerini, “Adalet ehli ve Tevhid’i en iyi savunanlar” olarak adlandırmaktadırlar. Kendilerine bu ismi verirlerken, kelâmcılara da “Tevhid bilginleri” anlamında, “Ulemauttevhîd” adını vermişlerdir. Oysa bu ilme ait özelliklerin ve kuralların hiçbirisi ilk çağ müslümanlarınca biliniyor değildi. Hatta onlar zamanında bu gibi konularda tartışma kapısı açanlar çıkarsa, derhal ve çok şiddetli bir şekilde tepki gösterip onlara herhangi bir fırsat tanımazlardı.

   Diğer taraftan ilk bakışta hemen anlaşılabilecek ve Kur’an’ın zahiri delilleri diyebileceğimiz delillere gelince, zaten kişi bunları hemen duyduğu andan itibaren derhal kabullenir. Dolayısıyla bu gibi hususlar zaten tüm müslümanlarca bilinen bir gerçek idi. Zaten Kur’an hakkında gereken bilgiye sahip olmak, bizatihi tüm ilimlere sahip olmak anlamına gelirdi. Tevhide gelince, ilk çağ müslümanlarınca bu, ahiret hayatına ilişkin hususlar demektir ki, zaten birçok kelâmcı bu gerçeği kavrayabilecek kapasitede kimseler değiller. Eğer bu kelâmcılar Tevhidin ne olduğunu anlayıp kavrasalar bile, günümüzde onlar böyle bir niteleme ile vasıflanmış da değillerdir.

   Oysa asıl ifadesiyle Tevhid; tüm olan bitenin Yüce Allah’tan olduğunu bilmektir. Dolayısıyla farklı sebeplerden ve olaylardan dikkati çekmek, ve işi başka başka şeylere bağlamaktan kendini kurtarmaktır, farklı vasıtalara önem vermemektir. Çünkü buna müslüman hayrı da şerri de sadece Allah’tan bilecektir.

   İşte böyle bir dereceye erebilmek gerçekten en üstün mertebelerden biridir. Bunun meyvelerinden birisi de “Tevekkül/Allah’a dayanıp güvenmedir” ki, bununla ilgili gerekli açıklamayı vereceğiz. Bunun bir başka meyvesi de şikayetini halka yapmayı terk etmek, halkın şikayetinden uzak durmak, onlara kızıp öfkelenmeyi bir yana atmak, Allah’ın hükmüne ve rızasına teslimiyet göstermektir. Nitekim yine bunun meyvelerinden birisi de, Hz. Ebû Bekir’in ifadesidir. Hastalandığında, kendisine, bu ölümcül rahatsızlığının tedavisi için: “Bir doktor çağıralım mı senin için?” dediklerinde, onun cevabı şöyle olmuştur: “Asıl doktor, beni hasta yaparak yatağa düşürendir.”

   Bir başka zatın da, hastalığında yatağa düştüğü sırada kendisine: “Doktor bu hastalığın için ne tür bir tavsiyede bulundu?” diye sormaları üzerine şu cevabı vermiştir: “Doktor bana: ‘Ben dilediğimi istediğim gibi yaparım’ diye söyledi.”

   Tevhid: Çok değerli ve kıymetli bir cevherdir. Ancak bunun iki kabuğu bulunmaktadır. Bu ikisinden ilki, diğerine göre özden çok daha uzak olan kabuktur. Dolayısıyla halk bu ismi öze değil de, sadece kabuğa vermiş bulunmaktadır. Bir de bu kabuğu koruyan sanata bunu kullanır olmuşlardır. Durum böyle olunca da tümüyle özü ihmal etmişlerdir. Şimdi biz birinci kabuğu açıklayalım.

   a- Bu kişinin, sadece dilde, “La ilahe illallah/Allah’tan başka ilah yok/Hakimiyet kayıtsız ve şartsız Allah’ındır” demekten ibarettir. İşte bunun adı tevhiddir. Allah’ı bir olarak bilmek ve tanımaktır. Bu, hırıstiyanların ileri sürdükleri teslis/üçleme inancıyla doğal olarak çelişiktir. Ancak bu sözü münafıklar, açıktan söylemekle birlikte asıl olarak inançlarını içlerinde gizli tutarlar. Bu manada gerçek mümin gibi davranmazlar. İşte bu birinci kabuktur.

   b- İkinci kabuk, “La ilahe illallah” kelimesinin mana ve kavramıyla ilgili olarak kişinin bu konuda hiçbir aykırı ve buna uymayan bir inancı ve davranışı kalbinde taşımaması ve gönlünde bu kelimeye aykırı şeylere yer vermemesidir. Aksine gönül, görünür yönüyle tüm bu kelimenin içerdiği inançları kapsam olarak yaşamalı ve buna yer vermelidir. Aynı zamanda bunu tasdik etmeli/bunun doğruluğunu kabullenmelidir ki, işte bu manadaki bir tevhidi/birleyici inanca avamın/sıradan halkın inancı demektir.

   Kelâmcılara gelince, daha önce belirtildiği gibi, onlar bu kabuğun koruyucuları durumundaki insanlar olup, bunu bid’atlerden ve hurafelerden uzak tutacaklardır.

   c- Asıl mana kastedilen ise şudur: Kişi bu manadaki imana sahip bulunmakla, olan biten her şeyi Allah’tan bilmeli ve Allah dışındaki tüm vasıtalardan ve sebeplerden görünüşü uzak tutmalıdır. Rabbine öylesine bir ibadet ve kulluk görevini yerine getirmelidir ki, bunda sadece bir tek Allah’a kulluğa yer vermelidir. Allah’tan başkalarına olan kulluklara asla yer vermemelidir. Bu manadaki bir tevhidî inançta, heva ve heveslerine uyan kimselerin yeri yoktur. Onlar bu dairenin dışındadırlar. Çünkü kim kendi heva ve hevesinin peşinden koşturuyorsa, o kimseler kendi heva ve heveslerini tanrı edinmiş olurlar. Nitekim buna ilişkin olan Rabbimiz şöyle buyurmaktadır:

   “Heva ve hevesini kendisine tanrı edinen kimseyi gördün mü? (Rasulüm!) Sen ona koruyucu olabilir misin?”[161]

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) de şöyle buyurmaktadır:

   

   “Allah katında kendisi tanrı edinilen/mabud ve ilah haline getirilen şeyin en hoş görülmeyeni heva ve hevesini tanrı edinendir.” [162]

   İşin gerçek yönünü anlamak isteyen bir kimse şu hakikati asla gözardı etmemelidir. Bir kimsenin putlara kullukta bulunduğunu gören ve bilen kimse, o kimsenin aslında o putlara değil de, kendi heva ve hevesine taptığını bilir ve anlar. Çünkü böylelerinin nefisleri atalarının dinine çok daha meyillidir ve o batıl inançlara inanmaya taraftardır. Dolayısıyla o kimse de nefsindeki bu eğilim doğrultusunda hareket ederek putlara inanır/onları mabudlaştırır. Çünkü insan nefsinin alışılagelmiş şeylere yönelmesinin bir bakıma ifadesi, heva ve heveslerine uymaktır diye de ifade edilmektedir.

   Sözkonusu ettiğimiz gerçek tevhid inancında halka kızmak olmadığı gibi ve onlara iltifat da yoktur. Çünkü her şeyin Allah’tan olduğunu bilen ve buna inanan bir kimse, hiçbir şekilde başkalarına kızabilir mi?

   İşte asıl öz manası itibariyle tevhid denilince, bu makamdan başkası anlaşılamaz. Bu makam da sadece sıddîkların/sözü ve özü bir olanların elde ettikleri makamdır.

   Şimdi bütün bu gerçekleri gözlerinin önüne getir de, doğru olan üzerine düşün bakalım! Bu tevhid ifadesi nasıl da asıl olması gerekenden başka bir manada kullanılır hale gelmiş ve nasıl bir kabukla yetinilmiş artık anlamalısın! İnsanlar heva ve heveslerini nasıl ilah edinmişler! Şimdi bu tür, özde değil de kabukta kalanlar ve kabukla yetinenler, isim açısından makbûl olan şeyle, sırf övünülmeyi ve böbürlenmeyi elde etmek için, bu ismi nasıl da bir perde/amaç olarak kullanıyorlar. Oysa kelimenin özü itibariyle ve gerçek manada ifade ettiği övgüyü nasıl da bundan sıyırıp almışlar, iflas edilmiş bir konuma nasıl getirmişler. Ama yazık ki bunun farkında değiller.

   Bu durum aynen şu örnektekine benzemektedir: Adamın biri sabahın erken saatlerinde kalkıyor ve kıbleye yöneliyor ve sonra da, “Gökleri ve yeri yaratan ve bir tek olan Allah’a yüzümü çevirdim” diyen ve gerçekte yüzünü başka taraflara yönelten kimsenin işine benzer. Çünkü bu adam, yüzünü Allah’a yönelttiğini söylemekle yalan söylüyor. Bu yalanını da böylece hemen her gün tekrarlayıp duruyor. Çünkü bu adam baş yüzünü Kabe’ye yöneltirken mana yüzünü de özellikle Allah’a yöneltmiyorsa, yalancıdır. Şayet adam, “Yüzümü...” ifadesiyle şu baş yüzünü anlarsa, o zaten bu yüzünü Kabe adı verilen sembole yöneltmiş bulunmaktadır. Adam sadece baş yüzünü diğer yönlerden Kabe tarafına çevirmiş bulunmakta ve diğer yönlerden ise sarfı nazar etmiş olmaktadır/kaçınmaktadır. Oysa Kabe, asıl manası itibariyle, gökleri ve yeri yaratan zatın/Allah’ın yüzü ve ciheti değil ki, yüzünü ve yönünü o tarafa çeviren bir kimse bizatihi Yüce Allah’ın yüzüne ve cihetine çevirmiş olsun. Oysa ki Yüce Allah bölgelerden münezzehtir. Eğer “yüz” ifadesinden asıl amaç, gönül yüzüyse, işte aranan da budur ve kendisiyle kulluk yapılması gereken de budur.

   Düşünün bir kez, gönlü tüm tavır ve hareketlerinde ve dünyevî ihtiyaçlarında tereddüt içerisinde bulunan bir kimsenin sözü hiç doğru olarak değerlendirilebilir mi? Adam dünyalık elde etmek, makam sahibi olmak ve bunun için birçok sebepler edinmek için türlü türlü hile ve tuzakların peşinden koştururken ve tüm tavır ve hareketleriyle dünyaya yönelmişken hiç sözünün doğruluğu kabul edilebilir mi? Şimdi durumu ve konumu böyle olan bir kimse gökleri ve yeri yaratan Rabbine yüzünü yöneltebilir mi veya ne zaman yöneltsin ki? Bu tevhid kelimesi/La ilahe illallah kelimesi, gerçek manada tevhidin ne anlama geldiğini bildiren bir kelimedir. Birleyen/Muvahhid yani tevhid inancına sahip olan bir kimse, sadece ve sadece Yüce Allah’ı görür. Yüzünü ve yönünü de yalnızca Allah’a yöneltir ve o kimse Rabbinin şu buyruğuna da uyar:

   

   “(Rasulüm!) Sen ‘Allah’ de sonra onları bırak, daldıkları bataklıkta oynaya dursunlar.”[163]

   Bu âyette işaret olunan ve murad edilen husus, dil ile söylemek, demek değildir. Çünkü dilin görevi sadece tercümanlıktır. Bazen bakarsın doğrular, bazan da yalan söyler. Fakat Yüce Allah’ın asıl baktığı yer, kendisinden söz edilen husus gönüldür. Çünkü dil bunun tercümanıdır. Gönül ise tevhid inancının kaynağıdır.

   

    
     
      Furkan, 25/43 ve Casiye, 45/23.

    

     
      Ebû Ümame’den, Taberani rivayet etmiştir.

    

     
      En’am, 6/91.

    

   

  

  
  En’am, 6/91.





 
  Furkan, 25/43 ve Casiye, 45/23.





 
  Ebû Ümame’den, Taberani rivayet etmiştir.








   
   4- ZİKİR VE TEZKİR/HATIRLATMA-ÖĞÜT

   Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Sen yine de öğüt ver! Çünkü öğüt/zikir hatırlatma müminlere fayda verir.”[164]

   Ayrıca zikir ve uyarı ya da hatırlatma meclisleri konusuna ilişkin olarak birçok haber/hadis rivayet olunmuştur. İşte bunlardan birkaçı şöyledir, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor:

   


   “Cennet bahçelerine uğradığınızda, oradan yararlanın!” “Cennet bahçeleri de nedir? “ sorusu üzerine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır: “Zikir meclisleridir cennet bahçeleri” [165]

   Yine başka bir hadiste de Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   



   “Halkın durumlarını inceleyen melekler dışında doğrusu Allah’ın yeryüzünde dolaşıp duran başkaca melekleri vardır ki, bunlar herhangi bir yerde zikir meclislerini/ilmî müzakere ve çalışmalarını gördüklerinde birbirlerine: ‚Dinleyin ve dikkat edin! Aradığınız şeye buyurun gelin!’ diye seslenirler. Hemencecik oraya gelirler ve öylece orayı kuşatırlar ve konuşulanları/yapılanları dinlerler, izlerler. Dikkat edin! Uyanın ve aklınızı başınıza devşirin! Allah’ı zikredin/Allah adına ilmî çalışmalar yapın ve bu zikri kendiniz de yapın/kendinize de hatırlatın.”[166]

   Senin de gördüğün gibi bu zikir/tezkir kelimesi de gördüğün gibi günümüz birçok vaizlerce şu anlamlara bağlanmış ve bu anlam üzerinde de buna devam etmiştir ve etmektedirler. Şöyle ki:

   a- Zikir kıssalar/hikayeler olarak algılanmış ve uygulanmıştır günümüzde,

   b- Şiir ve kasidelerle durumu geçiştirmek ve adına zikir denmek suretiyle bir yenilik yapılmıştır. Asıl anlamı oysa ki bu değildir.

   c- Eğlence mahiyetinde hikayeler ve birtakım boş sözler zikir olarak değerlendirilmiştir ve halen öyle devam etmektedir.

   d- Tamât: Uygun olmayan saçma sapan şeyleri zikir olarak değerlendirmek.

   İşte bizim zamanımızda zikir denilince bu dört mana akla geliyor. Şimdi bu dördünü de bir bir açıklayalım:

   

    
     
      Zariyat, 51/55.

    

     
      Enes’ten Tirmizî rivayet etmiş ve Hadis hasendir demiştir.

    

     
      Ebû Hüreyre’den biraz farklı olarak Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmiş, Tirmizî’de de farklı ve Müslim’de de yine farklı şekilde hadis rivayet olunmuştur.

    

   

  

  
  Ebû Hüreyre’den biraz farklı olarak Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmiş, Tirmizî’de de farklı ve Müslim’de de yine farklı şekilde hadis rivayet olunmuştur.





 
  Zariyat, 51/55.





 
  Enes’ten Tirmizî rivayet etmiş ve Hadis hasendir demiştir.








   
   A- KISSALAR

   Kıssacılık olayı bir bid’attir, din ile pek bağdaşmayan bir şeydir. Nitekim Selef âlimleri özellikle kıssacıları/hikayecileri dinlemekten halkı menetmişlerdir ve gerekçe olarak şöyle demişlerdir:

   “Bununla ilgili olarak ne Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) döneminde, ne Hz. Ebû Bekir, ne de Hz. Ömer dönemlerinde böyle bir şey yoktu. Bu durum fitnenin ortaya çıkışıyla olmuş ve kıssacılık da kıssacılar da o fitne dönemlerinde ortaya çıkmışlardır.»[167]

   Rivayete göre bir gün Abdullah b. Ömer (radıyallahu anh) Mescid’den dışarı çıkar ve Mescid’den dışarı çıkışını da şu ifadelerle açıklar: “Benim Mescidden dışarı çıkmama sebep, hikayeci/kıssacıdan başkası değildir. Eğer o mescidde bulunmasaydı, ben de oradan ayrılacak/çıkacak değildim.”

   Damre de diyor ki: 

   “Biz hikayeci/kıssacılara yüzümüzü dönüp bakıyor ve öyle dinliyoruz” diye Süfyan-ı Sevrî’ye bunun doğru olup olmadığını sordum. O da şöyle buyurdu: “Bid’atçilere sırtınızı dönün, onları dinlemeyin.”

   İbn Avn, İbn Sîrîn’in yanına gittiğini ve onun şöyle sorduğunu anlatıyor: “Bugün ne gibi bir haber var sende?” dedi. “Ben de: “Müminlerin Emîri hikayecileri/kıssacıları kıssa-hikaye anlatmaktan menetti” dedim. O da: “Emîr, gerçekten doğru bir karar vermiştir” dedi.

   A’meş, bir Basra camisine girer, bakar ki orada hikayecinin biri kıssalar anlatıp durmaktadır ve sözlerine de şöyle devam etmektedir: “Bize A’meş hadis olarak aktardı...” A’meş adamdan bu sözleri duyunca hemen meclisi yararak aralarına gider ve dikilerek koltuk altlarının kıllarını yolmaya başlar. Bu arada, durumu farkeden hikayeci tanımadığı A’meş’e dönerek: “Ey yaşlı adam! Sen yaptığından hiç mi utanmazsın? Nedir bu yaptığın?” diye güya uyarmak ister. Bunun üzerine A’meş: “Neden utanacak mışım? Ben Sünnet üzere hareket ediyorum, sen ise yalan söylemekle meşgulsün. Kendisinden hadis rivayet ettiğin kişi yani A’meş benim. Ben sana böyle bir hadis anlatmadım!” uyarısında bulunarak adamı orada rezil eder. 

   Ahmed b. Hanbel de diyor ki: 

   “Halk arasında en çok yalan söyleyenler kıssacılar/hikayeciler ile çokça soru soranlardır.”

   Nitekim Hz. Ali (radıyallahu anh) de, Basra Camii’nden kıssacıları dışarı atmıştır. Fakat Hasan Basrî’nin konuşmalarını dinlediğimizde onu mescidden dışarı atmamıştır. Çünkü Hasan Basrî, ahireti ilgilendiren ilim ile konuşur ve hep ölümü, ölüm ötesi hakkında düşünmeyi sağlardı. Bu arada insanların yanlışlarını, ayıp ve kusurlarını dile getirerek, bir daha hata yapmamaları konusunda uyarırdı. İnsanın işlediği amelleri boşa çıkaracak durumlardan ve şeytanın tuzaklarından söz ederek, bunlardan nasıl kaçınılması gerektiğini anlatırdı. Bu arada Yüce Allah’ın nimetlerini ve güzelliklerini hatırlatır, kulun bunlar karşısında şükründe tam anlamıyla görevini yapmadığını dile getirirdi. Dünyanın bir hiç olduğunu, dünyaya ait ayıp ve kusurları, dünyanın sıkıntılarını ve dünyanın insanı hep tutması gereken sözlerinden vazgeçirdiğini dile getirirdi. Bu arada ahiretteki korkuları, sıkıntıları konuşmalarında ele alırdı.

   İşte şeriat/din açısından makbûl olan ve olması gereken zikir/hatırlatma, uyarı konuşmaları bu türden olanlardır. Nitekim Ebû Zer (radıyallahu anh) tarafından rivayet olunan hadiste, bu tür konuşmalara teşvik yer almaktadır. O diyor ki: 

   



   “Bir ilim meclisinde hazır bulunmak, bin rekatlık nafile namazdan, bin hastayı ziyaret etmekten daha değerlidir/üstündür. Yine bir ilim meclisinde hazır bulunmak, bin cenaze namazına katılmaktan daha değerlidir.” Bu arada Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’a: “Kur’an kıraatinden/okumasından da mı?” diye sorulduğunda, şöyle buyurmuştur: 

   “İlimsiz Kur’an bir yarar getirir mi/Kur’an’ı anlamadan okumanın yararı nedir ki?”[168] 

   Atâ (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Zikir/ilim meclisi, oyun ve eğlence meclislerinden yetmiş kadarına keffaret sayılır/yetmiş oyun eğlence toplantısında işlenen günahların silinmesine fayda getirir.”

   Güya ilim sahibi olduklarını ileri sürenler, kendilerine bir pay çıkarmak için yukarıda geçen hadisleri ve benzeri rivayetleri kendi lehlerine birer delil kabul etmişlerdir. Böylelikle zikrin/ilim müzakeresinin ve çalışmalarının adını asıl amacından saptırarak kendi sapık ve yanlışlarına, hurafelerine ad olarak vermişlerdir. Böyle yapmakla da asıl makbûl olanından sapmışlar, birtakım kıssa ve hikayelerle meşgul olarak, birçok ilavelerde bulundukları gibi, birçok çıkarmalar da yapmışlar, keyiflerince istedikleri gibi at oynatmaya kalkışmışlardır. Bu hikayeciler, Kur’an-ı Kerim’de yeralan kıssalardan uzaklaşarak, aslı değil keyiflerince bunlara birtakım uydurmalar ilavesiyle meydanlara atılmışlardır. Çünkü esas itibariyle öyle hikayeler vardır ki, dinlenildiğinde insana bir ders verir, insanlara bir yarar sağlar, kimisi de vardır ki, dinlenilmesi halinde zararlara yol açar, hatta bunlar doğru da olsalar, sonuçta zarar ettirebilirler. Kim kalkıp da kendi adına böyle bir işe girişirse, böyleleri doğru ile yalanı birbirine karıştırırlar. Faydalı olan ile zararlı olanını ayırt edemezler, ne olursa olsun anlatmaya kalkışırlar. İşte kıssaların yasaklanma sebebi budur.

   Bunun içindir ki, Ahmed b. Hanbel (radıyallahu anh) şöyle der: 

   “Gerçekten insanların doğru dürüst hikaye/kıssa anlatan gerçekçi hikayecilere ne kadar fazla ihtiyacı bulunmaktadır.”

   Eğer kıssacının anlattığı kıssalar/hikayeler, peygamberlerle ilgili ve onların tebliğ ettikleri dinleri alakadar ediyorsa, kıssayı anlatan kimse ya da kimseler de doğru dürüst kimseler iseler, anlattıklarını da dürüst bir şekilde anlatıyorlarsa, ben böyle hikayelerden de, hikayecilerden de herhangi bir sakınca görmüyorum. Yeter ki kıssacı yalan söylemekten, birtakım uydurma hikayelerden ve yalan yanlış şeyler anlatmaktan uzak durabilsin, sakınabilsin. Çünkü genelde halk anlatılanların manalarını gereğince kavrayamayabilir veya bu anlatılanların çok az da olsa rastlanılan yanılgılardan, sakat şeylerden biri olabilir, fakat kişi bunun farkında olmayabilir. Peygamberlere ait bir dil sürçmesi sözkonusu olabilir ve fakat o peygamberler de yaptıkları iyi bir hareketle onu önleyebilirler, kusurlarının bağışlanmasını sağlayabilirler ve fakat, başkaları bu ince ve hassas olan noktasının farkında olamayabilir. Dolayısıyla bilgisiz olan kimseler de böyle bir şeye bakarak, bir yanılgıya ve hataya meydan verilmesin. 

   Bu itibarla insanlar, “Efendim şöyle ve şöyle birtakım rivayetler bazı büyük zatlardan ve büyük kimselerden yapılmıştır. Dolayısıyla hepimiz karşı çıkabilir ve bir yanlışa düşebiliriz. Buna da aldırmamak gerekir. Çünkü ben böyle bir şeyle Allah’a karşı gelmiş ve bir yanlışa düşmüşsem, benden çok daha büyük ve üstün olanları da böyle bir duruma düşmüşlerdir” türünden kendi kendine delil getirmemeli, bir çıkış yolu bulmak için bunları örnek göstermeye kalkışmamalıdır. Çünkü böyle bir davranış bilmediği bir konuda Allah’a karşı büyük bir cüretkarlık göstermek anlamını taşır.

   İşte kıssacı bu manadaki iki tür sakıncadan uzak kaldığı sürece, kısaca yalan yanlış ve inancı kötüye götürebilecek konulara değinmediği ve bu tür şeylere sebep olabilecek noktalara girmediği sürece herhangi bir sakınca yoktur. Zaten böyle olması halinde de, anlatılan kıssa makbûl bir hikaye durumuna gelir ve Kur’an’ın kapsamı içerisinde yer alanlardan olmuş olur. Nitekim güvenilir kaynaklarda birçok değerli ve makbûl hikayeler bulunmaktadır.

   Birtakım bilginler, Allah’a itaate insanları teşvik babından, hikaye uydurulabileceğini caiz görmüşlerdir. Gerekçeleri de, halkı Hakka davet etmektir.

   Ancak bu tür bir gerekçeyle hikaye uydurulmasına izin vermek, şeytanın bir vesvesesidir, yanıltmasıdır. Çünkü doğru ve gerçeği aynen anlatmak, insanı yalandan ve yalan sözden uzak tutar. Kaldı ki, Yüce Allah’ın ve Rasulünün anlattıklarında, bunların aynen aktarılması halinde, vaaz ve benzeri konularda bir şeyler uydurmaktan insanı uzak tutar ve buna ihtiyaç bile duyurmaz. Nasıl ihtiyaç duyursun ki, herhangi bir ifadede bile kafiyeli söz söylemek pek uygun görülmemiş ve hoş karşılanmamıştır. Çünkü bu tür bir davranış yapmacık bir hareket olarak değerlendirilmiştir.

   Nitekim Sa’d b. Ebû Vakkas (radıyallahu anh), oğlunun bu türden kafiyeli şeyler söylediğini öğrendiğinde, oğlu Ömer’e demiştir ki: “Seni benim yanımda sevimsiz duruma getiren, sana karşı kızgınlığıma neden olan şey, senin işte bu kafiyeli/yapmacık sözlerindir. Sen bu huyunu bırakmadıkça ve tevbe etmedikçe bundan böyle sana yardımcı olmayacağım.” 

   Nitekim Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) de, Abdullah b. Revaha’nın üç kelimede kafiye yapması, yapmacığa kaçması sonucu, onu uyarmak için şöyle buyurmuştu:

   

   “Dikkat et! Seni böyle kafiyeli/yapmacık sözler konuşmaktan menediyorum Ey ibn Revaha!”[169]

   Çünkü kafiye sayılabilecek ve yapmacık olarak zorlanarak söylenen kelimeler eğer ikiden fazla olursa, bu, sakıncalıdır. Bunun içindir ki, ana karnındaki bebeğin diyetine ilişkin olarak bir adamın: “İçmeyen, yemeyen ve ses bile çıkarmayan ve ağlamayan bir et parçası için neden diyet ödemeliymiş ki?” gibisinden sözleri üzerine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) de kendisine: 

   


   “Sen tıpkı bedevîlerin kafiyeli sözleri gibi kafiyeli bir şeyler mi söylemek istiyorsun?” buyurarak uyarıda bulunmuştur.[170]

   

    
     
      Ömer’den Hasen bir isnad ile İbn Mace hadisi rivayet etmiştir.

    

     
      Bu hadis ilk bölümde geçmişti.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Ebû Ya’la, İbn Sünnî ve “K. Riyada” adlı eserinde Ebû Nuaym Hz. Âişe’den sahih bir isnad ile, Hz. Âişe’nin Saib’e: “Seni seci yapmaktan uyarıyorum, çünkü Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) ve eshabı seci yapmazlardı.“ diye rivayet etmişlerdir. İbn Hibban, “Seci‘den kaçın“ diye ve Buhari de İbn Abbas’tan benzerini rivayet etmiştir.

    

     
      Muğîre’den Müslim rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  Muğîre’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  Ömer’den Hasen bir isnad ile İbn Mace hadisi rivayet etmiştir.





 
  Bu hadis ilk bölümde geçmişti.





 
  Ahmed b. Hanbel, Ebû Ya’la, İbn Sünnî ve “K. Riyada” adlı eserinde Ebû Nuaym Hz. Âişe’den sahih bir isnad ile, Hz. Âişe’nin Saib’e: “Seni seci yapmaktan uyarıyorum, çünkü Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) ve eshabı seci yapmazlardı.“ diye rivayet etmişlerdir. İbn Hibban, “Seci‘den kaçın“ diye ve Buhari de İbn Abbas’tan benzerini rivayet etmiştir.








   
   B- ŞİİRLER

   Vaaz ve benzeri konuşmalarda şiirlere çokça fazla yer vermek pek uygun görülmemiş ve hoş karşılanmamıştır. Çünkü Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   

   “Şairlere gelince, onlara da sapıklar uyarlar. Onların her vadide başı boş dolaştıklarını ve gerçekte yapmadıkları şeyleri söylediklerini görmedin mi.”[171]

   Yine Yüce Mevlamız şöyle buyurmuştur:

   

   “Biz ona/peygambere şiir öğretmedik. Zaten ona yaraşmazdı da.”[172]

   Günümüz vaizlerinin konuşmalarında daha çok sözkonusu ettikleri şiirler, özellikle aşkı anlatan ve bir de maşukun/sevgilinin güzelliğini ifade eden şiirlerdir. Kavuşma özlemiyle ayrılık acısını içeren şiirler söyleyip durmaktalar. Oysa bu tip meclislere genelde devam edenler, halk içerisinde pek de iyi sayılmayan ahmaklarla bunaklardan oluşan kimselerdir. Böylelerinin zaten nefisleri şehevî istek ve arzularla dopdoludur. Bunların göz ve gönülleri de hep öyle güzel çekici yüzlere bakmaktan başka değildir. Kendilerini bu gibi şeyden uzak tutamazlar. Okunan şiirler özellikle bu gibi kimselerin içlerinde gizli bulunan duyguların harekete geçmesini, gönüllerinde böylece şehvet ateşinin yanmasını doğrurur. Bu şehevî duyguların meydana getirdiği bir heyecanla kendilerinden geçerler ve güya vecde kapılırlar. Bunların çoğu ve hatta tamamı denilebilecek şekilde, bir tür fesada yönelmeyi, bozulmayı getirir. Bu bakımdan mutlaka şiir söylenecekse, içeriği vaaz ve hikmet dolu bulunan ve bir bakıma bir konuya delili göstermeyi içeren ve halkın konuyla içiçe olmasını sağlayan türden olmalıdır. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   

   “Doğrusu, şiirin bir kısmında hikmet/dersler vardır.”

   Eğer sözkonusu meclis, özel bir meclis ise, bu mecliste öyle sıradan kimseler yoksa, orada yer alanların tümü havastan/özel manada kimselerden iseler, bunların gönüllerine Allah sevgisi hakimdir. Böyle olunca da bunların yanında kötü sayılabilecek şiirlerin okunmasının bir sakıncası yoktur. Yeter ki yanlarında kendileri dışında sıradan başka kimseler olmasınlar, bulunmasınlar. Çünkü görünüş/ifade ettikleri içerik açısından halk için zararlı görülen şiirler böyle özel yetişmiş kimselere zarar vermez. Çünkü böyleleri şiirden tüm duyduklarını/dinlediklerini gönüllerinde hakim/egemen olan şeye göre değerlendirirler. İşte Cüneyd-i Bağdadî sırf bu açıdan, sadece on kişi üzerinde birkaç kişiye konuşur dururdu. Eğer cemaati on kişinin çok çok üzerinde olursa, sözünü keser, konuşmazdı. Bu açıdan hiçbir zaman cemaatinin sayısının yirmiye ulaştığı görülmemiştir.

   Bir topluluk, İbn Salim’in evinin kapısında toplanırlar ve İbn Salim’e: “Bak arkadaşların/eshabın yanına geldiler, konuş!” diye uyarırlar. O da bunun üzerine onlara: “Sizin bu gösterdikleriniz benim ashabım/arkadaşlarım değiller. Bunlar ancak meclisin/toplanılan yerin ashabı/adamları olabilirler. Gerçekten benim ashabım, Havâs denilen özel kimselerdir.” diye karşılık verir.

   

    
     
      Şuarâ, 26/224-225-226.

    

     
      Yasîn, 36/69.

    

   

  

  
  Şuarâ, 26/224-225-226.





 
  Yasîn, 36/69.








   
   C- ŞATAHAT/ŞATHİYAT

   Şatahat ya da şathiyat denilen ve eğlence, oyun mahiyetinde olan hikayelerle birtakım boş sözleri zikir olarak değerlendirme ve devam ettirme konusuna gelince, biz bunu, tasavvuf erbabından/sofilerin ortaya koyduğu iki tür/sınıf insanı ve bunlara ait konuşmaları kasdetmekteyiz. Burada da bu ikisini ele alacağız. Şöyle ki:

   Birincisi: Allah aşkı adıyla sözde uzun ve geniş ifadeler dolu batıl ve anlamsız sözler. Zahiri amellerden uzak kavuşma özlemleri... Hatta bu gruptan kimileri Allah ile görüştüğünü söylemiş ve aradan tüm perdelerin kalktığından söz edecek kadar işi ileriye vardırmıştır. Allah ile yüzyüze geldiklerini ve Allah ile yüzyüze sözlü olarak konuştuklarını bile söylemişlerdir. Hatta Allah ile aralarında geçen konuşmalar konusunda da şöyle demişlerdir:

   “Bize şöyle dendi, biz de şöyle dedik.”

   Bunlar bu türden sözler söyleyerek, daha önceden de benzer ifadeler kullanan Hallac-ı Mansur’a kendilerini benzetmeye kalkışırlar. Oysa ki o tür sözler yüzünden Hallac-ı Mansur idam edilmiştir. Bu tip insanlar, Hallac-ı Mansur’un “Enel Hak/Ben Hakk’ım-İlahım” gibi ifadelerini de kendileri için birer gerekçe gibi gösteriyorlar.

   Bir de kendilerine tanık olarak Ebû Yezid-i Bistamî’yi/Bayezid-i Bistami’yi örnek gösteriyorlar. Çünkü o da: “Sübhanî, Sübhanı/Kendimi takdis ve tenzih ederim, Kendimi herşeyden berî kılarım” demişti.

   Doğrusu bu tür sözler oldukça ağıza alınmayacak türden sözlerdir ki, bunun sıradan halka büyük zararlar getirdiğini unutmamak gerekir. Hatta felah erbabından bir cemaat felahlarını/ya da çift çubuk sahibi bir grup, çiftini çubuğunu bırakarak bu tür anlamsız davalara ve iddialara kalkıştılar. Gerçi bu tür ifadelerden aslında nefis hoşlanır. Çünkü bu tür davranışlar sergileyerek, nefisini temize çıkardığını belirterek, üstün mekan ve hallere erdiğini ileri sürmek suretiyle yapılması gereken amelleri terk etmek yatar. Dolayısıyla birçok bunak ve aptallar kendileri adına her zaman böylesi davalara kalkışabilirler. Böyleleri hiçbir vakit birtakım süslü ve yaldızlı, fakat anlamsız birçok sözler de söyleyebilirler. Bunlara aldanmamak ve kapılmamak gerekir.

   Eğer bu tür davranışlar sergileyen kimseler uyarılır ve yaptıklarının İslâm’la bağdaşır bir yanının bulunmadığı söylenirse, hemen karşılığını vermekten kaçınmazlar, çünkü bunlar laf ebesidirler ve derler ki: “Siz böyle bir şeyi inkara kalkışırken veya tenkid ederken, kendi bilginize/ilminize ve tartışma gücünüze/mantığınıza güvenerek yapıyorsunuz. Oysa ilim denen şey, bizim erebildiğimiz bu gerçeklerin önünde büyük bir engel ve perdedir. Tartışmaya gelince bu da sadece nefsin bir arzusudur ve anlamsızdır. Sizin karşı çıktığınız bizim şu ifadelerimiz ise, Hakkın nûrunu keşfetmek/Hak ve ilahî nûra ermek suretiyle batın manasından kaynaklanan sözlerdir. Sizin buna aklınız eremez.”

   İşte bu ve benzeri durumlar, tüm İslâm beldelerini oldukça büyük tehlikeler arzeden kıvılcımlar halinde kuşatmış bulunmaktadır ve bunun da müslümanlara oldukça büyük bir zararı dokunmaktadır. Hatta bu türden bir şeyler geveleyen kimseyi ya da kimseleri öldürmek, Allah için on kişiye hayat vermekten de öte değerli bir iştir.

   Bayezid-i Bistamî’ye gelince, kendisi ile ilgili olarak ileri sürülen iddia ve hikaye doğru değildir. Eğer gerçekten ondan bu tür bir söz işitilmişse, bu; mutlaka, onun bizzat Rabbinden hikaye yoluyla söylediği ve kendi kendine Rabbinin bu ifadesini, “tekrarlayıp durduğu” bir ibaredir. Yoksa o kendisini kastederek böyle bir şey söylemez. Örneğin, bu zatın yine kendi kendine: 

   

   Muhakkak ki ben, yalnızca ben Allah’ım. Benden başka ilah yoktur. Bana kulluk et.”[173] âyetini mırıldanıp durduğunu duyan biri, bundan, adamın kendisinin ilahlığını ilan ettiği manasını çıkaramaz ve çıkarmamalıdır. Bunu söyleyen kimse, sadece hikaye yani anlatım yoluyla bunu mırıldanıp durmuştur. Mesele bundan ibarettir.

   İkincisi: Şath ya da şathiyat denilen birtakım anlamsız kelimelerin söylenmesinden ibaret davranışların sergilenmesidir. Sözkonusu kelimeler ilk bakışta oldukça parlak ve güzel sözler de olabilmekte ve içlerinde korku salan ibareler bile yer alabilmektedir. Fakat bunun ilerisinde hiçbir anlamı bulunmamaktadır. Söylenen bu sözler ya söylenince bile pek anlaşılır kelimeler/sözler değildir, adam aklının estiğini söylemektedir, hâyâlinden geçirdiği birtakım saçmalıkları dile getirmekte, ayrıca dinlediği/duyduğu bu tür kelimelerin manasını da gereğince bilememektedir. Nitekim çoğunluğu da bu türden olanlardır.

   Bazen de söyleyen kimse söylediklerinin ne anlama geldiğini bilir, söyledikleri anlaşılır türdendir. Fakat buna rağmen kendisi, bununla ne demek istediğini, amacını gereğince anlatamaz ve bundan şu mana kasdolunuyor gibisinden vicdanındaki sesi olduğu gibi aktaramaz. Çünkü adamın fazla bir ilmî çalışması yoktur ve aynı zamanda kelimelerin ne tür anlam taşıyabileceklerini ve bunlara ne türden manalar yüklenebileceğinin yolunu öğreten bir ilmi de öğrenmiş değildir. İşte bu açıdan böyle sözler sarfetmenin aslında bir yararı da yoktur. Sadece gönülleri heyecana getirir ve akılları dehşete düşürür, zihinleri bulandırır. Ya da adam konuştuğu kelimelere, kendisiyle aslında kasdolunmayan birtakım anlamlar yükler ve böylece her kelimeye yüklediği anlam, kendi heva/hevesi ve karakterine göre olacaktır. Nitekim Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuştur: 

   

   “Herhangi birinizin bir toplumun anlayamayacağı kelimelerle konuşması halinde, bu o toplum için/arasında fitneye sebebiyet verir.”[174]

   Yine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   


   “Halkla, onların anladıkları bir biçimde konuşun. Onların hoşlanmayacakları şeyleri de bırakın! Yoksa siz Allah’ın ve Rasulünün yalanlanmasını ister misiniz?”[175]

   Burada sözkonusu yasaklanan konuşma, bizzat konuşan kişinin ne söylediğini bilip de, karşısında kendisini dinleyenlerin söylenenlerle ne demek istendiğini anlamadığı kelimeler ve ifadelerdir. Şimdi söyleyenin kendisinin anladığı ve başkalarının anlayamadığı ifadelerden kaçınılması belirtilirken ya bir de bizzat konuşanın kendisi ne söylediğini anlayamıyan biriyse, buna ne denmeli? Bu, elbette daha öncelikli olarak yasaklanır. Eğer söyleyen söylediklerinin ne anlama geldiğini biliyor ve fakat dinleyen bundan bir şey anlayamıyorsa, bunun konuşulması doğru değildir/helal olmaz.

   Nitekim Hz. İsa (aleyhisselam) diyor ki: 

   “Hikmeti/bilgeliği ehil olmayanlara öğretmeyin, aksi takdirde hikmete yazık etmiş olursunuz. Hikmeti/bilgeliği ehil olanlardan men etmeyiniz. Aksi takdirde bu insanlara zulmetmiş olursunuz. Tıpkı nazik ve hassas davranan bir hekim gibi olmaya çalışın. O ilacı tedavi olması gereken yere nasıl hassas bir şekilde yerleştiriyorsa, aynen öyle hareket edin.”

   Farklı bir lafızda da şöyle denilmektedir: 

   “Kim, hikmeti ehil olmayanlara öğretirse, o kimse bilgisizce/cahilce hareket etmiş olur/haksızlık etmiş olur. Kim de ehil olanları hikmetten men ederse, o kimseye de zulmetmiş olur. Çünkü hikmetinde bir hakkı olduğu kadar, hikmete ehil olan kimseler de ayrıca vardır. Dolayısıyla her hak sahibine mutlaka hakkını ver!”

   

    
     
      Taha, 20/14.

    

     
      “Duafa” kitabında Ukeylî, İbn Sünnî ve “Riya” kitabında İbn Abbas’tan Ebû Nuaym, Müslim de Sahih’inin mukaddimesinde İbn Mesûd üzerinde mevkuf olarak rivayet etmiştir.

    

     
      Hz. Ali üzerinde mevkuf olarak Buharî ve Ebû Mansur Deylemî de, “Müsnedu’l-Firdevs” kitabında Ebû Nuaym tarikiyle merfu olarak rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  Taha, 20/14.





 
  “Duafa” kitabında Ukeylî, İbn Sünnî ve “Riya” kitabında İbn Abbas’tan Ebû Nuaym, Müslim de Sahih’inin mukaddimesinde İbn Mesûd üzerinde mevkuf olarak rivayet etmiştir.





 
  Hz. Ali üzerinde mevkuf olarak Buharî ve Ebû Mansur Deylemî de, “Müsnedu’l-Firdevs” kitabında Ebû Nuaym tarikiyle merfu olarak rivayet etmiştir.








   
   D- TÂMMÂT/SAÇMA SAPAN İFADELER

   Tâmmât, uygun olmayan ve saçma sapan olan ifadeleri zikir olarak değerlendirmek de büyük bir yanlıştır ve hatadır. Bu kısım içerisinde ayrıca bizim önceki şath maddesinde ele aldığımız hususlar da girer. Ayrıca bu maddeyle ilgili birtakım özellikler de vardır ki, şatahattan ayrı olarak bu kısımda değerlendirilir.

   Bu da şeriata ait birtakım lafızları, zahiri kavramlarından olarak, hiç de akla gelmeyecek tarzda batın manasında birtakım manalar yüklemektir. Batınîlerin yorumları gibi.

   Kaldı ki böyle bir şey yapmak aslında haramdır ve meydana getirdiği zarar ise oldukça büyüktür. Çünkü lafızları hiç de gereği yokken ve şeriatın öngörmediği manada asıl ifade ettikleri anlamlarından alıp başka manalar yüklemek, şeriat ehlinin izin vermediği bir şeyi yapmaya kalkışmak ve aklen ihtiyaç da sözkonusu olmayan ve herhangi bir gerekçe bulunmadan başka manalara ve yorumlara gitmek, kelimelerin ya da lafızların ifade ettikleri zahiri/asıl manalara olan güveni sarsar, lafızları anlaşılmaz kılar. Bunun sonucunda da lafızlardan elde olunması istenen ve beklenen manalar karmaşa halini alır, bunlarla sağlanacak olan Allah kelâmının faydaları ve Rasulünün sözlerinin anlamlarının yararları ortadan kalkar. Çünkü kelimeler/lafızlar açısından akla gelen ilk mana üzerinde akla bir güvensizlik düşer. Kaldı ki kelimelerin batın manasını veriyorum diye, artık nerede duracağı belli olmaz. Aksine bu konuda ileri sürülen manaların hepsi birbirleriyle çelişir hale gelir. Büyük tehlikelere sebebiyet verir. Hatta aynı kelimenin birkaç şekilde yorumlanabilmesi imkanı ortaya çıkar. Aslında böyle bir hareket; zararı oldukça yaygın olabilecek ve bütün tehlikelere varabilecek bid’at halini alır. Hatta kendileri için böyle bir yolu benimsemiş olanlar, genelde kelimelere garip, yani anlaşılamayacak manalar vermeye kalkışırlar. Kaldı ki insan nefsi de bu gibi garip şeylere oldukça meyilli gözükür ve bu aynı zamanda nefse hoş da gelir.

   İşte böyle bir yolu ortaya atmakla, batınîler, kelimelerin asıl manalarını çevirerek, tümüyle şeriatı uygulanamaz bir duruma sokmaktadırlar. Kendi görüşleri doğrultusunda kafalarına göre yorumlar yapıyorlar. 

   Şimdi tâmmât düşüncesini savunanların batıl yorumlarına bir örnek sunalım. Bunlardan biri aşağıda meâlini vereceğimiz âyeti nasıl yorumladığını birlikte görelim:

   

   “Firavun’a git! Çünkü o çok azdı”[176]

   Şimdi bu âyette yer alan, “Firavun” ifadesini bunlar, “Kalp” diye değerlendiriyorlar. Bu konuda tâmmât ehlinden olan kişi diyor ki; burada, Firavun, her insanı azıp saptıran kalbi ya da nefsidir.

   Bir başka âyetten örnek, 

   

   “Ve ‘Asanı at!’ “[177]

   Bu âyeti de batınî bir yorumla şöyle yorumlamışlardır. “Allah’tan başka dayanıp güvendiğin her şeyi at ve bırak, çünkü onlar atılmaya değer şeylerdir.”

   Bir de Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın aşağıdaki hadisini de batıl görüşleriyle yoruma tabi tutmuşlardır:

   

   “Sahura kalkıp sahur yemeğini yeyiniz. Çünkü sahura kalkıp yemekte bereket vardır.” [178]

   Batınîler, buradaki “Sahur” ifadesini seher vaktinde istiğfar etmek diye tevil etmişlerdir.

   İşte bu ve benzeri batını ve batıl yorumlar... Bu örnekleri artırmak mümkündür. Bu kadarıyla yetiniyoruz. Öyle ki bu kimseler Kur’an-ı Kerim’i baştan sona zahiri/asıl manalarını bozmaya yeltenmişlerdir. Aynı zamanda İbn Abbas ile başka âlimlerden nakledilegelen tefsirin dışında bir yoruma tabi tutmuşlardır. Kaldı ki bu tür tevillerin kimisinin batıl ve anlamsızlıkları kesin olarak ortadadır. Örneğin “Firavun” ismini “Kalp” diye yorumlamak... Bilindiği üzere, Firavun tarihte yaşamış ve varlığı hakkında bize kadar tarihsel bilgiler yoluyla kanıtlanıp gelmiş, Hz. Musa (aleyhisselam)’nın davetine muhatap olmuş bir kafirdir. Bunu bilmeyen yoktur. Ayrıca Ebû Cehil ve Ebû Leheb ve başka kafirler gibi ki, hepsi de tarihte yaşamış olan kimselerdir. Bu kimseler şeytan/cin türünden, meleklerden oluşan varlıklar da değiller ki, duyu organlarıyla anlaşılamaz olsunlar da, dolayısıyla bu lafızlar üzerinde bir tevil/yorum yapılabilsin. Böyle bir durum da zaten yok.

   Aynı şekilde, “Sahur” sözcüğünü, “İstiğfar/mağfiret dilemek” anlamına yorumlamak da böyle batıl ve yanlış bir şeydir. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bizzat kendileri, sahura kalkarlar ve sahur yemeğini yerlerdi ve şöyle derdi: 

   “Sahura kalkın sahur yemeğini yeyin” [179]

   Yine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyururlardı:

   

   “Buyurun şu bereketli gıdaya/yemeğe!” [180]

   Bütün bu anlatılanlar bize kadar üzerinde hiçbir kuşku sözkonusu olmaksızın gelen ve tevatür[181] olarak anlatılan şeylerdir. Bunların yorumlarının anlamsız ve batıl olduğu gerçeği bu tevatür ve duyular ortaya koymaktadır. Çünkü nakil yoluyla bu gerçekler bildirilmiştir. Kimisi de galip zan ile bilinmektedir. Galip zanna dayalı şeyler ise, duyulara bağlı olmayan şeylerdir. Dolayısıyla tüm bu yanlış teviller haramdır ve sapıklıktır/dalalettir. Çünkü hiçbir sahabîden bu türden bir şey nakledilegelmiş değildir. Ne Tabiinden ve ne de Hasan Basrî’den böyle bir batıl yorum sözkonusu olmamıştır. Oysa ki kendisini halkı davet konusunda olsun, vaaz verme hususunda olsun, oldukça önem veren biriydi ve bu görevi yapardı. Buna da oldukça düşkün biriydi. Doğrusu Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın aşağıda meâlini vereceğimiz hadisinde gerçek yorumu ancak bu tarz ifadeler kesin olarak ortaya çıkarmaktadır. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur:

   

   “Kim Kur’an’ı kendi görüşüne bağlı kalarak yorumlarsa/tefsir ederse, şimdiden cehennem ateşindeki yerini hazırlasın.” [182]

   Yani adamın amacı ve garazi bir işin kesinleşmesi ve sabit olmasıdır. Bu amacını gerçekleştirebilmek için de Kur’an-ı Kerim’i kendisine şahit tutmak ister. Oysa bunu yaparken Kur’an’da olsun, hadiste olsun lafzî/sözel manada olsun, lügat anlamında olsun veya nakil yoluyla olsun kendi davasına bir tek tanık olmamasına rağmen, bu tip insanlar, işte bu türden batıl ve batınî yorumlarla kendi arzuları doğrultusunda bir yaklaşım sergilerler. Bu ise yanlıştır, sakattır ve dalalettir.

   Ancak meâlini verdiğimiz hadisten, “istinbat ve fikir yürütmek suretiyle Kur’an’dan mana çıkarılmasın” gibi bir husus istenmiyor. Çünkü sahabeden gelen rivayetlere göre ve aynı zamanda tefsircilerin nakillerine dayanarak kimi zaman gerektiğinde âyetlere birkaç mana verilebilmiş, yoruma gidilmiştir. Kimi beş, altı ve yediye varan sayıda yorumlar yapmışlardır. Yoksa tümüyle yorumun önüne geçilmiş gibi bir mana çıkarılmasın. Bilindiği gibi sahabe ve tefsir âlimlerinin farklı yorumlarının tümü de Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’tan duyulmuş/dinlenmiş yorumlar da değildir. Dolayısıyla kimi zaman manalar birbirleriyle çelişik de olabiliyor, dolayısıyla bunları bir araya toplamak da kolay değildir. Buna göre bu, güzel bir anlayış sonucu ve uzun bir fikir yormasından sonra ortaya çıkarılan bir hüküm olmaktadır.

   İşte bunun içindir ki Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) Abdullah b. Abbas’a şöyle demiştir:

   

   “Allah’ım onu dinde fakih/derin anlayış ve kavrayış sahibi kıl ve ona tevili/yorum ilmini öğret!” [183]

   Tâmmât ehlinden, olmayacak manalarda yorum yapmanın caiz olduğunu kabul edenler de vardır. Bunlar, asıl lafızlarda anlatılmak istenen mananın söyledikleri mana olmadığını bile bile böyle bir yolu seçerler. Güya böyle yapmakla halkı Hakka yani yaratanına davet ettiğini iddia ederler. Böylelerinin durumu, tıpkı Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’den herhangi bir hadis ve rivayet olmamasına rağmen kendi nefsince hak ve doğru bulduğu bir şey hakkında ve şeriatça da söylenmemiş olanı söylemek suretiyle yalan uydururlar. Bu tâmmât ehli de aynen bunlar gibidirler. Çünkü hadis uyduranlar, kendi açılarından hak olarak değerlendirdikleri şeyle ilgili olarak bir hadis uydurmuşlardır. İşte böyle bir yola başvurmak bir zulümdür ve sapıklıktır. Aynı zamanda aşağıdaki hadisin tehdidi altındadır ve onun içerdiği muhteva kimi kapsıyorsa onlardandır. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmaktadır:

   

   “Kim bile bile/kasden benim adıma hadis uydurursa, o kimse şimdiden cehennem ateşindeki yerine hazırlansın.”[184]

   Aksine sözkonusu kelimelerin yanlış olarak yorumlanması çok daha büyük bir vebaldir, büyük bir tehlikedir. Çünkü böyle bir yol, kelimelere karşı olan güveni temelinden yok eder. Bu, aynı zamanda Kur’an’dan yararlanma ve Kur’an’ı anlama yolunu tümüyle kapatır.

   Sen de bu anlattıklarımızdan gerçekleri anlamışsındır. Şeytan nasıl da halkı saptırmak suretiyle makbûl olan bilgiler ve ilimler edinmekten, makbûl olmayan önemsiz ve değersiz bilgilere yöneltiyor. Nasıl tuzaklar kurduğunu görüyorsun. Aslında buna neden olanlar kötü ilim adamlarıdır ki, hep ilimleri farklı farklı adlar vererek insanları gerçeklerden uzaklaştırmışlardır.

   Eğer sen, ilk dönemde bilinen ve uygulanan şeylere önem vermeden bu adamların yaptıklarına ve icadlarına yönelecek olursan, onların meşhur adlarına aldanır da güvenerek peşlerinden gidersen, adeta şöyle bir duruma gelirsin; adamın birisi şeref ve saygınlığı, adı bilge kişi olan kimsenin peşine takılmakla hikmete ereceğine inanıyor. Oysa günümüzde Hekîm ismi mutlak anlamda ele alındığı zaman, doktora, şaire ve müneccime bile verilmektedir. Bu da insanın, değişen lafızların ne tür yorumlara tabi tutulduğunu bilememesinden kaynaklanmaktadır. Bu manadaki bir gafletten ileri gelmektedir.

   

    
     
      Naziat, 79/17.

    

     
      Kasas, 28/31.

    

     
      Enes’ten Buharî ve Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      Enes‘ten Buharî, “Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) ve Zeyd b. Sabit ikisi birlikte sahur yemeğini yerlerdi“ şeklinde rivayet olunmuştur.

    

     
      Ebû Davud, Nesaî Irbâd b. Sariye’den İbn Hibban rivayet etmişlerdir. 

    

     
      Tevatür: Kuvvetli haber. Fık: İçinde yalan ihtimali olmayan ve bir cemaate dayanan kuvvetli haber, ferdî olmayıp cemaate ait olan sağlam haber.

    

     
      Tirmizî, İbn Abbas’tan rivayet etmiş ve hasen olduğunu belirtmiş, İbn Abd rivayetiyle Ebû Davud zikretmiş, Sünen-i Kübra’sında ise Beyhakî rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Abbas’tan Buharî, “Ona tevili öğret” lafzı olmaksızın rivayet etmiştir. Ancak farklı rivayet Ahmed b. Hanbel, İbn Hibban ve Hakim tarafından yapılmış, Hakim isnadın sahihliğini belirtmiştir.

    

     
      Ebû Hüreyre, Hz. Ali ve Enes’ten Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

   

  

  
  Enes‘ten Buharî, “Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) ve Zeyd b. Sabit ikisi birlikte sahur yemeğini yerlerdi“ şeklinde rivayet olunmuştur.





 
  Enes’ten Buharî ve Müslim rivayet etmiştir.





 
  Kasas, 28/31.





 
  Naziat, 79/17.





 
  Ebû Hüreyre, Hz. Ali ve Enes’ten Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  İbn Abbas’tan Buharî, “Ona tevili öğret” lafzı olmaksızın rivayet etmiştir. Ancak farklı rivayet Ahmed b. Hanbel, İbn Hibban ve Hakim tarafından yapılmış, Hakim isnadın sahihliğini belirtmiştir.





 
  Tirmizî, İbn Abbas’tan rivayet etmiş ve hasen olduğunu belirtmiş, İbn Abd rivayetiyle Ebû Davud zikretmiş, Sünen-i Kübra’sında ise Beyhakî rivayet etmiştir.





 
  Tevatür: Kuvvetli haber. Fık: İçinde yalan ihtimali olmayan ve bir cemaate dayanan kuvvetli haber, ferdî olmayıp cemaate ait olan sağlam haber.





 
  Ebû Davud, Nesaî Irbâd b. Sariye’den İbn Hibban rivayet etmişlerdir. 








   
   
5- HİKMET[185]


   Beşinci değişikliğe uğrayan kelimelerden birisi de “Hikmet” kelimesidir. Çünkü “Hekîm” kelimesi kimi zaman doktor, şair ve müneccim manalarında kullanılmaktadır. Hatta sokak ve caddelerde kuşların pençeleri veya köylülerin elleriyle top/kabak yuvarlayan ve bu manada kura çeken kimseye bile Hekîm adı verilmiştir. Oysaki asıl hikmet, Yüce Allah’ın kitabında övdüğü hikmettir. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   


   “Allah hikmeti dilediğine verir. Kime hikmet verilirse, ona pek çok hayır verilmiş demektir. Ancak akıl sahipleri düşünüp ibret alırlar.”[186]

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) de bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   


   “Hikmet ifade eden bir tek kelime öğrenmek kişi için dünya ve dünyadaki her şeyden daha hayırlıdır.”[187]

   Şimdi verdiğimiz iki delile dikkatinizi çekmek isterim. Hikmet ne imiş ve nelerden ibaret bulunuyormuş öğren de, bir de bugün ne tür bir mana yüklendiğini düşün! Artık geri kalan lafızları da buna göre kıyaslayabilirsin. İşte bu açıdan kötü ilim adamlarının işi hep tersinden göstermelerine sakın ola ki aldanma ve onlardan uzak dur! Çünkü bunların dine kötülüğü şeytanların verdiği kötülükten daha büyüktür ve tehlikeli boyutlardadır. Çünkü Şeytan bile bu gibi insanları kullanmak suretiyle dini halkın gönlünden çıkarıp atar. 

   


   Nitekim Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’e, “İnsanların en şerlisi kim?” diye sorulduğunda, cevaplamaktan çekinerek, “Allah’ım bağışlamanı dilerim!”[188] demekle yetinmiştir. Ancak aynı soru kendisine tekrar tekrar ısrarla sorulması üzerine, “Onlar kötü âlimlerdir/ilim adamlarıdır” diye cevaplamıştır.

   Artık hangi ilim makbûl ve öğrenilmeye değer, hangisi değil, herhalde anlaşılmıştır. Bunların birbirine hangi noktalardan karıştırıldığı gerçeği de ortaya çıkmıştır. Bundan böyle madem ki gerçekleri öğrendik. Artık muhayyeriz.[189] Dileyen salih selefin gittiği yoldan gitmeyi tercih eder veya gurur ve aldanış ipine sarılır da, halefin/sonradan gelenlerin izledikleri yolu seçer.

   Doğrusu selef âlimlerine hoş ve makbûl kabul edilen ilimlerin hepsi tarihe karışmış bulunmaktadır. Halkın gözü kapalı olarak öğrenmeye can attığı ilimlere gelince bunların çoğu bid’attir, sonradan ortaya çıkan ve din ile bağları bulunmayan şeylerdir.

   Doğrusu Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın şu hadisi sahih ve gerçek olarak bugün tam yerini bulmuştur. O (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor:

   



   “İslâm dini garip olarak/Pek savunanı olmadığı bir halde başlamıştır. Nitekim tıpkı başladığı noktadan yine garip kalarak dönecektir. Ne mutlu o gariplere/yalnızlık çekenlere!” Bunun üzerine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’a, “Garipler de kimdir?” diye sorulunca, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle cevaplamıştır: 

   


   “Halkın benim sünnetimden bozdukları/ifsad ettikleri şeyleri düzeltenler/ıslah edenlerdir. Halkın benim sünnetimden hayat hakkını tanımadıkları sünnetleri/yaşantı ve uygulamayı yeniden gündeme getirip hayat hakkı tanıyanlardır.”[190]

   Başka bir hadiste de şöyle buyurulmuştur: 

   



   “Garipler/yabancılık çekenler, birtakım oldukça az sayıda olan insanlardır ki, sayıları oldukça fazla olan ve halk arasında kendilerine buğzeden/kendilerini sevmeyen kalabalık/sayıları oldukça fazla kimseler arasında yaşarlar. Bunların sevenleri ise oldukça az sayıdadırlar.”

   Bir diğer hadiste de şöyle buyurulmuştur: 

   “Garipler/yabancılık çekenler, bugün sizin üzerinde bulunduğunuz yaşantıyı sürdürmek isteyerek buna bağlılık gösterenlerdir.”[191]

   Artık bu ilim garip duruma gelmiştir. Çünkü bunu hatırlatana karşı kin besleniyor. Bunun içindir ki Süfyan-ı Sevrî şöyle der: 

   “Eğer bir âlimin çevresinde çokça kimseler olduğunu görürsen, onun işleri birbirine karıştırandır. Çünkü gerçekten hakkı konuşsa herkes ona öfke duyacaktır.”

   

    
     
      "Derin ve yararlı bilgiye "Hikmet" adı verilir. Allah'ın kendilerine hikmet verdiği kimseler öncelikle peygamberler, ilmiyle amel eden âlimlerdir. Bilgili olmanın en çok değer verilen yönü, insanlığa yararlı olmaktır. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde "Yararlı bilgi isteyin, yararsız bilgiden Allah'a sığının" buyurmuşlardır. Doğruluk, adalet, ihlas, samimiyet, sevgi, saygı, ağırbaşlılık, başkalarına faydalı olmak, cömertlik, âlicenaplık gibi yüksek nitelikler taşıyan kimseler de hikmet ehlinden sayılır. İslâm'a tam olarak inanan, Kur'an'ın emirlerini öğrenip eksiksiz uygulamak için çaba sarfeden, tüm kötülüklerden uzak duran kimse hikmet sahibidir ve kendilerine büyük hayır verilmiştir." (Çeviren)

    

     
      Bakara, 2/269.

    

     
      Bu hadisin benzeri daha önce geçmişti.

    

     
      Darimî benzeri Ehvaz İbn Hakim yoluyla onun babasından mürsel olarak rivayet etmiş hadis zayıftır. Bezzaz da Müsned kitabında Muâz’dan rivayet etmiştir.

    

     
      Muhayyer: Seçilmesi serbest olan.

    

     
      Müslim, Ebû Hüreyre’den muhtasar olarak, tümünü Tirmizî Amr b. Avf’tan rivayet etmiş ve Hasen olduğunu belirtmiştir.

    

     
      Bu hadisin dayandığı bir asla rastlayamadım.

    

   

  

  
  Müslim, Ebû Hüreyre’den muhtasar olarak, tümünü Tirmizî Amr b. Avf’tan rivayet etmiş ve Hasen olduğunu belirtmiştir.





 
  Bu hadisin dayandığı bir asla rastlayamadım.





 
  "Derin ve yararlı bilgiye "Hikmet" adı verilir. Allah'ın kendilerine hikmet verdiği kimseler öncelikle peygamberler, ilmiyle amel eden âlimlerdir. Bilgili olmanın en çok değer verilen yönü, insanlığa yararlı olmaktır. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde "Yararlı bilgi isteyin, yararsız bilgiden Allah'a sığının" buyurmuşlardır. Doğruluk, adalet, ihlas, samimiyet, sevgi, saygı, ağırbaşlılık, başkalarına faydalı olmak, cömertlik, âlicenaplık gibi yüksek nitelikler taşıyan kimseler de hikmet ehlinden sayılır. İslâm'a tam olarak inanan, Kur'an'ın emirlerini öğrenip eksiksiz uygulamak için çaba sarfeden, tüm kötülüklerden uzak duran kimse hikmet sahibidir ve kendilerine büyük hayır verilmiştir." (Çeviren)





 
  Darimî benzeri Ehvaz İbn Hakim yoluyla onun babasından mürsel olarak rivayet etmiş hadis zayıftır. Bezzaz da Müsned kitabında Muâz’dan rivayet etmiştir.





 
  Muhayyer: Seçilmesi serbest olan.





 
  Bakara, 2/269.





 
  Bu hadisin benzeri daha önce geçmişti.








   
   MAKBÛL İLİMLERİN GÜZEL SAYILAN ÖLÇÜLERİ

   

   Bilinmesi gereken konu şudur. İlimlerin makbûl olanlarının öğrenilme ölçülerini üç kısımda ele alacağız:

   A- Az ya da çok olanına bakılmaksızın her halükârda makbûl olmayan ilimler,

   B- Azı da çoğu da değer olarak kabul edilen önemli ilimler. Bu kısımda yeralan ilimler ne kadar fazla öğrenilirse öğrenilsin, öğrenilmelerinde asla sakınca görülmeyen ve her halükârda uygun ve kabul gören ilimlerdir, çoğaldıkça güzelleşirler.

   C- Yeteri kadarı güzel olan. Fazlası pek iyi sayılmaz ve derinlemesine araştırma yapmak da uygun değildir.

   Bu ilim öğrenimiyle ilgili durum da vücudun durumuna benzer. Vücudun sağlık ve güzelliği nasıl her koşulda önemli ve makbûlse, ilmin durumu da böyledir. Az ya da çok olması düşünülmez her şartta her iki durum da makbûldür. 

   Her durum ölçülü hareket edildiğinde değerlidir. Örneğin bir kimsenin iktisatlı hareket etmesi, ayağını yorganına göre uzatması güzeldir. Çoğu israf, azı da cimriliktir. Allah yolunda yapılan infak iyi olmakla birlikte, aşırı bir şekilde savurganlık yaparcasına sadaka dağıtmak da pek uygun değildir. Ayrıca cömertlik, cesaret de böyledir. İnsanın yeri geldiğinde cesurca davranması güzel bir şey olmakla birlikte, hiç gerekmediği bir yerde öfkelenerek hareket etmek ise yanlıştır. Bunun cesaretle herhangi bir alakası da yoktur. İşte ilim de aynen böyledir. Şimdi bu kısımları birer birer ele alarak anlatalım.

   A- AZININ DA ÇOĞUNUN DA HOŞ OLMADIĞI İLİMLER

   Azının da çoğunun da makbûl sayılmadığı ilimler kategorisinde ele alınanlar, insanın ne dünyasına ve ne de dinine herhangi bir yararı olmayan ilimlerdir. Çünkü bu tür bilgilerin yararından daha çok zararı bulunmaktadır. Örneğin sihir/büyü yapma, birtakım tılsımlarla ve yıldızlardan anlam çıkarmakla uğraşmak ve bu manada bilgiler öğrenmek, işte makbûl olmayan ilimler kategorisinden değerlendirilirler. Bunlardan öylesi bilgiler vardır ki, temelden zararlıdırlar ve hiç de yararları yoktur. İnsanın en değerli varlığı olan ömrünü böyle bir yolda harcaması, doğrusu bir hayatı boşa geçirmek ve ömrü zayi etmektir. İnsanın en değerli varlığı olan ömrünü bu tür işlerle geçirmesi de uygun değildir, kötüdür. Sözkonusu ilimlerden zararlı olanı, kimilerince dünyada birtakım ihtiyaçları gidermesi ve karşılaması nedeniyle, işin bu yönü kendilerince oldukça ağır basmaktadır. Oysa ki durum hiç de onların zannettiği gibi değildir. Çünkü sağlandığı sanılan yarar, kesinlikle sebebiyet verdiği zarardan oldukça düşüktür ve hatta bu yarar hiç denecek durumdadır. Zira sonuçta meydana gelen zararın büyüklüğü elde edilen menfaatle kıyaslanamayacak ölçüde büyüktür.

   B- HER BAKIMDAN AZI DA 

   ÇOĞU DA MAKBÛL OLAN İLİMLER

   İlmin bu makbûl olan yönü, esas itibariyle amaç edinen ilimdir ve üzerinde inceleme, araştırma ve çalışma yapılması gereken ilimdir. Kısaca bu ilim, Allah’ı, Allah’ın sıfatlarını, fiillerini, yarattığı varlıkları yaratma kanununu, ahiret hayatının dünya hayatına tercih noktasını bilmek demektir. İşte bu ilim, bu açıdan bizzat aranan, istenen ve öğrenilmesi gereken olan ilimdir. Çünkü ancak bu ilmi edinme ve öğrenme yoluyla insan ahirete giden saadet yolunu elde eder. Esasen bu öğrenilmesi gereken ilmi, öğrenmek için insanın var gücünü ortaya koymasına rağmen, vacip/gerekli olan şeyleri öğrenmede yine yetersiz kalır ve yine eksiktir. Çünkü bu öylesi bir deryadır ki, derinliğinin takdiri mümkün değildir. Her insan kendi gücüne göre bu denizin kıyılarında veya sığ yerlerinde gezebilir. Allah ilminin denizinin derinliklerine dalanlar ancak peygamberleri, velileri ve ilimde yüksek dereceye erenleridir. O mübarekler de kendi derece ve konumlarına göre bu denizde yüzebilirler. Söz konusu olan bu ilim, kitaplarda/satırlarda yazılı olmayan ve fakat gizli olarak gönüllerde yeralan ilimdir. 

   Bu ilmin öğrenilmesi ancak, bu alanda eğitim görmek ve aynı zamanda ahiret hayatının ilimlerini bilen ve yaşayan kimselerin hayatlarını müşahade etmek ve onların yaşantılarını görmekle mümkündür. Nitekim bu anlamdaki ilim adamlarının özelliklerini de ilerdeki sayfalarda açıklayacağız. İşte hemen işin henüz başında iken öğrenilmesi gereken durum da budur. Ahiret hayatına bunun yararı ya da faydası, ancak bu yolda gösterilen gayret, mücahede ve riyazet yoluyla verilen hizmetler faydalı olacaktır. Kalbi her tür kötülükten arındırmak ve dünya ile olan tüm bağlarını koparmakla, tıpkı peygamberler ve Allah’ın sevgili kulları dediğimiz velilere benzemekle mümkündür. Çünkü insan böyle bir gayreti göstererek gerçekleri görebilsin ve elde ettiği manevi rızıkların kişinin çalışması oranında değil de, nasibi ve payı ne ise o oranda olduğu gerçeğini anlasın diyedir. Ancak bunu söylerken, biz adam çalışmasın, bu uğurdaki gayretleri terk etsin demek istemiyoruz. Meseleyi böyle anlamak ve değerlendirmek oldukça yanlış olur. Kişi mutlaka bu uğurda gerekli çabayı göstermekle de yükümlüdür. Bu, göz ardı olunmamalıdır. Çünkü hidayetin anahtarı ancak mücahede/gayret ve çabayla elde olunûr. Zaten hidayet için mücahede ve gayretin dışında da bir anahtar/açacak da yoktur.

   C- SADECE BELLİ BİR MİKTARI GEREKLİ OLAN İLİMLER

   Tamamı değil, sadece bir kısmı makbûl ve iyi, kabul edilen ilimler konusuna gelince, biz bu konuyu farz-ı kifaye ilimler mevzuu içerisinde ele almış ve anlatmıştık. Dolayısıyla farz-ı kifaye olan bu ilimleri de biz şöylece değerlendirebilmekteyiz:

   1- Farz-ı kifaye ilimlerden olup da sadece gerektiği kadarını öğrenmekle yetinilmesi gereken ilimler ki, bunlar da oldukça azdırlar.

   2- Pek fazla aşırıya gidilmeksizin ve çok aşırı manada bir kısıtlama yapmaksızın gereken normal miktarıyla yetinmek, orta derecede olanıyla bağlı kalmaktır.

   3- 1. ve 2. maddelerde belirtilmek istenilenlerin de ötesinde araştırma yaparak ve gayret göstererek gerekeni yapmak. Bu tür bir çalışmanın sınırı da; insan ölene dek devam eder. Kısaca insan bir ömür boyu gelişmek ve yenilikleri öğrenmekle ve bunlara gereken manada uyum sağlamakla yükümlü ve görevlidir.

   Şimdi bu anlattığımız çerçevede insan şu ödevleri yapmalıdır:

   a- Ya sadece kendini/nefsini kurtarmaya çalışacak ve buna zaman ayıracaktır, ya da, 

   b- Kendine/nefsine ait olan görevleri yaptıktan sonra kalan vaktini de kendi dışındaki insanlara ayıracaktır.

   Ancak burada bir noktaya dikkatinizi çekmek isterim. Bir kimse kendini/nefsini düzeltmeden ve kendini ıslah etmeden başkalarını ıslaha kalkışmamalıdır. Eğer kişi kendi nefsiyle meşgul iken, yalnızca buna ilişkin bilgileri öğrenmekle ve onlarla meşgul bulunmakla görevlidir ve bunu da yapmalıdır. Çünkü bu konuyla ilgili olarak bir müslüman için farz olanı da budur. Kişinin durumu/hali neyi gerektiriyorsa, onu öğrenmelidir. Diğer yönden insan zahirî manada yani görülen anlamdaki amellerini, iş ve hizmetlerini de ihmal etmemeli, bunları da kesinlikle yerine getirmelidir. Örneğin namaz kılmak ve namaz ile ilgili meseleleri, temizlik/taharet konularıyla ilgili hususları, oruç vb. ibadet görevlerini mutlaka öğrenmelidir.

   Oysa ki insan için gerekli olan ve ne yazık ki hemen herkesin ihmal ettiği bir konu olan kalp ile ilgili öğrenilmesi gereken şeyleri unutmuş olmasıdır. Halbuki insan/müslüman bunları öğrenmelidir, buna ait iyi olan özellikler nelerdir bilmelidir. Kötü olan şeyler nelerdir? Bunları da ihmal etmeden hakkında bilgi edinmesidir. Çünkü hemen her insanın bir kötü ve yanlış tarafı bulunmaktadır. Örneğin hırs, hased/çekememezlik, riya/gösteriş, kibir/büyüklenme, ucub/kendini beğenme ve benzeri kötü olan nitelikler. Çünkü bütün bunlar insanı uçuruma götüren şeylerdir. Dolayısıyla insanın bu gibi kötü niteliklerden uzak durması gerekli olan görevler arasında yer alır.

   Dolayısıyla insanın yapması gereken işleri bırakıp da, görünürde birtakım iş ve ibadetleri yapıyor görüntüsünü vermesi, adeta şu örneğe benzer; adam uyuz hastalığına tutulmuştur. Hastalığı gideren ilaçları kullanmak yerine merhemle dış yaraları iyileştirmekle uğraşıyor. Aslolan görevi, çıbanları ve uyuz hastalığını tümünden söküp atmak ve tedaviyi gerektiği şekilde yapmakken, o sadece bunların üzerine geçici ve bir yararı olmayan şekilde merhem sürmekle, üstünü sıvazlamakla yetinmektedir. İşte anlatmaya çalıştığımız âlimin durumu da böyledir, zahirle uğraşıp batını geride tutmak bu kadar faydasızdır.

   Bir başka örnekle konuya açıklık getirmek istersek, durum aynen şöyledir: Sıradan âlim olarak geçinenler, tıpkı köşe başlarında yer tutan ve sadece insan bedeninin dış yaralarını merhemle iyileştirmeye çalışan; fakat, iç tedaviyi hiç hesaba katmayan doktorlar gibidirler. Çünkü böyle âlimler, halkın kalbiyle ve onlar için ahiret hayatında faydalı olacak şeylerle değil de, zahiri/görünür iş ve amellerle zaman geçirmekteler. Ruh, kalp için ne gerekli bunlar üzerinde durmuyorlar, kötülüklerden nasıl uzaklaşılır gibi önemli sorunlarla ilgilenmiyorlar. Böylece asıl temiz olan toprağın kaynaklarını bozuyorlar. Gönüllerden bu tür kötülükleri kökünden söküp atmaya çalışmıyorlar.

   Özellikle birçok kimsenin zahiri/görünür amellere yönelmeleri, kalp temizliğiyle ilgilenmeyi bırakmaları, esasen organlarla yapılan dış amellerin/görünür işlerin kolay ve basitliği nedeniyledir. Oysa kalbi/gönlü ilgilendiren hususlar ise kişiye çok daha zor ve ağır gelmektedir. Tıpkı insanın iç organlarını tedavi edecek, asıl mikrobu kaynağından kurutacak ilaçları bir yana bırakıp, hastalıklı olan yerleri birtakım basit pansumanlarla kapatmaya benzer bir şeydir. 

   Adam bütün bunlara rağmen yine hiç yılmadan ve bıkmadan bu basit tedavileri sürdürüyor, yüzeysel ilaçlarla tedaviye devam ediyor. Oysa ki bu davranış giderek hastalığın daha çok şiddetlenmesine ve artmasına neden olmaktadır. İşte insanın gerçekleri öğrenmesinden sonra da asıl insanı kurtuluşa götüren hususlar nelerdir, bu defa ister istemez, bu, kişiyi o noktalara yöneltir. Kalp, kötülüklerden kendisini arındırırsa ve bunlardan boşalırsa, bu boş kalan yerlere mutlaka bir şey girip dolduracaktır. İşte bu da iyi ve güzel huylar, faydalı olan bilgiler olacaktır.

   Bilindiği gibi eğer toprak/arazî zararlı otlardan temizlenir ve arındırılırsa, burada türlü ziraat ürünleri, çiçekler ve güzel kokular içeren bitkiler meydana gelir. Eğer bir arazi zararlı otlardan ve bitkilerden arındırılmazsa, istenilen ürünler ve çiçekler de kesinlikle istenilen manada elde edilmezler. Bu açıdan diyoruz ki, kifaye olan farzlarla fazlaca meşgul bulunma! Özellikle de bu farz-ı kifaye olan hizmetleri yüklenen kimseler var ise, bunlarla sen vakit geçirme, zamanını yitirme! Çünkü başkalarının kurtuluşu adına kendini tehlikeye atan/nefsini düşünmeyen bir kimse, gerçekten bunamış biridir. Bu, oldukça büyük bir ahmaklıktır. Hatta bunun en büyük ahmaklık örneği de şudur; adamın elbiselerinin içine zehirli yılanlar ve akrepler girmiş, adamı zehirleyip öldürecekler, bu bunak adam, kendini bunlardan kurtaracağı yerde, bir sineklik arayarak, başkasını rahatsız eden ve hiç de kendisini ilgilendirmeyen sinekleri kovmak ve uzaklaştırmakla zaman kaybediyor. Oysa başkasının yüzüne konmuş sinekleri kovmakla, o kimseyi zehirleyecek yılan ve akreplerden onların kendisini öldürmelerinden kurtaracak değildir.

   Eğer gerçekten bu istenilenleri kendi adına başaracak olur ve kendini sözkonusu kötülüklerden arındırırsan, günahın açık ve gizli olanını da bırakabilirsen, artık bu tür durumlar senin için adeta bir alışkanlık halini alır, doğallaşırsa, kötülüklere yaklaşmaman senin için çok kolay ve basit bir iş ise, o zaman istediğini yapabilirsin. Fakat bu, o kadar da sanıldığı gibi kolay başarılacak bir iş değildir. Varsayalım ki, bunu başarabildin. O takdirde, farz-ı kifaye olan işler ve ilimlerle ilgilenebilirsin. Ama yine de bu konuya yavaş yavaş uymanı tavsiye ederiz. Hemen bu gibi işlerin içerisine balıklamasına dalıp boğulmayasın.

   Öğrenim konusunda da şu yolu izlemek suretiyle gerekli olan bilgileri edin. Önce Allah’ın Kitabını, peşinden Allah Rasulünün Sünnetini, Tefsir ilimlerini ve daha sonra Kur’an ile alakalı diğer ikinci derecedeki ilimleri öğrenmeye koyul. Örneğin yürürlükten kaldırılan hükümleri Kur’an’a ilişkin olarak öğrenmelisin. Mefsûl[192] ve Mevsûl[193] olanlarını, muhkem[194] ve müteşabihleri[195] öğrenmeye gayret göster. Nitekim Sünnet açısından da bu söylenenleri öğrenmeye çalış. Bunlardan sonra da ikinci derecedeki ilimler dediğimiz furuatı ele almalısın.

   Furuat denilen ilimler, hilafiyatın dışında yer alan ve fıkhı içeren mezheplerle ilgili bilgilerdir. Bunların ardından fıkıh usulünü/metodolojiyi ele almalısın. İşte bu şekilde olmak kaydıyla ömrün el verdiği oranda ve imkanlar nisbetinde diğer ilimlere/bilgi türlerine de zaman ve vakit ayırmalısın. Ben, bir konuda uzman olacağım diye, tüm hayatını bir dalda harcamayasın. Çünkü ilim, bir tek dal da olsa, o alandaki bilgilerin sonu gelmeyecek derecede çoktur. Oysa ki bunların tümünü elde edebilmek için insanın sahip olduğu ömür ise oldukça sınırlıdır ve kısadır.

   Gerçi sözkonusu ilimlerin tümü araç konumundadırlar. Birtakım mukaddimelerden ibarettir. Bizzat matlub olan/aranan ilimler türünden değildirler. Ancak dolaylı manada başka işlere yaraması sebebiyle aranmaktadırlar. Dolayısıyla başka bir şey maksadıyla aranıp öğrenilen bilgiler ve lazım gelen bu tür ilimlerin arzu edilen miktarının öğrenilmesiyle yetin, bunu unutmamalısın, ne kadarının öğrenilmesi icabediyor, ne derece derinlik gerekiyor, bunları öğren ve fazlasıyla zamanını yitirme!

   Örneğin, Arap dilinden derdini anlatabileceğin kadarını öğren. Bunlardan Kur’an’ın garip lafızlarını ve Sünnetin de garip lafızlarını anlayabileceğin kadar olanlarını öğren yeter. Kur’an ve Hadisin garipleri dışında fazlaca bir derinliğe gerek yok, derinleşmeyi terk et. Kitap ve Sünnete bağlı, nahiv açısından ne kadarı gerekliyse, sadece o bilgilerin edinilmesi üzerinde dur. Çünkü hangi ilim olursa olsun, kesinlikle her bir ilmin,

   a- Sadece gerekli olan kadarıyla yetinilmesi,

   b- Gerekli olanın üzerinde normal bir bilgi düzeyinin kazanılması ve

   c- Derinlemesine/uzmanlık derecesinde bilgi edinilmesi gibi yönleri vardır.

   Biz şimdi burada sözkonusu maddeleri tefsir, hadis, fıkıh ve kelam ilmi açısından ele almak suretiyle, böylece bu ilimlerin diğerleriyle olan bir karşılaştırma imkanını sunmak istiyoruz.

   TEFSİR

   Sadece tefsir bakımından olması gerekli olanıyla yetinme konusuna bir örnek olmak üzere şu eseri örnek olarak sunabiliriz. Bu, hacim itibariyle Kur’an’ın iki katı kadar olan bir eserdir ki; bu da, Ali El-Vahidî Nisaburî tarafından kaleme alınmış bulunan, “El-Vecîz” adlı eseridir.

   Orta derecede bir bilgi kapasitesini havi olan, bir öncekisine bakılarak biraz daha detay bilgilere yer veren eserlerdir ki, bunlar hacim bakımından Kur’an’ın üç katı kadar olan eserlerdir. Buna da örnek olarak, “el-Vasît” adlı eseri verebiliriz.

   Bu iki sınıflandırmanın üzerinde daha büyük hacimde olanlar ise, detay ve tafsilat bakımından daha fazla bilgiler içerdiğinden, bunlar üzerinde ömür tüketmek yetmez. Çünkü insan tefsir alanında ne kadar derinlemesine çalışmalar yaparsa yapsın, insan ömrü hiçbir vakit bu tür bir tefsiri bitirmeye yetmez. Çünkü Kur’an tâ kıyamete dek bakidir ve her dönemde ve zamanda farklı farklı yorumlarla sunulması mümkündür ve yine de tefsirde başarılı olunamaz.

   HADİS

   Hadis ilmine ilişkin bilgilere gelince, bunlar hakkında da söyleyeceklerimiz şu ifadelerden ibaret bulunacaktır. Bir kimse eğer şu ya da bu manada ve orta derecede bir hadis bilgisi edinmek istiyorsa, Buharî ve Müslim’den birer nüshalarını, bu alanda gerçekten uzman olan birilerinden öğrenim görmeli ve bunların metinleri üzerinde gereken çalışmayı yapmalı ve yürütmelidir.

   Hadis ravilerinin/ricalinin adlarını, kim olduklarını bilmek ve öğrenmek meselesine gelince, senden öncekilerin bu alanda edindikleri bilgi ne oranda idiyse, senin de o kadarıyla yetinmen yeter de artar. Bu açıdan senin yapman gereken, senden önce bu zatların yazdığı kaynaklara eğilmen ve onlardan gereken bilgiyi edinmendir. Yoksa Sahihayn adı verilen Buharî ile Müslim’in metinlerini lafız olarak ezberlemene herhangi bir gerek de yoktur. Ancak bu hususta senin bilmen gereken, herhangi bir ihtiyaç durumunda, bir bilgi sorana, senin o kimselere, bu iki kaynaktan istenilen bilgilerin nerelerde olduğunu hemen bilmen ve gerektiğinde onlara göstermendir. İşte bu melekeyi edinmen gerekir.

   Hadis alanında orta derecede bilgi konusuna gelince, bunun için sahih müsnedlerde yer alan bilgileri de, Sahihayn’ın/Buharî ve Müslim’in dışında öğrenmendir. Buharî ve Müslim hadislerinin bilme bilgisinin yanında sahih müsnedlerindekini de mümkün olduğu oranda ilave bilgi olarak edinmendir.

   Daha detay bir bilgi sahibi olma konusuna gelince, sözkonusu bilgiler dışında, hadis alanında zayıf, uygun olmayan her tür nakil çeşidini bilmek ve bunların tüm rivayet ve geliş yollarını gerektiği şekilde nakil açısından öğrenmektir. Bu arada bu tür hadislerin ravilerinin/ricalinin isimlerini, özelliklerini ve vasıflarını da bilmendir.

   FIKIH

   Fıkıhta gerekli olan, idare edecek kadar bilgiyi edinme meselesine gelince, İmam Müzenî (radıyallahu anh) tarafından kaleme alınan “Muhtasar”ı öğrenmek yeterlidir. Nitekim biz bu eseri, “Muhtasar’ın Hulasası/Özeti” adıyla ele alarak düzenlemiştik. Bunlardan bilgi edinilebilinir. 

   Fıkıh alanında orta derecede bir bilgi edinme meselesine gelince, sözkonusu “Muhtasar” adlı eserin üç katı bilgi ihtiva eden eserleri öğrenmektir ki, biz bu hususu da, “el-Vasît Minel Mezheb” adlı eserde açıkladım, orada bu bilgileri verdik.

   Fıkıh alanında derinlemesine/detay bilgilere gelince, bizim, “Basît” adını verdiğimiz eserde ele aldıklarımızla ve bu kitabın dışında yeralan ve gerçekten uzun uzun ve detaylarına inerek meseleleri inceleyen eserlerdir. Dolayısıyla bu eserlerde de detay bilgiler vardır. İsteyenler de bu manada bilgiler edinebilirler.

   KELAM

   Kelam ilminin asıl amacı, Ehli Sünnet cemaatinin salih seleften bize aktardığı inanç esaslarını korumak ve yanlış inançlardan arındırmaktır. Kelam ilminin asıl maksadı da budur. Kelam ilminin bildirdiği hususları bir başka yoldan öğrenmeye kalkışmak ise, gerçekleri aslolmayan ve kendisine ait olmayan başka yollardan öğrenmeye ve açıklamaya çalışmak demektir.

   Kelam ilmine ilişkin olarak kişiye lazım gelen ölçüyü korumak, sünneti hıfzetmenin amacı, kısa ve özet bir akaid kitabıyla lazım geleni öğrenmekle yetinmektir. İnsanın, gerçek itikadı savunabilmesi ve bidatçıların yanlışlarından sıradan halkı koruması için, bu kimselerle tartışabilecek ve münazaraya girişecek anlamda bir bilgiye de sahip olması gerekir. Bunu yapabilmelidir ki saf inanç sahiplerini, onların kötü ve bozuk niyetlerinden ve inançlarından kurtarıp kollayabilsin. İnsan, kelam bilgisi sayesinde sıradan/saf müslümanların bozuk düşüncelerin etkisinden kurtulmasını sağlar. Bu ilmin bir yarar sağlayabilmesi ve insanlara faydalı olması için, henüz halk taassuba varacak ölçülerde yanlış düşüncelere ve sapıklıklara düşmemiş olması gerekmektedir. Aksi takdirde büyük sıkıntılar doğurabilir.

   Bid’at sahibi bir kimse, eğer cedel ve tartışmaya ilişkin birtakım bilgilere sahip ise, hatta bu kimsenin bilgisi ne oranda az ve basit olursa olsun, çoğu zaman böyleleriyle yapılan konuşma ve tartışmaların yararı oldukça az olur, pek bir yarar getirmez. Bu tip kimselerle yapılan tartışmalarda, bu insanlar yenilseler bile, yine de kendi görüş ve düşüncelerinden/inançlarından pek kolay kolay vazgeçmezler. Adam yenilgisini, konuyu çok iyi savunamamasına ve tartışamamasına bağlar. O, ‘Ben her ne kadar bu kişiye susturucu bir cevap verememiş ve kendim susmak zorunda kalmış isem de, benim dışımda bu fikri çok iyi savunan ve konunun cevabını da bilen birileri vardır. Kusur benim inancımda değil, benim meseleyi gereğince savunamamamdan ileri gelmektedir.’ diye düşünür. Böyle bir durumda siz, yapılan güçlü mücadele ve tartışmayla onu tongaya düşürmüşsünüz ve kafasını karıştırmışsınızdır. O kişinin düşüncesine göre mesele bundan ibarettir.

   Sıradan herhangi bir müslüman, birtakım kafa karıştırıcı şeylerle hak ve gerçek olan inançtan ve doğrulardan saptırılsa bile, yine böyleleri basit bir izah ve açıklama sonucu tekrar eski inancına döndürülebilir. Meğer ki adamda bu yanlış inanç taassub derecesine gelmemiş olsun. Eğer böylelerinin inandıkları yanlışta ısrar ve taassubları artmış ise, artık bu gibilerinden umut kesilir. Çünkü herhangi bir konuda taassup/aşırılık, sözkonusu yanlış inançların gönüllerde yerleşmesine ve pekişmesine sebep oluşturur. Bu da gerçekten kötü ve yanlış inançta olan bilginlerin sebep olduğu bir gerçektir. Çünkü kötü bilginler/âlimler, hakka karşı oldukça aşırı bir taassub içerisindedirler. Bu tip kimseler, kendilerine muhalif olan ve kendilerinden farklı düşünenlere karşı hep aşağılayıcı ve küçültücü bir bakış açısıyla bakıp dururlar. İşte böyle bir bakış açısı karşısındakini adeta çileden çıkarır ve onlar da yanlış yolda olanlara destek çıkar, karşılık verirler ve onlara karşı ne tür bir uygulama içerisine gireceklerse, aynen öyle hareket ederler. Hatta çok daha aşırı hareket ederek, batılın zafer ve güç kazanmasına bile arka çıkarlar. Dolayısıyla onlara nisbet olunan şeylerde, bu inanç üzere daha çok bağlılık göstermeleri için adeta onların amaçlarını o doğrultuda güçlendirirler.

   Oysa ki bu tip kimseleri kışkırtacakları ve de saldıracakları yerde, hatta onların batıl ve yanlış görüşlerinde destekçileri olmamaları gerektiği yerde, hep arka çıkmışlar. Bu tip insanlara lütuf ve merhametle yaklaşmaları gerekirken, hiç kimsenin olmadığı bir sırada ve herhangi bir topluluk içerisinde değillerken başbaşa kalıp ikna edilmeye çalışmaları gerekirken bunu bile yapmamış ve kaçınmışlardır. Herhangi bir taassuba ve küçük düşürmeye meydan bırakmaksızın gerekeni yapmış olsalardı, kesinlikle böyle bir davranışla başarılı çıkacaklar ve kazançlı olacaklardı. Böyle kimseler peşlerine takılanların fazla olmasını arzularlar. Dolayısıyla hasım için bir kimse ne kadar lanet okur, ona dil uzatır ve hakarette bulunûrsa, bu hususta ne oranda taassup sahibi olursa, o denli kendisine karşı yönelenler, meyledenler de sayıca artarlar.

   Adamlar içinde kıvranıp durdukları taassupları da dini savunma adı altında kamufle etmek isterler. Artık taassup böyleleri için adeta bir gelenek ve bir araç durumuna gelmiştir. Ne yazık ki onlar bunun adını dini savunma ve müslümanları koruma adını koymuşlardır. Oysa ki böylesi bir davranışta kesinlikle halkın helâki, kötüye sürüklenmesi olduğu gibi din ile alakası bulunmayan bid’atlerin nefislerde yerleşmesine sebep olur.

   HİLAFİYAT

   Son çağlarda karşımıza çıkan hilafiyat denilen tartışmalı meselelere gelince, bunların da mutlaka ele alınması lazım gelir. Çünkü daha öncekiler/salih selef dönemlerinde hiç de karşılaşılmayan ve alışık da bulunmayan birtakım eserler, yazılar ve tartışmaları içeren kitaplar piyasaya sunulmuştur. Özellikle bu tip eserlerin çevresinde dolaşıp durmanı, bu tip kaynaklardan yararlanmaya kalkışmanı menederim! Bu açıdan seni uyarırım!.. Bunlardan adeta öldürücü zehirden kaçar gibi kaç! Çünkü bu tip eserlerde yeralan düşünceler ve fikirler gerçekten tedavisi olmayan hastalıklar doğurur. Ki bu tür görüşler zaten fakihler/İslâm hukukçularınca reddedilmiştir. Çünkü hepsi de böyle düşüncelerle bir yerlerde kendilerine bir makam edinmek, bir yarışa girmek ve övünmek amacına yöneliktir ki, bütün bu tip yanlış görüşleri içeren tehlikeleri ve sıkıntıları yakında ele alacak, bunlardan kurtuluş yollarını göstereceğiz.

   Nitekim aşağıdaki ifade, çoğu zaman yanlış inançlar peşinde sürüklenenlerin ağzından düşmez, onlar bu ifadeyi adeta temcid pilavı gibi hep söyler dururlar: “İnsanlar aslında bilmediklerinin düşmanıdırlar.”

   Sakın böylesi bir söze aldanma ve bunu kendin için bir çıkar yol gibi görme. Çünkü sen, bu alanda gerçekten deneyim sahibi olan biriyle karşı karşıyasın. Dolayısıyla sen, bir ömür boyu zamanının bu gibi şeylerle geçiren ve gerçek deneyim/tecrübe sahibi olan zatın/benim öğütlerime iyice kulak ver. Kaldı ki bu zat/ben bir ömrü bu yolda harcadım, ilk âlimlerin/benden öncekilerin yazdıkları üzerine hayli eser verdim, gerçekçi hususları ortaya koydum, gerek cedel/tartışma ve gerekse açıklama alanlarında oldukça önemli hizmetler verdim.

   Kaldı ki sana bu öğütleri veren zata Yüce Allah doğruyu göstermiş ve o da bunun sonucu olarak kendi ayıplarını, eksik ve kusurlarını görebilmiş biridir. O, bu sayede eksiklerini tamamlamaya yönelmiş, kusur ve hatalarını bir kenara itmiş, kendi canını/nefsini kurtarmayla meşgul bulunmaktadır. Sakın, “Fetva şeriatın temel direğidir, bunun sebeplerini de ancak hilaf/kelam/tartışma ve cedel ilmi sayesinde öğrenebilirsin.” gibisinden söz söyleyenlerin sözlerine aldanmayasın. Çünkü mezheplerin durumlarına ilişkin bilgiler, sözkonusu mezhep ile alakalı eserlerde zaten zikredilmiş, ele alınmıştır. 

   Bu kitaplarda yer almayan birtakım görüşlere gelince, bunlar birtakım ilave ve eklemelerdir ki, bunu önceki ilim adamları ve sahabe biliyor değillerdi. Kaldı ki gerek sahabî ve gerekse önceki ilim adamları, fetvaya ilişkin sebepleri başkalarından çok daha iyi bilen kimselerdi. Kaldı ki bu hilafiyat denilen ilim, mezhep açısından hiç de yararlı bir ilim alanı değildir. Hatta dahası, bu, hem zararlıdır ve hem de fıkıh zevkini öldürmektedir.

   Bilindiği gibi, eğer fıkıh alanında derin bir bilgiye sahip olan ve bu hususta sezgisi güçlü olan bir müftü, gerçekten böyle bir sezgiye sahipse, çoğu zaman, onun fıkıh zevki, cedel metoduyla hareket etmesine engeldir. Çünkü o tartışmadan/cedelden haz alamaz. Oysa cedel ilminin zevkini alan, ömrünü bu yolda tüketen birileri ise, onun zihni hep cedele yatkındır. Böyle olunca da bu tür bir kimsenin fıkıh zevkini tadması diye bir şey olamaz. Çünkü o bundan hep korkar. O, nerede bir ün yapmak, şöhret kazanmak varsa, kendisine bunu sağlayan şeylerle uğraşır durur. Fıkıh hakkında bir şey söyleyecekse, o gerekçe olarak der ki, ‘Efendim, ben bu yaptığımla, mezhebin/fıkhın sebeplerini, gerekçelerini bulmaya çalışıyorum.’ Bu kimseler bir ömürlerini böyle geçirirler de bir kerecik olsun, fıkıhta bununla ilgili neler vardır, onun araştırılmasına girmez.

   İşte bu anlattıklarımız çerçevesinde, sen şeytanların neslinden olan cinlerden kendini güvence altına almaya çalıştığın gibi, insanlardan olan şeytanlardan sakın ve uzak dur! Çünkü insanlardan olan şeytanlar, cinlerden olan şeytanları izine çıkarıp, onların saptıramadıklarını, aldatamadıklarını saptırıp aldatmaktalar ve yoldan çıkartmaktadırlar.

   Sonuç olarak diyebiliriz ki, asıl akıl sahibi kimse, kendisini bu dünyada Allah ile başbaşa gören kimsedir. Çünkü önünde ölüm seni beklemektedir, Allah’ın huzuruna çıkış ve orada hesaba çekiliş vardır. Cennet ve cehennem, ikisinden biri seni beklemektedir. Buna göre bu söylenenler içerisinde seni asıl ilgilendiren ne ise, sen onlarla ilgilen, diğer şeyleri bırak. Seni ilgilendirmeyene zaman ayırma! Yapman gereken iş budur vesselâm...

   Şeyhlerden biri, bir âlimi rüyasında görmüş ve ona şunu sormuştur: “Senin şu sahip olduğun cedel ve münazara ilimleriyle ilgili durumun nicedir? Söyler misin?” O da, elini uzatıp avucunu açar ve avucuna şöyle bir üfürüverir ve sonunda da der ki: “İşte hepsi böyle uçup gitti, yok oldu, elde avuçta kalan bir tek şey olmadı. Ancak benim için faydalı olan tek şey, gecenin bir bölümünde kalkıp kıldığım iki rekat namaz olmuştur! Beni bu iki rekat namaz kurtarmıştır!”

   Nitekim bir hadiste şöyle buyurulmuştur:

   

   “Bir toplumun üzerindeki hidayetten delalete sapması, ancak olur olmaz şeyler hakkında hep tartışmaktan ötürü olmuştur.”[196] 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) sözkonusu bu hadislerini buyurduktan sonra şu âyeti okumuştur:

   “Bunu sana ancak tartışmak için söylediler. Doğrusu onlar tartışmacı bir toplumdur.”[197]

   Nitekim yukarıdaki hadiste, şu ayetin manası da yatmaktadır: 

   

   “İşte kalplerinde şüphe bulunanlar, fitne aramak ve tevile gitmek için, Kur’an’ın müteşabih âyetlerine uyarlar.”[198]

   Bu kimseler, Yüce Allah’ın haklarında, 

   

   “Onlardan sakın/uzak dur!”[199] buyurduğu cedel ehlidir, kavgacı kimselerdir.[200]

   Seleften de bir zat der ki: “Ahir zamanda/kıyamete yakın bir dönemde bir toplum gelecek ki, bunlara gerçek ilim kapıları kapanmıştır, sadece ilim diye cedel/tartışma ve kavga kapısı açıktır.”

   Bir haber/hadiste de şöyle denilmektedir:

   

   “Siz öyle bir zamandasınız ki, size iş yapmak ihsan edilmiştir. Fakat sizden sonra bir kavim gelecek ki, onlara cedel ve münakaşa verilecektir.”[201]

   Meşhur bir haber/hadiste de şöyle buyurulmaktadır:

   

   “Allah katında en buğzedilen/sevilmeyen kimseler, cedelde/din adına olmadık tartışmalarda oldukça aşırı olan kimsedir.”[202]

   Bir diğer haber/hadiste de şöyle buyurulmuştur:

   

   “Hangi topluma mantık/cedel-din adına olur olmaz tartışma hastalığı verilmişse, bu tür toplum amelden/iş ve hizmetten uzak bırakılmıştır/menedilmiştir.”[203]

   

    
     
      Mefsûl: Vasıflanmış, belirtilmiş.

    

     
      Mevsûl: Birleşmiş, kavuşmuş.

    

     
      Muhkem: Sağlamlaştırılmış, kuvvetli.

    

     
      Müteşabih: Birbirine benzeyen. Kur’an’ın mecazi manaya elverişli ayeti.

    

     
      Tirmizî, Ebu Umame’den de İbn Mace rivayet etmiştir. Tirmizî bu hadisle ilgili olarak: “Hadis Hasen sahih bir hadistir” demiştir.

    

     
      Zuhruf, 43/58.

    

     
      Al-i İmran, 3/7.

    

     
      Münafikûn, 63/4.

    

     
      Hz. Âişe’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Kutü’l-Kulüb sahibi isnadsız olarak nakletmiştir.

    

     
      Hz. Âişe’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Kutü’l-Kulüb sahibi bu hadisi tabiinden Abdurrahman ibni Ebî Leylâ yolu ile El-Hakem’den nakletti.
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DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 

TARTIŞMA VE ÇEKİŞMENİN ZARARLARI


   Biz bu bölümde halkın sözkonusu hilaf/cedel ilmine yönelmelerinin sebepleri üzerinde duracağız. Bu arada aşırı münazaranın/olur olmaz tartışmanın getirdiği sıkıntılardan ve sebep olduğu yanlışlardan, tehlikelerden söz edeceğiz. Aynı zamanda bunun olabilirliliği üzerinde de gereken bilgileri vereceğiz.

  


   
   ASR-I SAADET VE RAŞİD HALİFELER DÖNEMİ

   

   Bilindiği gibi, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın vefatından sonra hilafet görevini kendileri hidayette olan ve başkalarını da hidayete vesile olan Raşid halifeler yürüttüler. Bu halifeler fakih/hukukçu kimselerdi. Karşılaştıkları hükümler konusunda gereken fetvayı vermek, bu alanda yargılamak konusunda bağımsız idiler, yani kendileri bu hususta çıkan her bir problemi çözebilecek durumdaydılar. Kendileri çok ender bir şekilde fakihlerden/kendileri dışındaki hukukçu kimselerden yardım beklerlerdi. Özellikle istişare edilmesi gerekli olan hususlarda, hiçbir zaman bundan geri durmazlar, birileriyle danışma gereği duyulmuşsa, bunu da kesinlikle yaparlardı.

   Ancak o dönemdeki ilim adamları genelde ahiret hayatı için gerekli olan ilişkilere boş zamanlarını ayırırlar ve tüm çalışmalarını hemen hemen bu alanda yoğunlaştırırlardı. Halk ile ilgili ve onların dünyalık sorunlarına ilişkin herhangi bir hüküm sözkonusu olduğunda, fetva vermede meseleyi bizzat kendileri değil, biri diğerine havale ederdi. Böylece tamamen kendilerini, ictihad konusunda tamamen Allah’ın rızasını gözeterek hareket ederlerdi. Nitekim onların hayatlarına ilişkin bize gelen bilgiler bu gerçekleri tüm çıplaklığıyla gözler önüne sermektedir.

   Ne zaman ki hilafet/devlet başkanlığı görevi, sözkonusu raşid halifelerden başkalarına geçti ve ne zaman ki ehil olmayan kimseler bu görevleri üstlenir oldular, işte o zaman kendilerinin yetersizlikleri nedeniyle bundan böyle fakihlerden yardım istemek zorunda kaldılar. Ortaya çıkan hükümlerin çözümü için ister istemez bu ilim adamlarıyla arkadaşlık kurmaya ve karşı karşıya kaldıkları hükümler hakkında bunlardan fetvalar almaya başladılar.

   Ancak ikinci tabaka dediğimiz ve sahabeden sonra gelen ve tabiin diye adlandırılan kimselerden öyleleri vardır ki, bunlar, sahabenin hareket tarzını benimsemişler ve o yolda hareket ederek, her alanda onlar gibi davranmaktaydılar. Bunlar, dinin özüne bağlıydılar, her zaman selef âlimlerinin metodu üzere hareket ederek aynı çizgiyi sürdürüyorlardı. Eğer bu kimselerden herhangi bir şey sorulur ve istekte bulunulursa, hemen oradan kaçarlar ve o kimselerin yaptıklarına ortak olmamak için onlara sırt çevirirlerdi. Hatta gelen halifeler ya da devlet başkanları, bunlara kadılık/hakimlik görevi vermek için, kendilerini bu gibi görevlere zorlarlardı ve zorla bu görevleri üstlenmelerini isterlerdi.

   Doğrusu o çağlarda yaşamış olan halk, dönemlerinin ilim adamlarının ne denli onûrlu olduklarını, idareciler tarafından ve dönemin valilerince ne kadar saygı gösterilen kimseler oldukları bilinen bir gerçektir. Bu onûrlu ilim adamları kendilerine sunulan görevleri reddetmelerine rağmen, dönemin yetkililerine yine de onlardan uzak durmak ve onlarla birlikte olmaktan geri durmazlardı. Oysa ki o ilim adamları idarecilerden hep kaçarlardı.

   Ne yazık ki daha sonradan gelenler, ilim tahsilini sırf bir makam elde etmek, mevki kazanmak ve bu sayede ün yapmak, şan şöhret kazanmak için gayret gösterirlerdi. Dönemin idarecilerinden yararlanmak isterlerdi. Bunun için de hemen fetva vermeye kalkıştılar ve kendilerini dönemlerinin idarecileri nezdinde pazarlamaya başladılar. Kendilerini onlara kanıtlamaya, onlardan birtakım velayetler/yetkiler elde etmeye, onlarla beraber düşüp kalkmaya yöneldiler. Kimisi bu isteklerinde başarısız kaldığı halde, kimisi de istediklerini elde etmiş oldular.

   Doğrusu idarecilerin yanında kendisine bir yer edinmiş olanlar, bu idarecilerden birtakım isteklerde bulunma zelilliğinden kendilerini kurtaramadılar, aşağılanma ve rezil olma pahasına onlara yanaştılar. Doğrusu önceleri fakihler aranan kimseler iken, bizzat kendileri idarecilerin peşine düşerek el-etek öpmeye yöneldiler/küçüldüler. Önceleri yetkililere karşı başları dik ve onûrlu iken, idareciler peşlerine takılıp onları arar dururken, bu defa sözde ilim adamları onların peşine takılmakla onûrlarını yitirdiler. Ancak böyle bir zilletten ve aşağılıktan, kendilerini Allah’ın dinine adamış olan gerçek ve samimi ilim adamları kurtulabilmişler ve onlar ancak başarıyı elde edebilmişlerdir. Nitekim bu, hemen her asırda da böyle olmuştur. Sözkonusu çağlarda, yeni yeni hükümler ve problemler ortaya çıktığından, bütün bunlar için fetvalar/çareler aranıyordu. Çünkü idarecilerin bu yeni problemlerin çözümüne olan ihtiyaçları oldukça fazla idi. Bu açıdan da bu fetva ilmine ağırlık verenler giderek artmış oldu.

   Daha sonraları yeni bir akım geldi. Kimi idareciler ve devlet adamları ortaya çıktılar, akaid konularında halk arasında yaygın olan ve ortaya çıkan yeni yeni birtakım görüşlere bundan böyle bu kimseler de katıldılar. Bunlar sözkonusu görüşlerle ilgili olarak deliller aranmasına ve bu delillerin ortaya konmasına yöneldiler. Böylece halk tarafından bu tür idarecilerin Kelam konusundaki münazara ve mücadele konularına ilgi duydukları da bir gerçek olarak belirlenmiş oldu. Artık halk/bu alanda bilimsel çalışmalar yapanlar da, kelam ilmine yöneldiler ve buna ağırlık vermeye başladılar. Birçok eser meydana getirdiler. Kendilerince birtakım münazara metodları oluşturdular. Konuşma ve tartışmalarda birtakım metodlar benimsendi, karşısındakini çelişkiye düşürmek için belirli yöntemler oluşturuldu.

   Bütün bunları savunûrlarken şöyle diyorlardı: ‘Bizim amacımız dini savunmak, sünneti korumak ve kollamaktır. Bid’atleri/sonradan din diye sunulan şeyleri dinden söküp atmaktır. Evet, amacımız başka değil, sadece budur.’ Nitekim kendilerinden önce, fıkıh ve fetva konusu ile meşgul olanlar da, ‘Amacımız dini savunmak ve müslümanların karşı karşıya kaldığı hükümlere bir çözüm getirmektir’ diyorlar, ayrıca ‘Biz böyle yapmakla Allah’ın kullarına acıdığımızdan problemlerine çözüm getirmek ve kendilerine de öğütte bulunmak istiyoruz’ diyerek de kendilerini savunuyorlardı.

   Bu dönemi izleyen sonraki dönemlerde gelen birtakım idareciler de, Kelamî konularda tartışmaya fırsat tanımadılar ve böyle bir şeyi doğru bulmadıkları gibi, münazara/tartışma kapılarını açmasına da fırsat tanımadılar. Çünkü bu tür konularda karşılıklı tartışma ve mücadele/münazara kapılarının açılması sonucu, birtakım taassup derecesine varan durumlar meydana geliyor, çok kötü denecek rahatsızlıklara meydan veriliyordu. Hatta açık ve yaygın denebilecek hasımlıklar/düşmanlıklar doğmaya başlamış oluyordu. Öyle ki sonuçta birbirlerinin kanlarını akıtacak, canlarına ve mallarına kasdedecek bir noktaya geliniyordu. Bu ise İslâm beldelerinin harabeye ve çökmeye doğru bir girişi idi. Bu açıdan artık bu konuya pek fazla müsamaha edilmez oldu.

   Şimdi böylelikle kelam konusundaki tartışma yolu kapanınca, bu defa ilim adamları/halk fıkıh ve mezhep konularında birtakım münazaralara girişmeye koyuldular. Acaba en iyi ve üstün olan mezhep Şafiî mezhebi mi yoksa Hanefî mezhebi mi gibisinden tartışmalar gündeme getirilmeye başlandı. Özellikle de bu iki imam/Şafiî ve Hanefî -Allah her ikisinden de razı olsun- mezhepleri konusunda tartışmayı yoğunlaştırdılar. Artık ilim adamları Kelam ve diğer ilim alanındaki tartışmaları bıraktılar. İmam Şafiî ile İmam Ebu Hanefi arasındaki ihtilaf konusu olan meseleleri özellikle tartışır oldular.

   Ancak İmam Malik, Süfyan-ı Sevrî ve Ahmed b. Hanbel ile daha başka diğer imamlar arasındaki meselelerin üzerine pek gitmediler, tartışma konusu yapmadılar. Özellikle Şafiî ile Hanefîler arasındaki ihtilaflı meseleleri hep irdeleyip durdular.

   Bu tartışmaları yaparlarken de gerekçeleri şuydu: ‘Biz şeriat açısından en ince ve özel meseleleri delillerinden elde etmek suretiyle ortaya dökmek istiyoruz, bu arada mezheplerin buna ilişkin delillerini inceliyor ve fetva kurullarını kesinlikle tesbite çalışıyoruz.’ Bundan sonra da bu konulara ilişkin bir hayli eserler meydana getirdiler, birçok mücadele yöntemleri ve tasnifler ortaya koydular. Nitekim halen bu gün de aynen bunu sürdürmektedirler. Ancak biz, ileriki çağlarda bizden sonra durum nereye kadar varacak, bunu ise bilememekteyiz.

   İşte insanları/ilim adamlarını hilafiyata/kelama ve karşılıklı münazaraya/tartışmalara yönelten asıl sebep bundan başka değildir. Eğer dünyalık peşinde koşan idareciler, başka müctehid imamların görüşlerini benimseyip de onları gündeme getirmiş olsalardı veya başkaca ilim konularını gündeme getirmiş olsalardı, dönemlerinde ilim adamı geçinenler de idarecilerin rüzgarlarına kapılarak onlara göre yön değiştirirlerdi. Yine bu ilim adamları, ilgi duydukları ve uğraştıkları alanların din ilmini ilgilendiren alan olduğunu çekinmeden ve sıkılmadan söyleyeceklerdi. Böyle yapmalarındaki asıl maksatlarının da Alemlerin Rabbi Allah’a yaklaşmak olduğunu söyleyeceklerdi. Kısaca yaptıkları görevin ve hizmetin din adına ve Allah için olduğunu savunacaklardı.

  


   
   İŞLERİ BİRBİRİNE KARIŞTIRMAK

   

   Sözkonusu tartışma ve münakaşaları, bu tür kimseler, sahabenin kendi aralarındaki danışmalarına ve istişarelerine benzetmek ve böylece gerçekle gerçek olmayanı birbirine karıştırmaya çalışırlar. Kendilerini sahabeyi ve salih selefe benzetirler. Oysa ki durum hiç de onların sandıkları gibi değildir.

   Özellikle bilinmesi gereken husus şudur ki, bu kimseler, kimi zaman halkın karşısına çıkarak yavaştan yavaşa, onların zihinlerini bulandırmak maksadıyla, sureti haktan gözükerek şöyle konuşurlar:

   “Bizim münazaralardan amacımız, hakkı araştırmak ve gerçekleri ortaya çıkarmaktır. Gerçek anlaşılsın diye biz, bu tür tartışmalara girişiyoruz. Çünkü aranan zaten hakkın kendisidir, tartışmalarda ilim açısından yardımlaşmak, fikir alışverişinde bulunmak da zaten yararlı bir hizmettir. Bu, aynı zamanda etkilidir de. Nitekim sahabenin de âdetleri böyleydi. Sahabe -Allah onlardan razı olsun- aralarında hep istişareyle, danışmayla işlerini yürütürlerdi. Örneğin onların mirasla ilgili olarak ölenin dedesi ve kardeşleri hakkındaki tartışmaları, içki içenin ne kadar had cezasıyla cezalandırılması gerektiği konusundaki istişareleri gibi... Aynı zamanda hata sonucu bir duruma sebebiyet veren imamın/devlet başkanının ve yetkilinin bunu ödemek zorunda olup olmadığı konusundaki tartışmaları da buna örnektir. 

   Nitekim bununla ilgili olarak gelen rivayete göre; bir gebe kadın, sırf Hz. Ömer’den korktuğu için bebeğini düşürür. Bundan dolayı da Hz. Ömer bunun diyetini ödemeli mi değil mi, bu onun için vacip mi değil mi diye tartışma konusu olmuştur. İşte bu ve benzeri feraizle[204] ilgili olarak bize kadar anlatıla anlatıla ulaşan bilgiler gibi... İmam Şafiî’den, Ahmed b. Hanbel’den, Muhammed b. Hasan’dan, Malik’ten, Ebu Yusuf’tan ve bunlar dışında daha nice ilim adamlarından -Allah hepsine rahmet eylesin- bize kadar ulaşan nakiller, tartışma ve münazaralar anlatılagelmiştir.”

   Şimdi benim sana aktaracağım şeyler, böyle bir bulmaca ve içinden çıkılamaz gibi gözüken şeyleri anlama imkanını elde edesin. Evet, yukarıda söylendiği gibi, din konusunda hakkı ve gerçeği aramak ve bunun için birbiriyle ilim adamlarının yardımlaşması dinî bir görev sayarlar. Oysa ki bunun da kendisine göre şartları vardır, kendisine ait özellikleri vardır. Biz bu şartları ya da özellikleri sekiz ana madde halinde sunmaya gayret göstereceğiz.

   

    
     
      Feraiz: Allah’ın farz kıldığı ibadetler, yapılması mecburi olan din emirleri.

    

   

  

  
  Feraiz: Allah’ın farz kıldığı ibadetler, yapılması mecburi olan din emirleri.








   
   İLMÎ YARDIMLAŞMANIN ŞARTLARI

   

   1- İlim adamı olan bir kimse eğer farz-ı ayn olan konularda kesin bir bilgi sahibi olamamış ya da bir müslüman farz-ı aynlarla ilgili gerekli bilgileri edinememişse, böyle birinin kalkıp farz-ı kifaye olan işlerle meşgul olması doğru değildir. Eğer adamın üzerinde yapması ve öğrenmesi gereken farz-ı ayn bir görevi varsa, buna rağmen bunları öğrenmeyi bırakıp da, farz-ı kifaye olan şeylerle uğraşırsa ve buna rağmen, benim amacım hakkı ve gerçeği ortaya çıkarmaktır, gibisinden bir savunmaya girişirse, o kimsenin kesinlikle en büyük bir yalancı olduğu bilinmelidir.

   Örneğin; bir adam düşünün, kumaş dokuma işinde çalışmaktadır, ama bu adam namazı kendi isteğiyle terk etmiştir, buna gerekçe olarak da diyor ki: ‘Benim bu kumaşları dokuma amacım, çıplak kalıp da öylece namaz kılmak zorunda kalanların örtünebilmeleridir.” Oysa böyle bir gerekçe oldukça gülünçtür. Ola ki bu sözlerinde adam gerçeği de yansıtmış olabilir ve böyle bir şeyin olması da mümkün olabilir. Bu adeta bir fakihin şu tür iddiasına benzer: ‘Benim amacım, fıkıhta oldukça az rastlanabilen ve olması ihtimali de olabilen şeylerle meşgul olmaktır’ diyerek bir mazeret sergileyebilir. Ancak münazara ve tartışma gibi işlerle vakit geçirenlerin çoğu genellikle ve tüm ilim adamlarının da ittifakıyla farz-ı ayn olan iş ve hizmetlerini ihmal edenlerdir.

   Şayet bir kimse, hemen iadesi gereken bir emanet üzerinde bulunuyorken ve sahibi de gelip başında dikilerek o emanetini ister olduğu halde, bunu yerine getirmeyen ve insanı Allah’a yaklaştıran ibadetlerin en başında yeralan namaza durur ve adamın emanetini anında vermezse, bu haliyle bu kimse namaz kılmış olsa da, Allah’a karşı isyan etmiş olur. Çünkü namazdan önce vermesi gereken emaneti iadesi gerekirdi. Çünkü sadece adamın yaptığı iş ve hizmet Allah’a itaat türünden olsa ve adamın kendisini de itaatkar durumunda gözükse bile, eğer adam bu hususta gerekli olan akite uymaz ve ilgili şartları ve sırayı gözetmezse yaptığının hiçbir anlamı yoktur.

   MÜNAZARAYI FARZ-I KİFAYE’DEN DAHA ÖNEMLİ GÖRMEMELİDİR

   2-Bir kimse, münazara ve tartışmadan çok daha önemli bir farz-ı kifaye varken, buna rağmen onu bırakıp da bu gibi bir şeyle meşgul olması durumunda, yaptığıyla Allah’a karşı gelmiş/asi olmuş olur. Örneğin, susuzluktan ölmek üzere olan bir grup insan bulunmaktadır. Birileri de bu insanları ve durumlarını biliyor ve görüyor. Halk ise bu kimselere hiç de dönüp bakmıyor ve kimse bunlarla ilgilenmiyor. Ancak, kendisi onlara ihtiyaçları olan suyu verebilecek ve onları helakten/ölümden kurtarabilecek durumda ve güçtedir. Adam buna rağmen bunu ihmal ediyor, onlara su verme görevini bırakıp, hacamat/kan alma işini öğrenmekle uğraşıyor ve bunu öğrenmek farz-ı kifaye’dir iddiasına kalkışıyor ve eğer herhangi bir yerde bu işi bilen biri olmazsa, tüm insanlar helak olur, diye de kendisini haklı çıkarmaya çalışıyor ve asıl su vererek kurtarması gereken insanları susuzluktan ölüme terk ediyor. Eğer böylesi bir kimseye, ‘Falan yerde kan alma işlemini bilen birileri ya da birkaç kişi var, dolayısıyla, bu farz-ı kifaye işini üstlenenler bulunuyor, bundan böyle bunu öğrenmene gerek yoktur’ diye bir uyarıda bulunulsa, o kişi şöyle bir cevap verir: ‘Efendim, varsın olsun, başkalarının bu işi bilmeleriyle farz-ı kifaye olan bu görev sona ermiş anlamına gelmez. Yine de farz-ı kifaye aynen varlığını sürdürür.’

   İşte böyle bir işi yapmakta ısrar eden ve buna rağmen gerçekten susuzluktan ötürü ölümle pençeleşen kimseleri kurtarmayı ihmal eden kimsenin durumu, bir müslüman olarak bütün bunları göz ardı ederek, münazara ve tartışmaya önem veren kimsenin durumundan hiç de bir farkı yoktur. Oysa ülke çapında nice kifaye olan farz ilimler vardır ki, bugün bunların tümü ihmal edilmiştir. Eğer gerçekten bir farz-ı kifaye yerine getirilecekse, hiç kimsenin ilgi duymadığı ve ihmal ettiği o tür farz ilimlerle meşgul olmak gerekir.

   Şimdi fetva konusuna gelince, artık bu görevi üstlenen bir kesim bulunmaktadır. Şimdi kimi ilim adamlarının lazım gelen ilimleri bırakıp da illa da bu fetva ilmi gereklidir diye hep buna yönelirlerse, bu, gerçekten çok yanlış bir hareket olmuş olur. Çünkü ülke çapında öylesine ihmal edilmiş farz ilimler vardır ki, İslâm hukukçularından buna dönüp bakan da yoktur. Örneğin bu ihmale uğramış ilimlerin en başında Tıp ilmi gelir. Oysa bugün İslam ülkelerinin birçok yerinde ehliyetine güvenilecek müslüman bir hekim yoktur. Bugün fakihlerden/İslâm hukukçularından hiçbiri, fetvaya ait meseleleri bir kenara bırakıp da bu ilmi öğrenmem gereklidir, diyen birine de rastlayamıyoruz.

   Bir başka örnek de, emri bilmaruf/iyiliği emretme ve nehyi anilmünker/kötülükten menetme ile ilgili olan görevdir. Bu da günümüzde ihmal edilen bir farzdır. Çünkü farz-ı kifaye görevler arasında bu da yer almaktadır. Oysa ki birçok bilimsel münazara ve tartışmalar yapan ve bu tür toplantılarda bulunan kimseler/fakihler, bulunduğu toplantıda yeralan insanlardan ipek giysi giymiş olanlar bulunabilmektedirler. Buraları sözkonusu fetvacı/münazaracı fakihler bunları gözleriyle görmelerine rağmen yine de sessiz kalıyorlar ve buna müdahale etme gereğini duymuyorlar. O yine belki de hayatta hiç de karşılaşılamayacak bir konu üzerinde boşuna olan tartışmasını bilimsellik adı altında sürdürüp durmaktadır. Varsayalım ki, o ender rastlanacak olan olay meydana gelmiş olsun. Zaten o meseleye çözüm getirecek olan ilim sahipleri bulunmaktadır, bunun gereğini yapacak fakihler mevcuttur. Buna rağmen böylesi kimse kalkar ve kendisini şöyle bir gerekçeyle savunûr: Efendim, ben bu tür farz-ı kifaye olan ilimleri ihmal etmemekle Rabbime yaklaşmayı amaçlıyorum.

   Hz. Enes (radıyallahu anh) rivayet etmektedir: 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’a: “Ey Allah’ın Rasulü! Emri bil maruf ve Nehyi anilmünker ne zaman terk olunûr?” diye sorulunca, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır:

   



   “Ne zaman ki iyileriniz yağcılık etmeye başlar, kötüleriniz de rezaletleri açıkça işler duruma gelir, idarecilik/yönetim görevleri de ne zaman deneyimsiz gençlerinizin eline geçer ve fıkıh/İslâm hukuku bilgisi de en rezil ve değersizlerin eline geçerse, işte böyle bir zamanda/dönemde iyilikleri emretme ve kötülüklerden menetme görevi de terkedilir.”[205]

   BİLİMSEL TARTIŞMA YAPAN KİMSE MÜCTEHİD OLMALI

   3- Bilimsel münazara ve tartışmalara girişen kimsenin bizatihi kendisinin müctehid olması gerekir. Dolayısıyla karşısına çıkan problemi de kendi ictihadına göre çözüme bağlayıp fetva vermelidir. Yoksa fetva verirken ne İmam Şafiî’nin, ne İmam Ebu Hanife’nin ve ne de bu iki imam dışında başka imamların görüşleriyle/fetvalarıyla hareket etmemelidir. Nitekim sahabe ve müctehid imamlar -Allah kendilerinden razı olsun- hep böyle hareket ederlerdi.

   Şayet adam, gerçekten ictihad edebilecek seviyede değilse/müctehid değilse ve herhangi bir meselede fetva verirse, bunu ancak bağlı bulunduğu mezhepten nakil yoluyla aktarır. Buna rağmen bu tür kimseler, bağlı bulundukları mezhebin o husustaki görüşünün zayıflığını görmüş olsa bile, müctehid olmadığı için, kendi mezhebini terketmesi kendisine caiz olmaz. Şimdi bilgi kapasitesi böyle olan birilerinin münazara ve tartışmasından hiç yarar sağlanabilinir mi? Çünkü adamın kendi mezhebindeki konumu ortadadır. Dolayısıyla bağlı bulunduğu mezhebinin dışında herhangi bir fetva verme yetkisi de yoktur.

   Eğer karşı karşıya bulunduğu problemin çözümü konusunda bir sıkıntı çekiyor ve içinden çıkamaz bir durumdaysa, o kişinin bu gibi durumlarda şöyle demesi gerekir: ‘Ben şeriatın temel esasları konusunda içtihad yapabilecek bağımsız bir müctehid değilim, ola ki benim bağlısı bulunduğum imamın/müctehidin yanında buna ilişkin bir cevap bulunuyordur.’ Eğer müctehid olmayan kişinin, tartıştığı konuya ilişkin kendi müctehid imamının o konuya ait iki tür cevaplama veya görüşü bulunuyorsa, o zaman bunlar üzerinde tartışma yapması daha yerinde bir hareket olur. Gerçi çoğu zaman sözkonusu iki görüşten birini tercihle fetva verebilir, dolayısıyla tartışma sırasında iki görüşten biri daha uygun görülebilir ve o yönde karar daha baskın gelebilir. Gerçi münazaralar kesinlikle bu tarzda sürmeyebilir. Aksine çoğu zaman, hakkında iki tür görüş bulunan bir meselenin çözümü bir kenara itiliyor. Kesinlikle hakkında tartışma bulunan ve çözümü de oldukça zor olan meseleler gündeme getiriliyor. Bu, yanlıştır.

   

    
     
      Bu hadisi, İbni Mâce hasen bir isnadla rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  Bu hadisi, İbni Mâce hasen bir isnadla rivayet etmiştir.








   
   ÇOK RASTLANAN MESELELERİ TARTIŞMAK

   4- Tartışmayı yapacak ve problemi görüşecek olan kişi, mutlaka kesin olarak olabilecek bir meselede ve olması çok kuvvetle muhtemel olan bir problem üzerinde tartışmalı ve münazarayı bu tarzda yürütmelidir. Çünkü sahabe (radıyallahu anh), ancak kuvvetle olabilirlilik ihtimali bulunan konular ve meseleler üzerinde aralarında istişarede bulunûrlardı. Ya da kesin olarak olma ihtimali olan şeyler konusunda tartışırlardı. 

   Oysa biz günümüzdeki ilim adamlarının gerçekten genel manada halk için problem oluşturan konular üzerinde bir çözüm getirdiklerini ve bu konuda fetva vermeye yöneldiklerini göremiyoruz. Günümüz ilim adamları/fıkıhçıları daha çok duyulmuş ve üzerinde önceden tartışılmış konuları gündeme getirerek bu alanda daha geniş kapsamlı bir tartışma açarak şöhret kazanmaya yöneliyorlar. Tartıştıkları konu ya da mesele ne türden bir mesele olursa olsun, hep onu ele alarak, önemli meseleleri ve problemleri ise hiç de gündemlerine almıyorlar. Hatta kimi zaman olması çok kuvvetle ihtimal dahilinde olan bir problemin üzerinde bile durmamaktadırlar ve çözüm gerektiren meselelerde, ‘Efendim bu mesele delile bağlı bir meseledir, şu anda üzerinde görüşülme gereği de yoktur’ veya ‘Bu konu öyle ulu orta yerlerde görüşülmesi gerekli olan bir konu değil, hemen herkesin huzurunda bu gibi şeyler görüşülmez, öyle halkın toplandığı bir yerde herkese açık manada ele alınacak konulardan değildir’ gibisinden gerekçelerle ihmal ederler ve bu meseleler üzerinde çalışmak istemezler. 

   Onların bu sözleri saçmalamaktan ibarettir. İnsaf gösterip şöyle deseler bari, ‘Bize şöhret kazandırmayacak konular üzerinde tartışma yapmayız. Uzun konuşmalara yer vermeyecek meseleler de bizi ilgilendirmez…’ Bunu söylediklerinde hakkın ortaya çıkacağını ve gülünç duruma düşeceklerini gayet iyi bilmektedirler. Biz yine de bu hususta sözü fazla uzatmak istemiyoruz. Gerçeğe ulaşabilmede asıl amaç, sözü fazla uzatmadan hemen kısa yoldan arzu edilene ulaşmaktır. Laf ebeliğinin bir gereği de yoktur.

   TARTIŞMALAR TOPLUM KARŞISINDA YAPILMAMALIDIR

   5- Bilimsel bir tartışma ya da münazara yapacak olan kimse, bunu kalabalık topluluklar huzurunda yapılmasını amaçlamamalı ve bu manada bir istek taşımamalıdır. Çünkü önemli kimselerin, devlet adamlarının veya belli konferans yerlerinin yapıldığı yerlerde toplum huzurunda tartışmalardan kaçınmak çok daha yerinde bir hareket olur. Çünkü bilimsel tartışmaları ilgilileriyle birlikte yapmak ve dışa açılmadan yalnızca ilgili kimselerle yürütmek çok daha yerinde bir harekettir. Meselenin anlaşılıp kavranılması için de önemlidir. Çünkü bu gibi hallerde zihin çok daha berrak, fikir ve düşünme imkanı çok daha belirgin bir hal alır ve hakkın da kavranılması, idraki için daha yerinde bir harekettir. Çünkü toplum huzurunda yapılacak olan bilimsel münazaralar ya da tartışmalar, genelde insanı riyakarlığa/gösterişe sürükler. Bu gibi durumlarda nefis ister haklı olsun ister haksız olsun, tartışmayı kazanmak ister. Senin de bildiğin gibi toplum huzurunda ve belli mahfillerde yürütülen tartışmalar/münazaralarda genelde Allah rızası düşünülmez, amaçlanmaz. Hatta bu gibi tartışmalar yapan kimseler, kendisiyle herhangi bir konuyu tartıştıkları kimseyle birlikte yalnız kaldıklarında, saatlerce birlikte otururlar da, bir tek kelime bile söylemezler. Hatta kimi zaman da, kendilerine soru yöneltilir de, buna bile cevap vermek istemezler. Çünkü yalnızdırlar.

   Eğer bir toplumda mesele gündeme gelirse veya böyle bir iş bir oturum düzenlenecek olursa, adamın eteğinde ne kadar taş varsa, hepsini ortaya döküverir. Öyle bir konuşmaya başlarlar ki, hitabette lider olduklarını gösterirler adeta...

   TARTIŞMACININ TEK AMACI HAKKIN ORTAYA ÇIKMASI OLMALIDIR

   6- Bir konuda tartışan ya da münazarada bulunan kimsenin tek amacı, tıpkı bir şeyini yitirmiş olan kimsenin yitiğini aramasına benzer, önemli olan yitiğin bulunmasıdır, kendisi veya başka birinin yitiği bulması herhangi bir önem taşımaz. Yeter ki yitik bulunmuş olsun. İşte tartışmacı da, hakkın ve gerçeğin ortaya çıkmasını istemeli, bu gerçek ister kendi eliyle ortaya çıksın ve ister karşısındaki muhatabının eliyle olsun, hiç hayıflanmamalı, amaç gerçeğe ulaşmak olmalıdır. Dolayısıyla karşısındaki muhatabını kendisi için bir hasım olarak değil, bir yardımcı gibi görmeli ve öyle düşünmelidir. Muhatabı tarafından hatası kendisine kabul ettirildiğinde/gösterildiğinde ve hakkın ortaya çıkmasında gerçeği ortaya koyması bakımından ona teşekkür etmelidir.

   Örneğin herhangi biri kayıp olan bir malını herhangi bir yolda/yerde ararken, bir başkası tarafından kaybının orada değil, filan noktada/yolda olduğunu söylemesi ve yerini bildirmesi gibi… Böyle bir durumda yitik sahibi kimse, kendisine bu hususta yardımcı olan kimseyi kötülemez ve ancak ona teşekkür eder, kendisine ikramda bulunûr ve bundan dolayı mutluluk duyar.

   Nitekim sahabe de -Allah onlardan razı olsun- kendi aralarında böyle istişarede bulunûrlardı. Nitekim bir gün Hz. Ömer (radıyallahu anh) ashaba hutbe okurken, Hz. Ömer’e bir uyarıda bulunûr. Oysa o sırada halk toplu halde Hz. Ömer’in okumakta olduğu hutbeyi dinliyordu. Hepsinin huzurunda Hz. Ömer’e uyarıda bulunûr ve gerçeği kavrayabilmesi için uyarır. Bunun üzerine Hz. Ömer (radıyallahu anh): “Bir kadın görüşünde isabet etti ve bir adam da/Ömer de hata etti/yanıldı.” demiştir.

   Bir başka örnek de şöyledir: Adamın birisi Hz. Ali’ye bir soru yöneltir, Hz. Ali de, onu cevaplar. Ancak soruyu soran kişi, Hz. Ali’ye: “Ey müminlerin Emiri! Mesele senin söylediğin gibi değildir. Ancak o mesele şöyle şöyledir.” deyince, Hz. Ali kendisine: “Sen doğruya isabet ettin. Ben ise yanıldım. Çünkü her ilim sahibinin üzerinde daha üstün bir ilim sahibi vardır” diyerek iltifatta bulunûr ve teşekkür eder.

   Abdullah b. Mesûd (radıyallahu anh), bir gün Ebu Musa Eş’arî’nin yaptığı bir hatasını düzeltince, Ebu Musa Eş’arî (radıyallahu anh): “Aranızda bu ilimde vukuf sahibi zat bulunûrken, bana soru sormayın” diyerek, meselenin ehliyle görüşülmesi konusunda yanındakileri uyarmıştır.

   İbn Mesûd ile Ebu Musa arasındaki olay şöyle cereyan etmiştir: 

   Adamın birisi, Ebu Musa Eş’arî Kûfe valisi bulunduğu bir sırada, kendisine, “Allah yolunda savaşarak bu uğurda ölen kimsenin durumu nedir?” diye sorar. Bunun üzerine Ebu Musa kendisine: “O Cennetliktir” diyerek cevaplar. Bu olaya şahit olan İbn Mesûd hemen ayağa kalkar ve soruyu soran kimseye, “Ali’ye sorduğun sorunu tekrarla. Çünkü ola ki sorunu tam olarak anlayamamış olabilir” der. Bunun üzerine yeniden soruyu sorarlar. Ebu Musa da aynen ilk verdiği cevabını olduğu gibi tekrarlar. İşte bunun üzerine Abdullah b. Mesûd da, “Ben ise bu konuda şöyle diyorum: Eğer öldürülür ve öldürülmesi de hakkın emrettiği çerçevede gerçeğe uygunsa, işte o kimse cennetliktir.” Bu cevap karşısında Ebu Musa: “Asıl doğru olap cevap, İbn Mesûd’un verdiği cevaptır.” diyerek kendisinin yanıldığını itiraf eder. 

   İşte gerçeğin peşinde olan ve Hakkı arayan kimse burada görüldüğü gibi insaflı hareket eden kimsedir. Zaten bu gerçek de herkesçe bilinen bir gerçektir. Sen şimdi kendi döneminin sözde ilim adamı geçinenlere bir bak hele. Eğer gerçek ve doğru olan şey, hasmı tarafından ortaya konacak olursa, yüzü nasıl da kararır, adam yanıldım diye kızarır, bozarır ve bundan dolayı utanç duymaya başlar. Buna rağmen asla yenilgisini kabullenmez ve kendi söylediklerinin doğruluğunu savunmada sonuna dek ısrarla savunûr durur ve inatçılığında direnir. Hatta bununla da yetinmeyerek kendisine susturucu bir cevap veren kimseyi bir ömür boyu kötüler durur. Buna rağmen böylesi bir kimse, hakkın ortaya çıkması konusunda birbirlerine her bakımdan yardımcı olan sahabeye benzetmekten de hiç mi hiç sıkılmaz.

   MUHATABININ DELİLLER SUNMASINA ENGEL OLMAMALIDIR

   7- Kişi, kendisiyle bilimsel bir tartışma/münazara sürdürürken, delilleri sunması durumunda ve bir delilden diğer bir delile geçişine hiçbir şekilde engel olmamalıdır ya da bir meseleden bir diğerine geçmesine karşı çıkmamalıdır. Çünkü önceki ilim adamları/selef aralarındaki bilimsel tartışmalarını böyle sürdürürlerdi. Gerek kendi lehinde veya aleyhinde bulunsun, bilimsel tartışmayı sürdüren kimseler, sözlerini tüm din dışı bidat sayılan ve tuzak durumunda olan ifadelerden ve kurnazlıklardan uzak tutulmalıdır. Örneğin yapılan tartışma sırasında kişi muhatabına söylemelidir: ‘Senin bu söylediklerin beni hiç bağlamaz. Şu söylediklerin de, senin daha önce söylediklerinle çelişkilidir, dolayısıyla bunun kabul edilebilir bir yanı yoktur. Doğrusu hakka dönmek ve hakkı kabullenmek, batıl ile çelişir. Batıl hakkın/gerçeğin kabulünü istemez. Dolayısıyla hakkın kabul edilmesi gerekir.’

   Nitekim bilimsel birçok tartışma ve karşılıklı savunmalarda sen de görmüşsündür ki, hep tartışmalarda, birinin diğerini alt etmesi amacı yatar ve bunun için tartışmalar yapılır. Hatta kendi konusunu tartışan kişi, kendince sebep zannettiği bir asla bağlı kalarak buna kıyasla bir delil sunmaya çalıştığında, hemen karşısındaki muhatabı tarafından şöyle bir itirazla karşılanır: ‘Şu anda tartıştığımız meseledeki hükmün temel delil açısından senin söylediğin bu sebeplerden hangisiyle delillendirilebilir veya sebep gösterilebilir ki?’ Önceki muhatabı da şöyle cevaplar: ‘Bu, benim bundan çıkardığım hükümdür. Eğer sende bundan daha açık ve net bir delil ve sebep varsa, sen de onu söyle de, bakalım, uyuyor mu uymuyor mu?”

   İtirazcı olan kişi, derhal öne atılır ve itirazını şöyle sürdürür: ‘Bu anlatılanların dışında daha nice manalar ve bildiğim/bildiğin gerçekler vardır. Ancak ben bunları burada aktarmak istemiyorum. Çünkü bunları anlatmama da zaten hiç gerek de yoktur.’

   Bu defa delil gösteren kişi, karşısındaki itiraz eden kişiye: ‘Eğer durum senin savunduğun gibiyse iddialarını ortaya koyman ve bunun ötesinde ne türden kanıtların varsa ortaya sermen gerekir, ağzındaki baklayı çıkar’ demesi üzerine, muhalif olan da, aynı şekilde kendi ısrarında devam eder ve ‘Beni bir başka durum ilgilendirmez, ben, her şeyi açıklamak durumunda değilim’ diye direnir.

   İşte bu tür tartışma oturumlarında herhangi bir sonuç alınamadan konuşmalar ve oturumlar uzar durur. Oysa ki bu zavallı ve kendini beğenmiş kişi/itirazcı, ‘Ben gerçeği biliyorum, ancak burada dile getirmek istemiyorum. Çünkü bu iş beni bağlamaz’ demekle şeriata karşı yalan suçu işlemiş olmaktadır. Çünkü eğer, söylediklerinin gerçekten anlamını bilmiyorsa ve sadece iddiasında ısrar etmekle karşısındaki hasmını aciz bırakmak amacındaysa, bu haliyle bu kişi fasıktır, yalancı biridir ve Allah’a karşı da isyan etmiş olmaktadır. Boş iddiasında da Allah’ın gazabını üzerine çekmiş olmaktadır. Çünkü ‘biliyorum’ diye savunduğu konudan habersiz bulunmaktadır, buna rağmen biliyor havalarına girmektedir. Eğer gerçekten dediği doğru ise, o takdirde bildiklerini gizlemekle ve şeriatın bir gerçeğini açıklamamakla fasıklık etmiş olur. Çünkü meselenin açıklanmasını isteyen müslüman kardeşi, bunu gerçek manasıyla anlayıp kavramak istemektedir ve buna göre de hareket etmek istemektedir. İleri sürülen deliller gerçekten dikkate değer ise, o takdirde o müslüman kardeşi kendi yanlışından dönerek, onun sunduğu güçlü delile göre hareket etmek ister. Eğer ortaya konan delil zayıf ise, o takdirde delilin zayıflığını öğrenmiş olacak, böyle kardeşini cehalet/bilgisizlik karanlığından kurtaracak, onu ilmin/bilimin aydınlığına erdirecektir.

   Kesin olarak bilinen bir gerçek vardır ki, dinî konularda, bir mesele gündeme gelince, kişi bildiği gerçeği açıklamalıdır. Çünkü bu, gereklidir ve bir zorunluluktur. Diğer taraftan konuşmacı olarak toplantıya katılan kişinin, ‘Bu ileri sürdükleriniz beni bağlamaz’ gibisinden ifadelerine gelince, yani karşısındakini yenmek için başvurduğu ifadeler laf ebeliğinden öteye geçmez. Bu, bir bakıma sözle güreşerek karşısındakini yenme arzusudur. Konuşkanlığı ve gevezeliğiyle hasmını susturmak için, ‘Bunlar beni bağlamaz’ gibi yuvarlak sözlerle meseleyi amacından saptırmaktır. Eğer bir şey gerçekten şeriat açısından tartışılıyor ve hakikatin ortaya çıkması isteniyorsa, bu tür ifadeler ve tavırlara yer yoktur. Şeriat açısından, ‘Bu, beni bağlar’ gerçeği vardır. Eğer şahıs, meseleyi anlatmaktan ve açıklamaktan gerçekten kaçınıyorsa bu durumda ya iddiasında yalancı biridir veya fasık biridir. Başka türlüsü düşünülemez.

   Eğer gerçekten hakkın ve hakikatin peşindeysen, o zaman yapman gereken bir iş vardır. O da sahabenin kendi aralarında nasıl istişarede bulunduklarını, konuları nasıl tartıştıklarını ve salih selefin/eski ilim adamlarının bu amaçla nasıl bir yol izlediklerini incelemektir! Acaba, günümüzdekilerden bu manada bir şey duyulmuş mudur? Sahabe hiçbir zaman bir delili bırakıp başka bir delile atlamış mıdır, onlarda acaba tartışmaları esnasında daldan dala atlama olmuş mudur? Onlar kıyası bırakıp bir esere bir habere ve bir haberden/hadisten bir âyete hiç geçmişler midir? Bu manada onlarda bir atlama görülmüş müdür? Aksine onların münazaraları/tartışmaları hep aynı türden ve hasmını yenme düşüncesi yatmayan anlamda bilimsel tartışmalardır. Çünkü sahabe ve salih selef akıllarına geldiği gibi konuşurlar, lafı eveleyip gevelemezlerdi ve onlar bu noktaya da bilhassa özen gösterirlerdi.

   TARTIŞMALAR İLİM SAHİBİ KİMSELERLE YAPILMALIDIR

   8- Bir kimse gerçekten bir bilimsel tartışma olmasını istiyorsa, mutlaka kendisinden yararlanılacak olan ve kendisi ilimle meşgul bulunan biriyle tartışmalıdır. Ancak sırf büyüklük taslamak ve ben de varım diyebilmek için bir tartışma ve münazara başlatanlar, genelde ilimde otorite sahibi olan kimselerle tartışmaktan kaçınırlar. Çünkü onlar tarafından gerçeklerin ortaya serilmesinden oldukça korkarlar. Böyleleri sadece bilgi seviyeleri düşük olan kapasitesiz kimselerle tartışırlar ki, nefislerini tatmin etsinler ve kendi yanlışlarına bir yol bulabilsinler. Bunun için de gerçekten ilim sahiplerinin karşısında ağızlarını açmazlar, oralarda sus pus olurlar.

   Şimdi burada dikkatlerinize sunduğumuz bu sekiz şartın dışında daha nice nice hassas denebilecek şartlar vardır. Ancak bizim sunduğumuz bu sekiz şart çerçevesinde, insan şu gerçeği öğrenebilecektir. Bu noktada kim Allah için meseleyi tartışıyor, kim de hangi amaç için kendini ortaya atıyor. İşte bu, anlaşılmış olacaktır.

   Kısaca bilmelisin ki, bir kimse en azılı düşmanı olan ve kalbini tümüyle istila etmiş bulunan ve her an kendisinin helaki için çalışan şeytanla münazarayı/savaşı bırakır da, hakkında içtihad yapılmış ve bunda da isabet kaydederek mükafat kazanmış veya isabet edenle ecirde ortak olmuş kimselerin çözdüğü meseleleri tartışma konusu yaparsa, bunlarla sözde ilim adına tartışma gündeme getirirse, böyleleri sadece şeytanın maskarası olurlar. Samimi ve ihlas sahibi müslümanlar nazarında da ibret alınacak gülünç kişiler konumuna düşerler. Böyle yapmakla da bu kişi, tehlikelerin karanlığında yuvarlanarak şeytanın tuzağına düşerek gülünç hale gelmiştir ki, biz ileride tüm bu tehlikeleri bir bir sayacağız, detaylarına ineceğiz. Allah’tan en iyi başarı ve en güzel yardım dileriz.

  


   
   MÜNAZARANIN TEHLİKELERİ VE BUNDAN DOĞACAK KÖTÜ SONUÇLAR

   

   Ahlakî çöküntülerin en başında yeralan tehlikelerden birisi de, olur olmaz münazara/tartışarak bilmediği dinî konularda ahkam kesmektir. Bu tür bir yanlışlık ahlakî çöküntünün en başında yer alırlar.

   Şu nokta çok iyi olarak anlaşılmalıdır ki, sırf karşısındakini yenmek, üstün gelmek, bir şöhret elde etmek ve halk nezdinde üstünlük kazanmak çabasına girişmek için sözde münazara ve tartışmalara girişen, herkes tarafından söz edilsin ve övgü kazansın, halk da bu sayede kendisine yönelsin ve peşine düşsün diye tartışma ya da münazaralara girişmek, Allah katında tüm kötü huyların kaynağıdır. Aynı zamanda böyle bir hareket, Allah düşmanı İblis katında da arzulanan ve istenen bir şeydir. Nasıl ki görünür kötülük ve iğrençlerin kaynağı içkiyse, bir kimse içki içtiği zaman zinaya, başkalarına iftira etmeye, adam öldürmeye ve hırsızlığa kalkışır ve tüm bu şeyleri yaparsa, gizli fuhuş/kötülük denilen kibir/büyüklenmek, ucub/kendini beğenme, hased/çekememe, başkalarıyla yarış halinde olma, kendini hep temize çıkarma, makam ve mevki sevdasına kalkışma ve benzeri tüm şeylerin başı da işte bu hareket olmaktadır.

   Örneğin bir adam içki içmek ile diğer kötülükleri işlemek arasında muhayyer[206] bırakılsa, adam kendi düşüncesine göre içki içmeyi daha yerinde bulur, öteki kötülükleri işlemektense şu basit manadaki günahı seçip içkiyi içer ve diğer kötülüklerden kurtulurum nasılsa diyerek içkiyi kafasına dikerse, işte bunun arkasından artık diğer kötülüklerin işlenmesi zincirleme gelir. Çünkü sarhoşluk insana her tür kötülüğü yaptırır. Eğer bir kimse yapacağı tartışmada ‘muhatabımı alt edeyim, ona üstün geleyim’ sevdasına kapılmışsa, böylece başkaları tarafından övünsün, söz edilsin diye kendisini bir hırs bürümüşse, bu da tıpkı içki içenin madden sarhoş olduğu gibi, manen bu kötü sevdalarla sarhoş olacaktır/olmuştur. Dolayısıyla bunun arkasında saklı olarak bekleyen diğer kötülükler, iğrençlikler ard arda sökün etmeye başlar. Hepsi de insan nefsinde gizlice bunu beklemektedir. 

   Biz burada insanı münazara gibi şeylere sürükleyen sebepler üzerinde kısaca durmak ve bunlara işaret etmek istiyoruz.

   

    
     
      Muhayyer: Seçilmesi serbest olan.

    

   

  

  
  Muhayyer: Seçilmesi serbest olan.








   
   ON TEHLİKELİ SIFAT

   1-HASED

   Bu kötülüklerin en başında hased yer almaktadır. Çekememezlik de denilen hased için Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmaktadır:

   

   “Hased tıpkı ateşin odunu yeyip bitirdiği/yakıp kül ettiği gibi, iyilikleri/güzellikleri yer bitirir/yakıp kül eder.”[207]

   Dolayısıyla herhangi bir konuda münazaraya girişen bir kimse, mutlaka hasmını çekemez ve karşısındakini kıskanır. Çünkü herhangi bir meseleyi tartışanlar kimi zaman taraflardan biri kazanırken, diğeri kaybeder, bazen de kaybeden kazanır, kazanan da kaybeder. Bazan bir tarafın söylediği ve ileri sürdüğü fikir ve düşünceler övgüye değer bulunûr ve övülür, bazen de diğerinin söyledikleri beğenilir ve övgüye değer bulunulur. Dolayısıyla dünyada biri ilmi ve tartışmalarıyla üstün kabul edildiği sürece ya da ondan daha güzel söz söyleyen/konuşan veya tartışmayı sürdüren biri yoktur diye sanıldığı sürece doğal bir sonuç olarak mutlaka hased/kıskançlık olayı gündeme girecektir ve bu, kaçınılmazdır. Çünkü bir kimse böylece karşısındakinin elindeki nimetin yok olmasını arzular. Dikkatlerin başkalarından kendisine çekilmesini diler, başkalarının gönüllerinde kendisi yer edinsin ister.

   Doğrusu hased/kıskançlık yakıcı bir ateştir. Eğer bir kimse böyle bir hastalığa yakalanmışsa, bu, dünyada o kimse için bir azap/ceza ve işkencedir. Oysa bunun için ahiretteki azap çok daha şiddetli ve ağırdır. İşte bunun içindir ki Abdullah b. Abbas (radıyallahu anh) şöyle diyor: 

   “İlmi bulduğunuz yerden edinin/öğrenin. Fakihlerin birbirleri aleyhindeki sözlerini dikkate alarak kabul etmeyin. Çünkü onlar adeta ağıldaki tekeler misali, hep birbirleriyle vuruşup dururlar.”

   2-KİBİR/BÜYÜKLÜK VE ÜSTÜNLÜK TASLAMAK

   Bu hastalığın ikinci tehlikesi de halka karşı kendini büyük göstermek ve üstünlük taslamaktır. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmaktadırlar:

   


   “Kim büyüklük taslarsa, Allah onu küçültür/alçaltır, kim de alçakgönüllülük gösterirse, Allah onu da yüceltir.”[208]

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) de Yüce Allah’tan hikaye ederek, kudsi bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   

   “Büyüklük benim sıfatımdır. Ululuk da benim vasfımdır. Kim bunlarda bana ortak olmaya çalışırsa onu helâk ederim.”[209]

   Dolayısıyla münazara/tartışma yapan kimse akranları ve benzerleri yanında hep üstünlük taslar, arkadaşlarından değerce daha ileride olduğunu düşünür ve öyle hareket eder. Öyle ki böyleleri kimi zaman tartışmanın yapılacağı yerde, oturma yerleri için bile anlaşamazlar, ben başa oturacağım, sen oturacaksın diye, bu gibi şeyler için de olsa kavga ederler, anlaşmazlık gösterirler. Çünkü bunda bile bir üstünlük ararlar. Makamın en üst tarafına veya en uzak noktasına oturmalar bile bir üstünlük gibi değerlendirilir. Hatta yolda bunlardan iki kişi karşılaşacak olsalar, eğer yolda dar ise, önce ben geçeceğim, çünkü ben senden üstünüm gibi basit sebepler yüzünden bile tartışır ve kavga ederler, önceliğin kendilerinde olduğunu sanırlar. Hatta bazan öylesine gülünç duruma düşerler ki, bunlardan kimisi ilmin ve âlimin onûrunu koruyorum diyerek, bu tür yollara ve hilelere bile kalkışırlar. Ve gerekçe olarak da şu hadis delil gösterilir:

   

   “Mümin bir kimse kendisini küçük düşürecek şeylerden menedilmiştir.”[210] 

   Böylece konuyu asıl amacından saptırarak, Yüce Allah’ın ve peygamberlerinin övgüye değer bulduğu şeyi zelil kılmak/aşağılamak diye gösterirler. Bilindiği gibi Yüce Allah büyüklenmeyi/tekebbürü de menetmiş ve böylelerine Allah buğzetmiştir. Ama onlar bunu savunûrken güya dinin saygınlığını koruyoruz düşüncesiyle meseleyi amacından saptırarak gündeme getirirler. Kelimelerin yerlerini değiştirmeye kalkışırlar. Bunu yapmakla da sadece halkı aldatırlar ve saptırmaya çalışırlar. Nitekim aynı yanlışlığı bu tip insanlar Hikmet ve İlim kelimeleriyle daha nice benzer kelimeleri de asıl amacından saptırarak yorumlamaya kalkışmaktaydılar. Bu konular daha önceden anlatılmıştı.

   3-KİNDARLIK/KİN BESLEMEK

   İsim yapma hastalığının bir diğer tehlikesi de, karşısındaki muhatabına/hasmına karşı hep kin gütmek, başarısızlığını istemektir. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmaktadırlar:

   

   “Mümin, kindar değildir.”[211]

   Kaldı ki kin ve kindarlık hakkında sayısız uyarılar gelmiştir, kin ve kindarlık hep yerilmiştir. Diğer taraftan bir meseleyi karşılıklı olarak tartışan münazara yapan kimselerden birinin diğerini başını sallayarak, sakin bir şekilde dinlediğini ve o kimse sözünü bitirene dek herhangi bir karşılık vermediğini görmüş değiliz. Hele ona kin gütmeden sakince dinlediğine hiç rastlayamadık. Aksine bu tür kimseler muhatabına/hasmına karşı böyle cevap veremeyecek bir durumda kaldığında içten içe ona kin besler, bunu dışa vurmamaya da bilhassa özen gösterir, asıl ona karşı olan nifakını da gizler. Ancak çoğu zaman adamın bu kindarlık hali gün gibi ortaya çıkıyor ve bu, oradakilerce de kuşkusuz bir şekilde görülebiliyor.

   Böyleleri bu huylarından hiç vazgeçerler mi ki?... Çünkü orada bulunan tüm dinleyenlerin o şahsın sözünü tercih etmeleri, ondan tarafa tavır sergilemeleri de zaten mümkün değildir ve düşünülemez. Hiç kimse onun tavır ve hareketlerini de doğru bulacak değildir. Eğer kendisiyle tartışmayı sürdürdüğü hasmı/muhatabı, kendisine değer vermez, sözlerini önemsemez bir tavır takınırsa, bu adamın yüreğine oturur ve bir ömür boyu ona karşı kinini sürdürür ve onu hiç unutmaz.

   4-GIYBET/DEDİKODU YAPMAK

   Bunların bir hastalıkları da, birbirlerinin gıybetini yapmaktır. Oysa ki Yüce Allah, gıybet etmenin, ölü eti yemek gibi olduğunu belirterek böyle bir benzetme yapmıştır. Doğrusu bu tür insanlar, sürekli olarak insan etini yemeyi sürdürürler. Çünkü adam, durmaksızın hep hasmının sözünü dile getirir ve onu böylece kötüler. Adam hasmının söylediklerini ne kadar titiz bir şekilde doğru olarak aktarmaya çalışsa ve aktarmada yalan söylememeye özen de gösterse de, kesin olan bir şey vardır ki, bu kişi, adam hasmının ifadelerini aktarırken sözlerinin eksik ve yanlış olduğundan dem vuracak, acizliğini ve fazilet sahibi biri olmadığını söyleyecektir. İşte zaten gıybet denilen olay da budur.

   Yalana gelince, zaten o takdirde iş iftiraya varır. Daha-sı adam, hasmını yermeyi sürdürür. Dilini tutmaya güç yetiremez. Hasmına karşı olur olmaz şeyler ileri sürer. Hasmını öylesine dinler ki, adeta kulak kesilir ve böylece nereden onun bir yanlışını yakalayacağım diye fırsat bekler. Nihayet bu hareketiyle de karşısındakini bilgisizlik/cahillikle, ahmaklıkla, anlayışı kıt olmakla ve bir de aptallıkla damgalamaya çaba gösterir.

   5-NEFSİNİ TEZKİYE/KENDİSİNİ ARI/DURU OLARAK GÖRMEK

   Münazara hastası ya da tartışmacı kişi, her şeyden önce kendi nefsini temize çıkarır, arı ve duru bir şekilde pırıl pırıl biriymiş gibi gösterir. Oysa Yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   

   “Kendinizi temize çıkarmayın. Çünkü O, kötülükten sakınanı daha iyi bilir.”[212] 

   Bir bilge kişiye: “Kötü olan doğru nedir?” diye sorulduğunda, O: “Kişinin kendi kendini övmesidir” diye cevaplamıştır.

   Çünkü genelde bilimsel tartışma yapıyorum iddiasında olanlar, kendilerini akranları karşısında daha güçlü, daha üstün, daha önde ve daha faziletli biri olarak görür ve öyle kabul eder. Nitekim bu tür kimseler özellikle tartışma esnasında şu ifadeyi hemen hemen ağızlarından eksiltmezler ve: ‘Ben bu tür meselelerden habersiz olan biri değilim. Ben hemen ilim açısından her türlü dilden konuşmasını bilirim ve her ilimden de az çok anlayan biriyim’ diyerek de kendisine bir pay çıkarır. Hatta daha da ileri giderek, metodolojiden anladığını, birçok delil mahiyetindeki hadisleri ezbere bildiğini de ileri sürer. Kısaca bu ve benzeri daha nice ifadelerle kendisini öven ifadeler söyler. Bu sözlerini bazan çok zeki biriymiş gibilerinden söyler, bazan da konuşmasına değer kazandırmak için söyler. Oysa herkes tarafından bilindiği gibi kendisini zeki biriymiş gibi göstererek üstünlük taslamak ve övünmek şer’an kötü olduğu kadar aklen de arzu edilmeyen bir husustur.

   6-TECESSÜS VE HALKIN YANLIŞLARINI ARAMAK

   Bu adamların bir başka yanlışı ve tehlikeli davranışı da, tecessüste bulunmak, başkalarının gizli yönlerini öğrenip açığa vurmak, adamı halk nazarında küçük düşürmektir. Oysa Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Ey müminler, siz insanların kusurlarını araştırmayın.”[213]

   Sözde bilimsel tartışma peşinde olan kimse, genelde kendi dengi olanlarını kötüler, yanlışlarını ortaya döker durur ve bu arada hasmının/muhatabının güya kötü yanlarını ve yönlerini de ortaya dökmeye çalışır. Hatta, kendi ülkesine bir ilim adamının/bilimsel araştırma ve tartışma yapan birinin gelişi haber verilince, hemen kendisi hakkında haber verilen kişinin gizli yönlerini araştırmaya ve öğrenmeye çalışarak böylece onu zor duruma düşürmek ister. Çünkü bu kimseyle herhangi bir tartışmaları gündeme gelirse, kendisi de bu kişinin karşısında zor duruma düşecek olursa, onun gizli yönlerini öğrenerek orada/halkının huzurunda deşifre eder ki, adamı bu hareketiyle utanılacak bir duruma sokmak ister, toplum huzurunda adamın sözde yanlışlarını ortaya dökerek rezil etmek peşinde koşar. Hatta böyle bir hastalığa mübtela olan birileri, karşısındaki muhatabının/hasmının ta küçüklükteki yanlışlarını, bedensel sakatlıklarını bile araştırıp ortaya dökerek sözde bilimselliğe soyunûr. Çünkü ola ki hasmının henüz çocukluk çağında bir yanılışı vardır veya bir bedensel eksikliği bulunabilmektedir. Bunları öğrenerek muhatabını bu şeylerle aşağılamak peşinde koşturur. Örneğin adam keldir, uyuzdur veya benzer bir hastalığa küçükken yakalanmıştır. Bütün bunları öğrenmeye çalışır. Çünkü eğer muhatabı tarafından yenileceğini hissedecek bir durum meydana gelirse, hemen onun bu tür kusurlarını ortaya dökerek üstünlük elde etmeye çalışır.

   Eğer kendisi bu tür işlerde becerikli ve deneyimli biriyse, o takdirde daha başka bir yoldan, ima ile karşısındakini iğnelemeye çalışır. Eğer gerçekten utanmaz ve şarlatan biriyse, bu durumda da karşısındakini bunaklıkla açıktan açığa itham eder ve onunla alay etmeye kalkışır. Nitekim bu tür sözde bilimsel tartışmalar yapan ve hem de önde gelen belli ve sayılır kimselerden bu türden olayların yaşandığı bize kadar anlatılagelmiştir.

   7-MUHATABININ YENİLGİSİNE SEVİNMEK BAŞARISINA DA ÜZÜLMEK

   Bir başka kötülük ve tehlikeli durum ise şudur: Sözde bilimsel tartışma yapıyor gibi hareket ederler, muhataplarının başarısızlıklarını gördüklerinde de bundan dolayı mutlu olurlar. Onların başarılı olduklarını gördüklerinde ise, bundan ötürü üzülürler. Oysa bir kimse kendi adına sevip arzuladığı bir şeyi müslüman kardeşi adına da sevip arzulayamıyorsa, böyle bir kimse, müminlerde olması gereken ahlaktan uzaktır. Kendilerinin üstünlüklerini ileri sürerek muhataplarına/hasımlarına ya da kendisiyle ilimde denk olanlara karşı farklı tavır sergilemek suretiyle, karşısındakilerinin yenilgisini hep isterler ve bundan mutluluk duyarlar. Aynı değeri kendisiyle denk olanlarla paylaşma yerine onları kınamayı, yermeyi tercih ederler. Öyle ki bu grupların birbirlerine karşı olan kin ve öfkeleri adeta iki kumanın birbirlerine karşı duydukları öfke ve hınca benzer. Kumalardan biri, diğerini uzaktan görür görmez, nasıl ki tüm vücudu titremeye, rengi sararmaya başlar, eli ayağı adeta tutamaz hale gelirse, işte bu sözde bilimsel tartışma yapanlar da birbirlerini görür görmez aynen iki kuma misali heyecana kapılırlar, renkleri atar, ne söyleyeceğini şaşırır, neredeyse dili tutulacak hale gelir. Karşısındaki adamı adeta inatçı bir şeytan imiş veya bir saldırgan yırtıcı canavarmışcasına görür. Bunlar arasında, öyle din bilginleri arasında görülen ve Allah için bir araya geldiklerinde birbirlerine karşı gösterdikleri yakın ilgi ve ünsiyet, samimiyet ve içtenlik asla görülmez. Gerçek din bilginlerinin birbirlerine karşı takındıkları kardeşane tavır, bollukta ve darlıkta birbirleriyle yardımlaşmalarına ilişkin bize kadar anlatılagelen özel nitelikleri bunlarda bulmak nerede? Bunun izine bile rastlanılamaz.

   Nitekim İmam Şafiî (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Fazilet erbabı ile gerçek akıl sahipleri katında ilim sahipliği demek, insanları birbirine bağlayan gerçek bir bağdır.”

   Ancak benim burada anlayamadığım bir gerçek vardır. İlim sahipliği kendileri için bir düşmanlık ve kesin ayrılık sebebi olan bir toplum, nasıl olur da kendilerini İmam Şafiî’nin mezhebinin bağlıları gibi gösterirler? Bu hiç olacak bir şey mi? İşte bunu ben hiç anlayamıyorum. Düşünün bir kez, amaçları hep birbirini alt etmek olan sözde ilim adamlarının aralarında herhangi bir yakınlık düşünülebilinir mi? Hayır! Hayır! Asla bu manada bir ünsiyetten söz edilemez. Kötülüğü kötülükle karşılık vermekten sizi uyarırım! Sakın ola ki münafıkların takındıkları tavrı takınmayın, o kötü niteliklere sahip çıkmayın! Çünkü böyle bir hareket, gerçek ilim adamını ve müslümanı müminlerin ve takva sahiplerinin takınmaları gereken ahlaktan uzaklaştırır. Bu açıdan uyarıyorum!

   8-NİFAK

   Sözkonusu tehlikelerden birisi de nifaktır, ikilik çıkarmaktır. Nifakın/münafıklığın ve ayrıcalığın kötülükleriyle ilgili olarak delil sunmaya hiç gerek yoktur. Çünkü konuya ilişkin olarak sayısız deliller bulunmaktadır. Sözde ilim adına tartışma ya da münazaraya girişenler esas itibariyle buna/nifaka neredeyse mecbur ve mahkumdurlar. Çünkü bu adamlar her an hasımlarıyla ya da hasımlarını sevenlerle veya taraftarlarıyla her an karşılaşabilecek durumdalar. Dolayısıyla görünürde de olsa, dilden onlara karşı sevgi gösterisine kalkışırlar, onların makam ve mevkilerini, konumlarını gözönünde bulundurarak, onları kırmamaya özen gösterirler. İşin böyle olduğunu zaten muhatabı da bilmektedir. Gerek muhatabı olsun ve gerekse tüm dinleyenler olsunlar, adamın kendilerine karşı takındığı tavrın yapmacık ve yalancılıktan olduğunu, içinin nifak, iftira ve kötülük dolu bulunduğunu da bilirler. Çünkü bu tür insanlar muhatapları karşısında görünürde iltifat eder bir vaziyet sergilerlerken, gönülden de onlara buğzederler ve kin beslerler. Böyle bir konuma düşmekten Yüce Allah’a sığınırız. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   




   “İnsanlar ilim öğrenip de buna göre ameli terk ettiklerinde, dil ile/görünürde sevişip gönülden birbirlerine buğzettiklerinde ve akraba ile olan bağları kopardıklarında, Allah kendilerine lanet eder/Allah kendilerini rahmetinden uzaklaştırır. Böyle bir durumda onları sağırlaştırır, gözlerini de kör kılar.”[214]

   Asrımızda görülen düşük haller, bu hadis-i şerifin gereğine uymamaktan ileri gelmektedir.

   9-HAKKIN KARŞISINDA BÜYÜKLÜK GÖSTERMEK

   Bu tehlikeli gidişatın bir sonucu da, insanı hakkın karşısında kibire sürüklemesidir. Çünkü sözde bilim adına tartışma yapan kimse, karşısındakinin söylediklerinin doğruluğunu görse bile, küçük düşürüleceğim endişesiyle hakkı kabul etmez, bu noktada kibir gösterir, büyüklenir. Hakka karşı hoşnutsuzluğunu ve nefretini sergiler, bu konuda kendi bildiğini okumaya devam eder. Çünkü böylelerinin en çok zoruna giden husus, hasmının dilinden hakkın ortaya konmasıdır. Buna büyük bir öfke gösterirler, çünkü bunu hiçbir zaman hazmedemezler. Karşısındaki muhatabının/hasmının ne zaman üstünlüğü görülürse, hemen buna karşı tepkisini en kötü bir şekilde sergiler, batılı savunabildiği son noktasına kadar savunûr ve hakkı ve gerçeği inkara kalkışır, bunu böylece de sürdürür. Hasmını yenmek için türlü türlü yollara başvurur, tuzaklar kurar, hileli yollar denemeye kalkışır. Çünkü böyle davranmak, hasmı tarafından ortaya konan şey gerçek de olsa bunu reddetmek, böyleleri için adeta olağan ve doğal bir şeydir. Karşısındakinden bir söz işitmesin ki, hemen ona karşı itirazını dile getirir. Hatta bu durum, adamda öylesine bir huy haline gelir ki/gelmiştir ki, adam kendisine sunulan Kur’an’dan delilleri ve şeriattan olan lafızları bile itirazla karşılar ve kendisi de bu ileri sürülenlere karşı itiraz mahiyetinde başkaca deliller getirme gayretini sergiler. Oysa ki batılı savunmak konusunda tartışmayı sürdürmek oldukça sakıncalıdır. Çünkü Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) hakka karşı batılı savunmanın tehlikeli olduğunu, hakkın ortaya konulduğu yerde batılın terkedilmesini istemiş ve şöyle buyurmuştur:

   



   “Kendisinin batıl/yanlış yolda olduğunu bilerek bu amaçla mücadeleyi/tartışmayı terkeden kimse için Allah, cennetin ortasında bir saray inşa eder. Kim de haklı olduğu halde buna rağmen mücadeleyi/boşuna tartışmayı bırakırsa, Allah kendisi için cennetin en yüksek yerinde bir saray inşa eder.”[215]

   Nitekim aşağıda mealini sunacağımız âyette Yüce Allah, kendisine karşı yalan iftiraya kalkışan ile, hakkı yalanlayanları eşit tutmuş ve bunun için şöyle buyurmuştur:

   


   “Allah’a karşı yalan uyduran yahut kendisine hak gelmişken onu yalan sayandan daha zalimi kimdir? Cehenemde kafirlere yer mi yok!”[216]

   Yüce Allah diğer bir âyetinde de şöyle buyuruyor:

   

   “Allah’a karşı yalan uyduran, kendisine gelen gerçeği/Kur’an’ı yalan sayandan daha zalim kimdir? Kafirlerin yeri cehennemde değil mi?”[217]

   10-RİYA/GÖSTERİŞ VE HALKIN BEĞENİSİNİ KAZANMA ARZUSU

   Bunun bir başka tehlikesi de riyadır, gösteriş merakıdır. Halkın durumudur. Çünkü bunların tek arzuları halkın gönüllerini kazanmak ve onları kendilerine karşı yönlendirmek ve onların beğenisini kazanmaktır. Oysa riya denilen bu gösteriş hastalığı onulmaz bir yaradır ki tedavisi de yoktur. Çünkü bu, insanı en büyük günahların da en büyüğünü işlemeye yöneltir. Genelde münazara yapmak isteyenler, bu münazaralarını/tartışmalarını halkın karşısında sürdürmek isterler, tek amaçları budur. Böylece onların beğenisini kazanarak, dilde hep kendileri konuşulsun isterler.

   İşte burada söz konusu ettiğimiz on madde insanı uçuruma sürükleyen gizli hastalıkların kaynağını oluşturmaktadırlar. Kaldı ki bu kötülükler sadece bizim burada belirttiğimiz on maddeyle sınırlı değildir. Çünkü öylesi tartışmalar vardır ki, sonuçta adamlar sille/tekme birbirlerine girerler, tokatlarla birbirlerine girişirler. İş birbirlerini tartaklamaya kadar varır. Hatta birbirlerinin üst başlarını bile paralarlar, birbirlerinin sakallarını bile yolmaya, ana ve babalarına dil uzatmaya, hocalarına kadar sövmeye bile işi götürürler. Açık ve aleni şekilde birbirlerine iftiraya kalkışırlar. Ancak bu tip insanlar, aslında muteber ve saygın insanlar sınıfından kabul edilmezler.

   Ancak bunların önde gelenleri ve akıllıları bile yukarıda saydığımız on maddelik tehlikenin dışında yer alamazlar. Evet bazen bunlardan kimileri bu tür kötülüklerin bir kısmından kendisini uzak tutabilirler. Bu da ancak karşısındaki muhatabı kendisinden oldukça alt seviyede biriyse veya kendisinin çok çok üzerinde biriyse veya kendi beldesinin dışında uzak bir yerde ise veya maişet nedenleriyle kendisiyle tartışmak istemeyenlere karşı gösterir. Ancak bu tür kimselere alçakgönüllülük gösterirken, kendisiyle aynı konumda ve derecede bulunan kimselere asla göstermez, onlara müsamaha ile bakmaz.

   Diğer yönden bu saydığımız her bir maddenin içinden eğer detaylarına inersek, birer on maddelik daha tehlikeli ve insanı kötülüğe sürükleyen rezaletler ve yanlışlar vardır. Ancak biz bu detaylara inerek bu işin uzamasını istemedik. Örneğin kendini üstün görmek, öfkelenmek/gazab, buğzetmek/kin gütmek, tamahkarlık, mal ve makam peşinde olmak gibi... Hasmına/muhatabına üstün gelmek için gösterilen gayret, kendisinden söz edilsin istemek, şımarıklık, zenginlere ve yetkili kimselere karşı saygılı davranmak, böyle kimselerin ayağına gidip gelmek, onların haram olarak elde ettikleri varlıklarından bir şeyler edinmek, değerli binek araçlarıyla ve benzeri şeylerle, sakıncalı giysiler giyinmekle kendini üstün görmek, böbürlenmek ve büyüklenmek suretiyle halkı aşağılamak, kendisini ilgilendirmeyen konulara ait fikir ileri sürmek, üzerine düşmeyen şeylere kalkışmak ve çok fazla konuşmak gibi kötü ve yanlış şeylerle uğraşmak gibi… Kalpten merhametin, Allah korkusunun ve iyiliğin silinmesi, gaflet içerisinde bocalamaları gibi ki, bu kimselerden namaz kılanları bile kıldıkları namazın ne olduğundan habersizler, neyi niçin kılıyorlar, bilmiyorlar. Okudukları şey nedir? Bunun bile farkında olmadıkları gibi kime yakardıklarını da bilmezler. Bunlar böylesine gaflet ve aymazlık içindedirler. Gönüllerinden huşûdan bir eser kalmamıştır. Oysa ki bu kimseler bir ömür boyu münazara ve tartışma ile ilgili kendilerine yarayacak ve kendileri için bir çıkış kapısı olan bu tür şeylerle geçirmişlerdir. Oysa ki bu bilgiler ve yaptıkları kendilerine ahiret hayatında herhangi bir fayda da sağlayacak değildir.

   Örneğin güzel Arapça ibareler okumasını bilirler, kelimeleri teker teker ve tane tane söylerler, çok ender rastlanan ifadeleri ezberlerler ve daha nice sayılamayacak benzer şeylerle bir ömür tüketirler; ama, bunların hiçbirisinin yarın kıyamet gününde kendilerine bir yararı da yoktur. Münazaracılar/sözde bilimsel tartışma yapanlar, derecelerine göre farklılık gösterirler, herbirisinin farklı farklı derecesi ve konumu bulunûr. Bunların en dindarı ve en akıllısı bile sözkonusu olarak sıraladığımız bu kötü özelliklerden kendisini kurtarmış değildir. Ancak böylelerinin tek amacı vardır, kendilerinin kötü özelliklerini gizlemek ve bunları örtmek için de nefis mücadelesi içinde olmaktadırlar.

   Şurası unutulmamalıdır ki, bu saydığımız kötü nitelikler sadece bu kimselere ait özellikler olmayıp, aynı zamanda kendilerini vaaza ve başkalarına öğüt vermeye adamış olan ve böyle bir görevi üstlenmiş bulunanlar da taşımaktadırlar. Çünkü eğer bu kimselerin de amacı halk tarafından kabul görmek, makam sahibi olmaksa, bu yoldan saygınlık elde etmek ve bir servet edinmekse, durum öncekilerden farksız değildir.

   Saydığımız bu kötü nitelikler aynı zamanda kendisini fetva vermeye adamış, mezhepler konusunda/fıkıh alanında üstünlük elde etmeye kalkışmış olanlarda da vardır. Evet eğer böyle kimselerin amaçları ileride bir kadılık/hakimlik görevi elde edeyim veya vakıflarla ilgili bir işte velayet/yetki alayım, kendi dengim olanlara karşı bir üstünlük elde edeyim ise, bunlar da aynen öncekiler gibidir ve onlardan hiçbir farklılıkları da yoktur.

   Özetle söylemek gerekirse, ahiret hayatında güzel bir yer edineyim amacı taşımaksızın ve Allah rızası amaçlanmaksızın sırf başka gayelerle ilim öğrenenlerin tümünün durumu böyledir. İlim öyle insanın/ilim adamının yakasını kolay kolay bırakmaz. Aksine ilim, ilim adamını ya ebedi olarak helaka götürür veya gereği yapıldığında onu ebediyen ayakta tutar, yaşatır ve tehlikelerden korur. Bunun içindir ki Resulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmaktadırlar:

   “Kıyamet gününde azab/ceza yönünden en ağır azaba/cezaya çarptırılacak olan kişi, ilmi kendisine yarar sağlamayan ilim adamıdır.”

   Evet görüldüğü gibi ilmin kendisine yarar sağlaması bir kenara, aksine ona zararı dokunmuştur. Keşke böylesi bir kimse ilimden yoksun kendi başına yaşasaydı da kurtulmuş olaydı. Eyvah! Eyvah! Ne kötü bir son ve ne büyük bir acı ve felaket!

   Gerçekten ilmin tehlike bakımından doğuracağı sonuç çok büyüktür. Oysa ilim peşinden koşturan kimse, esas itibariyle ebedi olan bir mülkün ve tükenmeyen bir nimetin peşindeler. İşte bu açıdan ilim sahipleri ya ebedi olan mülkü elde ederler veya ebedi olan yok oluşu. Çünkü ilim adamı adeta dünyada mülk ve varlık peşinden koşturan gibidir. Böylesi bir kimse, dünyada istediği varlığı elde edemeyince, hiçbir zaman yakasını aşağılanmak ve küçümsenmekten kurtaramaz. Hatta bundan da öte adam toplum içerisinde en düşülemeyecek bir rezillik konumuna düşer.

   BİR SORU VE CEVABI

   Şöyle bir soru yöneltir ve sorabilirsin: Efendim, ilmi tartışmalarda/münazaralarda yine ilim açısından bir yarar bulunmaktadır. Çünkü bu yoldan aynı zamanda halkın ilme teşviki sağlanmaktadır. Çünkü ilim adamlarında lider olma sevdası bulunmasaydı, ilimler de ortadan kalkardı.

   Evet, böyle bir soru ile meseleyi dile getirmekte doğru söylemektesin. Bunun bir yararlı tarafı bulunmaktadır. Bu fayda sadece bir tek yöndendir. Oysa esas itibariyle bunun bir anlamı yoktur. Çünkü çocukların okula gönderilmesinde, eğer okula teşvik bakımından çocuklara top oynama, çevgan/kargı ve kuşlarla oynama gibi vaadler olmasaydı, oyun ve eğlence sözü verilmeseydi, çocuklar okula gitmeye rağbet göstermezlerdi. Ancak bu gibi özentilerle çocuğu okula göndermek veya okulu sevdirmek aslında arzulanan bir yol değildir. Yani aslolan okulda oyun için varlık göstermek değil, oraya okumak için gitmektir.

   Bu bakış açısından da eğer ilim edinmede baş ve lider olma arzusu yatmasaydı, ilimler anlamını yitirir ve kimse ilim öğrenmeye kalkışmazdı, demek de yanlıştır. Çünkü bu ifade, lider sevdasına kalkışma peşinde koşan kurtulmuştur manasına gelmez. Çünkü böyleleri Allah Rasulünün haklarında buyurduğu şu ifadenin içerisinde yer alırlar. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   

   “Kesinlikle Allah, bu dini, bundan nasibi olmayan toplumlarla da mutlaka teyid eder/destek-ler.”[218]

   Yine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor:

   

   “Kuşkusuz Allah, bu dini facir/kötü bir kimse eliyle de teyid eder/destekler, kuvvetlendirir.”[219]

   Kendisi adına liderlik peşinde koşturan kendini uçuruma sürüklemiş ve helak olmuştur. Ama böyle olmakla birlikte yine de onun sebebiyle başkaları ıslah olabilir, doğruyu bulabilirler. Meğer ki bu kimseler insanları dünyayı terke davet etmiş olsunlar. Böyleleri eğer görünürde selef/eski İslâm âlimleri gibi bir tavır sergiliyorlarsa bu olabilir. Buna rağmen kişi, esas olarak gönlünde şöhret peşinde olmak isteyebilir ve bunu gizlemiş olabilir. Biz işin bu yönünü bilemeyiz. İşte böylelerinin durumu tıpkı bir kandile/muma benzer.

   Bilindiği gibi mum kendi kendini yakar bitirir. Kendisi yanarken de çevresini aydınlatır. Oysa çevresini aydınlatması/başkasına aydınlık olması ve kurtuluşu, kendisinin helaki anlamına gelmektedir. Eğer bu ilim sahibi kişi, ilmiyle halka dünyayı özendirir ve onları dünya ve dünyalığa davet ediyorsa, böylelerinin durumu da adeta ateş gibidir, ateş yanarken, yakıcılığı bakımından hem kendini yer bitirir ve hem de başkalarını da yakar kül eder.

   İlim adamları üç çeşittirler:

   a- Hem kendilerini ve hem başkalarını felakete ve helake sürüklerler. Bunlar açıkça dünyalık peşinde olanlar ve halkı dünyalığa özendirenlerdir. Dünyaya tüm varlıklarını adayanlardır.

   b- Hem kendilerini mutlu eden ve beraberlerinde başkalarını da mutlu kılan kimseler/ilim sahipleri. Bu özellikteki ilim adamları halkı açıkta ve gizlide hep Allah’a davet eden kimselerdir.

   c- Kendisini tehlikeye atan ve fakat başkalarını kurtaran/ıslah edenlerdir. Bu tip ilim sahipleriyse görünürde halkı Allah’a ve ahirete yönelmeye davet ederler. Fakat asıl amaçları ise içlerinde gizli tuttukları halkın beğenisini kazanmak, bir yer edinmektir.

   Şimdi sen bu verilen üç tür ilim adamı arasındaki yerini seç, sen bunlardan hangisinde yer almaktasın. Kendisiyle meşgul olup hazırlık edindiğin şey hangi maddeye uyuyor. Sakın ola ki yanlış yapmayasın. Çünkü Allah kendi rızasına yönelik olmayan ve samimi olarak edinilmeyen hiçbir ilim ve ameli/işi kabul etmez.

   

    
     
      Ebu Davud, Ebu Hureyre’den.

    

     
      Hatib, Hz. Ömer’den

    

     
      Ebu Hüreyre’den Ebu Davud, İbn Mace ve İbn Hibban rivayet etmişlerdir.

    

     
      Sahih olarak Tirmizî, farklı şekilde Huzeyfe’den İbn Mace rivayet etmiştir.

    

     
      İmam Irakî der ki, bu hadisin ravisine rastlanmamıştır.

    

     
      Necm, 53/32.

    

     
      Hucurat, 49/12.

    

     
      Selman-ı Farisî’den zayıf bir isnad ile Taberânî rivayet etmiştir.

    

     
      Tirmizî ve İbn Mace farklılıklar olmakla birlikte ikisi de Enes’ten rivayet etmişlerdir. Tirmizî hadis için, “Hasen’dir” diyor.

    

     
      Ankebut, 29/68.

    

     
      Zümer, 39/32.

    

     
      Sahih bir isnad ile Enes’ten Nesaî rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.

    

   

  

  
  Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir.





 
  Sahih bir isnad ile Enes’ten Nesaî rivayet etmiştir.





 
  Zümer, 39/32.





 
  Ankebut, 29/68.





 
  Tirmizî ve İbn Mace farklılıklar olmakla birlikte ikisi de Enes’ten rivayet etmişlerdir. Tirmizî hadis için, “Hasen’dir” diyor.





 
  Selman-ı Farisî’den zayıf bir isnad ile Taberânî rivayet etmiştir.





 
  Hucurat, 49/12.





 
  Necm, 53/32.





 
  İmam Irakî der ki, bu hadisin ravisine rastlanmamıştır.





 
  Sahih olarak Tirmizî, farklı şekilde Huzeyfe’den İbn Mace rivayet etmiştir.





 
  Ebu Hüreyre’den Ebu Davud, İbn Mace ve İbn Hibban rivayet etmişlerdir.





 
  Hatib, Hz. Ömer’den





 
  Ebu Davud, Ebu Hureyre’den.








   
   BEŞİNCİ BÖLÜM

   

  


   
   ÖĞRENCİ VE ÖĞRETMENİN/HOCANIN GÖREVLERİ

   

   Biz bu bölümde öğrencisiyle hocası/öğretmeni arasında uyulması gereken kurallara yer vereceğiz. Önce öğrencinin hocasına karşı görevleri nelerdir, bunlar üzerinde duralım.

   ÖĞRENCİNİN UYMASI GEREKEN KURALLAR

   Öğrencinin uyması gereken kuralları zaten herkesçe bilinmektedir ve oldukça da fazladır. Biz bu noktaları on cümle/madde halinde sunmak isteriz.

   1- ÖĞRENCİNİN HER BAKIMDAN RUH TEMİZLİĞİNE SAHİP BULUNMASI

   Öğrenci, her türlü kötü huylardan arınmış, tertemiz bir ruh sağlığına sahip bulunmalıdır. Herhangi kötü bir nitelik taşımamalıdır. Çünkü “ilim” kalbin ibadeti/kulluğu demektir. Bu, gizli namaz manasınadır. İç dünyasında Rabbiyle yakınlaşmak ve başbaşa bulunmak demektir.

   Nasıl ki, insan dış temizliğini yapmaksızın, taharete uymaksızın namaz kılamazsa, temizlik olmadan namaz nasıl ki sahih olmazsa, yani tüm görünür kirlerden ve pisliklerden arınmazsa namazı da sahih olmaz. İşte iç dünyanın/batının ibadetinin de kabul edilebilmesi, kalbin ilimle mamur/bayındır duruma gelebilmesi için mutlaka iğrenç huylardan ve kötü ahlaktan kaçınılması gerekir. Kişi manen bunlardan arınmalıdır ki, manevi namaz olan ilim sayesinde gönül/kalb huzura kavuşabilsin. Nitekim Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmaktadırlar:

   


   “Din temizlik üzerine kurulmuştur.”[220]

   Bilindiği gibi bunun da yine zahiri manada temizliği olduğu gibi batınî/manevi anlamda da temizliği vardır. Her iki hususta da dinin temeli temizliğe dayanır. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Müşrikler ancak bir pisliktir.”[221]

   İşte Yüce Rabbimiz bu âyetiyle akıl sahiplerine uyarıda bulunuyor, temizlik ve necaset sadece duyularla anlaşılabilen ve görülebilen şeylerle sınırlı değildir. Örneğin müşrik olan bir kimse görünürde güzel ve temiz giyimli olabilir, bedenini yıkamış olabilir. Fakat bu kimseler öz/ruh bakımından pis ve murdardırlar. Bunların iç dünyası habasetle ve pisliklerle sıvanmış durumdadır.

   Necaset; kendisinden kaçınılması gereken ve uzak durulması istenen pisliklerdir. Oysa habaset denilen pislikler ise insanın iç dünyasını/kalbini ilgilendirir ki, bu tür iç iğrençliklerden kaçınmak gerekir ve bu, çok daha önemlidir. Aslında bunlar şu anda/dünyada iğrenç oldukları kadar gelecekte de/ahiret hayatında da insanı helak edecek olan şeylerdir. Bunun içindir ki Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   

   “İçinde köpek bulunan bir eve (rahmet) melekleri giremezler.”[222]

   Bilindiği gibi kalb denilen gönül öyle bir evdir ki, burası meleklerin konakladığı bir yerdir. Melekler buraya inerler/konarlar. Çünkü onların karargahı insan gönlü/kalbidir.

   Örneğin gazap/öfke, şehvet, kin, hased, kibir, kendini beğenme/ucub ve benzeri şeylerin tümü kötü olan niteliklerdir. Hepsi de havlayan köpeklerdir. Şimdi bir gönülde böylesi köpekler yer alacak melekler hiç o semte uğrarlar mı?... Böylesi bir durumda çevre tamamen köpeklerle kuşatılmış bulunmaktadır. Bilindiği gibi, ilmin nûru da ancak insan gönlüne Yüce Allah’ın melekleri aracılığıyla atılabilir, başka değil. Nitekim Yüce Rabbimiz de şöyle buyurmaktadır:

   


   “Hiçbir insanla Allah (doğrudan doğruya) konuşacak değildir. Ancak vahy yoluyla veya perde arkasından, yahut bir elçi göndererek, kendi izniyle dilediğini vahiy buyurması suretiyle olur. Çünkü O, çok yüce çok hikmetlidir.”[223]

   Âyette de belirtildiği gibi Yüce Allah, ilim rahmetini/ilhamını direkt olarak gönüllere göndermez. Bunu ancak bu işle görevli melekler aracılığıyla oraya gönderir. Çünkü melekler her türlü kötü niteliklerden uzak arı-duru, tertemiz ve pırıl pırıl olan nûrdan varlıklardır. Bu itibarla melekler sadece temiz olanı mülahaza ederler. Yanlarında bulunan ve Allah’ın hazinesinden alınmış rahmetiyle, sadece ve sadece temiz ve güzel olanı tamir eder ve onarırlar.

   Ben, “Ev” sözü ifademle bunun kalb olduğu manasını kasdediyor değilim. Yine ifademde kullandığım, “köpek” sözcüğüyle de gazab/öfke ve benzeri kötü nitelikleri demek istiyor da değilim. Ancak ben şunu demek istiyorum: Bu sözcüklerle sadece bir uyarıda bulunuyorum. Çünkü batın ile zahir/iç alem ile/dış varlık arasında ifade bakımından farklar bulunmaktadır. Aynı şekilde zahirden söz ederek batına bakış açısından uyarıda bulunuyor olmakla birlikte şunu da hatırlatmalıyım ki ikisi arasında önemli farklar bulunmaktadır. Çünkü zaten zahirin ne olduğu gerçeği ortadadır. İşte batını bu inceliği yönüyle zahirden ayırt etmeye dikkat ve özen göster. Çünkü bu, bir ibret alma metodudur. Zaten ilim sahipleriyle gönül erlerinin de izledikleri metod da bundan başka değildir.

   Bir şeyden ibret almak demek, bir şeyi başkasına anlatırken, sadece meselenin onunla kalmayıp, kendisinin de bağlandığını görmek ve bundan kendisi için bir şeyler çıkarmaktır. Kişi, başkasının başına gelen bir felaketi görür de, bundan kendisi için de bir pay çıkarır. Çünkü olur ki, bir gün aynı felaketle kendisi de yüzyüze gelebilir. Zira bu dünya değiş tokuş dünyasıdır. Bugün başkasına olan, yarın benim başıma gelebilir. Dolayısıyla bir kimsenin başkasına bakarak kendisine bir ders çıkarması ve kendi nefsine çıkardığı dersten de dünyaya bakış açısı değişir ki, bu arzulanan bir ibret almadır.

   Madem ki durum böyledir. O halde sen de insanın binası olan bu evden yani kalbe/gönüle gidecek olan bir ibret dersi çıkar. Çünkü gönül Allah’ın binası olan bir evdir. Buna göre örnekte gösterdiğimiz zahiri köpekten ruha yönelen köpekle ilgili dersini almalısın. Biz burada köpekten söz ederken, o köpeğin suret ve şekline bir şey diyor değiliz. Bizim burada üzerinde durduğumuz nokta, köpekte var olan kötü özellikler ve onun yırtıcılığı/saldırganlığıyla, pisliğidir. Ruh köpeğinden kasdımız da işte onda var olan bu kötü özelliklerin olmasındandır.

   Burada şu gerçeği çok iyi bilmelisin ki, bir kalp düşünün hep öfkeyle dolu, dünyaya karşı oburca bir tavır takınmış, adeta köpek misali saldırmakta, halkın ırzını paralamada saldırganca ve hırslı bir şekilde hareket etmektedir. İşte böyle birileri manaca köpektirler, ama görünürde kalptir. Oysa bisaret nûru/kalb gözü sadece iç âlemi düşünür, görünen şekil ve suretleri değildir. Ancak gerçek şu ki, bu dünyada/alemde şekiller/suretler manaya/iç aleme baskın geliyor. Halbuki batın denen mana işte bunda gizlidir. Yarın ahiret hayatında şekiller/suretler manayı izleyecekler, orada manalar şekillere/görünen suretlere baskın çıkacaklar. İşte bu açıdan herkes yarın kıyamet gününde asıl manadaki şekil ve sureti ne ise, onun üzerine toplanacak, huzura o tarzda gelecektir.

   Örneğin halkın ırzını beş paralık duruma düşürenler, tıpkı saldırgan, paralayıcı bir köpek misali huzura getirileceklerdir, halkın mallarını talan edenler de, adeta azılı bir kurt gibi huzura geleceklerdir. Halka karşı kibir ve üstünlük davasında olanlar ise kaplan şeklinde, liderlik davasında olanlar da arslan suretinde geleceklerdir ki, bütün bu hususlara ilişkin haberler/hadisler bulunmaktadır. Mana ve baş gözleri açık olanlar da bu ibretli sahnelere/olaylara şahittirler/tanıktırlar.

   Bu hususta Peygamber Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   



   “İnsanların şeref ve namuslarını parçalayan kimse saldırgan köpek şeklinde, insanların mallarına düşkün olan kimse mütecaviz kurt şeklinde; büyüklük taslayan, kaplayan şeklinde ve riyaset peşinde olan da aslan şeklinde haşrolunacaktır.”[224]

   BİR SORU VE CEVABI

   Eğer, “Nice ilim peşinde olan kimseler vardır ki, hepsi de kötü ahlaklı rezil insanlardır, buna ne dersiniz?” diye soracak olursanız, bizim bu husustaki diyeceğimiz şudur: 

   Ne yazık ki, insanın mutluluk ve saadetini çağrıştıran ve ahiret hayatı için yararlı olan nice ilimler vardır ki, bu kimseler bu manada olan gerçek/hakiki ilimden oldukça uzakta bulunuyorlar. Oysa bu ilmin ta başında yer alan şey, insana masiyetlerin, yani Allah’ın emrine karşı aykırı hareket etmenin öldürücü birer zehir olduğunu ve insanı tehlikelere attığını hatırlatır ve bu gerçeği insana öğretir. Sen hiçbir kimsenin, bir şeyin öldürücü zehir olduğunu bildiği halde, böylesi bir zehiri aldığını veya alabileceğini görmüş müsündür?

   Böyle ilimlerin şekil ve kabuğu üzerinde duran alimlerden duydukların dille söylenen ve kalp ile reddedilen biri ilimdir ve bunun gerçek ilimle asla bir ilgisi yoktur.

   Nitekim Abdullah b. Mesûd (radıyallahu anh) şöyle diyor: 

   “İlim fazlaca bilgi rivayetinden ibaret olan bir şey değildir. İlim, esas itibariyle Yüce Allah’ın kalbe attığı nûrdan ibaret olan bir şeydir.”

   Bir başka zat da, “İlim, Allah’tan korkmaktan ibaret olan şeydir.” diye ifade ederken, bu hususta delil olarak şu mealdeki âyete dayanmaktadır. Çünkü Rabbimiz şöyle buyurmuştur: 

   

   “Allah’dan kulları içinde, sadece âlimler korkar. Şüphesiz ki, Allah güçlüdür, bağışlayıcıdır.”[225] 

   Bu âyet sanki ilmin en değerli ve en özel ürünlerine değiniyor gibidir. Bunun içindir ki muhakkiklerden[226] bir zat şöyle diyor: 

   “Biz ilmi Allah adına değil, başkası adına yaptık/edindik. İlim ise bu bakımdan bizden uzaklaştı ve ancak Allah adına olursa ilim olacağını dile getirdi.”

   İlmin bizden uzaklaşması ve kaçınmasının anlamı, ilmin içerdiği gerçekleri sunmamasıdır. İlmin bizde söz ve ifadeleri sadece yalın olarak elemizde kalakaldı, demektir.

   BİR SORU VE CEVABI

   Eğer sen: “Öyle ilim adamları ve fakih olan kimseler görmüşümdür ki, hepsi de işin hem esaslarını ve hem ikinci derecedeki yönlerini çok iyi bilen, herkesçe tanınmış muhakkik/araştırıcı kimselerdir. Hepsi de ünlü ilim adamları arasında sayılmışlardır. Fakat buna rağmen hepsi de kötü ahlaklıdırlar, bir türlü kendilerini o kötülüklerden arındırmış değillerdir. Şimdi sen bunlar için ne söyleyeceksin?” diyecek olursan, şöyle deriz:

   Eğer sen gerçekten ilimlerin mertebelerini/derecelerini öğrenmiş ve ahiret hayatını ilgilendiren ilmin de ne olduğunu biliyorsan, o zaman bunu gerçek olarak anlayabilirsin. Bilmelisin ki bu kimselerin ilgilendiği şeyler, ilim olarak değerlendirilmez bile. Asıl ilim, insanı amele ve hizmete yönelten, kendisiyle Allah’a yaklaşılma kastedildiğinde buna ulaştıran ilimdir. Nitekim buna ait duruma da önceden işaret edilmişti. Allah’ın izniyle yine konuya ilişkin olarak daha detaylı açıklamalar ileride sunulacaktır.

   2-DÜNYA İLE OLAN AŞIRI BAĞLARI KESMEK

   Öğrenci olacak kişi, dünyaya aşırı bir şekilde bağlanmayacaktır. Aşırı derecede ehline ve vatanına bir bağlılık göstermeyecektir. Çünkü bir gün bunların hepsinden ayrılıp gidecektir. Zira bunlarla bağları sürdürmek demek, insanı meşgul etmek ve yapması gereken manevi hizmetlerden alıkoymak demektir. Oysa Yüce Allah, bir kimsenin içinde iki kalb yaratmış değildir. Çünkü düşünceler ne oranda dağınıklık gösterirse, gerçeklerin içeriğine vakıf olabilmek de o oranda zorlaşır. Bunun içindir ki şöyle denilmiştir:

   “Sen kendini tümüyle ilme adamadıkça, ilim sana kendisinden biraz da olsa vermeyi esirger. Sen ne zaman tüm varlığınla kendini ilme adarsan, o zaman sen onun azını bile edinmede zorlanırsın. Çünkü ilim bunu bile yine senden esirger.” 

   Çünkü oldukça dağınık olan fikirler, tıpkı farklı farklı yönlere dağılmış derelere benzer. Bu derelerin akıttığı su ile bir kısım arazi nemlenirken, suyun bir kısmının da buharlaşmayla kayba uğraması bir gerçektir. Dolayısıyla bu sudan ekinlere ulaşıp da onlara yararlı olabilecek bir tek damla kalmaz. Çünkü suyun bir kısmı toprak tarafından emilip alınmış, bir kısmı da buharlaşıp yok olmuştur. Oysa ki bu su, tek bir kanaldan toplu halde aksaydı, böyle bir kötü sonuçla karşı karşıya kalınmazdı.

   3-İLME KARŞI ÜSTÜNLÜK GÖSTERMEMEK

   Öğrenci, ilmi küçümsememelidir, ilmin karşısında büyüklük taslamamalı ve hocasına/öğretmenine karşı da amirane bir tavır takınmamalıdır, onun üstü imiş gibi hareket etmemelidir. Aksine öğrenci olan kimse, her bakımdan hocasına teslimiyet göstermeli, ağırbaşlılığını korumalıdır. Anlatılan tüm detayları canı gönülden dinlemeli, tıpkı uzman ve işinin ehli bir doktorun elindeki bir şeyden habersiz cahil bir hastanın davrandığı ve doktoruna teslimiyet gösterdiği gibi, öğrenci de hocasının öğütlerine candan kulak vermelidir. Öğrenci, hocası karşısında alçakgönüllü olarak hareket etmeli, ona hizmet ederek, bundan sevap ve şeref elde etmeye gayret göstermelidir.

   Şa’bi anlatıyor, diyor ki: 

   Zeyd b. Sabit (radıyallahu anh) bir gün bir cenaze namazını kıldırdı. Namazdan sonra ben kendisine binmesi için katırını götürdüm, derken bu sırada Abdullah b. Abbas gelerek, katırın üzengisini tuttu ki, Zeyd rahat bir şekilde binsin. Ancak Zeyd bu durumu gördüğünde, hemen: “Ey Allah Rasulünün amcasıoğlu! Bırak üzengiyi, geri çekil!” diyerek ona iltifatta bulunmak istedi. Ancak Abdullah b. Abbas (radıyallahu anh): “Bize Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) tarafından, ilim adamlarımıza ve büyüklerimize böyle saygılı olmamız istendi” deyince Hz. Zeyd de, hemen Abdullah b. Abbas’ın elini öptü ve: “Biz de Peygamberimiz (sallallahu aleyhi vesellem)’in ehli beytine böyle davranmakla emrolunduk” buyurdu.[227]

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   

   “İlim talebinden başka hiçbir şeyde, insanlara yapmacık sevgi göstermek yoktur.”[228]

   Bir öğrencinin hocasına karşı büyüklük taslaması yakışık almaz. Öğrencinin hocasına karşı büyüklük gösterisinde bulunmasına örneği şöyle açıklanabilir; ilim öğrenmeyi esas olarak hocasından değil de ülke içinde ün salmış kimselerden edinmeye çalışmak ve hocasını beğenmemek gibi... Çünkü böyle bir hareket, gerçekten aptallığın ve ahmaklığın ta kendisidir. Oysa ki insanın hocası bizzat kişinin kurtuluşuna ve mutlu olmasına sebeptir. Bir kimse tehlikeli ve paralayıcı bir hayvandan kaçıp kurtulmayı, ister tanınmış, bu hususta ün yapmış birinden öğrenebilsin, ister adı sanı duyulmayan birinden öğrensin, hiçbir şey değişmez. Neticede kaçıp kurtulma yolunu öğrenmek esastır. Kimden öğrenilirse öğrenilsin, farketmez. Oysa Allah’ı bilmeyen ve tanımayan kimselere cehennem ateşinin onu nasıl yakacağını öğreten ve böylece Rabbini tanımasının yolunu gösteren bir kimse kim olursa olsun daha değerlidir. Çünkü cehennem ateşinin vereceği tehlike ve zarar, paralayıcı ve yırtıcı hayvanın vereceğinden çok daha şiddetli ve tehlikelidir. Oysa ki hikmet/ilim mümin kimsenin yitiğidir. Onu nerede bulabilirse, derhal onu ganimet olarak değerlendirip almalıdır. Dolayısıyla bu bilgiyi ve kayıp şeyi kendisine kim getirirse getirsin, ona minnet duymalı ve teşekkür etmelidir. Yoksa ünlü biri mi değil mi gibisinden ahmakça hareket etmemelidir. Bunun içindir ki şöyle denmiştir:

   Üstünlük taslayana karşı savaş açar ilim

   Yüksekleri siler geçer sel felaketi bilin.

   İnsan gerçekten ilim edinmek istiyorsa, mutlaka alçakgönüllülük göstermeli ve hocasını çok iyi olarak dinlemeli. Çünkü Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Şüphesiz ki bunda aklı olan yahut huzurlu bir kalble nasihat dinleyen kimse için bir ibret vardır.”[229]

   Âyette yer alan ve “aklı olan” ifade, “kalbi olan” manasındadır. Çünkü burada kalb, akıl manasında kabul edilmiş ve ilim öğrenmeyi anlayabilen, öğrenebilen, kavrayan anlamlarında değerlendirilmiştir. Ayrıca yalnızca anlamak ve kavramak gücünün varlığı bu iş için yeterli değildir. Bunun yanında aynı zamanda kulak kesilecek ve çok iyi bir şekilde, gönlü/kalbi ve aklı da buna hazır olduğu halde dinleyecektir, dinlemelidir. Kişi böyle bir duygu ve anlayış içerisinde hareket etmelidir ki, hocasının anlattıklarını gayet güzel bir şekilde can kulağıyla dinlemeli, alçakgönüllü hareket etmeli, hocasına karşı minneti bırakmamalı, onunla mutlu olmalı ve her an ona karşı minnettar olduğunu hiç mi hiç hatırından çıkarmamalıdır.

   Öğrenci hocasına karşı adeta yağmura susamış bir toprak misali olmalı. Öyle bir toprak ki yumuşamış, tavına gelmiş, su beklemektedir, su verenine ihtiyaç duymaktadır. Derken bol bir yağmur/rahmet gelerek, tavını almış bu toprağın tüm parçaları artık bundan böyle gelen yağmurdan/rahmetten kana kana içme imkanını bulmuştur. Gelen tüm yağmuru, bir damlasını bile boşa geçirmeden içine çekmiştir. İşte öğrenci de hocasının karşısında aynen böyle tava gelmiş toprak gibi olmalıdır. Hocası tarafından ne zaman öğrenim açısından bir yol gösterilse, derhal bunu uygulamalı, hocasını taklit etmeye çalışmalı ve kendi görüşünü bir kenara bırakmalıdır. Hatta hocasının yanlışı bile onun doğrusundan kendisi için çok daha yararlıdır. Çünkü bir konudaki deneyim, kişiye duyduğu anda garipseyeceği birçok hassas noktayı ve incelikleri öğretebilir ve hatta bu öğrenilen şeylerin yararının da çok büyük olduğu bile görülebilir.

   Örneğin nice aşırı ateşli hastalar vardır ki, doktor kimi zaman böyle çok ateşli bir hastayı yine ateşi artırıcı bir başka şeyle tedaviye yönelir ki, böylece hastasının ilaca karşı vereceği tepkisinin gücü artsın ister. Oysa işin bu yönünü bilemeyen deneyimsiz kişi, böyle bir tedavi yöntemini yadırgayabilir. Nitekim Yüce Allah bunun örneğini Hz. Musa (aleyhisselam) ile Hızır (aleyhisselam) kıssasında göstererek bize uyarıda bulunuyor ve şöyle buyuruyor:

   

   “Hızır, ‘Doğrusu sen benimle asla sabredemezsin! Öyle ya! İç yüzünü bilmediğin bir şeye nasıl sabredeceksin?’ dedi.”[230]

   Hızır (aleyhisselam) daha sonra Hz. Musa’ya şartlarını ileri sürüyor, ona sessiz kalmasını ve teslimiyet göstermesini öğütleyerek, dikkatini çekiyor ve diyor ki: 

   

   “Hızır, ‘O halde bana tâbi olacaksan, ben söz açmadıkça, bana hiçbir şey sorma! dedi.”[231] 

   Ancak Hz. Musa (aleyhisselam) olan bitene dayanamadı ve her bir olay meydana gelişinde durmadan sorular sordu. Bu ise ikisinin ayrılmalarına bir sebep oluşturdu.

   Özetle demek isteriz ki, her öğrenci eğer sırf kendi adına bir görüş sergilemeye kalkışır ve hocasının bu konudaki olurunu almaksızın hareket ederse, o öğrenci sonuçta hüsran ile karşı karşıya kalır ve hiçbbir şey öğrenemeden kaybolur gider.

   Belki diyebilirsin ki Rabbimiz, 

   

   “Biz senden önce de ancak kendilerine vahyettiğimiz birtakım adamlar gönderdik. Eğer bilmezseniz kitap ehline soruverin!”[232] buyurarak, bu âyetinde soru sorulmasını emretmektedir. O halde buna ne diyeceksiniz diyecek olursanız, mesele şudur.

   Şunu iyice anlamalısın ki, durum aynen öyledir. Soru mutlaka sorulmalıdır ve sorulacaktır da. Ancak, hocanın izin verdiği hususlarda ve noktalarda soru yöneltilmelidir. Eğer soracağın soruya karşı henüz cevabını anlayamayacak bir kapasiteye sahipsen, bu takdirde bu, yanlış bir davranıştır ve kötüdür. İşte Hızır (aleyhisselam)’ın Hz. Musa (aleyhisselam)’yı soru sormaktan menediş sebebi budur. Yani ey kişi! Henüz zamanı ve yeri gelmeden soru sormaya kalkışma! Çünkü hoca, senin soru sormaya ehil olup olmadığını senden çok daha iyi bilir ve aynı zamanda öğrencisinin hallerini ve daha iyi kavrayabileceği zamanı da yine o çok daha iyi bilir. Dolayısıyla meseleleri anlayabileceği ya da kavrayabileceği herhangi bir derecenin zamanı gelmedikçe, o derecenin merdivenlerine tırmanmak doğru değildir. Çünkü henüz bununla ilgili soru sorma vakti gelmiş değildir.

   Hz. Ali (radıyallahu anh) der ki: 

   “Âlime karşı duyulması gereken saygı şöyledir; kendisine aşırı şekilde sorular yöneltilmemelidir, kendisinden alınacak cevaplarla yorulmasına sebep olunmamalıdır. Yorulunca, dinlenmesine fırsat vermek ve yanlış yapmamak, kalkıp gitmek istediğinde ise, oturmasında ısrarcı olmamak, gitmesine izin vermek, eğer bir sırrı varsa onu çevreye yaymamak, kesinlikle hocasının yanında bir başkasının dedikodusunu etmemek, onun yanılmasını arzulamamak, eğer bir yanlışlık eseri yanılırsa, bu mazeretini kabullenmek gerekir. Senin ödevin, hocana karşı saygılı olmaktır. Hocan Allah’ın emirleri noktasında titiz davrandığı ve onları koruduğu sürece, Allah adına ona saygılı olman, onun önünde oturmaman gerekir. Eğer varsa bir ihtiyacı, başkaları hizmetine koşmazdan önce onları geçerek senin hizmet etmen gerekir.”

   4-TARTIŞMALI KONULARDAN UZAK KALMALI

   İlme henüz başlamış olan bir kimse, henüz daha işin başındayken, ilim adamları arasında geçen tartışmalı meselelere asla burnunu sokmamalı, bunlara karışmamalıdır. Sözkonusu tartışmalar ister dünyaya ilişkin ilimler konusunda olsun, ister ahiret hayatını ilgilendiren meseleler bağlamında olsun, hiç bunların arasına katılmamalıdır. Çünkü bu tür tartışmalar aklını başından alır, kendisini dehşete düşürür ve zihnini karıştırır, görüşlerini etkiler, umutsuzluğa bile sürükleyebilir. Meseleyi olduğu gibi kavrayamama ve içeriğine vakıf olamama gibi rahatsızlıklarla karşı karşıya kalabilir.

   Herşeyden önce öğrenciye düşen görev, işin ta başından itibaren ve övgüye değer olan yolu kesin şekilde öğrenmektir. Allah’ın rızasını kazanmaya sebep olan tek yol, hocasına göre ne ise buna öncelik vermeli ve bunu öğrenmelidir. Böylece öğrenci, asıl öğrenmesi gerekli olan şeyleri öğrendikten sonra, mezhepler arasındaki farklılıkları ve incelikleri, benzer yönleri öğrenmelidir. Eğer kendisinden ders aldığı hocası kendi alanında yeterli ve herhangi bir görüşü tercih noktasında bağımsız bir müctehid konumunda değilse, sadece mezhebi görüşleri nakletmek de bu konuda söylenenleri aktarmakla yetiniyorsa, bu gibi durumlarda böyle bir hocanın yanından uzak durmalı ve bundan sakınmalıdır. Çünkü böyleleri insana doğru yolu göstermekten öte insanı hak olan yoldan saptırırlar. Çünkü kendisi kör olan biri, hiçbir zaman körlere ne kılavuzluk edebilir ne de onlara doğru olan yolu gösterebilir. Çünkü kendisi kördür. Dolayısıyla böyle bir durumda olan bir kimse körlük şaşkınlığında yuvarlanır durur ve cehalet/bilgisizlik çölünde ortalıkta kalakalır.

   Öğrenime yeni başlamış olan bir kimseyi şüphelerden uzak tutmak ve şüpheli şeylerden menetmek tıpkı henüz yeni müslüman olmuş bir kimseyi kafirlerle bir arada bulunmaktan menetmeye benzer. İşte bunun içindir ki, korkak olan kişi, kafirlerin saflarına hücumdan alıkonulur. Ancak cesur olan kimse onların safları arasına salınır. Çünkü tıpkı bunun gibi dikkat ve anlayışta ileri derecede olan bir öğrenciyi tartışmalı konular arasına sokmak, tıpkı güçlü bir kimseyi kafirler arasına göndermek gibidir. Ancak işin bu inceliğinden habersiz olan kimseler, birtakım zayıf karakterli kişiler, güçlü olan kimselere benzemek ve onlar gibi hareket etmek ve onlar için tanınan kolaylıkların aktarılagelmesi ile bu durumun kendileri için de geçerli ve caiz olabileceği düşüncesine kapılıyorlar. Zavallılar bilmiyorlar ki, güçlü olanların görevleri, kesinlikle zayıf ve güçsüzlerin görevlerine benzemez.

   Nitekim buna ilişkin olarak zatın biri şöyle diyor: “Beni işin başında gören ve tanıyan kimse, samimi biri/dost bir kimse olarak değerlendirir ve dost olur. Fakat işin nihayetinde beni gören kimse de, gördüğü bu durumdan ötürü zındık olur. Çünkü işin nihayetinde yani sona ermede, yapılan iş ve ameller batına/iç dünyaya yöneltilir. Artık bundan böyle dış/görünür organlarla yapılan işler sükûna erer. Sadece farzlar bu durumda gündemde kalır.”

   İşte bu hali görenler, bakarlar ve o kimsenin her şeyi boş verdiğini, tembelleştiğini ve ihmale yöneldiğini sanırlar. Oysa ki berikilerin düşündüğü ne, ötekisinin ulaştığı nokta ne? Önemli olan işin bu inceliğini kavrayabilmektir; ama, ne mümkün? Oysa ki görülen bu hal, bizatihi gerçeği görmenin ve huzura kavuşmanın ta kendisidir, zikre kesin bağlılık ve devamlılıktır ki, bu sürekli yapılan amellerin en değerlisi/faziletli olanıdır. Böyle bir durumu gören zayıf kişi, güçlünün dış görünümüne bakarak ona benzemeye çalışır. Oysa bu, adeta şu duruma benzer: Çok az miktardaki bir pisliğin bir testi içindeki suya ya da bir denize karıştırılmasına benzer. Şimdi zayıf olan kişi bu iki olayı birbirine benzetmeye ve bundan bir sonuç çıkarmaya çalışır. Oysa ki bir testiye atılan çok az miktardaki bir pislik testideki suyu kirletir, kullanılamaz duruma getirir; ama, aynı pislik denize atılmakla denize hiçbir zarar veremez. Çünkü testiyle deniz birbirleriyle kıyaslanabilir mi? Bu hiç olabilecek bir şey midir? Çünkü deniz, testinin binlerce ve yüzbinlerce denebilecek ölçüde büyüklüktedir, hatta kıyaslanabilmeleri bile abestir.

   Dolayısıyla zayıf karakterli, sebep-sonuç ilişkilerini tahlilde yetersiz olan kimse kalkar, deniz için caiz olabilen bir durumu testi için de aynen caiz görebilir/olabilirliğini kabul eder. Zavallı bilmiyor ki, deniz o muazzam haliyle içine düşen pisliği derhal suya dönüştürür, bünyesinde eritir, kaybeder ve onu aynen su haline getirir ve dolayısıyla denizdeki pislik su niteliğini kazanmış olur. Oysa testinin durumu buna hiç benzemez. Burada durum tamamen aksinedir. Bu defa testideki suyun içine karışan pislik testide bulunan tüm suyu murdar hale getirir ve dolayısıyla bu defa testide bulunan su necasete dönüşür, denizdekinin aksi oluşur.

   Bunun bir başka örneği de şudur. Allah Rasulü (sallallahu aleyhi vesellem) için caiz görülen bir şey, bir başkası için caiz görülmemiştir. Nitekim, 

   

   “Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’a dokuz kadına kadar evlenmek caiz/mübah görülmüştür.”[233]

   Çünkü Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’deki adalet gücü ve kuvveti, her dokuz kadın arasında adil davranabilecek noktadaydı. Hanımları sayıca fazla da olsa, herhangi birisini ihmal, Kendisi için sözkonusu değildi. Oysa Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem), dışındakiler adaletin bir kısmını bile yerine getirmekten acizdirler. Hatta hanımlar arasındaki geçimsizlik olayı, bu kadınların kocalarını bile zor durumda bırakmaktadır. Dolayısıyla koca, hanımlarından birisinin hoşnudluğunu ve rızasını kazanacağım diye, Allah’a karşı bile hatalı duruma düşmektedir. Hiç meleklerle demircileri birbiriyle kıyaslayan kimse iflah olabilir mi acaba?

   5-ÖĞRENCİ GEREKLİ TÜM İLİMLERİ ÖĞRENMELİDİR

   Öğrenci olan bir kimse makbûl olan tüm ilim dallarında ve bu dalların her türünde mutlaka bilgi edinmeli ve öğrenim görmelidir. İleride amacına kavuşabileceği tarzda bu ilimler üzerinde gereken titizliği göstermelidir. Sonra da eğer ömrü yeterse, bundan böyle artık bir ilim dalında uzmanlaşmaya yönelmelidir. Eğer böyle bir imkanı yoksa, bunlardan en önemli olanıyla ilgilenmeli ve bunu gerektiği gibi öğrenmelidir. Sonra da diğer ilimlerden de kendisi için yararlı ve faydalı olabileceği kadar öğrenim görmelidir. Çünkü ilimler hep birbirlerini takviye ederler, biri diğeriyle mutlaka bağlantılıdır. Bu açıdan bunlardan da yararlanmalıdır ki, ileride sırf bunlardan habersiz olması nedeniyle bir düşmanlık beslemesin. Çünkü insanlar bilmediklerinin düşmanıdırlar. Kaldı ki Yüce Allah da şöyle buyuruyor: 

   

   “Bir de küfredenler, imana gelenler hakkında ‘Eğer bu (iman) hayır olsaydı, bizden evvel bunlar ona koşmazlardı’ dediler. Bununla maksatlarına eremeyince de, ‘Bu eski bir yalan!’ diyeceklerdir.”[234]

   Nitekim şair de şöyle diyor:

   Hastadır ağız tadı olmayanın

   Berrak ve tatlı suyun tadını alamaz dili acı olanın.

   İlimler kendi aralarında derece derece değerlendirilirler. Kimi ilim:

   a- Ya insanı Allah’a ulaştırır veya

   b- Bu uğurda yaklaştırmaya yardımcı olur ki bu da bir tür yardım demektir.

   Diğer taraftan ilimlerin amaca yaklaştırmada veya amaçtan uzaklaştırmada birçok mertebe ve dereceleri vardır. Dolayısıyla bu ilimlerin dereceleri konularında şu ya da bu manada bilgi sahibi olanlar, tıpkı sınırda ve nöbet mahallerindeki nöbetçiler gibidirler. Dolayısıyla buralardakilerin her birinin kendi durum ve konumlarına göre bir rütbeleri vardır. Dolayısıyla herbirinin derecesi oranında yarın kıyamet gününde alacağı bir ecir ve ödülü vardır. Meğer ki yaptığıyla Allah rızasını kazanmak olsun...

   6-ÖĞRENCİ RASTGELE BİR İLİME DALMAMALIDIR

   Öğrenciliğin bir diğer görevi de, bir defada tek bir ilim dalıyla ilgilenmemektir. Mutlaka öğrenimde tertibe ve sıralamaya dikkat göstermelidir. İşe en önemli olanıyla başlamalıdır. Çünkü insan ömrü genelde tüm ilimleri öğrenme imkanına sahip değildir. O zaman en iyi yol, her bir ilimden en güzel ve en yararlı olan kısmını kendisi için almalı ve onu öğrenmelidir. Dolayısıyla kendisi için yararlı olanı neyse onunla yetinmelidir. İlim öğrenen bir kimse, var olan gücünü, kendisi için en kolay olan ilim neyse ona vermeli ve böylece ilimlerin en şerefli olanını bitirmeye gayret göstermelidir. Bilindiği gibi ilimlerin en şereflisi/değerli olanı ahiret hayatını ilgilendiren ilimdir. Bununla ben bu ilmin muamele ile ilahi sırlara erme/mükaşefe ilimlerini kasdediyorum.

   Muamele ile ilgili ilimlerin amacı, insanı ilahi sırlara erdiren ilimlere vakıf kılmaktır, mükaşefedir. Mükaşefenin amacı da Yüce Allah’ı bilmek ve tanımaktır. Burada benim sözkonusu ettiğim ahiret ilmiyle ben, halk tabakasının veraset yoluyla birbirlerinden öğrenegeldikleri ve kaptıkları inançlara ait bilgileri demek istemiyorum. Bu arada ben bu söylediklerimle kelam ilminin metodlarını ve mücadelesinin yolunu da ortaya koymak amacında değilim. Yani böylelikle kelam ilmini ve kelamcının hasımlarından korumak maksadıyla bir metod belirlemek de değildir. Oysa ki kelamcının asıl maksadı da budur. Ben bunları demek istemiyorum. Aksine benim burada belirtmek istediğim ve üzerinde durduğum şey, bir nevi yakîn/kesin bir bilgiyi gündeme getirmektir ki, bu, bir nûrun verdiği bir meyvedir ki, Yüce Allah bu nûru, öyle bir kulunun gönlüne sokar ki, bu kul, iç dünyasını mücahede yoluyla her türlü pisliklerden ve iğrençliklerden tertemiz hale getirerek arındırmıştır. İşte böyle bir mertebe sonuçta insanı Hz. Ebu Bekir (radıyallahu anh) mertebesine getirir. O Ebu Bekir ki, hakkında şöyle buyurulmuştur:

   “Eğer Hz. Ebu Bekir’in imanı terazinin bir kefesine, tüm âlemdeki insanların imanları da diğer kefesine konulup tartılsa, kesinlikle Ebu Bekir’in imanının yer aldığı terazi kefesi ağır basardı.”[235]

   Çünkü onun imanının böyle olduğuna bizzat Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın kendisi tanıklıkta bulunmaktadırlar. Kanaatim odur ki, sıradan müslümanların imanıyla kelamcıların imanı arasında hiçbir fark yoktur. Halk ile kelamcılar arasındaki fark sadece, kelam bilgisi ve bu bilginin belli bir sıralama ve düzen içerisinde öğrenilmiş olmasıdır. Başkaca hiçbir fark da yoktur. İşte sırf böyle olması nedeniyle, kelamcının ilgilendiği bu dala, “KELAM” adı verilmiş bulunmaktadır. 

   Halbuki Hz. Ömer, Hz. Osman, Hz. Ali ve diğer sahabi günümüzdeki manasıyla kelam ilmini biliyor değillerdi. Nitekim Hz. Ebu Bekir Sıddîk (radıyallahu anh)’i onlardan daha üstün kılan durum, gönlünde yer etmiş bulunan o sırrıdır, bu açıdan imanı herkesten daha üstün olarak tanıtılmıştır.

   Doğrusu o kimselere hayret etmek gerekir. Çünkü şeriat sahibi Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’tan duyulup öğrenilen bu tür ifadeleri, adam kendi düşüncesi doğrultusunda, önemsemeyerek kendince bir yoruma tabi tutar ve bu tür ifadeler sofilerin saçmalıklarından başka bir şey değil, derler. Çünkü böyle bir şey akıl açısından da pek uygun görülmemektedir, iddiasına kalkışırlar. Sen çok dikkatli ol da, bu sırrı öğrenmeye bak! Çünkü bu sırrın içeriğine ne fakihler/İslâm hukukçuları ve ne de kelam âlimleri erebilirler. Sen eğer böyle bir imkanı elde etmek istiyorsan, bu sırrı istemekte ısrarlı ol ki, doğruya ulaşasın. Ancak böyle bir hırs ve ısrar sana bunu kazandırabilir.

   Özetlemek gerekirse, kısaca şöyle deriz: İlimlerin en değerlisi ve ilimlerin asıl amacı, Yüce Allah’ı bilmek ve tanımaktır. Bu, öylesi bir denizdir/okyanustur ki, bu okyanusun derinliğine hiçbir zaman ulaşılamaz. Bu hususta insanlar arasında dereceleri en üstün olanı öncelikle peygamberler, sonra veliler, sonra da sırasıyla bunları izleyenler gelirler.

   Anlatıldığına göre adamın biri, bilge kişilerden iki bilge kişinin heykelini bir mescidde görür. Çünkü eskilere dayanan bu iki bilge kişiden birinin elindeki levhada şu ifadeler yer almaktadır: 

   “Eğer sen her şeyi iyi bildiğini sanıyorsan, zannetme ki, sen iyi bir iş yapmışsın. Sen Yüce Allah’ı gereğince tanımadıkça ve tüm sebeplerin müsebbibinin ve her şeyin mucidinin/yaratanının O olduğunu bilmedikçe, iyilik yapmış, gerçeği öğrenmiş olamazsın.”

   İkincisinin de elinde şu ifadeler yazılı bulunuyordu: 

   “Ben Allah’ı öğrenene dek içerdim ve fakat yine de susardım. Ne zaman ki Rabbimi gereğince tanıdım, doğrusu artık içmeden susuzluğum bitmiş oldu.”

   7-BİR İLİM DALINDA ÖĞRENİM YAPMADAN DİĞERİNE GEÇMEMEK

   Öğrenim gören bir kimse, öncelikle hangi ilme başlamışsa, o ilim konusunda gerekli çalışmasını ve öğrenimini bitirmeden ikinci bir ilim dalına atlamamalıdır. Çünkü ilimler de kendi aralarında önem derecelerine göre sıralanırlar. Öyle ilimler vardır ki, sonraki ilimlerin öğrenilmesine öncülük yaparlar. Dolayısıyla asıl başarılı olacak olan kimse, ilim öğreniminde bu sıralamayı asla gözardı etmez, bu tertip ve derecelenmeye dikkat ve özen gösterir. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Kendilerine kitap verdiğimiz kimseler, o kitabı gereği gibi okurlar. Onlar, ona iman ederler. Her kim o kitabı inkâr ederse, işte böyleleri zarar edenlerin ta kendileridir.”[236]

   Bu âyetle şuna işaret olunmaktadır. Onlar/öğrenciler öğrendikleri bir ilimle ilgili hususları hem bilimsel olarak ve hem de pratiğe dönüştürerek gereğini yerine getirmedikçe, bir başka ilim dalına atlamazlar. Öğrenim görmekte olan kişinin asıl amacı şu olmalıdır: Öğrenmekte olduğu ilim dalını gereğince öğrendikten sonra, sırasıyla bir üst derecedekine geçmelidir. Hiçbir zaman, bir ilim hakkında düşünce olarak: “Bu, anlamsız ve geçersiz bir ilimdir” gibisinden bir yargıya varmamalıdır. Sırf erbabı arasında o ilimle ilgili tartışmalara dayanarak yanlış bir yargıda bulunmamak gerekir, herhangi birisini veya ihtilaf edenlerden birkaçını hatalı bulmaya kalkışmamalıdır. İlimleriyle amel gerektiği noktasında ilimlerine aykırı davranmalarını da gündeme getirmemek gerekir.

   Nitekim bakarsın ki, bir grup ilim adamı akli konularla fıkhî meselelerde tartışmayı bir kenara bırakmışlardır. Buna gerekçe olarak da, “Eğer bu ilimlerin herhangi bir dayanakları olabilseydi, erbabı bunlar hakkında tartışmaz, kesinlikle onlar bunu kavrarlardı” gibisinden gerekçelerle bu alandaki bilimsel çalışmaları bir kenara iterler. Bu konulara ilişkin şüphelerin giderilmesine ait bilgiler, “Mi’yaru’l-İlim” isimli eserimizde geçmiştir, dileyen oraya bakabilir.

   Örneğin bakarsın kimileri, tıp ilminin önemsizliğinden ve geçersizliğinden dem vururlar. Çünkü bir doktorda gördükleri yanlış üzerine, tıp ilmini bir kenara itiveriyorlar. Oysa böyle bir şey olamaz, çünkü bu, yanlıştır. Kimileri, bir müneccimin bir konuda isabet ettiğini görmüştür, ona göre en sağlıklı ilim dalı astrolojidir. Bir ikincisi de, birinde bu konuda gördüğü bir yanılgı sebebiyle, bu ilmin geçersizliğini savunûr ve gereksiz bulur. Oysa tüm bu yargılar, yanlış yargılardır. Aksine burada olması gereken şey, bir şeyin öncelikle ne olup olmadığının bilinmesidir. Çünkü tek bir kişi tüm ilimler alanında uzman olamaz ve zaten böyle bir şeyin imkanı da yoktur. Bunun içindir ki Hz. Ali (radıyallahu anh) şöyle demiştir:

   “Hakkı adamlara bakarak öğrenmeyesin. Hakkı öğrenmek istiyorsan, önce hakkın kendisini iyice bilmeli ve öğrenmelisin ki, bunun ehli olanlarını da işte o zaman tanıyabilirsin.”

   8-EN ÖNEMLİ İLİMLERİN NELER OLDUĞUNU BİLMENİN YOLU

   Öğrenci olan bir kimse, öncelikle en önemli ilimlere ulaşabilmenin ve bunları öğrenebilmenin sebeplerini/yollarını öğrenmelidir. Bunu öğrenmede de şu iki şey amaçlanmalıdır:

   a- Öğrenmek istediği ilmin meyvesinin değeri/şerefi. Örneğin: Din ve tıp ilminin semerelerini gösterebiliriz. Çünkü din ilminin semeresi/meyvesi, insanın ebedî hayatını insana kazandırmaktır. Tıp ilminin semeresi de, insanın şu fani/geçici dünyadaki hayatının sağlıklı olmasını sağlamaktır.

   b- Delilinin güvenilirliği ve kuvvetli oluşu. Örneğin hesap/matematik ilmiyle astronomi ilmi gibi. Delillerinin güvenilirliği ve güçlü olması açısından hesap/matematik ilmi en önemli ilimlerden biridir. Eğer matematiğe nisbetle tıp ilminin önemi karşılaştırılınca, bu durumda tıp ilmi, semeresi açısından matematik ilmine oranla daha değerli ve önemlidir. Ancak hesap denilen matematik ilmiyse delilleri bakımından daha önemlidir. Ancak sonuç bakımından hangisini meyvesi/ürünü yararlıysa, dolayısıyla geçerli olanı da odur. İşte bu bakımdan eğer, tıp ilmiyle matematiği kıyaslayacak olursak, tıbbın matematikten çok daha değerli olduğu gerçeğini görürüz. Gerçi tıbbın genelde birçok şeyleri tahmine dayanıyorsa da insan sağlığı açısından olan değeri asla küçümsenemez.

   İşte böyle bir değerlendirme ve kıyaslama sonucunda en değerli ilimlerin başında insana Allah’ın, meleklerini, kitaplarını ve peygamberlerini tanıtan ilimlerin en başta yer aldığı gerçeğini görürüz ve bunların en önemli ilimler olduğunu anlarız. Bir de insana en önemli ilimlerin sözkonusu ettiğimiz bu ilimler olduğunu bize öğreten ilim de bu manada önemli ve değerli bir ilimdir. Özellikle seni uyarıyorum. Sakın ola ki bu ilimlerden başka bir ilme yönelmeyesin, bunlardan başkasına daha fazla önem vermeyesin ve üzerine düşmeyesin.

   9-ÖĞRENCİNİN ASIL GÖREVİ DAHA BAŞLARKEN KALBİNİ TEMİZLEMEK OLMALI

   İlim tahsiline başlayan bir kimsenin henüz işin başındayken öncelikli olarak gönlünü ve iç dünyasını her türlü kirden ve pasdan arındırmak olmalıdır. En değerli vasıfları edinmelidir. İleriye dönük olarak da, Yüce Allah’ın katına yakın olmayı, Mele-i Â’la[237] da denilen melekler ile mukarreb[238] olan varlıklar yanında komşuluğu dilemek ve bunu amaçlamaktır. Yapacağı tahsil ya da öğrenimle ileride liderlik davasına kalkışmak olmamalıdır. Bununla mal ve servet edinmeyi amaçlamamalıdır, makam ve mevki peşinden koşmamalı, önemsiz ve basit kimselerle yarışa, dengi kimselerle boy ölçüşmeye kalkışmamalıdır. Eğer gerçekten öğrencinin bir amacı olacaksa, kesinlikle bu mutlak manada insanı Allah’a en yakın duruma getiren ilim olmalıdır ki, kuşkusuz bu ilim de insana ahiret hayatını öğreten ve ona hazırlığı gösteren ilimdir. Ancak buna rağmen böyle bir ilim öğrenimine adım atmış olan biri, diğer ilimleri de asla küçümsememelidir. Yani fetvaya ilişkin fıkıh ilmini, astronomiye ait bilgileri, Kitap ve Sünneti anlama yollarını gösteren lugat ilmini kesinlikle küçük görmemelidir. Kısaca bizim kitabın girişinde ve ilimlerin bölümlerini ele alırken, tamamlayıcı ilimler noktasında verdiğimiz bilgiler çerçevesinde asla bir ilmi küçük görmemelidir ki, o söz konusu ettiğimiz ilimler, hatırlanacağı üzere farz-ı kifaye olan ilimlerdi.

   Ancak bizim genelde insana ahiret hayatının yollarını gösteren ve öğreten ilimler üzerinde titizlikle durmuş olmamız, seni diğer ilimleri önemsemediğimiz gibi bir anlayışa sahip kılmasın. Doğrusu kendilerini ilim öğrenmeye adamış bulunanlar, tıpkı sınırlarda ve belli odak noktalarında nöbet tutan ve kendilerini bununla yükümlü tutan askerler ile Allah yolunda cihad edenler gibidir. Dolayısıyla bunların kimisi gerçekten savaşçıdır ve savaşını sürdürür. Kimisi de artçıdır, geriden onları izler, ihtiyaçlarını karşılar, kimisi de ordunun su ihtiyacını karşılamakla görevli bulunûr. Kimileri de askerin binek hayvanlarını/araç ve gereçlerini denetler, zamanında bakımlarını ve onarımlarını yaparak hizmete hazır bir konuma getirir. Dolayısıyla bunların hepsi de alınacak olan ecirden paylarına düşen hisselerini alırlar. Yeter ki bu hizmetleriyle Allah’ın şeriatının yücelmesini ve dünyada egemen olmasını istesin ve bu niyeti taşımış olsunlar. Kaldı ki bu savaş sırasında ellerine geçen ganimetler de işin bir başka yönüdür.

   İşte ilim adamları da aynen böyledirler. Yüce Allah bunlarla ilgili olarak şöyle buyuruyor:

   

   “Ey iman edenler! Size meclislerde, ‘Yer açın!’ denildiği vakit, hemen yer açın ki, Allah da size genişlik versin. ‘Kalkın!’ denilince de kalkıverin ki, Allah iman edenlerinizi yükseltsin. Kendilerine ilim verilenler için ise, dereceler vardır. Allah bütün yaptıklarınızdan haberdardır.”[239]

   Yüce Allah bir diğer âyetinde ise şöyle buyuruyor: 

   

   “O kimseler, Allah indinde derece derecedirler. Allah onların yaptıklarını hakkiyle görür.”[240]

   Değerler birbirlerine oranla nisbidirler. Örneğin krallarla değerlendirmeye tabi tuttuğumuzda kuyumcular onlara nisbeten belki aşağıdadırlar; ama, çöpçülerle kuyumcuları kıyaslayınca da, kuyumcuların üstünlüğünü görürüz. Ancak bizim burada böyle bir değerlendirmemiz, sözkonusu meslek gruplarını aşağıladığımız anlamıyla değil, sadece bulundukları yerler itibariyle olan nisbi değerleridir. Yoksa hepsi de insan olma bakımından elbette en üstün kimselerdir. Bu itibarla sakın ola ki en üst bir dereceye ulaşamayan bir kimse, değer açısından basit biridir gibi bir düşünceye sahip olmayasın. Dolayısıyla en üstün rütbe/mertebe ya da derece peygamberlerinkisidir, bunları Allah’ın sevgili kulları manasında olan veliler izler, velilerden sonra ise ilimde yüksek bir payeye erişenlerdir. Bunları da derecelerine göre salihler ve benzerleri izler.

   Özetle belirtmek gerekirse, kim zerre ağırlığınca iyilik yaparsa/işlerse karşılığında onu görür, kim de zerre ağırlığınca kötülük işlerse karşılığında kötülük bulur. Kim yaptığı tahsil/öğrenimle Allah’a ulaşmayı amaçlarsa, ilmin türü ve dalı ne olursa olsun, kesinlikle bundan yarar görür ve şüphesiz Allah kendisinin derecesini yüceltir.

   10-ÖĞRENİM GÖRÜLEN İLİMLERİN ASIL AMACA NİSBETİNİ MUTLAKA BİLİNMELİDİR

   Öğrenim gören bir kimse, öğrenimini yaparken, çalıştığı dalda, bu ilmin kendisini amaçladığı hedefe olan nisbetini bilmelidir. Örneğin yakın ve üstün olan bir kimse, bizden uzak olana göre tercih sebebidir. Nitekim önemli olan bir şey bize göre önemli olmaya nisbetle yine tercih sebebidir. Burada sözünü ettiğimiz, ‘önemli olan’ meselesi, kişinin kendisi açısından öneme haiz olan şey demektir. Dolayısıyla kişiyi en başta ilgilendiren husus, dünyası ve ahiretiyle ilgili olan hususlardır. Kişi için öncelikle bu ikisi oldukça öneme haizdir.

   Kur’an’ın ifade buyurduğu ve uzağı görebilen mana erlerinin de şahit oldukları ve adeta açık seçik olarak gördükleri gibi eğer kişi dünyanın değerleriyle ahiret hayatının nimetlerini birlikte edinebilme gücünü kazanamamışsa, böyle bir durumda kişi için en önemli olan nokta, sonsuza dek insan için kalacak olanını tercih etmelidir. İşte böyle bir tercihi insanoğlu başarınca, dünya kendisi için bir konaklama yeri, bedeni kendisi için adeta bir binek ve amelleri de insanı asıl hedefe götüren bir çaba ve gayret olmuş olur. Asıl amaç da Allah’a kavuşmaktan başkası değildir zaten. Çünkü bunu elde edebilen bir kimse tüm arzuladığı nimetlere kavuşmuştur. Ancak bunun değerini bilenler oldukça az sayıda kimselerdir.

   Sıradan insanların ve kelamcıların değil sadece Yüce Allah’ın peygamberlerinin istedikleri ve anladıkları Allah’a kavuşma ve O’nun mübarek yüzünü görmeyi hedefleyen ilimleri şu üç madde içerisinde değerlendirilir. Bu husus ise ancak üç meseleyi oldukça dengeli olarak değerlendirmek bir örnek verilerek anlaşılabilinir.

   Örneğin: Köle bir kimsenin özgürlüğünü kazanabilmesi ve bu arada mali imkana da sahip olması iyi bir hac ibadeti yapma şartına bağlı kılınmaktadır. Bunun için kendisine deniliyor ki: “Eğer sen gerçekten tüm şartlarını kapsar mahiyette güzel bir hac yapar ve bunu da tamama erdirirsen, hem özgürlüğünü elde edeceksin ve hem de varlık sahibi olacaksın. Bu ikisine birden tümüyle sahip bulunacaksın. Eğer sen hacca başlar, bu yola girersen, yol esnasında oldukça zorunlu bir sıkıntı yüzünden bir engel meydana gelirse, sadece sen özgür kalacaksın, kölelik sıkıntılarından kurtulmuş olacaksın. Fakat varlık elde edebilme mutluluğunu göremeyeceksin.” 

   Bu konumdaki kişi için de üç meşguliyet sözkonusudur:

   1- Yolda binebileceği bir deve satın almak için, imkanları elde etmek, her türlü yol azığını hazırlamak ve binek.

   2- Yolculuğa başlamak, Kabe’ye gitmek üzere ülkesinden ayrılmak ve yol esnasında tüm konaklama noktalarından geçmek.

   3- Hac ile ilgili tüm rükünleri bir bir yaparak yerine getirmek.

   Bütün bu denilen şartları yerine getirdikten sonra, artık ihramdan çıkmalı ve veda tavafını da yerine getirerek görevini bitirmelidir. İşte bunları da başarınca bundan böyle hem mülk hem saltanat sahibi olmuş olacaktı, zaten özgürlüğünü de kazanmış bulunmaktaydı. Ancak böyle birileri için hemen her bir makam için bir konaklama yeri vardır. Kısaca işe hazırlık yapma sebeplerinden tutun, bu iş sonuna dek ne lazımsa tüm şartları yerine getirmek zorundadır. Çöllerden geçecek olan yolculuğunun tüm konaklarından geçmek ve yolculuğun tüm şartlarına uymak zorundadır. Haccın ilk rüknünden tutun sonuna dek ne gerekliyse tümünü yerine getirmesi icabeder. Burada hac ibadetinin rükünlerine başlamak suretiyle kişinin elde etmek istediği mutluluğa olan yakınlığı, henüz yol azığına başlamış olan bir kimsenin saadete olan yakınlığı aynı değildir. Hatta bu, aynı zamanda yolculuğa başlamış olan bir kimsenin saadete olan yakınlığıyla da kıyaslanamaz. Çünkü hac ibadetinin rükünlerini elde etmek üzere göreve başlamış olan bir kimse mutluluğa diğerlerinden çok daha yakındır.

   Diğer taraftan ilimler de aynı şekilde üç kısma ayrılırlar:

   a- Henüz işin başında olan bir kimse, tıpkı yol azığı ve binek teminine çalışan bir kimse konumundadır. Onun da ilmin henüz ilk basamağında yapması gereken şeyler vardır ki bu görevlerini yerine getirmelidir. İşte bunlar tıp ilmi, fıkıh ilmi ve buna bağlı olan ilimlerdir ki, bunlar insan sağlığıyla onun dünya hayatına ilişkin olan görevlerdir.

   b- İkinci etapta ise, asfalt olan yola değil, karayoluna girmiş, düzensiz bir yolda gitmeye ve önündeki engebeleri geçmeye benzer. Bu da öğrencilik yapacak kimsenin bu ikinci basamakta ruhunu/kalbini her türlü kir ve pastan arındırmasıdır, kötü özellikleri bir kenara itmesidir. Gerek önce geçenler ve gerekse sonradan gelenlerin sözkonusu engebeleri aşmakta oldukça zorlandıkları ve hatta aşamadıkları, ancak başarabilenlerin ve dayanma gücü gösterenlerin aşabildiği bir etaptır. İşte ilme giriş yolu da aynen böyledir. Bu uğurda öğrenim görmek, tıpkı yol boyunca kişinin karşılaşabileceği engebeleri, sarp dağları aşmasına, denizaşırı yerlere ulaşmayı başarmasına bağlıdır. İnsanın bunları aşabilmesi sadece bunları bilmekle değil, mutlaka bildikleri bu engebeleri aşmakla ve sıkıntıları göğüslemekle mümkündür. Dolayısıyla kötülükleri bilmek ilim açısından yeterli değil, önemli olan, bu işe girişmek ve içteki kötülükleri temizlemek, her tür kötü ahlakı bir kenara atmaktır. Fakat ilimsiz ve bilgi olmadan da bu aşamalardan geçmenin de imkanı pek yoktur.

   c- Bu etaptaki durum da tıpkı bizzat hac ibadetinin ve rükünlerinin kendisi manasındadır. Bu da Yüce Allah’ı, sıfatlarını, Allah’ın meleklerini, Allah’ın fiillerini ve ilahî sırlara vakıf olma ilmi bölümünde anlattığımız gerçekleri gereğince bilmek ve uygulamakla, yaşamakla mümkündür. İşte asıl saadet ve kurtuluş buradadır. Doğrusu, kişinin eğer sözkonusu ilimleri edinmede amacı Hakka ulaşmaksa -ki bu selâmetin kendisidir- o takdirde bu yola giren herkes için bu imkan vardır. Kişinin saadeti kazanabilmesi ise, bunu ancak arif olanlar başarabilirler. Bu kimseler de, Allah’a komşu olmayı başarmış olan yakınlık derecesini kazananlardır. Bunlar Yüce Allah’a komşulukta huzur, rahat, bol imkanlar ve nimetler içerisinde yaşarlar, cennetin en değerli nimetleriyle ödüllendirilirler.

   Bir de hemen kemal derecesinin eteğinden geri dönenler, yasaklananlar vardır. Bunlara gelince, bunlar için de sadece kurtuluş ve selâmet vardır. Nitekim Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   


   “(Ölen kimse) eğer Allah’ın yakın (kul)larından ise. Artık ona rahatlık, güzel bir rızık ve Naim Cenneti var. Ama sağcılardan ise. Sana sağcılardan selâm olsun.”[241]

   Kim de asıl amaca yönelmezse, böyleleri için herhangi bir uyanış yoktur. Ya da herhangi bir yöne doğru bir yönelim olsa bile, o kimse bu yönelişinde bir amacı, kulluğu ve Allah’a bağlılığı hedef edinmemiştir. Sadece hemen olmasını arzuladığı bir çıkarı için o tarafa bir yönelme göstermiştir. İşte böyleleri de solcu takımındandırlar, delalet erbabından olan sapıklardandırlar. Bu kimseler hakkında: 

   

   “Ona da kaynar sudan bir konukluk!... Bir de cehenneme atılış!...”[242] âyeti nazil olmuştur.

   Şu hususu iyice anlamalısın ki, bu anlattığımız ilim gerçek alimler katında makbul olan şüphe götürmez bir hakikattir. Ben bu ifadeyle şunu demek istiyorum. İlimde belli bir payeye erişmiş olan ilim sahipleri, batında/manada olan bir görüşle, Rablerini anlayıp kavramışlar ve idrak etmişlerdir. Dolayısıyla bir kimsenin mana gözüyle gördükleri/yaşayarak tanık oldukları olay, şu baş gözleriyle görülenden çok daha güçlü ve çok daha nettir; yani sadece duyguya dayalı taklidi olandan arınarak gerçeği yaşama imkanını kazanmışlardır.

   İşte bunların durumu adeta olayı haber veren ve aynı zamanda da onu doğrulayanların hali gibidir. Verilen haberin doğruluğunu teyid ettikten sonra, bizzat onu gören ve bunu gerçekleştirmiş bulunan kimselerin durumlarına benzer. Oysa bunların dışındakilerin hali, iyi ve güzel bir tasdikle meseleyi doğrulamak ve buna inanmakla kabul eden, fakat bizzat olayı müşahede edemeyen ve net bir durumda olaya vakıf olamayanların haline benzer.

   Saadeti kazanabilmek, ilahî sırlara erme ilminin ötesinde bir şeydir. Mükaşefe yani manevî sırlara erebilme ilmi de muamele ilminin de ötesinde kazanılan bir ilimdir. Muamele ilmi de, ahiret yoluna giren kimselerin giriş yaptıkları bir yoldur. Bunu tam anlamıyla alabilmek/bu yolu katetmek için mutlaka sıfatlara ait mesafeleri geçmek gerekiyor. Bu, aynı zamanda kötü vasıflara giden yolları terk etmek, tüm kötülüklerden kişinin bağları koparması demektir. Çünkü kötü sıfatları önlemenin yolu, sıfatlara ait bilgilerin ötesindedir. Bu işin tedavi yöntemi ve bu yola girebilme imkanı da, vücud sağlığından geçer. Vücud sağlıklı ola ki, bunun ilerisinde yapman gerekeni yapasın.

   İnsanın sağlıkla ve beden selâmetiyle ilgili sebepleri öğrenebilmesi, bununla ilgili konuları bir araya getirmek, karşılıklı yardımlaşmak ve destek olmakla mümkündür. İşte insan bunları kazanabilmelidir ki, bu sayede giyecek, yiyecek ve barınak imkanlarına kavuşabilsin. Bu durum da, sonuçta devlet otoritesine ve onun kanunlarına dayanmaktadır. 

   İnsanları cemiyet halinde ve delalet üzre yönetmek için gerekli kanunları hazırlamak fıkıh âlimlerinin baş vazifesidir. İnsan sağlığının ve tedavisinin şartları da tabibin yetkisinde ve elindedir. Nitekim ilimler:

   a- Beden sağlığıyla ilgili ilimler ve

   b- Din işleriyle ilgili ilimler olmak üzere iki kısma ayrılır diyen kimseler, böyle bir ayırımla fıkha/hukuka işaret etmişlerdir. Bununla yaygın olan zahirî ilimleri demek istemişlerdir. Yoksa bununla önemli ve çok değerli olan, insanın iç dünyasını ilgilendiren çok önemli ilimleri değil.

   BİR SORU VE CEVABI

   “Neden tıp ve fıkıh ilimlerini, yol azığı ve binek hazırlama işine benzetiyorsun?” diye sorulacak olunûrsa, cevabımız aşağıda görüleceği gibi olacaktır.

   Şu hususu iyice bilmelisin ki, Allah’a koşan bir kimse, eğer O’nun yakınında yer almak istiyorsa, bu yakınlık ancak gönül ile olabilir. Bedenin bu yakınlıkla bir bağı yoktur. Ancak ben burada kalpten söz ederken, o etten oluşan organı demek istemiyorum. Benim demek istediğim kalp, duyu yoluyla anlaşılabileni değil, aksine o, Yüce Allah’ın sırlarından bir sır olup, hiçbir zaman duyu alanı içerisine girmez. O öyle latif bir şeydir ki, kimi zaman bunun adına ruh, kimi zaman nefs-i mutmainne/huzura eren nefis diye anılır. Şeriat dilinde bunun adı kalptir. Çünkü bu, sözkonusu sırrın ilk bineğidir. Ancak bunun sayesinde tüm bir beden bir binek ve alet halini alır ki, sözkonusu o latif şeyi taşısın diye. Sözkonusu bu sırdan perdenin aralanabilmesi ancak, mükaşefe ilminin alanına girer. Çünkü bu, gizli tutulmaktadır. Dolayısıyla bunun anlatımına izin verilmemiştir. Ancak bu konuda mutlaka bir şeyler eğer söylenecekse, o zaman şöyle denebilir:

   Bu, çok değerli/nefis bir cevherdir, değeri biçilmez bir incidir. Şu görülen tüm cisimlerden de değerlidir. O ancak ilahî bir emir/şeydir. O’ndan başkası bunu bilemez. Nitekim Rabbimiz şöyle buyurmaktadır:

   

   “Bir de sana ruhtan soruyorlar. De ki: “Ruh, Rabbimin emrindendir. Size ilimden pek az bir şey verilmiştir.”[243]

   Tüm yaratılmışlar Yüce Allah’a nisbet edilir. Fakat buna rağmen ruhun Yüce Allah’a nisbeti, bedenin diğer organlarının Yüce Allah’a nisbetinden daha değerlidir, önemlidir.

   Kaldı ki yaratmak da Allah’a aittir, emir de, hepsi O’na aittir. Emir, yaratmaya göre daha üstündür. İşte bu çok değerli, nefis cevher, Allah’ın emanetini yüklenmiştir. Oysa ki sözkonusu emaneti Yüce Allah bu mertebesiyle, göklere, yerlere ve dağlara yüklemiş ve fakat onlar bunu taşıyamayacaklarından bundan kaçınmışlardır. Ancak bunu insan üstlendiğinden bu yönüyle de onlardan üstün ve değerli olmuştur. Bu emanet âleminden geldiğinden diğer varlıklar bunu üstlenmekten kaçınmışlardır.

   Ancak ruh, bu kadar üstün görülüyor diye, sakın onun kadimliği kabul edilmiş olmasın. Çünkü böyle bir şey yoktur. Ruhların kadim oluşunu kabul edenler, gerçekten aldanmış, kendini bilmez ve ne söylediklerinden habersiz cahillerdir. Artık biz bu meseleyi burada kapatalım. Fazla ileri gitmeyelim. Çünkü bu, bizim de içinden çıkamayacağımız bir meseledir ve bizi çok çok aşan bir husustur. Asıl amaç, bu ruh, bizzat Rabbinin katına yakın olma gayretinde olan bir şeydir. Çünkü bu, Rabbin emrindendir. Çünkü bunun kaynağı O’dur ve sonunda da dönüşü orayadır.

   Bedene gelince bu, ruhun kendisine bindiği/üzerinde taşındığı bir binektir. Dolayısıyla ruh bu vasıtayla hareket etme imkanına sahiptir. Burada bedenin ruh için konumu, tıpkı hac yolculuğunda binek hayvanı devenin konumu ne ise, yani deve nasıl ki onu hacca götürmeye bir araçsa, beden de ruhu Allah’a yaklaştırma, o yolda götürmeye bir araçtır. Ruha gelince bu da, bedenin ihtiyaç duyduğu suyu taşıyan kap mesabesindedir. Çünkü her ilmin asıl amacı ve faydası bedenin ihtiyaçlarını görmektir. Dolayısıyla bu da bineğin ihtiyaçları cümlesindendir. Kuşkusuz tıp ilmi de aynen böyledir. Tıp ilmine ancak beden sağlığı noktasından ve bedenin sağlığının korunması bakımından ihtiyaç vardır. Hatta insan tek başına da olsa yine de bu ilme ihtiyaç duyar.

   Ancak fıkıh ilmi böyle değildir. Çünkü insan tek başına da olsa, çoğu zaman fıkha ihtiyaç duymaz, bundan müstağni kalır. Fakat insan, bilindiği gibi tek başına yapayalnız bir şekilde hayatını sürdüremez. Çünkü tek olarak ihtiyaçlarını sağlayabilme imkanına sahip değildir. Örneğin insan tek olarak kendi yiyeceklerini karşılayamayacağı gibi, toprak sürmesini, ekin ekmesini, ekmek yapmasını, pişirmesini yalnız olarak başaramaz. Aynı şekilde giyecek ve barınacaklarını da tek başına temin etme imkanı yoktur. Bu bakımdan insan toplum içerisinde ancak varlığını sürdürebilir. Kaldı ki tüm ihtiyaçları için gerekli araç ve gereçleri de hazırlaması icabetmektedir, bunu da yalnız olarak başaramaz. Bu açıdan o mutlaka birlikte yaşamak ve başkalarından yardım almak zorundadır. Kısaca herkes üzerine düşeni yaparak böylece yardımlaşarak görevlerini sürdürebilirler.

   İnsan, ne kadar hem cinsleriyle bir arada bulunûrsa, o nisbette istekleri ve şehvetleri de artar. Bunun için karşılıklı çekişmeler, menfaatler yüzünden birbirlerini çekerler. Bunun için kavga ederler, tartışırlar ve vuruşurlar. Hatta savaşmaları ve vuruşmaları nedeniyle helak olurlar. Bunun da sebebi dışarıdan gelen karşılıklı yarışma ve çekişmelerdir. Nasıl ki içerden durumlarıyla bağdaşmayan birtakım rahatsızlık veren olayların meydana gelmesiyle iç düzenleri ve huzurları bozulup helak oluyorlarsa, aynı şekilde dış faktörler de aynı rahatsızlığı meydana getirerek helaklarına sebep olur. İnsanlar tıp sayesinde salgın hastalıkların içerde yayılmasına engel olabilirler. İyi bir idarecilik/siyaset ve adalet ile de dışarıdan gelebilecek sıkıntılar ve felaketler önlenebilir. İç huzursuzlukların normale dönüşmesi ya da dönebilmesi ancak tıp sayesindedir. İnsanoğlunun durumlarının normalleşmesi de, gerek muamelelere ilişkin olsun ve gerekse fiillere ilişkin bulunsun, fıkıh iledir. Bütün bunların amacı bedeni korumaya yöneliktir ki, beden binektir.

   Fıkıh ve tıp ilmini öğrenmeye gayret gösteren bir kimse, eğer kendi nefsi adına bir gayreti yoksa, kalbini ıslaha çalışmıyorsa, böyle biri adeta şuna benzer. Adam çıkıyor, pazardan bir deve, buna ait samanı satın alıyor, aynı zamanda su ve su kabını temine çalışıyor; ama, buna rağmen asıl amaç olan hacca gitmeye hiç yanaşmıyor ve o yola giriş yapmıyor. Bunun hiçbir anlamı olabilir mi?

   Bir ömrü, fıkıh öğrenme ve bunun mücadele yollarını edinmeyle geçiren bir kimse, fıkhın inceliklerine kendini adamış olan biri, adeta tüm hayatını hac yolculuğunda kendisi için yararlı olabilecek su aracını dikmeye ve onu sağlamlaştırmaya adayan kimseye benzer. Hep onu sağlamlaştırmaya çalışıyor; ama, bir defa olsun, hac yoluna girmeye de yanışmıyor.

   Şu sözkonusu ettiğimiz kimselerin durumu/nisbeti, yani kalbi ıslaha çalışmaya başlayan ve insanı asıl hedef olan mükaşefe/ilahî sırlara erme ilmine ulaştıran ilme götürenlerin hali/durumu, tıpkı hac yolculuğuna giren/başlayan veya haccın rükünlerine fiilen başlayanların durumu gibidir. Başta bu söylediklerimize çok iyi dikkat et ve bunu iyice düşün! Aynı zamanda bu yola çoğunlukla girişip de, çok zor ve oldukça ağır şartlar altında başarabilen kimsenin öğüdünü bedavadan çok iyi dinle. Gerek genel olarak halk tabakasından olsun ve gerekse belli bir kesimden olsun onların karşı koymalarına rağmen bu yola girme cesaretini gösteren, onların mücerred[244] duygularına aldırmayıp taklit hastalığından kendini kurtaran gerçekten çilekeş insanların öğüdüne kulak ver!

   İşte buraya kadar öğrencilikle ilgili görev ve ödevlerin nelerden ibaret olduğunu anlatmaya çalıştık. Bu kadarını öğrenmekle mesele biter ve bu da bir öğrenci için yeterlidir.

   

    
     
      İbn Hibban ve Taberânî başka bir lafızla nakletmişlerdir.

    

     
      Tevbe, 9/28.

    

     
      Ensar’dan Ebu Talha’dan Buharî ve Müslim ittifakla bu hadisi rivayet etmişlerdir.

    

     
      Şûra, 42/51.

    

     
      Sa’lebi, Berâ’dan tefsirinde nakletmiştir.

    

     
      Fatır, 35/28.

    

     
      Muhakkik: Hakikati araştırıp bulan. İç yüzüne inceliyerek vakıf olan. Hakikat âlimi. Hakikatlara hakkı ile vakıf büyük İslâm âlimi.

    

     
      Taberani, Hakim ve Beyhakî rivayet etmişlerdir.

    

     
      İbn Adiyy, Hz. Muaz ve Ebû Ümame’den rivayet etmiştir.

    

     
      Kaf, 50/37.

    

     
      Kehf, 18/67-68.

    

     
      Kehf, 18/70.

    

     
      Enbiya, 21/7.

    

     
      Buhari ve Müslim de İbn Abbas’tan rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ahkaf, 46/11.

    

     
      Abdullah b. Ömer’den İbn Adiyy Beyhakî de, “Şuab” eserinde Hz. Ömer’de mevkuf olmak üzere sahih bir isnad ile rivayet etmiştir.

    

     
      Bakara, 2/121.

    

     
      Mele-i Â’la: En yüksek hey’et. Melekler âlemi. Felekler ve unsurlar.

    

     
      Mukarreb: Yakınlaşmış. Yakınlaştırılmış. Yakın.

    

     
      Mücadele, 58/11.

    

     
      Ali İmran, 3/163.

    

     
      Vakıa, 56/88-91.

    

     
      Vakıa, 56/93,94.

    

     
      İsra, 17/85.

    

     
      Mücerred: Hâlis, saf, katışıksız, karışık olmayan. Tek başına.
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   İRŞAD EDİCİ HOCANIN VAZİFELERİ

   

   Unutulmamalıdır ki, insan mal edinmek uğrunda nasıl ki dört yol izlemek durumunda ise, ilim öğrenmesi için de aynen dört yolu izlemelidir:

   1- Mal sahibi kazandığı maldan yararlanmak durumundadır. Çünkü bunu kazanmak için güç ve zaman harcamıştır.

   2- Kazandığı malın bir kısmını saklamalı/depo etmeli, kasasına koymalıdır ki, ileride ihtiyaç duyulduğunda başkasına el avuç açar hale düşmesin.

   3- Kazandığı malını kendi adına harcama yetkisi olmalı ki, böylece malından yararlandığı söylenebilsin.

   4- Malından başkasına harcayabilmelidir ki, böylece cömert olduğu görülebilsin, değeri anlaşılabilsin, başkalarına göre üstünlüğü bilinsin. İşte bu son durumu, kişinin en değerli hallerindendir.

   İşte ilim de tıpkı malın elde edilmesi gibi kazanılır. İlim için de:

   a- İsteme/öğrenme ve elde etme hali.

   b- Tahsil durumu, ki bu sayede başkalarına sorup öğrenmekten kurtulabilsin.

   c- Meseleleri tahlil edebilme ve çözebilme hali. Bunun yolu da tefekkürden/düşünmeden geçer ki, araştırıcı ve araştırdığından yararlanıcı olacaktır.

   d- Başkalarına gösterme/öğretme hali. İşte bu sonuncusu tıpkı mal sahibinin sonuncu durumunda görüldüğü gibi, hallerin en değerlisidir.

   Eğer bir kimse öğrenir, öğrendiğiyle amel eder/öğrendiklerinin gereğini yerine getirir ve başkalarına da öğretirse, o göklerde melekler katında en büyük kişi olarak anılır. Çünkü bu kimse tıpkı güneş gibidir, bizzat kendisi ışık kaynağı olduğu gibi, aynı zamanda başkalarını da aydınlatır. Böyle bir âlim kişi, adeta misk gibidir. Çünkü bizzat kendisi güzel ve hoş olduğu kadar, başkalarının da güzel ve hoş kokmasını sağlar.

   Ayrıca kişi, bilir de bildiğinin gereğini yapmaz ve bununla amel etmez ise, böylelerinin de durumu, başkalarına yararı dokunan defter gibidir ki kendisi ilimden yoksundur, sadece başkalarına yarar sağlar. Ya da böyleleri bileyi taşına benzer. Bileyi taşı bıçağı biler, keskinleştirir; ama, kendisi hiçbir şeyi kesemez. Yine böylelerinin durumu adeta iğneye benzer. İğne başkalarına dikiş yapar, ama kendisi çıplaktır. Başkalarını giydirirken kendisini giydirmez. Kandildeki fitil de böyledir. Başkalarını aydınlatırken kendisi yanıp kül olur. Nitekim şair der ki:

   O sadece kandildeki fitilden başka değildir

   Başkalarını aydınlatırken kendisini yakandır.

   Kişi öğretim/ilim öğretme işiyle ne kadar fazla uğraşırsa, gerçekten büyük ve önemli bir işi üstlenmiş demektir, büyük olduğu kadar da ağır bir görevi yüklenmiş demektir. Bu itibarla hoca/öğretmen olan bir kimse böyle bir görevi üstlendikten sonra bunun adabına dikkat etsin ve görevlerini de gereğince bilsin. Şimdi sırasıyla bu görevleri maddeler halinde sunalım.

   1-Hoca Öğrencilerine Karşı Şefkatli Davranmalıdır

   Öğretmen öğrencilerine karşı şefkatli hareket etmelidir, onları adeta kendi öz çocukları imişçesine ele almalıdır. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   

   “Ben sizin için, tıpkı bir babanın çocuğuna karşı durumu ne ise, aynen öyleyimdir.”[245]

   Böylece öğretmen, öğrencilerini cehennem ateşinden koruma ve kurtarmayı amaçlamalıdır. Çünkü bu, babanın ve annenin çocuklarını dünya ateşinden koruyup kollamalarından çok daha önemlidir. Bu açıdan öğretmenin hakkı insanın anne ve babasının hakkından daha önem taşır ve daha büyüktür. Çünkü kişinin baba ve annesi şu dünyaya gelmesine vesile ve sebep teşkil eder çocuk için, fani hayata gelmelerini sağlarlar. Hoca ise insanın ebedî hayatını garanti altına alır. Eğer hoca olmasaydı, baba tarafından çocuğa verilecek şeyler kesinlikle çocuğu helake götürür, ebedî hayatını mahvederdi. Öğretmen gerçekten kişinin ahiret hayatının daimi olması açısından, onu garanti altına alan kişidir. Öğretmenin faydası işte bu ahiret hayatı içindir. Ancak benim burada sözkonusu ettiğim hoca, ahiret hayatıyla ilgili ilimlerde uzman olan ve bunu aktaran kişidir.

   Eğer öğretmen öğrencilerine ilim öğretirken, sırf dünya hayatını amaçlamak üzere bir öğrenim veriyorsa, bu hem kendisi için bir helak olur ve hem de başkalarını helaka götürür. Böyle bir konuma düşmekten Allah’a sığınırız. Nasıl ki bir babanın çocuklarının hakkı ve görevleri birbirlerini sevmek ve tüm amaçları elde edebilmeleri için birbirleriyle yardımlaşmak ise, bir tek hocanın öğrencilerinin de görev ve hakkı, birbirlerini sevmek, saymak ve yardımlaşmaktır. Bunun sağlanabilmesi de ancak, hepsinin amaç ve hedefleri ahiret hayatı olursa olabilir. Şayet amaçları dünya ve dünyalık kazanmak ise, böyle bir durumda aralarında hased, buğz ve kin başgösterir.

   Esas itibariyle gerçek İslâm bilginleri ve ahiret hayatını hedeflemiş olanlar, Allah için yola koyulmuş yolculardır. Onlar böyle bir yola dünyadan giriş yapmak suretiyle yolculuklarına başlamış olmaktadırlar. Dolayısıyla dünyadaki aylar ve yıllar ise ahirete giden yolun konaklama noktalarıdır. Yolda yolcuların birbirlerine karşı yumuşak davranmaları ve candan arkadaşlık etmeleri, şehirden şehre geçerken bu hareket aralarında sevgi ve saygı bağını oluşturur. Dünyadaki yolculuk böyle olunca, acaba Firdevs-i A’la denilen cennete olan yolculuk için ne buyurulur ki? Bu yolun yolcuları arasındaki arkadaşlık bir başka yolculuğunkiyle kıyaslanabilinir mi hiç? Kaldı ki ahiret saadetinin bir darlığı ve sıkıntısı yoktur. Orada böyle bir sıkıntı ve darlık yaşanmayacağına göre, ahiret hayatındaki saadet için yolculuğa çıkmış olan arkadaşlar arasında hiç tartışma ve kavga olabilir mi?... Oysa dünya saadetinin bir genişliği ve ferahlığı yoktur ki, burada mutluluktan söz edilebilsin. Dünyanın darlığı nedeniyle insan bunun yolculuğunda sıkıştıklarından, izdiham ve kalabalıklardan kendisini kurtaramaz.

   Öğrenmekte olduğu ilimle liderlik davasında olanlar, Yüce Rabbimizin, şu âyetinin ifade ettiği hükmün dışında yer alanlardır:

   

   “Müminler ancak kardeştirler.”[246]

   Dünyalık peşinde koşturanlar, Yüce Rabbimizin şu âyetinin ifade ettiği hükmün içerisinde yer alırlar:

   

   “Dostlar, o kıyamet gününde birbirlerine düşmandırlar. Yalnız takva sahipleri müstesnadır.”[247]

   2-Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ı Model Kabul Etmek Ve Ona Uymak

   Hoca olan kişi, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ı kendisi için en iyi örnek ve model olarak kabul etmeli, ilim öğrettiklerinden herhangi bir ödül ve teşekkürü de beklememeli, böyle bir şeyi amaçlamamalıdır. Hoca, öğrencisine bir şeyler verirken ve öğretirken kesinlikle Allah rızasını gözetmeli ve Allah’a bu sayede yakın olmayı istemelidir. Dolayısıyla hoca, karşısındakileri herhangi bir minnet duygusu altında bırakmamalıdır. Gerçi öğrenciler doğal olarak hocalarına karşı minnet duygusu içerisinde bulunmalılar; ama, hocanın kendisi böylesine bir imaj bırakmamalıdır. Hoca, kendisinden öğrenim görmek isteyenlerin takdire değer kimseler olduklarını düşünmelidir. Çünkü hepsi de Allah’a yakın olmak için kalplerini her türlü kötülükten arındıran kimselerdir. Zira gönüllerine ilim tohumlarını ekmektedirler.

   Yani öğretmen bu gerçeği şöyle değerlendirmelidir. Nasıl ki bir toprak sahibi, toprağından bir kısmını işletmesi için bir başkasına verip, onun ekip biçmesini sağlıyorsa, geçici de olsa böyle bir topraktan yararlanma imkanına bağlıyorsa, öğretmen de kendisine gönderilen ve teslim edilen öğrencileri aynen böylece değerlendirmelidir. Çünkü böyle bir araziden yararlanan kimse, asıl toprak sahibinden daha fazla bir menfaat ve çıkar elde etmiş bulunmaktadır. Madem ki ortada böyle bir durum vardır. Öğrenci okutmaktan kazanılan manevi ödül ve sevap öğretmen açısından çok daha büyüktür. Allah katında hocanın aldığı mükafat öğrencininkisiyle kıyaslanamaz. Eğer ortada bir talep eden olmasaydı öğretmen de arzulanan sevabı elde edemeyecekti. Dolayısıyla öğretmen eğer bir ücret ve karşılık bekliyorsa bunu mutlaka Allah katında beklemelidir. Nitekim Yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   

   “Hem ey kavmim! Buna karşı, ben sizden bir mal istemiyorum. Benim ecrim ancak Allah’a aittir ve ben iman edenleri, (istediğiniz gibi) kovacak değilim. Elbette onlar Rablerine kavuşacaklardır. Lakin ben, sizi cahillik eder bir kavim görüyorum.”[248]

   Çünkü dünyadaki mal ve varlıklar beden için hizmetçidir. Beden nefsin bineğidir. Kendisine hizmet edilen varlık da ilimdir. Nefsin şerefi ancak ilimle olur. Kim, ilmiyle mal edinmek peşinden koşturursa, bu kimse adeta ayakkabısının tabanıyla temizlenmek için yüzünü silen kimseye benzer. Bu şekilde temizleneceği yerde giderek kirlenir. Çünkü böyle bir durumda hizmet edilmesi gereken şey, hizmetçi konumuna ve hizmetçi de hizmet edilen konumuna sokulmuş bulunmaktadır. Böyle bir durum, ayaklar üzerinde yürümeyi bırakıp da ters olarak kafa/baş üzerinde yürümeye benzer. İşte bu, olacak bir şey değildir.

   Böylelerinin durumu, yarın en büyük mahkeme gününde huzura getirilen suçlular arasında Rableri katında başları önlerine eğik olanlar gibidirler. Kısaca belirtmek gerekirse, asıl fazilet, saygınlık ve değer öğretmenindir. Ancak burada dikkat edilmesi gereken bir husus bulunmaktadır. Bugün din konusundaki görev şu insanların elinde kalmış bulunuyor. Adamlar fıkıh, kelam ve bu iki alan ile ilgili ilimler öğrenmişler ve bunlar dışında daha başkaca da ilimler edinmişler, bu öğrendikleriyle Allah’a yaklaştıklarını sanıyorlar. Oysa bunlar mal edinmeye, makam kazanmaya gayret ediyorlar, bunun için de aşağılanma pahasına her türlü zillete katlanıyorlar. Amaçları dönemlerinin devlet adamlarından kabul görmek, onlar nezdinde yer edinmek ve böylece onlar kanalıyla gelecek dünyalığı kazanmaktır. Bu özellikteki sözde ilim adamları yetkililere karşı dalkavukluğu bırakmak isteseler, kesinlikle halkın kendilerine itibar edemeyeceklerini ve ortada sap gibi kalacaklarını çok iyi bilirler.

   Ayrıca hoca olan kişi, her an, öğrencisinden şöyle bir beklenti içinde bulunuyor. Eğer başına bir şey gelirse, öğrencileri hemen imdadına koşsunlar ister, kendisine her alanda yardımcı olsunlar, dostuyla dost, düşmanıyla da düşman olsun dilerler. Aynı zamanda tüm ihtiyaçlarının açıkça öğrencilerince karşılanmasını arzularlar. Hemen her bakımdan öğrencileri hocasının önünde her isteğine amade olarak hazır olsun düşüncesini güderler. Eğer öğrencileri kendilerine karşı en ufak bir kusur işlerler veya bir hatada bulunûrlarsa, bunun affedilemeyecek bir suç olduğunu gösterirler. Böylece bu gibi öğrenciler hocası nazarında en azılı düşmanları gibi değerlendirilirler. Şimdi böyle bir konuma düşmüş bir ilim adamını düşün, kendi adına böylesine bir istekte bulunuyor ve bunlardan da adam mutluluk duymaya başlıyor. Buna rağmen şöyle demekten de hiç mi hiç utanmıyor, “Efendim benim asıl amacım eğitim ve öğretimdir, Allah rızası için ilim öğretmektir. Allah’ın dinine hizmettir.”

   Şimdi böylesine bir iddiaya kalkışan bu sözde ilim adamlarına bak da, onlarda daha nice nice gurur ve büyüklük örneklerini görürsün. Bunu iyi değerlendir!

   3-Öğrencilerinden Öğüdünü Eksiltmemelidir

   Öğretmen öğrencisine gereken tüm öğütlerini vermeli ve kendilerinden hiçbir bilgi ve öğüdü esirgememelidir. Aynı zamanda öğrencisini şımartmamalı ve ona layık olmadığı bir mertebe ya da dereceyi vermemelidir. Henüz altından kalkamayacağı meselelerle ve ilim alanlarıyla, birtakım gizli sırlarla meşguliyeti bırakmalı, önce üzerine düşen ve öğrenilmesi gereken ilimleri öğrenmeli ve bunları öğretmeye çalışılmalıdır. Öğretmen aynı zamanda öğrencisine Hakkı öğretmeli, ilim öğrenmekten amacın Allah’a yakınlık elde etmek olduğunu göstermeli ve buna inandırmalıdır. Yaptığı öğrenimle öğrenciler yarın için liderlik peşinde koşturmamalılar, birbirleriyle yarışa girmemeliler, çekememezlik gibi bir hastalığın esiri olmamalılar. Hoca böyle bir hırsın oldukça kötü bir şey olduğunu bizzat kendisi bunlardan kaçınmak suretiyle yaşantısıyla öğrencilerine örnek olduğunu göstermelidir. Çünkü kötü, facir ve fasık bir ilim adamının ıslah ettiklerinden daha çok bozdukları, yanlış reçete yazdıkları görülmüştür.

   Eğer hoca sezgileriyle öğrencilerinde, yaptıkları öğrenimle dünyalık için ilim öğrendiklerini tesbit ederken öğrencisinin ne tür bir ilim peşinde olduğuna dikkat etmelidir. Yaptığı denemeler sonucu eğer öğrencisi, fıkıhta ihtilaflı konularla, kelam alanında cedel ve tartışma konularını seçiyorsa, hasımlık ve ahkam ile ilgili konularda da fetvaya ağırlık veriyorsa, derhal öğrencisini bu gibi tutumlardan ve meraklardan menetmeli ve onun bu doğrultudaki isteklerine engel olmalıdır. Çünkü sözkonusu ilimler, aslında ahiret hayatını ilgilendiren ilimler arasında yer almayan ilimlerdir ve aynı zamanda hakkında şu ifadeler kullanılan ilimlerden olmamalıdır:

   “Biz öğrenimi/ilmi, Allah adına değil, başka amaçlar doğrultusunda yaptık. Ancak ilim, bizim bu amacımız nedeniyle, bizden kaçtı, sadece Allah adına olması halinde kendisini bize sundu.”

   Evet Allah’tan başkası adına yapılan ve edinilen bilgiler, sonuçta insanı uçuruma götürürler. Asıl öğrenilmesi gereken ve fakat Allah için olmayınca, insana gereken manevi hazzı ve tadı vermeyen ilimler, tefsir ve hadis ile ilgili ilimlerdir. Bunlar Allah için öğrenildiğinde, insana feyiz bakımından çok şeyler bahşederler. Çünkü bizden öncekiler, ahiret ilmi içerisinde yer alan bu ilimlerle meşgul bulunuyorlardı. Nefis açısından ahlakın eğitimi üzerinde dururlar ve nefsin kötülüklerden nasıl arınması gerektiğini ele alırlardı. Eğer öğrenciler sözkonusu ilimleri öğrenirler ve ancak bununla dünyayı amaçlayacak olurlarsa, o takdirde böylesi bir öğrenciyi bırakmakta/kendisiyle ilgilenilmemekte herhangi bir sakınca yoktur. Ola ki bu alanda öğrenim gören bu kimseler, vaaz verme arzu ve istekleriyle bu alana atılırlar ve bu alan, kendileri için bir meyve verebilir ve bununla da peşlerine takılan insanlar olsun istemiş olabilirler. Ancak buna rağmen bir de bakarsın ki, böyle bir hizmet esnasında ya belli bir zaman sonra veya işin sonunda uyanır ve aklını başına almış olur. Çünkü kendisi öylesi bir ilim dalında öğrenim görmüştür ki, o bu öğrendikleriyle, Allah’tan korkmanın önemini kavramış, dünyanın bir hiç olduğunu ve öyle önemsenecek bir şey olmadığını, ahiret hayatının ise çok daha önem taşıdığını öğrenmişti. Dolayısıyla işin sonunda aklı başına gelmiş ve uyanmış bulunmaktadır. İşte böyle bir durum ola ki o kimseyi çok yakın bir zaman dilimi içerisinde ahiretle ilgili doğruya yöneltir, başkalarına öğüt verirken, bu arada kendi payına düşen nasibini alır ve Hakka yönelmiş olur.

   Böyle bir kimse halk tarafından kabul göreyim, şöhret ve makam elde edeyim düşüncesinin esiri iken, bir de bakarsın ki, tıpkı kuşun tuzağa yakalanması için, oraya ve çevresine serpilen ve tuzak mahiyetinde olan danelere benzer. Ben o daneleri toplayayım derken, bir de bakar ki tam kapanın içine kapanıp kalmıştır. İşte başkalarına öğüt veren ilim adamı da ola ki kendisini manevi bir kapanın içinde görür ve hakkı bulmuş olur. Yüce Allah da bunu kulları için yapmış olmaktadır. Çünkü Allah şehveti yaratmıştır, çünkü kullarının soylarını sürdürmesini istemiştir. İlim adamlarına da makam ve şöhret sevgisini vermiş ki, bu sayede ilim öğrensinler. Çünkü bu sayede ilim sevimli hale gelir. Nitekim işte bu durum sözkonusu ettiğimiz bu ilimler içinde aynen geçerlidir.

   Hilafiyat

   Sırf ihtilaflı konuları ele alan meselelere ve kelam ilmiyle ilgili mücadelelere gelince bir kimsenin asıl öğrenmesi ve ilgilenmesi gereken ilimleri bırakıp da bu tür ilimlerle zamanını harcaması ve kendini bu türden ilimlere vermesi, doğrusu insanın gönlünü karartır, kalbin katılaşmasına neden olur ve aynı zamanda Yüce Allah’tan gaflette bulunmaya sebep olur. Bundan böyle sürekli bir şekilde delalet ve sapıklıkta kalması yolunu açar. Böyleleri hep makam, mevki ve şöhret peşinden koştururlar. İstekleri hep böyle şeyler için olur. Meğer ki Yüce Allah kendilerine rahmetiyle muamele edip doğru yolu bulmuş olsunlar. Ya da bu tür ilimleri tahsil ederken, bu arada gerçek manada dini ilimleri de tahsil etmiş ve bu arada onlarla da ilgilenmişse, bu kimselerin bu sayede gerçekleri bulabilmeleri müstesna. Yani böyleleri ola ki kendilerini kurtarma imkanını kazanabilirler. Ancak böyle bir deneyi kazanmanın da yolu ancak tecrübeden ve delil elde etmekten geçer. Bu açıdan dikkat et ve edindiğin tecrübelerden kendine ders çıkar ve ibret al! Dolayısıyla gerek kullar arasından olsun ve gerekse ülke içerisinde olsun, böylelerini gözetle ve bu işin gerçekleşmesini sağla! Çünkü belirtildiği gibi asıl mesele tecrübedir ve olayı bizzat müşahede etmektir. Allah yardımcımız olsun!

   Birgün Süfyan-ı Sevrî’nin üzüntülü olduğu görülür. Kendisine, “Nedir bu üzüntünün sebebi?” diye sorulur. O da şöyle cevaplar: “Biz dünyalık peşinde koşturanlara bir basamak oluşturmuşuz. Çünkü yanımıza gelerek bizden devamlı ders ve ilim alanlar, sonunda dünyalık bir yer edindiler, kimisi kadılık görevine atanmış oldu, kimisi de valilik ve kimi de birer kahraman olup çıkıverdiler.”

   4-Hoca Öğrencisini Kötülüklerden Alıkoymalıdır

   Öğretmen olabilmenin, eğitim ve öğretim görevini üstlenmenin çok hassas ve titiz bir görev olduğu unutulmamalıdır. Hoca öğrencisini mümkün olduğunca dolaylı şekillerde ve tatlı ifadelerle kötülüklerden uzak tutmasını bilmeli ve bunu sağlamalıdır. Açık ve net bir şekilde, onu aşağılayacak bir durumda değil, dolaylı anlatımlarla nelerin yanlış olduğunu ve nelerin olmadığını çok iyi bilmeli ve öğretmelidir. Merhamet ve şefkat defterini kapamamalı, hiçbir zaman öğrencisini de azarlamamalı, yermemelidir. Eğer herhangi bir öğrenciye yanlışı açıkça yüzüne karşı söylenirse, bu ar perdesini yırtar ve talebe böyle bir durumda kendisini savunmaya geçer ve hocasıyla tartışacak bir duruma düşer, bundan böyle de duygusallık devreye girer ve hırs ısrarlı bir şekilde devreye girer. Oysa her bir öğretmen için en büyük yol gösterici olan/mürşid olan Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bu konuya ilişkin olarak şöyle buyurmaktadır:

   


   “Eğer insanlar, hayvan gübresini ufalamaktan menedilselerdi, kesinlikle onlar da inadına gübreyi ufalarlardı ve mutlaka bunda bir iş var ki, bize yasaklandı, diye de kendilerince bir gerekçe bulurlardı.”[249]

   Bu hususta insan için en iyi örnek, Hz. Adem (aleyhisselam) ile Hz. Havva (aleyhisselam)’nın kıssalarıdır. Çünkü onlar yasaklanan o ağaçtan yemişlerdi ve bu, onların cennetten çıkarılmalarına sebep oluşturmuştu.

   Ben bu kıssaları anlatıyorum, ancak bunu, bir müsamere diye, laf olsun diye aktarmıyorum. Aksine bunları gösteriyorum ki, bunlardan ibret alasın ve kendine ders çıkarasın... Diğer taraftan öğretmenin öğrencisine sataşması değil, o, öğrencisine ima yoluyla ve güzel bir örneklik ederek yol göstermeli, onlara, kendileri için değerli insanları örnek almaları öğütlenmelidir. Aynı zamanda zeki olanlar, zaten konuşulan sözlerden neler denmek isteniyor anlayıp kendileri için bir pay çıkarabilirler. Dolayısıyla öğrenciye bir güven gelir ve ilme karşı rağbet ve arzusu artar, bundan böyle kelimelerin derin manalarına nüfuz etmeye çalışır. Çünkü bu, kişinin ilme karşı arzu duymasını sağlar, aynı zamanda bu gibi hususların, kendisi için zor olmayacağı ve kolay bir şekilde öğrenilebileceği düşüncesi hakim olur ve kendisine olan güveni artar.

   5-Hoca Öğrencisine Herhangi Bir İlim Dalını Kötülememelidir

   Öğretmenlik yapan bir kimse, öğrencisine uzmanı bulunduğu ilim dalı dışındaki ilimleri kötülememeli ve onları tenkide çalışmamalıdır. Örneğin adam dil bilimcisidir. Bu dalda uzmanlığı nedeniyle, fıkhı tenkide kalkışır. Genelde bu gibilerin adeti böyledir. Ya da adam fıkıh hocasıdır, kendi branşı dışında yer alan tefsir ve hadis branşlarını tenkid eder. Bu branşların sadece nakle dayandıklarını, bunu da ancak aciz kimselerin işi olabileceğini ileri sürerek güya kendilerine bir pay çıkarıp üstünlük taslarlar. Bu ilimlerde akla pek yer verilmez, gibisinden tenkidler yöneltirler. Aynı şekilde kelam dalında uzman olanlar da bu defa fıkıh alanına sataşırlar ve bununla ilgili olarak şöyle derler:

   “Fıkhın konusu, kadınların her ay karşı karşıya bulundukları rahatsızlıklardan söz etmektir, bu ise pek de önemli değil, tali derece olan bir meseledir. Oysa Kelam ilminin sahası, Rahman olan Yüce Allah’ın sıfatlarından söz etmektir. Dolayısıyla Kelam ilmiyle fıkıh ilmi hiç kıyaslanabilinir mi?”

   Gerçekten hocaların böyle bir tartışmayı başlatmaları, ilimler hakkında böylesine ileri geri konuşmaları pek hoşa gidecek bir iş olmadığı gibi, kötü kimselerin ve fena huylu olanların yapabilecekleri bir şeydir. Tek bir ilim dalında uzman olan kimselerin, kendilerini sadece o dal ile bağımlı kılmamaları ve bu arada diğer ilim dallarında da bilgi edinmeleri çok daha iyi ve yerinde bir iş olur. Eğer hoca olan kişi, gerçekten birçok ilim alanında yetkili biriyse, bu durumda öğrencilerine eğitim ve öğretim işinde sıralamayı ve öğretim işini derecelendirmeyi ön plana almalı, öğrencilerine bunu basamak basamak vererek, öğrencilerin durumlarına göre gereken düzenlemeyi yapmalıdır.

   6-Hoca Öğrencinin Kapasitesi Üzerinde Ders Vermemelidir

   Hoca öğrencisinin zeka ve anlayış kabiliyetini çok iyi ölçmeli, öğrencinin anlama kapasitesinin üzerine çıkmamalı ve onun henüz anlayamayacağı şeyler, yeri gelmedikçe vermemelidir. Öğrencinin henüz akli kapasitesi belli bir düzeye gelmemişse, o kapasitenin üzerinde öğrenciye bir şeyler vermeye kalkışmak, o öğrencinin derslere karşı bıkkınlığına ve bezginliğine neden olur, öğrenci derslerden nefret etmeye başlar. Ya da tamamen aklı karışır, kararsız bir duruma gelir. Eğer gerçekten iyi bir öğretmen olmak gerekiyorsa, mutlaka beşerin efendisi bizim Peygamberimiz Hz. Muhammed (sallallahu aleyhi vesellem)’i kendisine örnek edinmelidir. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmaktadır:

   


   “Biz peygamberler topluluğu olarak, halkın seviyelerine inmek ve onlarla akıllarının alabileceği tarzda konuşmakla emrolunduk.”[250]

   Öğretmen öğrencisinde gerçekten bir gelecek sezdiğinde ve anlama kapasitesinin üstünlüğünü gördüğünde, o zaman alabileceği bilgileri hiç esirgemeksizin olduğu gibi aktarmalıdır. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) başka bir hadislerinde ise şöyle buyurmuşlardır:

   


   “Herhangi bir toplumun akıllarının kavrayamayacağı bir şeyleri onlara aktarmak/anlatmak sadece bu, onlardan bir kısmı için kesin manada bir fitne/sapıtma sebebi olur.”

   Hz. Ali (radıyallahu anh) de (kalbine işaretle) diyor ki:

   

   “Doğrusu şurada öylesine gizli ilimler saklıdır ki, keşke bu ilimleri kendilerine öğretebileceğim kimseler bulabilsem!”

   Hz. Ali (radıyallahu anh) bu sözleriyle gerçekten bir hakikate işaret ediyor. Çünkü Allah erlerinin gönülleri, sırlar hazinesidir. Dolayısıyla her âlimin, bildiklerini her önüne gelene aktarması uygun bir şey değildir. Ya bir de gerçekten ehliyetsiz ve anlama kapasiteleri de yoksa ne yapmalı?

   Hz. İsa (aleyhisselam) der ki: 

   “İncileri domuzların boynuna takmayın.”

   Oysa ki hikmet de denilen ilim, incilerden, cevherden çok daha hayırlıdır. Kim bunlara karşı yanlış bir tavır takınır ve bunları uygun olarak karşılamazsa, bu, domuzlardan da iğrenç bir varlıktır, sakınmak gerekir. Nitekim denmiştir ki: “Herkesi kendi aklınca değerlendir!” Ona anlayabileceği bir ölçüyle yaklaş ki, onun kötülüğünden kurtulasın ve aynı zamanda kendisinden de yararlanabilme imkanını kazanasın. Aksi takdirde ölçüler ve anlayışlar farklılaşınca, karşılıklı retleşme başlar.

   Nitekim adamın birine bir şey sorulur da, adam, sorana cevap vermek istemez. Bunun üzerine soruyu soran kişi: 

   “Sen Allah Rasulü (sallallahu aleyhi vesellem)’nün, ‘Kim yararlı bir bilgiyi saklar/öğretmekten kaçınırsa, böyle bir kimse yarın kıyamet gününde huzura, ağzına ateşten bir gem vurulduğu halde gelir.’[251] buyurduğunu işitmedin mi?” deyince, kendisine soru sorulan zat da: 

   “Sen şimdi gemi bırak da burayı terket! Eğer gerçekten bunu anlayabilecek kapasitede birileri gelir de, bu soruyu bana yöneltir ve ben de bunu ona söylemekten kaçınırsam, işte o zaman Allah benim ağzıma gem vursun!” diye, ilim ehliyeti olmayana böyle bir cevap verir.

   Nitekim Yüce Allah şöyle buyurmaktadır: 

   

   “Ey veliler! Maişetinize ve çoluk çocuklarınızın salâhına medar olan mallarınızı, aynı zamanda yönetiminizdeki yetim mallarını gerektiği gibi hüsn-ü idareye muktedir olmayıp zevk, eğlence ve hovardalıkta sarf eden sefihlere vermeyiniz.”[252]

   Bu âyette şu hususta uyarı bulunmaktadır: Deniliyor ki, ilmi ifsad edecek, yanlış yerlerde değerlendirecek ve ona zarar verebilecek kimselerden korumak çok daha yerinde bir harekettir. Çünkü bilindiği gibi zulüm sadece haksız olan bir kimseyi haklı çıkarmak veya ona bir şey vermek değildir. Aynı zamanda haklı olduğu ve layık bulunduğu halde, ona hakkını vermemek ve layık olana liyakatinin değerini vermemek de büyük bir zulümdür.

   Şair ne güzel söyler:

   Başıboş salıverilmiş koyun sürüsünün arasına mı serpeyim istersin inciyi…

   Koyun sürüsünün çobanı olarak hep onları mı sabaha dek kontrol altına alayım…

   Çünkü o koyun sürüsü bilgisizliklerinden tanımazlar ki incinin değerini…

   Çoban da olsam bari ben bu serpilmiş incileri asmayayım boyunlarına bilmez değerini…

   Eğer latif olan Rabbim keremiyle lutfeylese bir kez…

   Karşılaşabilsem ilim ve hikmete ehil olanlarla bir kez…

   Yararlanmaları için yayardım ilmi ve elde ederdim sevgiyi bir kez…

   Eğer bulamazsam ehlini, bu ilim/inciler bende gizli ve saklı kalacak son kez…

   Ehil olmayanlara ilim sunmak elbette onu kaybetmektir kesin…

   Ehil olandan sakınmaksa…

   Bilinmelidir ki bu bir zulümdür kesin…

   7-Anlayışı Kıt Olan Öğrenciye Gerekli Olanın Dışında Vermemek

   Eğer öğrenci zekaca geriyse, kıt anlayışlıysa, o takdirde böyle bir öğrenciye hayatta kendisi için gerekli olan ilimler sunulmalı, bilgiler verilmelidir. Böylelerine, bu öğretilenlerin de ötesinde daha nice derin bilgiler ve ilim alanları var; fakat, kendisi bunu anlayamayacağından kendisine öğretilmiyor gibi düşünceler yanında zikredilmemelidir. Çünkü bu tür konuşmalar, o öğrenciyi öğrenmesi gereken şeylerden de soğutur. Aklını karıştırır, gönlünde derin yaralara sebep olur. Aynı zamanda ‘hocam, herhalde beni okutmak ve bana ilim öğretmek istemiyor…’ gibi yanlış düşüncelere sahip olabilir. Çünkü herkes kendi aklını beğenir ve her tür ilim edinme hakkına sahip olduğunu doğal olarak düşünür ve kendini öyle görür. Çünkü Allah’ın hikmeti gereği, aklından memnun olmayan hiç kimseyi bulamazsınız. Herkes mutlaka aklını beğenir. Bu tür insanların en ahmak olanı, akılca en geri olanı bile aklının en üstün olduğuna inananıdır.

   Böylece avam tabakasından olup da, kendisini şeriatla bağımlı kılan bir kimse, aynı zamanda seleften gelen şekliyle kalbinde inanç temellerini iyice yerleştiren, herhangi bir teşbihe, bir yoruma gitmeksizin kabullenen ve bununla beraber imanında sapmalara yer vermeyen, aklı daha fazla şeyleri de alabilecek durumda olmayan bir kimseye, o saf inancını sarsabilecek ve kendisinde şüphe oluşmasına neden olacak şeylerden sakınmak gerekir. Bunun için yapılması gereken; bu tür insanları oldukları gibi bırakmak, işleriyle uğraşmalarına fırsat verilmek, akıllarını karıştıracak durumlardan da uzak tutmaktır. Eğer hoca durumunda olan kişi, avam tabakasına, zahirî manadaki yorumları aktarmaya kalkışırsa, adam bu anlatılanlarla avam olmaktan çıkar; ama, belli bir düzeye gelmiş havas durumunu da alamaz. Böyle bir kişinin kötülük yapmaktan ve isyana kalkışmaktan alıkoyan birtakım inançları da sarsılmış olacağından, adam adeta azılı bir şeytan konumuna gelir, bu durumda kendisini tehlikeye attığı gibi, beraberinde birçoğunu da tuzağa düşürür, tehlikeye sokar. Bunun içindir ki, meselelerin inceliğine vakıf olma imkanı olmayan kimselerin yanında hassas ve önemli konuları konuşmak doğru değildir. Böylelerinin yanında sadece ibadet konuları üzerinde konuşmalar yapılmalı, sohbetler bu düzeyde sürdürülmelidir. Özellikle yapageldikleri sanatlarının, kendileri için bir emanet olduğu anlatılmalı ve bu emanetin değerinin bilinmesi, buna ihanet edilmemesi gereği üzerinde sohbetler yapılmalıdır. Dolayısıyla bu tip insanların gönlüne cennet umudu ve cehennem korkusu yerleştirilmelidir ki, kendilerini kapıp koyvermesinler. Nitekim Kur’an da zaten bu gerçekleri dile getirmektedir. Onları şüpheye düşürecek herhangi bir durum sergilenmemelidir. Çünkü böyleleri genelde gönülden rahatsızlanabilirler, kalplerine bir kuşku düşebilir, sonra da o kuşkuyu gönülden silip atmak da oldukça zorlaşabilir. Özellikle de halk kesiminin önünde tartışmalı konuların gündeme getirilmemesi gerekir. Çünkü onların yanında bu türden meseleler açılınca, adamlar etki altında kalarak, bu defa asıl yapmaları gereken kendi asli görevlerini ve sanatlarını ihmal ederler. Bu da toplum için büyük bir sıkıntı doğurur. Çünkü halk bu sanatlara, onların yapacakları işlere muhtaçtır ve aynı zamanda havassın yaşamlarının devamı da bunların hizmetlerine bağlıdır. Dolayısıyla bunların çalışmalarını atalete sürükleyecek şeylerden uzak kalmak gerekir.

   8-Hoca İlminin/Bilgisinin Gereklerini Yapmalıdır

   Hoca bildikleriyle amel etmeli, bilgisinin gereklerini yerine getirmelidir. Sözleriyle yaptıkları birbirini yalanlamamalıdır. Çünkü esas itibariyle ilim, basiret sahibi olmakla, uzağı görebilmekle kavranılabileceği gibi, amel/iş ve eylem de baş gözüyle görülüp kavranılır. Eğer amel/iş ile ilim/bilgi birbiriyle çelişirse, o takdirde doğruluk ortadan kalkar. Çünkü eğer birileri bir şeyler yaparken veya alırken, başkalarına da, “siz onu almayın veya yapmayın” diyorsa, işte bu, öldürücü bir şehirden daha tehlikelidir. Çünkü böyle kimseler bu yaptığıyla halkın hem maskarası, alay konusu olur ve hem halk yaptığı şey yüzünden onu itham eder. Dolayısıyla giderek onun işlediği şeyi ona inat daha çok yapmaya yönelirler. Çünkü böyle bir şeyi yaparlarken de gerekçeleri şu olacaktır: 

   “Eğer adamın yaptığı bu şey, en iyi bir şey olmasaydı, adam hiç bunu işler miydi?...” Bilindiği gibi doğruyu gösteren bir hocanın konumuyla doğrunun peşinde olan öğrencisinin konumu tıpkı içinde nakış olan bir kalıp ile çamur ve güneş ile gölge gibidir. Adam kalıptan çamur dökerek nakışlı bir iş ortaya koymak istiyor. Fakat eldeki kalıpta nakış yoksa, buraya dökülen hamur ya da çamur nakışlı olarak kalıptan çıkabilir mi? Böyle bir şey mümkün mü? Diğer taraftan eğer eldeki değnek düzgün değilse, acaba bu değneğin gölgesi düzgün olabilir mi? Eğrilik güneşte değil, sopanın düzgün olmamasındandır. İşte bunun içindir ki, bu gerçeği ifade maksadıyla şair şöyle diyor:

   Kendin işlerken bir şeyi, başkasını menetmeyesin sakın.

   Eğer buna rağmen işlersen kötülüğü, lekelenirsin bil bunu kesin.

   Yüce Allah da şöyle buyuruyor:

   

   “Siz halka iyiliği emredip kendinizi unutuyor musunuz? Halbuki kitabı (Tevrat’ı) okuyup duruyorsunuz. Hâlâ aklınızı çalıştırmayacak mısınız?”[253]

   Bunun içindir ki, âlimin günah işlemesi durumunda günahı, cahilin hata yapması durumunda kazandığı günah ve vebalden çok daha büyüktür. Çünkü bir âlimin yanlışı yüzünden nice kimseler yollarını şaşırırlar. Zira halk onları kendilerine model kimseler olarak görmektedirler. Kaldı ki şöyle buyrulmuştur:

   “Kim kötü bir çığır açarsa, kendisi bundan dolayı vebal altında kalacağı gibi, ona bakarak aynı şeyi işleyenlerin de vebali bunun üzerinedir.”

   Bunun içindir ki Hz. Ali (radıyallahu anh) şöyle buyurmuştur:

   “İki tür insan benim belimi kırmıştır. Bunlardan birisi, ilminin gereğini yerine getirmeyen âlim ile ibadet düşkünü cahil kimseler. Çünkü cahil kimse işlediği ibadet sebebiyle halkı yanıltır, âlim ise bildiği halde yanlışta ısrar sebebiyle halkın yoldan çıkmasına sebep olur.”

   Gerçeği en iyi olarak ancak Yüce Allah bilir.

   

    
     
      Ebu Hüreyre’den İbn Hibban, İbn Mace, Nesaî ve Ebu Davud rivayet etmişlerdir.

    

     
      Hucurat, 49/10.

    

     
      Zuhruf, 43/67.

    

     
      Hûd, 11/29.

    

     
      Zayıf bir senetle rivayet edilmiştir.

    

     
      Ebu Bekr b. Şuhayr, Hz. Ömer, Ebu Davud, Hz. Âişe’den rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Said’den İbn Mace. Daha önce benzer bir hadisi Ebu Hüreyre’den aktarmıştık.

    

     
      Nisa, 4/5.

    

     
      Bakara, 2/44.

    

   

  

  
  Zuhruf, 43/67.





 
  Hucurat, 49/10.





 
  Nisa, 4/5.





 
  Ebu Said’den İbn Mace. Daha önce benzer bir hadisi Ebu Hüreyre’den aktarmıştık.





 
  Ebu Bekr b. Şuhayr, Hz. Ömer, Ebu Davud, Hz. Âişe’den rivayet etmiştir.





 
  Zayıf bir senetle rivayet edilmiştir.





 
  Bakara, 2/44.





 
  Hûd, 11/29.





 
  Ebu Hüreyre’den İbn Hibban, İbn Mace, Nesaî ve Ebu Davud rivayet etmişlerdir.








   
   ALTINCI BÖLÜM

   

   Bu bölümde ilim açısından tehlikeli olabilecek ve ilim için tehlike sayılan şeyleri ele alacağız. Bu arada, gerçek amaçları ahiret hayatında mutlu bir hayat olan ilim adamları ile asıl maksatları başka olan sözde ilim adamlarının özelliklerini de aktarmaya çalışacağız.

   Biz daha önceki bölümlerde âlimler ile ilmin değeri, fazileti konusunda oldukça fazla sayıda bilgi ve kanıt sunmuştuk. Nitekim kötü özellik taşıyan ilim adamlarıyla ilgili olarak büyük ve önemli tehditler ve uyarılar bulunmaktadır. Bu örnekler sözkonusu sözde ilim adamı geçinenlerin yarın kıyamet günündeki cezaları oldukça ağır olacaktır. Bunun için de gerçek illim adamlarıyla, amaçları Allah ve O’nun dini olan âlimlerle, maksatları dünya ve dünyalık olan ilim adamlarının bilinmeleri ve tanınmaları en önemli görevlerin başında gelir. Biz burada dünya ve dünyalığı amaç edinen sözde ilim adamlarından söz ederken, edindikleri ilim ile sadece dünyalık için koşturanlar, bu sayede makam elde etmek ve birtakım kimselerin katında yer edinmek olanlardır. Konuya ilişkin olarak hadis, eser ve haberlerden örnekler sunacağız.

  


   
   HADİSLERDEN ÖRNEKLER

   

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmaktadırlar: 

   

   “Kıyamet gününde azabı en ağır olan kimse, ilmi kendisine yarar sağlamayan âlimdir.”

   Yine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   


   “Kişi, ilminin gereğini yerine getirmedikçe âlim olamaz.”[254]

   Başka bir hadiste de şöyle buyurulmuştur:

   


   “İlim iki çeşittir:

   a- Biri dildeki ilimdir ki, bu, Yüce Allah’ın yarattıkları üzerindeki delilidir.

   b- Diğeri de gönüldeki ilim. İşte asıl yararlı olan ilim de budur.”[255]

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor:

   


   “Ahir zamanlarda birtakım ibadet düşkünü cahil kimseler ile fasık, sözde ilim adamları sahneye çıkacaklar.”[256]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) yine şöyle buyuruyorlar:

   


   “İlmi, âlimlere karşı böbürlenme için, aşağılık kimselerle tartışma yapmak için ve bir de bununla halkı kendisine kazandırmak maksadıyla öğrenmeyin. Kim böyle bir amaçla ilim öğrenirse o kimse cehennem ateşindedir.”[257]

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyorlar:

   


   “Kim bildiği bir ilmi gizlerse, Allah, kendisini ateşten bir gemle gemler.”

   Yine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) buyuruyor ki:

   


   “Ben, kesinlikle sizin adınıza deccalden daha çok başkalarından korkmaktayım.” Bunun üzerine: “Kim bunlar?” diye sorulunca, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır: “Halkı saptıran idareciler/imamlardan korktuğum kadar deccalden korkmuyorum.”[258]

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyorlar: 

   

   “Bir kimse ilim bakımından ilerlemesine rağmen eğer hidayetinde bir gelişme yoksa, böyle biri sadece Allah’tan uzaklaşmış olur.”[259]

   Hz. İsa (aleyhisselam) da der ki: 

   “Siz kendiniz şaşkınlık içerisinde yüzer dururken daha ne zamana kadar yolunu şaşıranlara yol göstereceksiniz?”

   İşte verdiğimiz bu ve benzeri örnekler, gerçekten ilmin, gereği yapılmadığı takdirde, insanın başına büyük felaketler getireceğini göstermektedirler. Bu açıdan âlim kişi, ya gerçekten kendisini ebedî bir helake sürüklemiştir veya ebedi bir saadete sevketmiştir. Gerçek şu ki, ilme dalmış olan bir kimse, eğer saadeti elde edememişse, ebedî selâmetten yoksun demektir.

   

    
     
      “Ravdatu’l-Ukalâ” kitabında İbn Hibban, “el-Medhal” kitabında Ebu Derda üzerinde mevkuf olarak Beyhakî rivayet etmiştir.

    

     
      “Nevadir” adlı kitabında Tirmizî Hakîm, İbn Abdulberr Hasan (Basrî)’den sahih bir isnad ile mürsel olarak, Hatib-i Bağdadî de “Tarih” kitabında Hasen rivayetiyle Cabir’den Ceyyid/sahih olarak rivayet etmiştir.

    

     
      Hakim, Enes’ten rivayet etmiştir.

    

     
      Cabir’den sahih bir isnad ile İbn Mace rivayet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, ceyyid/sahih isnad Ebu Zer’den rivayet etmiştir.

    

     
      “Müsnedu’l-Firdevs’te Ebu Mansur Deylemi, Hz. Ali’den, Hasan’dan mevkuf olarak, “Ravdatu’l-Ukala” kitabında İbn Hibban, Ebu’l-Feth Ezdi de, “Duafa” kitabında Hz. Ali’den rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  “Müsnedu’l-Firdevs’te Ebu Mansur Deylemi, Hz. Ali’den, Hasan’dan mevkuf olarak, “Ravdatu’l-Ukala” kitabında İbn Hibban, Ebu’l-Feth Ezdi de, “Duafa” kitabında Hz. Ali’den rivayet etmiştir.





 
  “Ravdatu’l-Ukalâ” kitabında İbn Hibban, “el-Medhal” kitabında Ebu Derda üzerinde mevkuf olarak Beyhakî rivayet etmiştir.





 
  “Nevadir” adlı kitabında Tirmizî Hakîm, İbn Abdulberr Hasan (Basrî)’den sahih bir isnad ile mürsel olarak, Hatib-i Bağdadî de “Tarih” kitabında Hasen rivayetiyle Cabir’den Ceyyid/sahih olarak rivayet etmiştir.





 
  Hakim, Enes’ten rivayet etmiştir.





 
  Cabir’den sahih bir isnad ile İbn Mace rivayet etmiştir.





 
  Ahmed b. Hanbel, ceyyid/sahih isnad Ebu Zer’den rivayet etmiştir.








   
   BÜYÜKLERİN SÖZLERİNDEN ÖRNEKLER

   

   Hz. Ömer (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Bu ümmet adına en çok korktuğum kimseler, çok bilmiş münafıklardır.” 

   Bunun üzerine Hz. Ömer’e: “Çok bilmiş münafıklık da nasıl olur?” diye sorulunca, şu dikkat çekici cevabı vermiştir: 

   “Adam dilde çok bilmiştir. Ancak bildiğini kalbine indirmediğinden gönlü cahil/kararmış, bildiğini pratiğe dönüştürmemiştir.”

   Hasan Basrî de der ki: 

   “Sakın ola ki âlimlerin ilmini, bilge kimselerin güzel bilgilerini kendi bünyesinde toplamasına rağmen, bunak ve sefih kimselerin işleri gibi iş/amel yapanlardan olmayasın!”

   Adamın biri, Ebu Hüreyre (radıyallahu anh)’ye: “İlim öğrenmek istiyorum, fakat endişem, o öğrendiklerimin gereğini yapamamdır.” deyince, Ebu Hüreyre de: 

   “Bizzat ilim öğrenmekten kaçınıp da, terketme olayının kendisi zaten ilmi elden kaçırmaktan başka bir şey değildir.” diye cevaplar.

   İbrahim b. Uyeyne’ye: “Halk içinden en büyük pişmanlık duyanlar kimlerdir?” diye sorulunca, cevap olarak der ki: “Şu dünyada iyiliğin değerini bilmeyen ve teşekkür de etmeyen kimselere iyilikte bulunmaktır. Ölüm anında ise, ilminden kendisine hiçbir yarar sağlamayandır.”

   Halil b. Ahmed diyor ki: 

   “İnsanlar anlayış bakımından dörde ayrılırlar:

   1- Adam bilgilidir, aynı zamanda neleri bildiğini de bilen biridir. İşte böylesi kimse, âlim insan demektir ki, buna uyun.

   2- Biri de vardır ki, bilir, fakat ne yazık ki bildiğinin farkında değildir, bildiğini bilmez. Bu kimse uykudadır. Bunu uykusundan uyandırın.

   3- Adam vardır, bir şey bilmez ve aynı zamanda bilmediğini de bilir, kendisini tanır. İşte böyle biri irşada muhtaçtır, kendisine doğru yol gösterilmesi gerekir, ona bu yolu gösterin.

   4- Ancak biri de var ki, bilmez, ancak adam bilmediğini de bilmez. İşte asıl cahil insan budur. Böylelerini terkedin.”

   Süfyan Sevrî (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “İlim, ameli davet eder, eğer amel, ilmin davetini kabullenirse, mesele tamam demektir, aksi takdirde, ilim oradan ayrılır gider.”

   Abdullah b. Mübarek de diyor ki: 

   “Kişi, ilim peşinde koşturduğu sürece âlimliği devam eder. Ancak, artık ben ilim sahibi oldum, düşüncesine kapıldığı andan itibaren cehalet başgösterir.”

   Fudayl b. İyad diyor ki: 

   “Doğrusu ben şu üç insana acırım. Kendi toplumunun sayılı adamıyken toplumu tarafından aşağılandığında, bulunduğu toplum içerisinde varlıklıyken, yoksul düştüğünde, dünyanın elinde oyuncak durumuna düşen ilim adamına acırım.”

   Hasan Basrî ise diyor ki: 

   “Âlimlerin en büyük cezası kalbinin ölmesidir. Kalbin ölümü demek, ahiret hayatının amelini bahane ederek bununla dünyalık kazanmaktır.”

   Şair ne güzel söylemiş:

   Şaşarım hidayeti verip de sapıklığı tercih edenin haline…

   Daha çok yanarım dünyası için dinini satanların haline…

   Bu ikisinden daha şaşırtıcı olan kimselere gelince…

   Başkası adına dinini feda eden zavallılara acırım…

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyorlar: 

   

   “Doğrusu ilmiyle amel etmeyen âlim kıyamet gününde öylesine şiddetli bir azaba çarpılır ki, azabının şiddetini görmek üzere tüm cehennemlikler onu seyre gelirler.”[260]

   Burada sözkonusu edilen ilim sahibi kimse facir/kötü olan ilim sahipleridir.

   Üsame b. Zeyd, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’tan şöyle buyurduklarını dinledim diyor: 

   



   “Kıyamet gününde âlim olan kimse getirilir ve hemen ateşe atılır. Ateşin şiddetinden derhal bağırsakları delinir. Bu sırada tıpkı merkebin değirmen taşını çevirmesi gibi, o da onlarla birlikte döner durur. Bu sırada cehennem ehli kendisine gelir, ‘nedir senin bu halin?’ derler. O da: ‘Kendimi hayrı/iyiliği emrettiğim halde yapmazdım ve kötülükten de nehyettiğim halde kendim kötülük işlerdim’ der.”[261]

   Âlim kişinin azabı, masiyeti sebebiyle kat kat verilir. Çünkü kendisi bile bile ve bu konuda ilim sahibi olduğu halde isyana kalkışmıştır. Bunun içindir Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   

   “Şüphesiz ki münafıklar cehennemin en aşağı tabakasında olacaklardır. Onlara asla bir yardımcı da bulamazsın.”[262]

   Çünkü münafıklar, gerçeği bildikten sonra yine aynı durumlarını bilerek sürdürdüler ve böylece inkarcı olmuş olurlar. Nitekim Yahudiler Allah’a çocuk isnad etmedikleri ve Allah üçün üçüdür, demedikleri halde, Hıristiyanlardan daha kötü ve şerli kimseler olmuşlardır. Bunun sebebi, onların gerçekleri bildikleri halde bile bile inkar etmeleridir. Çünkü Yüce Allah haklarında şöyle buyurmuştur:

   

   “Kendilerine kitap verdiklerimiz O’nu (Muh-ammed’i) oğullarını tanıdıkları gibi tanırlar. Böyle iken onlardan bir fırka bile bile hakkı gizlerler.”[263]

   Yine Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “Onlara ellerindekini tasdik etmek üzere Allah tarafından bir kitap (Kur’an) gelince önceden kafirlere karşı istimdad edip dururken (Tevrat’ın sarih açıklaması ile) tanıdıklarını o kitap gelince onu inkar ettiler. İmdi Allah’ın laneti kafirler üzerine olsun.”[264]

   Yine Rabbimiz Bel’am bin Baurâ hikayesiyle ilgili olarak da şöyle buyuruyor:

   

   “Sen Yahudilere o (herifin) kıssasını da oku ki, kendisine âyetlerimizi vermiştik de o, bunlardan sıyrılıp (imandan) çıkmıştı. Derken şeytan onu arkasına taktı da azgınlardan oldu.”[265]

   Rabbim aynı konuya devamla şöyle buyuruyor:

   

   “Eğer dileseydik, biz onu bu âyetlerle (iyiler derecesine) yükseltirdik. Lâkin o, yere saplandı ve hevasına uydu. Onun hali öyle bir köpeğin haline benzer ki, üzerine varsan dilini çıkarıp solur, kendi haline bıraksan yine dilini çıkarıp solur. İşte âyetlerimizi yalanlayan kavmin hali böyledir. Sen kıssayı kendilerine bir anlat. Olur ki, düşünürler.”[266]

   İşte facir ve kötü âlimin durumu böyledir. Çünkü Bel’am adındaki âlime de Allah’ın Kitab’ı Tevrat verilmiş/bunun ilmini almış biri olmasına rağmen kendisi şehevî duygularının esiri olarak ebedî azaba sürüklenmiştir. Böylece kendisi köpeğe benzetilmiştir. Demek isteniyor ki, böylelerine ister hikmet/ilim verilsin, ister verilmesin, bunlar şehevî istekleri doğrultusunda hareket ederler, başka değil.

   Hz. İsa (aleyhisselam) diyor ki: 

   “Kötü âlim olan kişi adeta şu örneğe benzer. Bir kocaman kaya düşünün. Bu kaya düşüyor ve nehrin kaynağının ağzını kapatıyor. Dolayısıyla suyu kendisi içmediği gibi, ekinlerin ve tarlaların, meranın yararlanması için olsun, suyun önünden de çekilmiyor. Yine kötü ilim adamlarının durumu, tıpkı bataklıkta oluşan güçlü parlak ve fakat içi kokmuş olan otlara benzer. Çünkü kaynağı bataklıktır. Yine kötü ilim adamı tıpkı kibirlilerin durumuna benzer. Kabrin dış yüzü süslü, onarılmış, çekici bir hal verilmiştir; ama, içi çürümüş ölü kemikleriyle doludur.”

   İşte burada sizlere sunduğumuz hadisler, büyüklere ait değerli sözler ve haberler, ilimleriyle dünyalık peşinden koşturan sözde ilim adamlarının, cahilin alacağı ceza ve azaptan daha ağırını ve şiddetlisini alacağını anlatır. Esasen kurtulabilecek olan ilim adamları, ilimleriyle ahiret hayatına yönelik hizmetlerini sürdüren ve o yönde çalışma sergileyen kimselerdir. Ahiret hayatına yönelik çalışmalar sergileyen ilim adamlarının da yine durumlarına göre alametleri, birtakım özellikleri bulunmaktadır.

   

    
     
      Bundan sonraki Üsame hadisine manaca uymaktadır. Aynı lafızla rivayetine rastlanmamıştır.

    

     
      Bu hadisi Buharî ve Müslim ittifakla ve farklı bir lafızla rivayet etmişlerdir.

    

     
      Nisa, 4/145.
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   GERÇEK ÂLİMLERİN ÖZELLİKLERİ

   

   1- İLMİYLE DÜNYALIK PEŞİNDEN KOŞTURMAMALIDIR

   Esasen İslâm’ın olmasını istediği ilim adamı, kazandığı bilgisiyle dünyalık peşinden koşturmayandır. Özellikle bir ilim adamı en basitinden, dünyayı önemsememeli, değer vermemelidir. Bunun geçici bir hayat olduğunu bilmeli, dolayısıyla ahiret hayatını bu dünyaya tercih etmelidir. Onu daha çok önemsemeli, sürekli olduğunu bilmeli, nimetlerinin sürekliliğini, oradaki imkanların büyüklüğünü, mülkün azametini düşünmelidir. İlim adamı, bu dünya ile ahiret hayatının birbirleriyle çeliştiğini hiçbir zaman gözardı etmemelidir. Hatta dünya ile ahiretin adeta iki kuma gibi olduklarını kabul etmeli, birinin hoşnudluğu halinde ötekisinin adeta çığırdan çıkacağını bilmelidir. Dünya hayatıyla ahiret hayatı tıpkı bir terazinin iki kefesi gibidir. Eğer kefelerden biri ağır basarsa mutlaka diğerinin hafif kalacağı kesindir. Kısaca dünya ile ahiret hayatı adeta doğu ile batı arasındaki mesafe gibidir. Kişi, bu iki yönden hangisine doğru bir yaklaşım gösterirse, diğerinden de o nisbette uzaklaşmış olacaktır. Kısaca dünya adeta biri dolu, diğeri boş iki bardağa benzer. Dolu olan bardaktan ne kadar boşaltırsan, diğeri de o nisbette dolmaya başlar.

   Eğer bir ilim adamı gerçekten dünyanın basitliğini, bir hiç olduğunu, geçiciliğini, kirliliğini, bulanıklığını, lezzetlerinin elem ve acılarla dolu bulunduğunu ve dünya nimetlerinin, dünyanın faniliği yüzünden kesin olarak elden çıkıp gidici olduğunu bilmeyen ve kavramayan biriyse, bu ilim adamının aklı yerinde değil, mutlaka aklından bir zoru vardır. Çünkü hayat tecrübesi ve hayatta yaşanılarak görülen olaylar işin böyle olduğu gerçeğini ortaya dökmektedir. Dolayısıyla aklı olmayan bir kimsenin ilim adamı olması hiç düşünülebilinir mi? Dünyanın ahiret hayatıyla zıtlık ve anlaşmazlık içinde olduğunu bilmeyen ve buna rağmen her ikisini de birlikte götürmeyi isteyen ve fakat hiçbir zaman ikisinin bir araya toplanma imkanları bulunmayan bu konuda ısrarlı olan bir ilim adamı, gerçekten peygamberlerin Allah tarafından getirip ortaya koydukları yasaları, temel kanunları ve şeriatleri bilmiyor anlamındadır. Hatta böylesi bir kimse Kur’an’ı başından sonuna dek inkar etmiş bir kafir konumundadır. Böyle biri hiç ilim adamları arasında değerlendirilebilir mi? Eğer bir ilim adamı bütün bunları bildiği halde, dünyayı ahiret hayatına tercih ediyorsa, o kimse gerçekten şeytanın esiridir. Şehevî duyguları ve kalbinin kararmışlığı onu helak etmiştir. Kötü duyguları baskın çıkmıştır. Şimdi böyle bir konumda bulunan ilim adamları hiç gerçek anlamdaki ilim adamlarından sayılırlar mı?

   Hz. Davud (aleyhisselam)’un döneminde yaşanmış bir hikayede, Hz. Davud (aleyhisselam) Yüce Allah’tan şöyle bir durumu aktarıyor: 

   “Eğer bir âlim, benim sevgimi/bana bağlılığı bir kenara iterek, şehevî duygu ve isteklerini buna tercih ederse, en basitinden benim böylesi ilim adamına yapacağım şey/vereceğim ceza, onun bana olan yakarışından yakarma hazzını alırım/bu hazdan yoksun bırakırım. Ey Davud! Dünya aklını başından almış bir âlim için benden bir şey isteme! Çünkü dünya başını döndürmüş olan o ilim adamı seni bile bana olan muhabetten engeller. Doğrusu bunlar, kullarımın yolları üzerinde duran yolkesicilerdir. Ey Davud! Eğer benim yolumda hizmet eden birilerini görürsen, ona hizmetçi ol! Ey Davud! Kaçan birilerini tutup bana yönelten bir kimseyi ben arifler defterine geçiririm. Eğer bir kimseyi arifler defterine geçirirsem, onu ebedi olarak cezalandırmam.”

   İşte bu gerçeğe binaen Hasan Basrî (radıyallahu anh) şöyle diyor: 

   “Âlimlerin en büyük felaketi/cezası, kalplerinin ölmesidir. Kalbin ölmesi demek, ahiret hayatıyla ilgili bir ameli/hizmeti ön plana geçirerek/istismar ederek dünyalık elde etme gayretidir.”

   Nitekim konuya ilişkin olarak Yahya b. Muaz da şöyle diyor: 

   “Eğer ilim ve hikmetle dünyalık edinme gayreti gösterilirse, ilmin de hikmetin de özelliği kaybolur/değeri düşer.”

   Said b. Müseyyeb (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Eğer ilim adamlarının devlet yetkilileriyle hep oturup kalktığını görürseniz, bilin ki o bir hırsızdır.”

   Hz. Ömer (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Âlimin, dünyaya düşkünlüğünü gördüğünüzde, o kimseyi dininiz noktasında töhmet altında tutun. Çünkü her seven mutlaka sevdiği şeyin peşine dalar.”

   Malik b. Dinar (radıyallahu anh) da şöyle diyor: 

   “Geçmiş kitaplardan birinde okumuştum. Yüce Allah şöyle buyurmuş: “Dünyalık peşinden koşturan bir âlime en basitinden vereceğim ceza, onun bana olan yakarışlarında yakarma hazzını gönlünden çıkarmaktır.”

   Bir zatın biri, bir dostuna şöyle yazar: 

   “Sen bir ilim adamısın. Sakın bilgini günah zulmetiyle/ateşiyle karartma. Çünkü yarın kıyamet gününde ilim adamları, ilim aydınlığında seyrederlerken, sen karanlıkta kalakalırsın.”

   Yahya b. Muaz Razî (radıyallahu anh), dünyalık peşinde olan ilim adamlarına şöyle sesleniyor:

   “Ey ilim adamları! Saraylarınız Kayser misali saraylar halini almış, içinde yerleştiğiniz evleriniz Kisra’nın köşklerine denk, üzerinizdeki giysileriniz vezirlerinkine eş, ayakkabılarınız Calut adındaki zalim ve kafir kralınkini aratmayacak lükste, binekleriniz neredeyse Karun’u geçmiş durumda, yiyecek ve içecek kaplarınız ise Firavun’unkilerine taş çıkartacak durumda, işlediğiniz kötülükler cahiliyeyi de geçmiş, görüş ve düşünceleriniz ise şeytanı bile şaşırtacak konumda iken siz nerede Hz. Muhammed’in getirdiği şeriat ile olan bağınız nerede? Söyleyebilir misiniz?”

   Şair ne güzel söyler:

   Korur çoban koyunlarını kurttan.

   Eğer kurt ise çoban, kurtulur mu koyun kurttan?

   Başka bir şair de şöyle diyor:

   Ey okumuş kesim! Ey ülkenin tuzu mesabesindeki insan!

   Eğer tuz bozulmuşsa, acaba bundan böyle tuzun ıslahı mümkün mü?

   Ariflerden birine soruluyor: 

   “Gözünün aydınlığı olarak hep isyanda gören bir kimse acaba Allah’ı tanır mı hiç?” Arif kişinin cevabı şöyledir: 

   “Dünyasını ahirete üstün tutan bir kimsenin Allah’ı kesin olarak tanımadığından hiç kuşkum yok. Doğrusu senin bu sözünü ettiğin kimse bunun yanında çok daha gerilerdedir.”

   Dünya malına değer vermeyip terketmekle, insanın ahiret hayatını üstün gören ilim adamlarının arasına katar diye zannetmeyesin. Çünkü makam ve mevki hırsı malın vereceği zarardan çok daha büyüktür. 

   Bunun içindir ki Bişr-i Hafi şöyle der:

   “Haddesenâ-Bize filanca şöyle hadis aktardı” diye biri ortaya çıkarsa, o kimse böylece dünya kapısını aralamış demektir. Çünkü bu ifade dünya kapılarından bir kapı mesabesindedir. Eğer sen herhangi bir kimsenin, “Bize filanca hadis aktardı” diye söze başladığını duyarsan onun o sözleriyle ancak şunu demek istediğini bil: ‘Benim önümü açın, alanımı genişletin, önemde engel olmayın, ben de varım hesapta’ demek istiyordur.”

   Bişr b. Haris, on küsur çuval dolusu kitabı toprağa gömer ve şöyle der: 

   “İstiyorum ki hep konuşayım/hadis anlatayım, eğer bende böyle bir duygunun var olmayacağını/bu duygunun kalkacağını bilsem, kesinlikle konuşurdum/hadis anlatırdım.” kendisi bu söylediğiyle, dilin insanı tehlikeye düşüreceğine işaret ediyordu.

   Yine Bişr olsun bir başkası olsun şöyle demişlerdir: 

   “Konuşma arzusu hissettiğim an, susmayı yeğlerim/ya da konuşma isteğin olduğunda, susmaya bak. Şayet böyle bir istek sende yoksa, işte o zaman konuş! Çünkü gerçekten iyi bir hatip olan ve irşad makamında bulunan bir kimse, bunun sağladığı imkanla, dünya nimetleri açısından en büyük hazzı alır. İşte kim böyle bir durumda bu isteğine ve arzusuna uyarak konuşursa, o kişi gerçekten dünyalık peşinde olan biridir.”

   Bunun içindir ki Süfyan Sevrî şöyle der: 

   “Konuşmanın/hatipliğin ya da hadis anlatmanın sebep olacağı fitne/tehlike, malın, ailenin ve çocukların sebep olacağı fitneden daha şiddetlidir. Böyle bir fitnenin doğuracağı tehlikeden nasıl korkulmasın ki, Rasullerin Efendisine şöyle buyurulmuştur:

   

   “Eğer biz sana sebat vermemiş olsaydık, sen onlardan mutlaka az bir şey meylettin gittiydi!”[267]

   Sehl (radıyallahu anh) de şöyle diyor: 

   “İlmin tümü dünya ile alakalıdır ve dünyalıktır. Ancak ilimden ahiret için yararlı olan kısmı, ilmin gereği olan ameli/işi yapmaktır, eyleme dönüştürmektir. Amelin de tümü boşunadır, meğer ki yapılan iş/amel ihlas ve samimiyete dayanmış olsun.”

   Sehl sözlerine devamla şöyle diyor: 

   “Âlimler dışında halkın tümü ölüler misalidir. İlmiyle amel edenler müstesna tüm âlimler sarhoş misalidirler. İhlas ve samimi olanlar dışında amel edenlerin tümü de aldanmış mağrur kimselerdir. Oysa ihlas sahibi kimseler de hep korku içindedirler, endişelenir, ‘acaba sonum ne şekilde olacak?’ diye hayıflanırlar.”

   Ebu Süleyman Daranî şöyle diyor: 

   “Eğer adam hadis öğrenimi peşinde ise ya da evlenmek için didiniyorsa ya da geçimini sağlamak için gurbete çıkmışsa, böylesi bir kişi, dünyaya meyletmiş demektir. Çünkü bu adam hadis öğrenimi peşinde koşturmakla, demektir ki bu kişi ancak alî isnadlar peşindedir veya öyle bir hadis peşindedir ki, bununla ahiret hayatını temin peşinde değildir, böylesi bir ihtiyaç duymamaktadır.”

   Hz. İsa (aleyhisselam) da der ki: 

   “Yolculuğu ahirete yönelik olan bir kimse, eğer buna rağmen dünyaya yönelmiş ise, acaba böyle biri hiç ilim ehlinden sayılabilir mi? Bir kimse edindiği ilimle amel etmeyi hedeflemeyip de sadece bununla bilgiçlik taslamak için öğrenmişse bu kimse hiç ilim ehlinden olabilir mi?”

   Salih b. Keysan Basrî de şöyle diyor: 

   “Öylesine ilim adamlarına yetiştim/öylesi ilim adamları gördüm ki, hepsi de sünneti bilen ve fakat kötü/facir olan ilim sahiplerinden Allah’a sığınıyorlardı.”

   Ebu Hüreyre’nin rivayetine göre diyor ki Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır:

   


   “Kim, kendisiyle Allah rızası kazanılacak bir ilmi, sırf dünyalık elde etmek için öğrenirse, yarın kıyamet gününde bu kişi cennet kokusunu duyamayacaktır.”[268]

   Yüce Allah kötü ilim sahiplerini, ilimlerini bahane ederek bununla dünyalık elde etmeye çalıştıklarını bildiriyor. Oysa yine Yüce Rabbimiz ahireti amaç edinen ilim sahiplerinin de huşu sahibi olduklarını, dünyaya bağlanmadıklarını, zahid olduklarını haber veriyor. Yüce Allah dünyalık için gayret gösteren ilim adamlarını şöyle bildirmektedir:

   

   “Vaktiyle Allah, kendilerine kitap verilenler (in âlimler)inden şöyle misak almıştı: ‘Celâlim hakkı için! Kitabı, mutlaka insanlara açıklayacaksınız, onu gizlemeyeceksiniz!’ Onlarsa onu sırtlarının arkasına attılar da, mukabilinde biraz para aldılar. Bak ne kötü şey satın aldılar?”[269]

   Diğer taraftan Yüce Allah ahiret hayatına önem veren ilim sahipleriyle ilgili olarak da şöyle buyurmaktadır:

   

   “Şüphesiz ehl-i kitaptan Allah’a, size indirilen (Kur’an)a ve kendilerine indirilen (Tevrat’la İncil)e iman edenler vardır. Onlar Allah’a boyun eğerler, onun âyetlerini birkaç paraya satmazlar. İşte bunların Rableri katında mükafatları vardır. Şüphesiz Allah hesabı çabuk görücüdür.”[270]

   Seleften biri der ki: 

   “Âlimler peygamberler ile birlikte, kadılar/hakimler de saltanat sahibi kimselerle birlikte kıyamet gününde muamele görürler.”

   Burada yer alan, “Kadılar” ifadesi içerisinde, edindiği ilim ile dünyalık peşinden koşturan fakihler kasdedilmektedir.

   Ebu Derda’nın Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’den yaptığı rivayete göre, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır:

   






   “Aziz ve Celil olan Allah, peygamberlerinden birine şöyle vahyetmiştir: Dinî amaç dışındaki bir maksatla ve kendisiyle amel etme dışındaki bir gaye ile ilim yapanlara, ahiret amelini öne sürerek/istismar ederek dünyalık için koşturanlara söyle! Halk arasında koyun postuna bürünerek kalbleri/gönülleri kurt misali, dilleri ise baldan tatlı, oysa kalbleri sabır ağacından daha acı/sert olanlara de ki: Onlar yaptıklarıyla ancak beni aldatmaya ve benimle alay etmeye kalkışıyorlar. Kesinlikle belirteyim ki onlara öylesi bir fitne kapısı açacağım ki, halim/yumuşak huylu olan kimseyi bile şaşkına çevirir/hayretler içerisinde bırakır.”[271]

   Dahhak, Abdullah b. Abbas (radıyallahu anh)’tan rivayet ediyor, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır: 

   









   “Bu ümmetin alimleri iki çeşittirler:

   a- Allah’ın kendisine ilim verip de, onu halka öğreten, bundan dolayı herhangi bir tamahkârlık göstermez, ilmini dünya malına değiştirmez. İşte böylesi, gökteki kuşların, sudaki balıkların, yeryüzündeki canlıların ve Kiramen Katibîn meleklerinin kendilerine duada bulunduğu kimselerdir. Bu kimseler yarın kıyamet gününde Aziz ve Celil olan Allah’ın huzuruna bir saygıdeğer beyefendi olarak gelirler ve peygamberler kendilerine arkadaşlıkta bulunûrlar/Peygamberlerin refakatinde gelirler.

   b- Yine Allah’ın kendisine ilim verdiği halde bu ilmiyle Allah’ın kullarına karşı cimrilik gösterir/onlara ilim öğretmez. Bundan dolayı tamahkarlık gösterir ve ancak para ile satar. İşte böylesi yarın kıyamet gününde ağzına ateşten bir gem vurulmuş olarak huzura getirilir. Derken mahşerdekilerin arasından bir ünleyici şöyle seslenir: ‘İşte filanoğlu filan! Allah, dünyada kendisine ilim vermişti. Ancak o bu ilmini Allah’ın kullarından esirgedi, onunla tamahkârlıkta bulundu, dünyalık istedi ve para karşılığı/dünyalık karşılığı olarak sattı.’ İşte bu kişi, mahşerdeki insanların hesabı görülene dek böylece azab olunûr.”[272]

   Bu anlattıklarımızdan çok daha şiddetlisi ve ağırı, şu rivayettir: 

   Adamın birisi Hz. Musa (aleyhisselam)’ya hizmette bulunûrdu. Bu adam hep şöyle der dururdu: “Bana Allah’ın Peygamberi Musa safiyullah anlatmıştı. Bana Allah’ın peygamberi Musa Neciyullah söylemişti. Bana Allah’ın Peygamberi Kelîmullah söylemişti.” 

   Derken bu adam servete kavuşur, bir hayli varlık edinir. Hz. Musa kendisini kaybeder. Onu araştırıp sorar, fakat kendisinden bir haber alamaz. Bir gün Hz. Musa’ya, elinde bir domuz ve boynunda da siyah bir iple bir adam gelir. 

   Hz. Musa (aleyhisselam) gelen bu adama: “Sen filan kimseyi tanır mısın?” diye sorar. O da, “evet” der. İşte şu gördüğünüz domuz, o senin arayıp sorduğun kimsedir, der. Bu durumu gören Hz. Musa: 

   “Rabbim! Bu kulunu eski haline döndür de, neden bu hale düştüğünü kendisine sorayım” diye yakarır. 

   Aziz ve Celil olan Yüce Allah da: “Eğer sen bana Hz. Adem ve ondan sonraki tüm peygamberlerin ettikleri bir dua ile dua etmiş olsaydın, yine de senin bu adam ile ilgili olarak ettiğin duana icabet etmezdim. Ancak ben neden onu bu duruma soktuğumu sana bildireyim. Çünkü bu adam, dini ile dünyalık peşinden koştururdu da ondan.” diye buyurdu.

   Bu rivayetten de daha ağırı hem mevkuf ve hem de merfu olarak Muaz b. Cebel’den gelen rivayettir. Bu rivayete göre Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   

















   “Âlim kişinin fitnesi, dinlemekten çok konuşmasını sevmektir. Konuşmada birtakım süslemeler ve söz uzatmaları olacağından, kesinlikle hatasız olabilmesi mümkün değildir. Oysa ki susmak hem selâmettir, hem de ilmin bir gereğidir. Kimi âlimler var ki, ilmini gizler ve ilminin bir başkası tarafından öğrenilmesini istemez. İşte bu durumdaki bir âlim cehennem ateşinin ilk tabakasındadır. Kimi ilim sahipleri de var ki, ilmi sebebiyle adeta kendisini bir sultan/devlet yetkilisi gibi görür. Eğer bilgisi karşısında kendisine karşılık verilirse veya kendisiyle ilgili bir durumda durumu basit görülürse, bundan dolayı öfkeye kapılır. İşte böyleleri de cehennem ateşinin ikinci tabakasında yer alırlar. Kimi âlimler de var ki, ilmini ve bildiği özel bilgilerini soylulara ve zengin kesimine aktarır da, buna ihtiyaç duyan ihtiyaç ehline öğretmez. İşte bu kimse de cehennem ateşinin üçüncü tabakasındadır. Kimi ilim sahipleri de var ki, kendisini fetvaya ehil olarak görür de, yalan-yanlış demez fetva verir. Allah Tealâ ise, böyle bir görevi bilir bilmez üstlenenlere buğzeder ve böylesi cehennem ateşinin dördüncü tabakasındadır. Kimi âlimler de var ki tıpkı Yahudi ve Hıristiyanlar gibi konuşurlar. Böylece köklü bilgi sahibi olduklarını göstermek isterler. İşte bu gibisi de cehennem ateşinin beşinci tabakasındadır. Kimi ilim sahipleri de var ki, ilmini bir mertlik ve kahramanlık, halk arasında bir anılma sebebi kılar. İşte böylesi de cehennem ateşinin altıncı tabakasındadır. Kimi âlimler de var ki, kendini beğenmiş, gurura kapılmış haldedir. Eğer kendisi vaaz verirse sert hareket eder, fakat birileri kendisine öğütte bulunûrsa, büyüklük göstererek dinlemek istemez. İşte böylesi de cehennem ateşinin yedinci tabakasındadır. Kardeşim, bu konuda sana susmanı salık veririm. Çünkü ancak böyle hareket edilirse, şeytanı yenebilirsin. Ortada bir şey yokken seni gülmekten ve hedefsiz bir yere doğru yürümekten de uyarırım!”[273]

   Bir diğer haberde ise şöyle buyuruluyor: 

   


   “Doğrusu bazan öyle olur ki bir kimsenin ünü tüm dünyaya yayılır. Fakat böyle bir kimsenin Allah katında bir sineğin kanadı kadar olsun bir yeri/değeri yoktur.”[274]

   Anlatıldığına göre Hasan Basrî’nin meclisinin devamlılarından birisi, henüz yanından ayrılacağından, kendisine Hasan Basrî’ye içinde beşbin dirhem ve değerli bezden de on elbise yer alan bir hediye sunulur. Horasanlı bu şahsın sunduğu hediye için Hasan Basrî’ye der ki: “Şu verdiğim paralar senin nafakan içindir. Şunlar da giymen için giysilerdir.” Hasan Basrî’nin bu şahsa söylediği ifadeler şöyledir: “Allah sana sağlık ve afiyet versin. Bunları al ve nafakana, giysilerine yeniden kat. Çünkü bizim bunlara bir ihtiyacımız yoktur. Çünkü benim bu oturduğum yere kim oturur da ve bunu aracı kılarak halktan bir şeyler alır kabul ederse, yarın Allah’ın huzuruna gittiğinde hizmetinden kendisine hiçbir pay ve hisse olmaksızın gitmiş olur. Bu sepeble bunu kabul edemeyiz.”

   Yine Cabir (radıyallahu anh)’den de hem mevkuf ve hem merfu olarak gelen rivayette şöyle deniliyor: Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) buyurdular ki: 

   








   “Öyle her âlimin yanında oturup kendilerini dinlemeyin. Meğer ki o âlim sizi beş şeyden sakındırıp beş şeye de davet etmiş olsun:

   a- Sizi şüphelilerden kesin/yakin olarak bilinen şeye,

   b- Riya/gösterişten ihlasa/samimiyete,

   c- Rağbet görmekten, bundan sakınmaya/zühde,

   d- Kibir/büyüklükten tevazua/alçak gönüllülüğe ve

   e- Düşmanlıktan da öğüt vermeye davet etsin. Çünkü Yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   “Derken, Kaarun (bir gün) ziyneti içinde kavminin karşısına çıktı. Dünya hayatını arzu edenler, ‘Keşke şu Kaarun’a verilen gibi bizim de olsa. O, gerçekten büyük bir bahtiyar’ dediler. Kendilerine ilim verilenler ise, ‘Yazıklar olsun size! İman edip yararlı bir iş gören için Allah’ın sevabı daha hayırlıdır. Ona ise ancak sabredenler kavuşturulur.’ dediler.”[275]

   Böylece ilim ehli, ahireti dünyasına değişmeyen, ahiretini dünyaya göre üstün gören ve dünyaya değer vermeyen kimseler olduğu gerçeği de ortaya çıkmış oldu.

   2-SÖYLEDİKLERİYLE YAPTIKLARI ÇELİŞMEMELİDİR

   İlim adamı çevresine ve halka örnek ve önder olmalıdır. Söyledikleriyle yaptıkları birbiriyle çelişmemeli ve birbirini yalanlamamalıdır. Eğer bir şeyin yapılmasını isteyecek veya emredecekse, bizzat o şeyi öncelikle kendisi yapmalıdır. 

   Çünkü Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Siz halka iyiliği emredip kendinizi unutuyor musunuz? Halbuki kitabı (Tevrat)ı okuyup duruyorsunuz. Hâlâ aklınızı çalıştırmayacak mısınız?”[276]

   Yine Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   


   “Yapmayacağınız şeyleri söylemeniz, Allah indinde gadab (a sebep olma) yönünden büyüdü.”[277]

   Yüce Rabbimiz Hz. Şuayb (aleyhisselam)’ın kıssasıyla ilgili olarak da şöyle buyuruyor:

   

   “Size yasak ettiğim şeylerin aksini yaparak size aykırı davranmak istemiyorum. Ben sadece gücümün yettiği kadar ıslah etmek istiyorum.”[278]

   Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   


   “Allah’tan korkun. Allah size gerekli olanı öğretiyor.”[279]

   Yine Yüce Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   


   “Allah’tan korkun ve O’nu dinleyin.”[280]

   Yüce Allah Hz. İsa (aleyhisselam)’ya şöyle buyuruyor: 

   “Ey Meryemoğlu! Önce kendine öğüt ver! Eğer bundan ders alırsan, sonra halka öğüt ver. Aksi takdirde benden utan!”

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) da şöyle buyuruyor: 

   



   “İsra/Mirac gecesinde birtakım kavimlere uğradım. Baktım ki, dudakları ateşten makaslarla kesiliyor. Bunun üzerine kendilerine: ‘Sizler kimlersiniz?’ diye sordum. Onlar: ‘Biz iyiliği emreder, ancak kendimiz yapmazdık, kötülükten meneder, fakat kendimiz işlerdik.’”[281]

   Yine Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   


   “Ümmetin helaki kötü/facir âlimle ibadetine düşkün cahiller yüzündendir. Kötülerin en şerlisi âlimlerin kötüleri, hayırlıların en iyisi de âlimlerin hayırlılarıdır.”[282]

   Evzaî (radıyallahu anh) demiştir ki: 

   “Hıristiyan-Yahudi kabirleri içlerinde yer alan kâfir leşlerinin kokuşmasından Yüce Allah’a şikayette bulunûrlar. Yüce Allah da onlara şöyle vahyeder: “Kötü ilim adamlarının içleri, sizin şu anda yaşadığınız iğrençlikten ve kokuşmuşluktan daha iğrenç bir kokuşma içindedir.”

   Fudayl b. İyad (radıyallahu anh) der ki: 

   “Öğrendiğim kadarıyla yarın kıyamet gününde, putlara tapanlardan önce fasık/kötü ilim adamlarından işe başlanacaktır.”

   Ebu Derda (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Öğrenmeyenler için bir kez yazıklar olsun/bir kez ceza vardır. Öğrendiği halde öğrendiğiyle amel etmeyenlere yedi kez yazıklar olsun/yedi defa azap olsun.”

   Şa’bî de diyor ki: 

   “Kıyamet gününde bir kısım cennetlik kimse, birtakım cehennemlik kimsenin haline vakıf olurlar ve onlara sorarlar: ‘Sizi ateşe/cehenneme sokan şey nedir? Oysa ki bizler, sizin bizi yetiştirmeniz ve bize öğretmeniz sebebiyle cennete girmeyi kazandık, nedir bu haliniz?’ Onlar da şöyle derler: ‘Biz iyiliği emreder ve fakat kendimiz işlemezdik. Kötülükten meneder, ancak kendimiz kötülük işlerdik.’”

   Hatem-i Esamm (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Kıyamet gününde en büyük pişmanlığı duyan kimse, halkı öğrettiği ve halkın da bu öğrendikleriyle amel ettiği halde, halk bundan dolayı kurtulurlarken, kendisi bildiğinin gereklerini yapmadığından dolayı helak olan kimsedir.”

   Malik b. Dinar diyor ki: 

   “Doğrusu âlim, eğer bildikleriyle amel etmezse, tıpkı yağmur damlacıklarının sarp kayanın üzerinden kayıp gittiği gibi, bunun da öğütleri halkın gönlünden öylesine kayar gider/silinir.” 

   Nitekim şair şöyle der:

   Ey başkalarına vaaz ve telkinde bulunan itham altındaki kişi!…

   Onların yaptıklarını ayıplarken kendin işlersin aynı işi…

   Sen hep gayret içerisinde onlara öğüt verir durursun…

   Varlığıma yemin olsun ki kendin aksini işler durursun…

   Dünyayı ve onun peşinden koşturan halkı ayıplarsın…

   Kendin onlardan fazla dünyalık peşine düşersin…

   Bir başka şair de şöyle diyor:

   Kendin aynı şeyleri işler dururken başkalarını ondan menetmeyesin!…

   Eğer buna rağmen böyle yapacak olursan büyük bir ayıp işlersin bilesin…

   İbrahim b. Edhem (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Mekke’de bulunan bir taşın yanından geçiyordum ki, üzerinde şu ifadelerin yazılı olduğunu gördüm: ‘Çevir beni, ibret alasın.’ Hemen taşı çevirdim, bir de baktım ki şu ifadeler yazılı bulunuyor: ‘Sen bildiklerinin gereğini yapmadığın halde, nasıl olur da, bilemediğin şeylerin ilmini ister durursun?’”

   İbn Semmak (radıyallahu anh) ise der ki: 

   “Allah’ı anmayı hatırlatan nice kimseler var ki, kendileri Allah’ı unutmuş haldedirler. Nice Allah adına korkutanlar var ki, kendileri Allah’a karşı gelmede daha cüretkârdırlar. Allah’a insanları yaklaştıran niceleri vardır ki, kendileri Allah’tan uzaktırlar. Allah’ın emirlerine davet eden niceleri var ki, kendileri bundan kaçıyorlar. Allah’ın kitabını okuyan niceleri var ki o kitabın âyetlerinden habersizdirler.”

   İbrahim b. Edhem (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Öyle yanılmadan güzel sözler söylüyoruz ki, ancak yapmamız gerekenlere gelince hep yanlış yapıyor ve hiç düzgün bir iş yapmıyoruz.”

   Evzâî de şöyle diyor: 

   “Edebî konuşma sözkonusu olunca, ortada huşuûdan/Allah korkusundan eser kalmaz.”

   Mekhûl Abdurrahman b. Ganem’den rivayet ediyor, kendisi şöyle demiştir:

   

   “Rasulullah’ın ashabından on kişiden dinledim, şöyle derlerdi: “Biz Kûba mescidinde ilim çalışması yapıyorduk. Derken Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) yanımıza çıkageldi. Bize şöyle buyurdular: “Ne kadar öğrenme imkanınız varsa, o kadar öğrenin, ancak siz öğrendiklerinizle amel etmediğiniz sürece Allah, bundan dolayı size ecir vermeyecektir.”[283]

   Hz. İsa (aleyhisselam) ise şöyle diyor: 

   “İlim öğrenip de bunun gereğini yapmayanların durumu, tıpkı gizlice zina edip de, gebe kaldığında durumu ortaya çıkan ve böylece rezil düşen kadının haline benzer. Tıpkı bunun gibi kim ilmiyle amel etmezse, Allah böylesini kıyamet gününde halkın huzurunda rezil eder.”

   Muaz (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Âlimin zellesinden/yanılgısından sakının. Çünkü onların halk nezdindeki durumlarına göre mevkileri üstün olduğundan, halk da onun hatasını işlemeye koyulur.”

   Hz. Ömer (radıyallahu anh) şöyle diyor: 

   “Eğer âlim bir kimse bir hataya düşerse, onun hatası yüzünden halkın bir çoğu da yollarını şaşırırlar.”

   Yine Hz. Ömer şöyle diyor: 

   “Üç şey vardır ki, bunlar yüzünden düzen bozulur. İşte bu üçten biri de âlimin hata yapmasıdır.”

   Abdullah b. Mesûd şöyle diyor: 

   “Yakın bir gelecekte gönül huzuru bozulacak. İşte o günde ilim ne öğreticisine ne de öğrencisine bir fayda sağlamayacaktır. O gün âlimlerin kalbleri adeta tuzlu çorak bir toprak gibidir. Gökten yağmur ne kadar yağarsa yağsın onun acılığını önleyemez. İşte bu, âlimlerin gönüllerini dünyaya kaptırıp, dünyayı ahirete tercih ettikleri dönemde olacaktır. İşte bu durum gerçekleşince Allah, gönüllerden hikmet kaynaklarını kurutur. Gönüllerindeki hidayet kandillerini söndürür. O dönemdeki ilim adamlarıyla karşılaştığında, dilleriyle Allah’tan korktuklarını sana söylerler; ama, yaptıkları işlerinde kötülük açık seçik ortada sırıtır. O gün diller bol keseden konuşurken, gönüller de o nisbette kurak ve çoraktır. Kendisinden başka hiçbir ilah bulunmayan Allah’a yemin ederim ki, bunun tek sebebi, o gün sözde ilim adamlarının tahsili Allah için yapmamalarıdır. Hocalar Allah için öğretmezler, öğrenciler de Allah’tan başkası için ilim öğrenirler. Oysa Tevrat ve İncil’de şu ifadeler yer alıyor: “Bildiklerinizle amel etmediğiniz sürece bilmediğiniz ilimlerin peşine düşmeyin.”

   Huzeyfe (radıyallahu anh) şöyle diyor: 

   “Siz öyle bir dönemde bulunuyorsunuz ki, o zaman kim bilinen şeylerin onda birini bırakmış olsa, kesinlikle helak olur. Yakın bir gelecekte ise kim bilinen/bildiği şeylerin onda birini işlese kurtulur. Bunun sebebi görevini yapmayanların artmış olmasındandır.”

   Şurası bilinmelidir ki, âlim kişi, tıpkı kadı/hakim gibidir. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) kadılarla/hakimlerle ilgili olarak şöyle buyurmuştur: 

   



   “Kadılar/Hakimler üç sınıftırlar:

   a- Biri hak ve gerçek doğrultusunda yargılar ki bu, bilerek bu hükmü verir. İşte böylesi cennetliktir.

   b- Birisi de bildiği halde zulmederek yargılar/karar verir veya bilmeden hüküm verir. Bu tip olanlar da ateşte/cehennemdedirler.

   c- Birisi de Allah’ın emrettiğinin aksine hüküm verip yargılar. Böylesi de yine ateştedir/cehennemliktir.”[284]

   Ka’b (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Ahir zamanda birtakım ilim adamları olacak ki, kendileri dünya ile bağlarını koparmadıkları halde, halkı dünyadan uzaklaştırırlar. Kendileri Allah’tan korkmadıkları halde, halkı korkuturlar. Devlet adamlarıyla sık sık bir araya gelmekten halkı menettikleri halde bizzat kendileri hep onlarla birlikte olurlar. Dünya hayatını ahiret hayatına tercih ederler, dilleriyle ve konuşkanlıklarıyla yollarını bulurlar. Yoksulları bir kenara bırakıp zenginlerle düşüp kalkarlar. Erkeklerin kadınlarını kıskandıkları gibi ilimlerini başkalarına öğretmekten kıskanırlar. Meclisine devam eden birileri eğer bir başka ilim meclisine gittiyse, ona karşı kin ve öfke besler. İşte bu büyüklük taslayan zalimler Rahman olan Allah’ın düşmanlarıdırlar.”

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   “Şeytan size birçok zamanlar ilimle oyalar.” 

   Bunun üzerine sahabe: “Ey Allah’ın Rasulü! Bu nasıl olabilecek?” dediklerinde, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurdular: 

   “Şeytan: ‘Sen hele şimdilik ilim öğren/oku, ileride öğrendiklerinin gereğini yaparsın.” Şeytan şöyle söyler: durmaksızın ilim öğrenimi için hep böyle söyler durur, fakat, iş amele gelince ‘ileride işlersin’ der, sonunda amele zaman bulamadan ölüm gelir bulur.”[285]

   Seriyyus Sakatî diyor ki: 

   “Adamın biri, ilim öğrenmek için köşesine çekilir. Ancak bu kişi zahir ilimleri öğrenmeyi aşırı derecede istiyordu. Bu durumunu kendisine sordum. O da bana şöyle cevap verdi: Rüyamda bir adamın bana şöyle söylediğini gördüm: “Ölesice adam! Sen daha ne zamana kadar ilim öğrenmekten uzak duracaksın! Ben de ona: “Ben o ilmi hıfzediyorum ya?” deyince o bana: “İlmin hıfzı, onun gereğini yapmak/amelde bulunmaktır” dedi. İşte ben de bundan böyle ilim tahsilini bıraktım ve amele yöneldim.”

   Abdullah b. Mesûd (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “İlim çokça rivayette bulunmak demek değildir. İlim, ancak Allah’tan korkmaktır.”

   Hasan Basrî de şöyle diyor: 

   “Dilediğiniz kadar ilim öğreniniz. Allah’a yemin ederim ki siz ilminiz gereği amel işlemedikçe, Allah size ecir vermez. Doğrusu bunaklar hep rivayet peşinde koşarlar. Oysa âlimlerin amacı ona riayet etmektir.”

   İmam Malik (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Aslında ilim öğrenmek güzel bir şeydir. Nitekim ilmi yaymak da oldukça güzeldir, meğer ki ilim öğrenmede ve yaymada niyet iyi olsun. Ancak sen sabah ve akşam senin için gerekli olanına bağlan, ona hiçbir şeyi tercih etme!”

   Abdullah b. Mesûd diyor ki: 

   “Kur’an, tatbik olunsun diye indirilmiştir. O halde size gelince siz sadece Kur’an öğrenimini bir amel olarak değerlendirdiniz. Yakın gelecekte öyle bir toplum olacak ki, Kur’an’ı tıpkı içi boş bir mızrak gibi öğreneceklerdir. Ancak onlar sizin hayırlılarınız değildirler. İlmiyle amel etmeyen âlim, tıpkı tedavi olabileceği ilaçların adlarını sayan hasta gibidir ya da güzel ve lezzetli yemeklerin adlarını sayıp döken aç bir insan gibidir ki, yemekleri bulup da tadıyor değildir. Aynı zamanda Yüce Rabbimizin şu âyetinde ifade buyurduğu gibidir: 

   

   “Allah’a yakıştırdığınız sıfatlardan dolayı yazıklar olsun size!”[286]

   Haberde şöyle buyurulmuştur: 

   

   “Ümmetim adına endişe duyduğum şey âlimin yanlış yapmasıyla münafık kimsenin Kur’an hakkında ileri geri tartışmasıdır.”[287]

   3-ÂLİM KİŞİ İLİM ÖĞRENİMİNDE VE ÖĞRETMEDE AHİRET İLMİNİ AMAÇLAMALIDIR

   İlim öğreten ve öğrenen kişi, ilim tahsiliyle, ahiret hayatı açısından faydalı olan ilme ağırlık vermelidir. Allah’a itaate teşvik eden ilme koyulmalıdır. Diğer taraftan fazla bir yarar getirmeyen, tartışmalı konulara çokça yer veren, dedikodu ile dolu, ilim adı verilen sözde ilimlerden uzak durmalıdır.

   Hizmet ve amele yönelik ilimleri öğrenmekten kaçınıp da, tartışmalı ve cidale yer veren ilimlerle vakit geçiren bir kimsenin durumu, birçok hastalığa müptela olan bir kimseye benzer. Bu adam gerçekten kendisini tedavi edebilecek uzman bir doktorla karşılaşıyor, vakit de oldukça dar, doktor elinden kaçtı kaçacak bir haldedir. Ancak hastamız hâlâ o vurdum duymaz durumunu sürdürmektedir. O eline geçen doktordan derhal kendisini tedavi etmeyi isteyeceğine, durmaksızın bu doktora hastalıkların özelliklerini/seyrini, ilaçlarını, tedavi yöntemlerini ve tıbbın özel durumlarını sorup öğrenmekle vakit geçiriyor. Oysa kendisi için hayatî öneme haiz hastalığıyla ilgili şeyleri hiç sormuyor. İşte böylesi gerçekten tam bir aptal ve bunak kimsedir.

   Anlatıldığına göre; Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’a bir adam gelir ve kendisine: 

   “Bana ilimle ilgili kimsenin bilemeyeceği incelikleri öğret” der. 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) da kendisine: 

   “Sen, ilim ile ilgili başta öğrenmen gereken şeylerle ilgili ne öğrendin?” diye sorar.

   Adam: “İlmin başında öğrenmem gereken şey de nedir?” der. 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) kendisine: 

   “Sen alemlerin Rabbini öğrendim mi?” diye sorar. 

   O da: “Evet” der.

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) kendisine: 

   “Sen O’nunla ilgili olarak neler yaptın?” diye sorar. 

   Adam: “Allah ne dilemişse, öğrendim/tanıdım” der. 

   Bunun üzerine Rasululah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: “Sen ölümü tanıdın mı?” diye sorar.

   Adam: “Evet” der. 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem): “Öyleyse ölüm için hazırlığın nedir?” diye sorar. 

   Adam: “Allah ne dilediyse…” der. 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) kendisine: “Git de, bu olanları ve olması gerekenleri iyice pekiştir. Sonra gel de, sana ilmin sırlarını öğretelim” buyurur.”[288]

   Öğrencinin tıpkı Hatem-i Esam’dan rivayet edilen şekilde olması gerekir. Hatem-i Esam, bilindiği gibi Belhli Şakîk’in öğrencisiydi. Şakîk öğrencisi Hatem’e dedi ki: 

   “Sen ne zamandan beri yanımdasın/benden ilim almaktasın?” 

   Hatem: “Otuzüç yıldan beri yanındayım” der. 

   Şakîk: “Öyleyse bu zaman zarfında sen benden neler öğrendin?” diye sorar. 

   Hatem de: “Sadece sekiz mesele öğrendim” der. 

   Hocası Şakîk ona: “İnna lillahi ve inna ileyhi raciûn/Biz Allah’dan geldik ve sonunda yine O’na gideceğiz. Allah Allah!... Tüm ömrümü sana vermişken, sen bunca zaman içerisinde sadece sekiz mesele öğrendin ha öyle mi?” diye hayretle ve biraz da üzülerek sorar.

   Hatem de hocasına şu cevabı verir: “Hocam! Ben sekiz meseleden başkasını öğrenemedim. Çünkü ben yalan söylemeyi sevmem.” 

   Bunun üzerine hocası Belhli Şakîk: “Öyleyse şu öğrendiğin sekiz meseleyi bize tekrarla bakalım…” der. 

   Hatem bunun üzerine sözlerine şöyle devam eder:

   “1-Halka baktım, gördüm ki hepsinin bir sevgilisi var, o kişi sevdiğiyle birlikte kabre kadar varmakta. Sevdikleri kabre kadar vardıklarında, onu orada bırakıp ayrılıyorlar. İşte buna bakarak, ben kendim için sevgili/dost ve ahbap olarak iyilikleri ve güzellikleri seçtim. İstedim ki kabre girdiğimde onlar da benimle birlikte kabrime girsinler de beni yapayalnız bırakmasınlar.”

   Hocası memnuniyetini belirterek, “Çok iyi der…” ve “Ya ikincisi ne imiş?” diye sorar. Hatem devam eder: 

   “2-Ben Rabbimin: 

   



   “Rabbinin makamından korkan ve nefsini kötü arzulardan uzaklaştıran için ise şüphesiz cennet yegane barınaktır.”[289] mealindeki âyetine dikkat ettim, anladım ki hak ve doğru olanı odur. Hemen nefsime, heva ve hevesime uymayı bir kenara bıraktım, nefsim böylece Allah’a itaat etmede karar kıldı.

   3- Halka baktım, gördüm ki kimin yanında kıymeti haiz ve bir değeri bulunan bir şey varsa, bu onu yükseltiyor ve koruyor. Sonra da Rabbimin: 

   

   “Sizin yanınızdaki (dünya malı) tükenir, Allah katındakiler ise bakidir.”[290] mealindeki âyetine dikkat ettim. Bundan sonra elime değerli ve ölçülü bir şey geçtiğinde, hemen onu Allah tarafından korunsun diye O’na yönelttim/onun katına gönderdim/iyilikte bulundum.

   4- Şu halka dikkat ettim, gördüm ki soy sop peşinde, mal derdindeler. Dikkat ettim, ancak hepsinin hiç olduğunu gördüm. Sonra dönüp Rabbimin şu kavline dikkat ettim, Rabbim şöyle buyuruyordu: 

   


   “Muhakkak ki Allah yanında en değerli olanınız, O’ndan en çok korkanınızdır/takva sahibi olanınızdır.”[291] Ben de bundan böyle takvaya önem verdim, Allah korkusunu gönlümden atmadım, ta ki Allah katında en değerli olanlardan olayım istedim.

   5- Yine halka dikkat ettim de, gördüm ki, hep birbirlerine dil uzatıp dururlar, birbirlerini lanetleyip dururlar. Gördüm ki bütün bunların sebebi de hasettir. Sonra Kur’an’a yöneldim ve Rabbimin şu âyeti dikkatimi çekti: 

   

   “Rabbinin rahmetini onlar mı paylaştırıyorlar? Dünya hayatında onların geçimliklerini aralarında biz paylaştırdık.”[292] Ben de bundan böyle hasedi bıraktım, halktan uzak durdum. Çünkü asıl taksimatın Rabbim tarafından olduğunu öğrendim. Böylece halkın düşmanlığına önem vermedim, onlara düşmanlığı bıraktım.

   6- Halka dikkat ettim de gördüm ki hepsi birbirlerine saldırıp duruyor, biri diğeriyle kavgalı, beriki ötekisiyle kanlı. Hemen Rabbimin Kitabına başvurdum ve şu kavli dikkatimi çekti: 

   

   “Gerçekten şeytan, sizin düşmanınızdır, siz de onu düşman sayın. O kendi taraftarlarını ancak ateş ehlinden olmaya çağırır.”[293] Artık bundan böyle tek düşman olarak şeytanı bildim, hep kendimi ondan sakınmaya ve uzak tutmaya çalıştım. Çünkü Allah, onun benim düşmanım olduğuna bizzat kendisi tanıklık ediyor. Bundan böyle halkı değil, tek düşmanım olarak şeytanı bildim ve tanıdım.

   7- Yine dikkat ettim de baktım ki halkın tümü, bir kırıntı ekmek/dünyalık peşinden koşturup duruyorlar. Bu uğurda kişiliğini bile yitiriyorlar. Bu arada sırf bunun için helal olmayan işlere de bulaşıyorlar. Hemen Rabbimin Kitabına yöneldim ve şu âyet dikkatimi çekti: 

   

   “Yeryüzünde yürüyen her canlının rızkı, yalnızca Allah’ın üzerindedir.”[294] Böylece her canlının rızkının Allah’a ait olduğunu öğrenmiş oldum. Bundan böyle Rabbimin benim üzerimdeki hakkı nedir, onlara yöneldim, Allah’a ait olanını ise O’na bıraktım.

   8- Dikkat ettim de, baktım ki halktan her biri yine kendisi gibi bir yaratılmışa güvenip durmuş, kimisi varlığına, kimi ticaretine, kimi sanatına, kimi sağlıklı olmasına, kısaca her bir yaratık yine kendisi gibi bir başka yaratığa dayanıp güvenmeye, tevekküle yönelmişler. Hemen Rabbimin Kitabına yöneldim ve karşıma şu mealdeki âyet çıktı: 

   

   “Kim Allah’a güvenirse O, ona yeter.”[295] Ben de bundan böyle Aziz ve Celil olan Allah’a tevekkül ettim. Çünkü O bana yeter!”

   Bunun üzerine hocası Belhli Şakîk, öğrencisi Hatem’e der ki: 

   “Ey Hatem! Allah seni başarılı kılsın. Doğrusu ben Tevrat, İncil, Zebur ve yüce Kur’an’a ilişkin ilimleri inceledim, tüm hayır çeşitlerinin ve dindarlığın söylemiş olduğu bu sekiz konu çerçevesinde dönüp dolaştığını gördüm. Kim bunlarla amel ederse, gerçekten o kimse dört kitabın da hükmüyle amel etmiş demektir.”

   İlmin bu alanıyla ancak ahiret hayatına yönelik olan ilim adamları önem verirler ve ancak onlar bunu kavrayabilirler. Oysa dünyalık peşinde olan sözde ilim adamlarına gelince, onlar nasıl kısa yoldan dünyalık ediniriz ve makam sahibi oluruz, ancak bunun peşinde koştururlar. Dünyalığı amaçlamış olanlar sözkonusu olan bu tür önemli ilimleri ihmal ederler. Oysa ki bütün peygamberler bu amaçla gönderilmişlerdir.

   Dahhak b. Müzahim şöyle der: 

   “Ben o ahireti amaç edinen ilim adamlarına yetiştim. Hepsi de birbirlerine gerçek takva yolunu öğretir dururlardı. Ya bugünün âlimleri ne yapıyorlar? Sadece kelam ilmiyle ilgili bilgi ve tartışmalar... Evet öğrendikleri bunlardır...”

   4-İLİM SAHİBİ KİMSE LÜKSE DÜŞKÜN OLMAMALIDIR

   İlim sahibi olan kişi, süse, yeme içmede, giyim ve kuşamda zinete yönelmemeli, lüks ve israftan kaçınmalıdır. Güzel ev edinmekten, lüks mobilya eşyasından sakınmalıdır. İlim adamı her şeyde iktisada yönelir. O ekonomik olmayı sever. İlim adamı ölçü olarak kendilerinden önce geçen selef âlimlerine benzemeye gayret gösterirler. Her şeyde en azıyla yetinme yolunu tutar. Çünkü ne kadar aza yönelirse, Allah’a olan yakınlık derecesi de o nisbette artar. Dolayısıyla ahiret hayatını kendileri için amaç edinmiş kimselerden çokça taraftarı olur. Bunun en iyi örneği, Ebu Abdullah Havas’tan hikaye olunan şu husustur:

   Ebu Abdullah Havvas, Hatim-i Esamm’ın arkadaşlarındandı. Diyor ki: 

   Hatim’le birlikte Rey şehrine girdim. Toplamda 320 kişiydik. Hepimiz de hac için niyetlenmiştik. Hepimizin üzerlerinde de basit giysiler bulunuyordu. Yanımızda ne bir su kırbası ne de bir ekmek dağarcığı bulunuyordu. Derken bir ticaret erbabının yanına girdik. Kendisi lüksten uzak ve yoksulları da seven biriydi. O gece bizi misafir etti. 

   Ertesi gün, Hatim’e dedi ki: “Senin bir ihtiyacın var mı? Çünkü bir âlimimiz var, kendisi hasta yatıyor da, onu ziyarete gideceğim.” 

   Hatim de: “Hasta ziyareti mi, bunda sevap var. Kaldı ki âlime bakmak da ibadettir. Madem öyle, ben de seninle geleceğim.” dedi. 

   Hasta olan zat, Rey şehrinin kadısı Muhammed b. Mukatil idi. Adamın evinin kapısına geldiğimizde, gördük ki çok güzel ve oldukça yüksek bir köşk. Hatim bu hali görünce, duraklayıp düşünceye daldı, kendi kendine şöyle diyordu: “Bir âlimin kapısı bu kadar şahane olacak ha?..” 

   Daha sonra içeriye girmeye izin verildi, girdik. Bir de ne görelim. Çok güzel döşenmiş bir ev, geniş, oldukça havadar, lüks perdeler, koltuk ve halılar. Tekrar Hatim duraklayıp düşünceye daldı. Daha sonra da, hastanın yatmakta olduğu odaya geçildi. Bir de ne görelim, yere yayılmış bir yatak, hasta da orada uyuyor. Başucunda bir genç, elinde de yelpaze var.

   Ziyaretçi hastanın başucunda oturdu, durumunu sordu. Hatim ayakta bekliyordu. Bu arada Muhammed b. Mukatil, Hatim’e oturmasını işaret etti. Hatim de: “Hayır, ben oturmayacağım” dedi. 

   Kadı Muhammed b. Mukatil, Hatim’e: “Herhalde bir isteğiniz olsa gerek?” dedi merakla.

   Hatim de: “Evet” dedi. 

   İbn Mukatil, “Nedir isteğin?” diye sordu. 

   Hatim de: “Senden öğrenmek istediğim bir problemim var, onu sormak istiyorum” dedi. 

   İbn Mukatil: “Öyleyse sor” dedi. Hatim de kendisine:

   “Önce kalk, şöyle doğrul ve otur da, sana soracağımı sorabileyim” dedi. Adam doğrulup oturdu. Hatim kendisine: 

   “Sen bu ilmi nereden öğrendin?” diye sordu. O da: 

   “Ben bu ilmi güvenilir kimselerden öğrendim.” dedi. 

   Hatim tekrar: “Kimlerden?” diye sordu. 

   O da: “Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın ashabından öğrendim” dedi. 

   Hatim: “Peki Rasulullah’ın ashabı bu ilmi kimden öğrendiler?” dedi. 

   İbn Mukatil de: “Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’tan öğrendiler” dedi. 

   Hatim: “Ya Allah Rasulü ilmini kimden öğrendi?” diye sordu. 

   İbn Mukatil, “Cebrail (aleyhisselam)’den, o da Yüce Allah’tan” diye cevapladı. Bunun üzerine Hatim, İbn Mukatil’e: 

   “Söyler misin, Cebrail’in Allah’tan alıp Rasulullah’a, ondan da ashabına, ashabının da güvenilir insanlara ve o güvenilir âlimlerden de sana kadar aktarılan bu ilmin sahiplerinin herhangi birisinin evi senin evinden daha debdebeli, daha lüks, çok daha geniş ve böylesinin Allah katındaki yeri bundan daha büyük müydü? Böyle birini gösterebilir misin?” 

   Muhammed b. Mukatil: “Hayır” diye cevapladı. Hatim: 

   “Peki onlardan ne dinledin, söyler misin?” dedi. İbn Mukatil de: 

   “Kim dünyaya önem vermez, ahirete yönelir, yoksulları sever ve ahireti için önceden bir şeyler gönderirse, böyle bir kimsenin Allah katında bir derecesi vardır” diye dinledim. Bu defa Hatim kendisine: 

   “Ey İbn Mukatil! Sen kendine kimi model seçtin söyler misin? Hz. Peygamberi mi (sallallahu aleyhi vesellem), ashabını mı -Allah onlardan razı olsun- yoksa salihleri mi -Allah onlara rahmet eylesin. Yoksa firavunları mı? İlk defa kireç ve tuğlayla bina yapan Nemrud’u mu model seçtin? Ey kötü ilim adamları! Sizin gibileri cahiller görüyor da, köpek misali dünyaya sarılıyor, dünyalık için umut ve arzularını bağlıyor ve sonra da şöyle diyorlar: ‘Madem ki bir âlim böyle debdebe içinde bir hayat sürüyor. Neden ben ondan daha kötü olmayayım?’” 

   Hatim sözlerini bu şekilde bitirdikten sonra onun yanından çıkıp gitti. Ancak bu olaydan sonra İbn Mukatil hasta yatağında giderek ağırlaştı. Diğer taraftan Muhammed b. Mukatil ile Hatim arasında cereyan eden bu konuşma halk arasında yayıldı. Bunun üzerine halk, Hatim’e: “Kazvin’de bulunan Tanafüsî Muhammed b. Mukatil de öyle bir şaşaa ve debdebe içinde bulunmaktadır” diye söylediler. 

   Hatim, hemen oraya doğru yola koyulur ve Kazvin’e gidip, Tanafüsî’nin yanına varır. Kendisi, Tanafüsî’nin huzuruna hiçbir şeyden habersizmiş, bir şey bilmiyormuş edasıyla girer ve kendisine der ki:

   “Allah sana rahmetiyle muamelede bulunsun. Ben yabancı biriyim. Ben senden dinimin başta öğrenmem gereken şeyleri ve namaza nasıl başlanacağını onları öğrenmek istiyorum. Ben namaz için nasıl abdest almalıyım?” 

   Tenafüsî, “Derhal, hemen, memnuniyetle öğreteyim” dedikten sonra hizmetçisine, “Evladım! İçinde su bulunan ibriği bana getir!” der. İbrik getirilir. Abdest almak üzere Tenafüsî oturur, her abdest organını üçer defa yıkamak suretiyle başlar abdest almaya başlar, sonra da Hatim’e dönerek: “İşte abdestini böyle alacaksın” der.

   Tenafüsî abdestini aldıktan sonra, Hatim de kendisine, “Öyle kal da, bir de ben abdest alayım, senin huzurunda olsun ki, doğru alıp almadığımı denemiş olayım ve siz de beni düzeltin ki, istediğimi elde edeyim” der. 

   Tenafüsî abdest aldığı yerden kalkar, Hatim abdest almak üzere oraya geçer ve abdest almaya başlar. Sonra dirseklerini dörder kez olmak üzere yıkar. Hemen Tenafüsî öne atılarak, kendisine, “Ey arkadaş! Suyu israf ediyorsun ve yanlış yapıyorsun” uyarısında bulunûr. 

   Hatim de: “Nerede israfa kaçtım da yanlış yaptım?” diye sorar. 

   Tenafüsî: “Sen dirseklerini dörder dörder olmak üzere yıkadın” der. 

   Hatim de, hayret ve şaşkınlığını göstererek, “Allah Allah demek öyle ha? Ben bir avuç su kullandım ve bununla israfa kaçtım öyle mi? Oysa sen tüm bu debdebe ve ihtişam içerisinde yüzüyorsun da, seninkisi israf olmuyor, benim bir avuç kullandığım su israf oluyor öyle mi?” deyince, Tenafüsî, gelen kişinin esasen bir şeyler öğrenmek amacıyla değil de, sırf kendisine bu sözleri söylemek için geldiğini kavrar. Hemen evine kapanır ve evinden tam kırk gün dışarıya ayak atmaz, halkın huzuruna varmaz.

   Hatim-i Esamm bir gün Bağdad’a gider. Bağdat halkı çevresinde toplanırlar ve kendisine: “Ey Ebu Abdurrahman, sen yabancı ve aynı zamanda konuşmanda da peltek konuşan birisin, ancak böyle kekeme ve Arap da olmadığın halde, kiminle konuştuysan, hepsini susturdun, bunun sebebini açıklar mısın?” derler. Hatim de:

   “Yanımda bulunan üç hasletle onları susturuyorum:

   a- Hasmım doğruyu söylediğinde sevinir ve bundan mutluluk duyarım.

   b- Hasmım yanılınca ve hataya düşünce de üzülürüm.

   c- Ona karşı bir kabalık yapmamak ve bilgisizliğini yüzüne vurmamak için de kendime hakim olurum.”

   Hatim’in bu özlü sözleri Ahmed b. Hanbel’in kulağına vardığında: “Sübhanellah! Ne akıl sahibi bir zat imiş! Kalkın, o zatın yanına varalım!” der. Ahmed b. Hanbel, beraberindekilerle birlikte Hatim’in yanına vardıklarında, Ahmed b. Hanbel kendisine: “Ey Ebu Abdurrahman! Dünyadan kurtuluşun çaresi nedir?” diye sorar. O da: “Ey Ebu Abdullah! Sen şu dört özelliğe sahip olmadığın sürece dünyanın belalarından kendini kurtaramazsın” der ve o özellikleri şöylece sayar:

   “a- Halkın cehaletini ve bilgisizliğini bağışlayacaksın/görmezlikten geleceksin.

   b- Kendin onlara karşı kaba davranmayacak, cehalet göstermeyeceksin.

   c- Sende varsa bir şey, onlara dağıtacaksın; fakat,

   d- Sen onlardan bir şey beklemeyeceksin. İşte bu özelliklere sahip olursan, kurtulabilirsin.”

   Hatim daha sonra Medine’ye vardı. Medine halkı kendisini karşıladılar. O da kendisini karşılamaya gelenlere, “Ey topluluk! Bu hangi şehirdir?” diye sordu. 

   Onlar da: “Bu Allah Rasulü (sallallahu aleyhi vesellem)’nün Medine’si/şehridir” dediler. “Madem ki öyledir. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın sarayı hangisi, gösterin de gidip içinde namaz kılayım” dedi. 

   Topluluk, “O’nun bir sarayı/köşkü yoktu. Onun sadece basit ve yer seviyesinde bir evi vardı” cevabını verdiler. Bu defa, “Öyleyse ashabının sarayları/kaşaneleri nerede?” diye sordu. Topluluk yine: “Onların saray ve kaşaneleri yoktu, onların basit yer damları vardı” cevabını verdiler.

   Hatim karşısındaki topluluktan yukarıdaki cevapları aldığında, onlara dönerek: “Ey Topluluk! Şu gördüğüm şehir/Medine sanki Firavun’un Medine’si/şehri gibidir!” 

   Hemen kendisini yakalayıp sultana götürdüler ve: “Bu yabancı kişi, buraya, ‘Burası Firavun’un şehri/Medinesi’ diyor” dediler. Vali kendisine, “Neden öyleymiş sebebini anlatır mısın?” dedi. 

   Hatim: “Benim hakkımda hemen acele karar verip yargıya varma! Ben yabancı, garip bir kimseyim ve gelip bu şehre girdim. Oradakilere, ‘Bu şehir kimin?’ diye sordum. Onlar da, ‘Allah Rasulü (sallallahu aleyhi vesellem)’nün Medine’si olduğunu söylediler. ‘Madem ki öyledir, Allah Rasulünün sarayı nerede?’ dedim.” Böylece topluluk ile arasında olup bitenleri valiye aktardı. Sonra da şu âyeti okudu ve Allah şöyle buyurmuştur dedi:

   

   “Andolsun ki, Rasulullah, sizin için, Allah’a ve ahiret gününe kavuşmayı umanlar ve Allah’ı zikredenler için güzel bir örnektir.”[296]

   Buna göre siz kimi kendinize örnek ve model edindiniz? Modeliniz Allah’ın Rasulü mü? Yoksa ilk kez yeryüzünde alçı ve kiremit, kireç kullanarak bina yapan Firavun mu?”

   Böylece onu salıverdiler, peşini de bıraktılar. İşte Hatim-i Esamm’ın hikayesi bu. 

   Esas ölçü nedir?

   Bu noktada esas ölçü nedir? İşin gerçek yönü nedir? İşte bu hususu belirtmemiz gerekecektir.

   Bilindiği gibi, haram olmayan ve kullanılmalarında herhangi bir sakınca bulunmayan şeylerle süslenmek, üzerinde ya da evinde bulundurmakta herhangi bir sakınca yoktur. Ancak aşırı lükse dalmak iyi değildir. Sebebi de şudur; insan rahatlığa, lükse, süse alışınca artık bu rahatlığı ve ihtişamı kolay kolay bırakamaz, bunlardan ayrılması kişiye oldukça zor ve ağır gelir. Kaldı ki insanın zinete düşkünlüğü, çoğu zaman da bunları edinmek için günah olan yollara sapma gibi bir olasılığı doğurur. Örneğin adam birilerine yağcılık edecek, halkın paralelinde hareket edecek, o da ‘uydum kalabalığa’ gibisinden hareket edecek ve esas ölçüyü böylece kaçıracaktır. Gösteriş ve riyanın ortaya çıkma ihtimali vardır. Kısaca burada söylediklerimiz ve daha ele almadığımız birçok sakıncalar bu kapıdan içeri girer. Asıl olan kişinin kendisini bunlardan uzak tutmasıdır. Bir kimse dünyaya bir kez dalmamış olsun, bir daha kolay kolay dünyalık peşinden kendisini uzak tutamaz. Gerçekten dünyaya bağlılık göstermek ve dünyaya dalmak ile kurtuluş birlikte olsaydı, dünyadan uzak kalmak noktasında Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) aşırılık göstermezlerdi.

   Nitekim Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) hutbe vereceği sırada, sırtındaki nakışlı gömleği ve parmağındaki yüzüğü çıkarırdı.[297] 

   Anlatıldığına göre Yahya b. Yezid Nevfelî, Malik b. Enes’e (radıyallahu anh) şöyle bir mektup yazar: 

   “Rahman ve Rahim olan Allah’ın adıyla. Salat ve selâm öncekilerin de sonrakilerin de efendisi Allah’ın elçisi Muhammed’e olsun. 

   Bu mektup Yahya b. Yezid b. Abdulmelik’ten Malik b. Enes’e yazılmıştır.

   Öğrendiğime göre sen değerli giysiler giyer ve elenmiş undan yapılmış ekmekten yer ve minder/döşek üzerinde de otururmuşsun. Ayrıca evinin kapısına da nöbetçi koydurulmuş. Oysa ki sen ilim meclisinde oturan/kürsüsü bulunan birisin. Yolcular uzak yollardan sıkıntı ve güçlüklerle sana gelip meselelerini çözmek istiyorlar. Halk da grup grup sana koşuyor. Çünkü onlar seni imam olarak kabul etmişler/sen onların liderlerisin. Sen ne söylersen, senin sözüne boyun eğerler. Ey Malik! Bu hususta Allah’dan kork! Sana alçakgönüllü olmanı salık veririm. Sana benden bir öğüt olsun diye bu mektubu yazdım. Kaldı ki burada yazılanları da Allah’tan başkası da biliyor değildir. Allah’ın selâmı üzerine olsun!” 

   İmam Malik de şu cevabı yazar:

   “Rahman ve Rahim olan Allah’ın adıyla. Salat ve selâm Hz. Muhammed’e, Ehli Beytine ve ashabına olsun! Bu mektup Malik b. Enes’ten Yahya b. Yezid’e yazılmıştır. Allah’ın selâmı üzerine olsun. 

   Gönderdiğin mektubun elime geçti. Bir öğüt, acıma/şefkat ve edeb dolu olarak gönlümde yer etti. Allah sana takvayı nasib eylesin ve bundan yararlandırsın. Nasihatın sebebiyle sana hayır ihsan eylesin. Yüce Allah’tan muvaffakiyetler dilerim. Güç, kuvvet ve kudret, Yüce ve Ulu olan Allah’a aittir.

   Şimdi bana söylemek istediğin, benim elenmiş undan yapılmış ekmek yediğim, önemli giysiler giyindiğim, kapıma nöbetçi diktiğim, döşek/minder üzerinde oturduğum konularına gelince, evet bunları yapıyoruz ve bundan dolayı da Rabbimizden bizi bağışlamasını diliyoruz. Kaldı ki Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   

   “De ki: Allah’ın kulları için yarattığı süsü ve temiz rızıkları kim haram kıldı?”[298] 

   Kuşkusuz ben, bunları yapmamanın yapmaktan çok daha iyi olduğunu gerçekten bilen biriyim. Ancak bize mektup göndermemezlik etme/zaman zaman bize yaz. Biz de sana yazmaktan geri kalacak değiliz. Allah’ın selâmı üzerine olsun!”

   Burada İmam Malik’in ne kadar insaf ölçüleri içerisinde hareket ettiğine dikkatinizi çekerim. Çünkü içinde bulunduğu durumu bırakmanın çok daha iyi ve yerinde bir şey olduğunu itiraf ediyor. Ancak aynı zamanda bunun mübah olduğunu ve haram olmadığını da âyetle belirtiyor. İmam Malik her iki durumda da doğru söylemektedir. Ayrıca İmam Malik gibisi, bu tür bir öğüt karşısında, yapılanı müsamaha ile karşılıyor, durumunu çekinmeden itiraf ediyor. Aynı zamanda yaptığı şeylerde haddi aşmayacağını ve mübahlar sınırında kendisine durdurabileceğini de ortaya koyuyor. O mübahları işlerken gösterişe, riyaya ve başkalarına yağcılıkta bulunmaya asla yönelmez. Hoş olmayan şeyleri işlemeye de kalkışmaz.

   Ancak İmam Malik dışındaki insanlar, böyle bir gücü kendilerinde bulamazlar. Dolayısıyla sıradan kimselerin mübahlardan fazlaca yararlanmaları halinde bu, kendileri için büyük bir tehlike oluşturur. Çünkü bu, onlardan Allah korkusunu, haşyeti yok eder. Kısaca onlar bu özelliklerden uzaktırlar. Oysa ki ahiret hayatına önem veren ilim sahiplerinin özellikleri, haşyettir/Allah korkusudur. Aynı zamanda tehlikeli olan yerlerden ve böyle kabul edilen noktalardan uzak durmaktır.

   5-ÂLİMLER DEVLET ERKÂNINDAN UZAK DURMALI

   Asıl âlim, devlet erkanından, idarecilerden kendisini hep uzak tutmasını bilen insandır. Onlardan uzaklaşmaya fırsat bulduğu sürece uzak bulunmalıdır. Hatta bizzat devlet ileri gelenleri kendisinin ayağına gelseler bile, onlardan kaçmasını ve sakınmasını bilmelidir. Çünkü bu dünya yeşilliktir ve tatlıdır. Bunun da yuları sultanların elindedir. Dolayısıyla onlarla düşüp kalkmanın sonucu, insan kendisini onların isteklerinden ve hoşnutluklarını elde etmekten, gönüllerini meylettirmeden kendini kurtaramaz. Kaldı ki bunların çoğu zalim kimselerdir, hep haksızlık ederler. Bu itibarla her dindar insanın mutlaka bunları hoş karşılamamaları ve uzak durmaları gerekir. Onların halkı ezdiklerini, zulmettiklerini, halka karşı hep kötü davrandıklarını açıkça yüzlerine karşı söylemeliler ki, adamlar rahatsızlık duyabilsinler. Çünkü böylelerinin yanına girip çıkanlar ya da gönüllerini alayım diye yapmacık konuşmalar yapanlar, durumlarının iyi olduğunu ve güzel işler yaptıklarını söyleyerek böylece onlara karşı yağcılıkta bulunanlar, açıkça iftiraya yönelmiş olurlar.

   Evet, devlet büyüklerinin yanlarına girip çıkanlar, ya onların memnun kalmaları için onlara karşı yardakçılıkta bulunacaklar ve Allah’ın üzerlerindeki nimetlerini de bu defa aşağılamış olacaklar ya da onların işledikleri yanlışlara ses çıkarmayacaksa, böylece yağcılık etmiş olacaklardır.

   Diğer taraftan onların huzuruna girip çıkanlar, onların imkanlarından bu defa yararlanmaya kalkışacaklardır, ki bu da haram işlemek olur. Özetle sultanlarla bir arada bulunmak, şerrin kapısını açmak ya da aralamak demektir. Oysa ahiret hayatını amaç edinmiş olan ilim adamlar ihtiyatlı hareket ederler.

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmaktadır: 

   

   “Çölde yaşayanın kalbi katılaşır, avın peşine takılan avlanır. İdarecilerle düşüp kalkan da fitneye düşer.”[299]

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) yine şöyle buyuruyor: 

   


   “Yakın bir gelecekte birtakım emirler/idareciler gelecektir. Bunlardan değerlendirip kabul edebileceğiniz şeyler olabileceği gibi, reddedeceğiniz şeyler de olacaktır. Kim onları inkar ederse onların vereceği zarardan kendisini uzak tutmuş olur. Onların yaptığından hoşnutsuz kalan da selâmete ermiş olur. Ancak kim onların durumlarına rıza gösterir ve onlarla uyuşursa Allah (celle celalühü) onu rahmetinden uzaklaştırır.” 

   Rasulullah’a: “Onlarla savaşmayalım mı?” diye sorulur. 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: “Hayır! Namaz kıldıkları sürece, onlarla savaşmayın.” [300]

   Süfyan Sevrî diyor ki: 

   “Cehennemde bir vadi var ki, burada krallarla düşüp kalkanlar kalacaklardır.”

   Huzeyfe de şöyle diyor: 

   “Size fitnenin var olduğu yerlerden uzak durmanızı tavsiye ederim.” 

   Kendisine: “Fitne nerelerde olabilir?” diye sorulması üzerine, O: 

   “Devlet büyüklerinin kapılarıdır. Herhangi biriniz böyle birinin yanına gider gelir ve onun yalanlarını doğrular, bir de onda olmayan meziyetleri onun için sayıp döker.”

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   “Âlimler, sultanlarla düşüp kalkmadıkları sürece Allah’ın kulları için peygamberler adına güvenilir adamlardır. Böyle davrandıklarında ise, onlar peygamberlere ihanette bulunmuş olurlar. Onlardan uzak durun ve onlardan ayrılın.”[301]

   A’meş’e şöyle bir soru yöneltilir: “Birçok öğrenci yetiştirmiş olman nedeniyle sen ilmi ihya ettin değil mi?” O, böyle bir iltifata şu karşılığı verir:

   “Durun hele, acele karar vermeyin. Yetiştirdiklerimin üçte biri henüz işi kavrayamadan ölüp gittiler. Üçte biri ise, devlet yetkililerinin kapılarından ayrılmıyorlar, ki bunlar, halkın en kötüleridirler. Geride kalan üçte birinden de oldukça azı kurtuluşa erebilir.”

   Bunun içindir ki Said b. Müseyyeb şöyle der: 

   “Bir ilim adamının devlet büyükleriyle düşüp kalktığını görürseniz, ondan uzak durun. Çünkü o bir hırsızdır.”

   Evzaî de der ki: 

   “Gidip bir devlet yetkilisini yerinde ziyaret eden âlime buğz ettiği kadar Yüce Allah başka birine buğzetmez.”

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) ise şöyle buyuruyor: 

   

   “Âlimlerin en fenası/kötü ve tehlikeli olanları, devlet adamlarının ayağına gidip gelenlerdir. Devlet adamlarının da en iyileri, âlimlerin ayağına kadar gidenlerdir.”[302]

   Mekhul Dımaşkî (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Kim Kur’an’ı öğrenir ve din konusunda da derin bilgiye sahip olur ve sonra da sırf yağcılık olsun diye ve onların elindekine tamahkarlık göstererek devlet büyüklerinin yanına gider gelir, onlarla sohbette bulunûrsa, bu kimse attığı adımlar sayısınca cehennemdeki bir ateş denizine dalmış olur.”

   Semnun ise der ki: 

   “O âlim kişi ne kötü bir insandır ki, ziyaretine gelenler, hep onun devlet adamlarının yanında olduğunu öğrenirler, bir defa olsun yerinde bulamazlar.”

   Semnun yine devamla der ki: 

   “Ben de büyüklerden dinlemiştim, derlerdi ki: ‘Bir âlimin dünyaya düşkünlüğünü gördüğünüzde, onu dinî bakımdan itham edin. Kaldı ki ben bunu denedim. Çünkü ben, bir devlet büyüğünün huzuruna girip çıktığımda, mutlaka kendimi şöyle bir hesaba çekmişimdir. Gördüğüm o ki, oradan ben de etkilenmişim. Oysa sultana karşı en katı, en sert tavır takınan, onun arzularına en çok karşı çıkan ben olmama rağmen, yine de etkilendiğimi görmüşümdür. Tehlikeye düşmemek için, huzuruna girmekten kurtulmak tek arzum. Oysa ki ben yanına vardığımda, ondan bir şey almam, onun bir yudum suyunu bile içmem.’ 

   Semnun daha sonra sözlerine şöyle devam eder: 

   “Günümüz ilim adamları, İsrailoğulları dönemindeki ilim adamlarından daha tehlikelidir. Çünkü bunlar devlet büyüklerine, onların arzuları doğrultusunda kolaylıklar gösteriyor ve arzularına uygun şeyler aktarıyorlar. Oysa bu ilim adamları kendilerinin kurtuluşuna sebep olabilecek ve idarecilerin de ağrına gidecek gerçekleri söyleyebilselerdi, o takdirde onlar, bu kimselerin huzura girmesine fırsat vermeyeceklerdi. Bu da yarın Rableri katında onların kurtuluşu olacaktı.”

   Hasan Basrî anlatıyor: 

   “Sizlerden önce İslâm’a hizmeti geçmiş olan bir zat bulunuyordu. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın da ashabından idi -Abdullah b. Mübarek’in belirttiğine göre bu zat, Sad b. Ebu Vakkas (radıyallahu anh) idi. Kendisi, idarecilere gidip gelmez, onlarla düşüp kalkmazdı. Onlardan hep kaçardı. Bir gün çocukları kendisine dediler ki: “Şu filancalar, değeri senin ayarında kimseler değiller, senden önce de İslâm’a hizmetleri geçen kimseler de değiller ve senin gibi sahabî de değiller. Fakat hep idarecilerle beraber olmaktadırlar. Acaba sen de onlara gidip gelsen olmaz mı? Bize yararı dokunabilir.” 

   Bunun üzerine o zat der ki: “Çevreleri laşelerden oluşan bir toplum tarafından kuşatılmış kimselerin ayağına mı gideyim, çocuklarım! Allah adına yemin ederim ki, o leşte birlikte olanlara hiçbir zaman katılmayacak ve onlarla beraber bulunmayacağım.” 

   Babalarının böyle kesin tavrını ortaya koyması üzerine, çocukları: “Babacağızım! Görmez misin yoksulluktan neredeyse helak olacağız!” diye acıklı durumlarını dile getirirler. Ancak baba şöyle der: “Bakın çocuklarım! Böyle fakir ve yoksul bir mümin olarak ölmek, benim için semiz bir münafık olarak ölmekten çok daha hoştur.”

   Hasan Basrî der ki:

   “Allah’a yemin olsun ki, o münafıkların hasmı Allah’dır. O büyük zat şu gerçeği çok iyi biliyordu. Yarın kabirde toprak eti ve yağı/semizliği yer bitirir. Fakat o toprak imana bir şey yapamaz.”

   Burada şu ince noktaya işaret vardır. Devlet adamlarıyla düşüp kalkanlar, kesinlikle kendilerini nifaktan kurtaramazlar. Oysa münafıklıkla iman bir arada barınamazlar.

   Ebu Zer, Seleme’ye der ki: 

   “Ey Seleme! Sakın devlet adamlarıyla düşüp kalkmayasın. Çünkü onlardan faydalandığından daha çoğunu dininden kaybedersin.”

   Doğrusu, ilim adamları için pek büyük bir fitnedir. Şeytanın onların boynuna geçirdiği oldukça zor ve sıkıntılı bir araçtır. Hele hele bir de adam iyi bir hatipse ve sözü de tatlı biriyse, daha büyük bir tehlikedir. Çünkü şeytan böylelerini sürekli olarak etki altında tutar ve onlara: “Senin onlara vaaz ve öğüt vermen, yanlarına gidip gelmen var ya, sen böylelikle onların zulümlerine engel oluyor ve aynı zamanda şeriatın esaslarını da ayakta tutabiliyorsun” gibisinden akla hayale gelmeyecek tuzaklarla aldatır. Bunun dinin bir gereği olduğu imajını verdirir. Artık bir de onlarla düşüp kalkmaya başladı mı, onlarla şakalaşacak, yaltaklık edecek, yağcılıkta bulunacak, onları hak etmedikleri şekilde övüp duracak ki, bütün bunlarda dinin helaki vardır. Nitekim denilir ki:

   “Gerçek ilim sahipleri ilim öğrendiklerinde, ilimlerinin gereği hizmeti verirlerdi. O hizmeti verirlerken de hep meşgul olurlar, boş zamanları olmazdı. Zamanları olmayınca da ortalıklarda gezip dolaşmazlardı. O zaman da onlar aranırdı. Arandıklarında da, devlet erkanıyla olmamak için kaçarlardı.”

   Ömer b. Abdulazîz, Hasan Basrî’ye şöyle yazar: 

   “Bana Allah’ın emirlerini yerine getirebilmem, yanlış yapmamam için yol gösterecek ilim adamlarını tavsiye et!”

   Hasan Basrî de Halife Ömer b. Abdulaziz’e şöyle yazar:

   “Dindar olanlar, zaten senin yanında yer almak istemezler. Dünyalık için koşturanları ise sen istemezsin. Ancak benim sana tavsiyem şu ki, sen soylu ve dürüst olan kimseleri yanına almalısın. Çünkü onlar şereflerine düşkün olduklarından kendilerine bir leke gelsin istemezler, ihanet suçuyla lekelenmeyi asla arzulamazlar. Böylelerini bulmanı tavsiye ederim.”

   Dikkatinizi çekmek isterim. Böyle bir ifade döneminin en zahid insanı Ömer b. Abdulaziz hakkında söyleniyorsa, dindar kesimin ona yaklaşamayacaklarından söz ediliyorsa, acaba başkaca idarecilerin yanına varmanın ve onlarla oturup kalkmanın durumu ne olmalı ki?... Kaldı ki selef âlimlerinden Hasan Basrî, Süfyan Sevrî, Abdullah b. Mübarek, Fudayl b. İyad, İbrahim b. Edhem ve Yusuf b. Esbat gibileri hiç durmaksızın Mekke, Şam gibi benzeri yerlerde bulunan ve dünyalık peşinde koşturan âlimlerden hep söz etmişlerdir. Bu zatların onlar hakkında konuşmaları, ya onların dünyaya olan meyillerinden ileri gelmiş veya hep idarecilerle oturup kalkmalarından kaynaklanmıştır.

   6-İLİM ADAMI FETVA VERME MERAKLISI OLMAMALIDIR

   İlim sahibi kimseler, fetva verme meraklısı olmamalılar. Aksine eğer bir yerde durmak ve fetva vermekten sakınmaya yol bulabilirlerse, bunu yaparlar. Eğer sorulan soru gerçekten Allah’ın kitabından kesin bir nass ile ya da hadisten bir nass ile icma veya açık kıyas yoluyla bilinen bir konuyla ilgiliyse, buna fetva vermelidir. Eğer, kendilerine sorulan soru, şüpheli bir şey ile ilgiliyse, bu zatlar, “Bilmiyorum” derlerdi. Eğer sorulan soru zanna dayalı bir ictihad ise veya bir tahmine dayanıyorsa, bundan dolayı da ihtiyatlı davranır, buna kendisi cevap vermek istemez ve meseleyi bir başkasına havale ederlerdi. Eğer gerçekten fetva verebilecek ehliyette birileri varsa, bunu yaparlardı. İşte bu konuda izlenmesi gereken kesin yol budur. Çünkü ictihad yoluyla gelen soruları cevaplamak oldukça büyük bir tehlikedir. Nitekim bir haber/hadiste şöyle buyuruluyor:

   

   “İlim üç şeyden ibarettir; Allah’ın apaçık kitabı; Resulün sabitleşmiş olan sünneti ve bilmiyorum demek.”[303]

   Şa’bî şöyle söylemiş: 

   “Bilmiyorum, demek, ilmin yarısıdır. Bir kimse, eğer Allah için bilmediği bir meselede susuyorsa, bu kimse de en az konuşan kadar ecir alır. Çünkü insan kolay kolay bilgisizliğini belli etmek istemez, bu, nefse ağır gelir.”

   İşte sahabe böyle davranırlardı, selefin adeti böyleydi. Allah hepsinden razı olsun.

   Abdullah b. Ömer’e herhangi bir konuda fetva sorulduğunda, derdi ki: 

   “Şu halkın işlerini omuzlamış bulunan yetkiliye git de, problemini ona sor ve sorumluluğu onun üzerine/boynuna at!”

   Abdullah b. Mesûd ise şöyle derdi: 

   “Gerçekten olur olmaz hemen her konuda halka fetva yetiştiren bir kimse, doğrusu o kesinlikle deli biri demektir.” Yine İbn Mesûd şöyle diyor: “Âlimin kalkanı, ‘Bilmiyorum’ demesidir. Eğer âlim kişi, bunu elden bırakacak olursa, hemen öldürücü darbeyi alır.”

   İbrahim b. Edhem (radıyallahu anh) şöyle diyor: 

   “Şeytanın en çok ağrına giden şey, âlim kişinin ilmini konuşturması ve susunca da ilim çerçevesinde susmasını bilmesidir. Çünkü şeytan bu durumda şöyle der: “Şu âlime bak hele! Adamın susması bile, konuşmasından daha çok zoruma gidiyor.”

   Zatın biri, erenleri tanıtırken şöyle diyor: 

   “Eğer yerlerse, mutlaka çok aşırı derece açlık çekiyorlarsa yerler, eğer uyuyacaklarsa, eğer uykusuzluk dayanılamayacak tarzda ağır basarsa uyurlar. Konuşmaları gerekiyorsa, mecbur kalmadıkça konuşmazlar. Yani kendilerine bir şey sorulmadıkça onlar bir şey söylemezler. Şayet kendilerine bir şey sorulur da, bu görevi yerine getirecek bir başkaları varsa, onlar işi onlara havale ederek, kendileri susmayı tercih ederler. Eğer gerçekten mecbur kalırlarsa cevaplarlar. Çünkü bu gibiler, kendilerine bir şey sorulmadan cevap vermeye kalkışmaları halinde, böyle bir hareketi, gizli konuşma isteğine/arzu ve hevesine bağlarlar.”

   Hz. Ali ve Abdullah b. Abbas -Allah her ikisinden de razı olsun- birlikte, halka bir şeyler anlatmakta olan birilerinin yanından geçerler. 

   Bunun üzerine Hz. Ali der ki: “Şu konuşan var ya, ‘bana bakın, beni tanıyın’ diye kendisinin reklamını yapıyor.” 

   Zatın biri de şöyle diyor: 

   “Gerçekten âlim kişi, kendisine herhangi bir mesele sorulunca, adeta azı dişi sapasağlamken çekildiğinde nasıl bir ızdırap veriyorsa, onlar da aynen böyle sorular karşısında sıkıntı duyarlardı.”

   Abdullah b. Ömer şöyle diyor: 

   “Ey millet! Bizi cehennem üzerinde bir köprü yapıp üzerimizden geçmek mi istiyorsunuz?”

   Ebu Hafs Nisâbûrî şöyle diyor: 

   “Asıl ilim adamı, kendisine soru sorulunca, yarın kıyamet gününde, o sorulan sorunun cevabını nereden verdin, deneceğinden korku üzere olan kimsedir.”

   İbrahim Teymî, kendisine bir soru yöneltilince ağlar ve şöyle derdi: “Sorunuzu soracak başka birilerini bulamadınız mı ki, bana kadar gelip sorma ihtiyacını duydunuz?”

   Ebul Aliye er-Riyahî, İbrahim b. Edhem ve Süfyan Sevrî en çok iki, üç veya çok az sayıdaki kimselere konuşurlardı. Eğer kendilerini dinleyenlerin sayıları artarsa, hemen oradan ayrılıp uzaklaşırlardı.

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   





   “Ben, Üzeyir’in peygamber olup olmadığını bilmiyorum, aynı şekilde Tübbe’nin de lanetlenmiş olup olmadığını da bilmiyorum, Zülkarneyn’in de peygamber olup olmadığını bilmiyorum.”[304]

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’a, yeryüzünün en hayırlı bölgesiyle, en tehlikeli bölgesinin hangisi olduğu sorulunca, “Bilmiyorum” diye buyurmuştur. Ne zaman ki Cebrail (aleyhisselam) gelir, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bu soruyu Cebrail’e sorar, o da, “Bilmiyorum” diye cevaplar. Ancak ne zaman ki Yüce Allah, O’na: “Yeryüzünün en hayırlı yerleri mescidlerdir ve en tehlikeli yerleri de sokaklardır” diye bildirdi, o da o zaman öğrenmiş oldu. [305]

   Abdullah b. Ömer’e on soru sorulduğunda o bunlardan bir tanesini cevaplar, dokuzu için de sessiz kalırdı. Abdullah b. Abbas ise, sorulan on sorudan dokuzunu cevaplar, birinde susardı. Nitekim öyle fakihler vardı ki, bunlar, (hataya düşmemek için) “Bilmiyorum” diye cevapladıkları, “Biliyorum”dan daha çok idi. Yani öyle fakihler vardı ki, başkalarına göre bunlar en çok, “Bilmiyorum” tarafını tercih ederlerdi. Nitekim Süfyan Sevrî, İmam Malik b. Enes, Ahmed b. Hanbel, Fudayl b. İyad ve Bişr b. Haris gibi isimler “Bilmiyorum” diyenlerin başında yer alırlardı.

   Abdurrahman b. Ebu Leyla diyor ki: 

   “Şu Peygamber mescidinde yüzyirmi sahabeye yetiştim. Bunlardan herhangi birisine bir hadis ile ilgili bir soru yöneltilince veya bir fetva sorulunca, isterlerdi ki, onun cevabını kendileri değil de, bir diğer kardeşi versin de böylece kendisini sorumluluktan kurtarabilsin.” 

   Farklı bir ifadeyle de şöyle der: “Eğer bunlardan birine bir soru yöneltilince, kendisine soru yöneltilen zat, bir diğerine, o diğeri de bir başkasına havale ederlerdi. Çünkü hepsi de sorumluluktan korkarlardı. Böylece aynı soru dönüp dolaşıp, kendisine ilk kez aynı soru yöneltilen kişiye gelip dayanırdı ve o kimse cevap vermek zorunda kalırdı.”

   Anlatıldığına göre suffe ashabından bir kişiye hediye olarak pişirilmiş bir kelle getirilir. Bu zat gerçekten büyük bir açlık sıkıntısı içerisindedir. Ancak kendisi gelen bu ikramı, başka bir arkadaşına sunar, o bir başkasına derken, böylece kelle aralarında dönüp dolaşır, yine ilk kişinin önüne getirilir.

   Sen şimdi bir de bizim dönemimize bir bak. Durum tamamen onlarınkinin aksinedir. Çünkü o zaman ilim adamlarından bu tür işlerden sakınanlar, aranan kimselerdi. Şimdi arayanlar onlar olmuş durumdalar. Eskiden yetkililerden kaçılır, onların tuzağına düşmemek istenirdi. Şimdi aranan onlar olmuştur. Bunun en güzel örneğini, fetva vermekten kaçınanlarla ilgili olarak müsned bir şekilde gelen şu rivayettir. Zatın biri diyor ki:

   “Halka ancak şu üç kişi fetva verebilir: 

   a- Emîr/Yetkili devlet görevlisi, 

   b- Bu iş için görevlendirilmiş bulunan kimse ve 

   c- Kendisini bu işe -ehil olsun olmasın- zorlayan sözde ilim adamı.”

   Başka bir zat da şöyle diyor: 

   “Sahabe şu dört şeyi birbirlerine atarlardı:

   a- İmamlık görevi,

   b- Başkasına ait vasiyet görevini üstlenme konusu,

   c- Emaneti koruma ve

   d- Fetva verme hususlarını hep birbirlerine havale ederlerdi. Hiçbiri bu görevleri üstlensin istemezdi.”

   Zatın biri ise şöyle diyor: 

   “En çok fetva verme meraklısı kişi, ilim açısından en az yeterli olanıdır. Fetva vermekten en fazla sakınanlar ise, ilim sahipleri arasında en çok Allah’tan korkanıdır.”

   Sahabe ve Tabiîn -Allah hepsinden razı olsun- en çok şu beş şeyle ilgilenirlerdi:

   a- Kur’an okumak.

   b- Mescidleri mamur hale getirmek/camileri cemaatsiz bırakmamak,

   c- Allah’ı her an anmak ve zikretmek,

   d- İyilikleri emretmek/Emri Bil maruf ve

   e- Kötülüklerden de menetmek/Nehyi anil münker.

   Sahabenin böyle davranmalarının sebebi, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’tan dinledikleri şu hadistir. Çünkü Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur:

   


   “Ademoğlunun söylediği her bir söz kendisinin aleyhinedir, yoksa lehine değildir. Meğer ki şu üç şeyi işlemiş olsun: İyiliği emretmek, kötülükten menetmek ve bir de Allah’ı anmak/zikretmek.”[306]

   Yüce Allah şöyle buyurmaktadır: 

   

   “Onların fısıldaşmalarının çoğunda hayır yoktur. Ancak sadaka vermeyi veya bir iyilik yapmayı yahut insanların arasını bulmayı emreden başka. Her kim böyle bir işi, Allah’ın rızasını arayarak yaparsa (yarın ahirette) biz ona büyük bir ecir vereceğiz.”[307]

   Âlimlerden biri, Kûfe halkından rey/görüş sahibi/fıkıhçı birini rüyasında görür ve kendisine şu soruyu sorar: “Dünyada iken verdiğin fetvalar, ortaya serdiğin görüşler sebebiyle nasıl karşılandın?” Adamın yüzü buruştu ve adama arkasını dönerek: “Hiçbir yararını bulamadık. Sonuçta da bize övgüye değer bir şey de yapılmadı.”

   İbn Husayn diyor ki: 

   “Herhangi biriniz ortaya çıkıyor ve hemen gelen soruya karşılık/fetva yetiştiriyor. Eğer böyle bir soru Hz. Ömer (radıyallahu anh)’e yöneltilseydi, o buna çözüm bulabilmek için tek başına değil de, tüm Bedir Savaşı’na katılan sahabeyi toplar ve onların görüşlerini aldıktan sonra hüküm verirdi. Kaldı ki ilim ehlinin örnek hali, onun sükûtudur. Ancak herhangi bir zorunluluk doğarsa, onlar o zaman konuşurlardı.”

   Hadiste şöyle buyurulmuştur: 

   


   “Kişi eğer sükût ve zahitlik nimetine ermişse, ona yaklaşın. Çünkü kendisine hikmet telkin olunmuştur.”[308]

   Şöyle deniliyor: 

   “İki çeşit âlim/ilim adamı vardır: Birisi genel manada olan ilim adamı, ki bu müftülük görevini üstlenen kimsedir. İşte böyleleri devlet büyüklerinin adamlarıdırlar. Diğeri ise, belirli ve özel manada ilim sahibi olan kimsedir. Bu ise tevhidi bilen, kalblere ait amelleri işleyen kimsedir ki, böyleleri genelde tekkelerde, zaviyelerde ayrı ayrı ve tek başlarına yaşayan kimselerdir.”

   Denilir ki, Ahmed b. Hanbel gibisi, Dicle nehri gibidir. Çünkü oraya dalan herkes ondan bir şeyler avuçlayıp alır. Bişr b. Haris gibileriyse, adeta suyu tatlı, üstü kapalı bir kuyu gibidir. Dolayısıyla bundan yararlanabilmek ancak sıraya girmek suretiyle mümkündür.

   Eskiden derlerdi ki: “Filanca adam âlimdir, filanca adam kelam ilmine vakıftır, filan kimse ise çok gevezedir, filanca kişi de en çok amel işleyen kimsedir.”

   Ebu Süleyman diyor ki: “Marifet, konuşmaktan ya da kelamdan daha çok, sessiz kalmaya yakın bir haldir.”

   Denilir ki: “Bir kimse eğer âlimse, az konuşur. Bir kimse de çok konuşuyorsa, pek önemli bir ilim sahibi değildir.”

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın kardeş ilan ettiği Selman-ı Farisi ve Ebu Derda (radıyallahu anh) bilindiği gibi her ikisi de gözde sahabedendir. İşte Selman, kardeşliği Ebu Derda’ya aşağdaki satırları yazar:

   “Kardeşim! Öğrendiğime göre sen, hastaları tedavi eden bir doktor olmuşsun. Şimdi iyi düşün! Eğer sen gerçekten doktor isen konuş. Çünkü senin sözün şifadır. Eğer sen doktor değil de doktorculuk oynuyorsan, Allah’a sığın! Allah’a sığın! Sakın ola ki bir müslümanı öldürmeyesin.”[309]

   İşte bu mektup üzerine bundan böyle Ebu Derda, kendisine bir şey sorulduğunda, önce şöyle bir duraklar, sonra yapması gereken bir şey varsa yapardı.

   Enes (radıyallahu anh)’e bir şey sorulduğunda şöyle derdi: 

   “Bu soruyu bizim büyüğümüz Hasan Basrî’ye sorun.”

   Nitekim Abdullah b. Abbas, kendisine bir şey sorulduğunda derdi ki: 

   “Gidin bunu Harise b. Zeyd’den sorun.”

   Abdullah b.Ömer (radıyallahu anh) de şöyle derdi: 

   “Gidin Said b. Müseyyeb’e meselenizi sorun.”

   Anlatıldığına göre; sahabeden biri, Hasan Basrî’nin huzurunda yirmi kadar hadis rivayet eder. Sonra bunların yorumu sorulunca, sahabî, “Ben sadece rivayet ediyorum. Bunların yorumlarını bilemiyorum” der. Bunun üzerine Hasan Basrî hadisleri ele alır ve hepsini teker teker yorumlar. Oradakiler güzel yorumundan ve hafızasından dolayı hayret içinde kalırlar. Bu arada sahabî yerden bir miktar çakıl taşı alır ve onları oradakilerin yüzüne serper ve der ki; “Aranızda böylesine bir ilim sahibi bulunuyorken, kalkmış bana soruyorsunuz. Bu, hiç olacak bir iş mi?”

   7-İLİM SAHİBİ EN ÇOK BATIN İLMİYLE GÖNÜL MURAKABESİNE KENDİSİNİ VERMELİDİR

   Asıl ilim sahibi olan kişi, daha çok batın/mana ilmine, gönül murakabesine ve kontrolüne önem verir. Bu arada ahiret hayatına giden yolun nasıl kazanılacağını ve bu yola girişin nelere bağlı bulunduğunu ele alır ve bunlara önem verir. Bu yolun kendisine açılabilmesi için samimi ve dürüst bir şekilde umutvar olur. Bu uğurda gayret gösterir, mücadele eder ve sürekli murakabede bulunûr. Çünkü mücahede ve gayret, insana Hakkı görmeyi sağlar. Oysa kitaplar ve öğrenim insana bu saydığımız şeyleri vermez. Gönle giden ilimlerin en hassas ve önemli olanları, ancak müşahede ile kazanılır. Çünkü bu gönülden gelen hikmetin kaynakları görevini yapar. Bu açıdan mücahede, insana müşahedeyi kazandırdığı halde, kitaplar ve eğitim bunu kazandırmada yeterli değildir. Aksine hikmet kontrol altına alınamaz ve sayıyla da ifade olunamaz. Bu yol ancak çaba göstermek, sürekli murakabe, ister zahir/görülen ve ister batın manadaki ameller olsun direkt olarak bizzat bunların işlenmesiyle kazanılabilir. Aynı zamanda insan yalnızken, Allah ile beraber olduğunu bilerek, berrak bir fikirle gönlün bu işe hazır olması durumunda mümkün olabilir. Bunların yanında insan, Allah’tan başka her şeyden bağlarını kesecektir. İşte bu, ilhamın anahtarı ve kaynağıdır, keşfin/ilahî sırlara ilişkin mana kapılarının açılmasının da kaynağıdır.

   Nice ilim öğrenenler var ki, öğrenim süreleri uzamıştır, buna rağmen öğrendiği/dinlediği tek bir kelimeyi geçemez, geçmeye muktedir değildir. Nice kimseler de var ki, sadece öğrenilmesi önemli olanlarla yetinir; fakat, buna rağmen öğrendiklerinin gereğini yerine getirmek için olağanüstü bir güç sergiler, kalbin murakabesine dikkat gösterir. İşte böylelerine, gerçekten akıllara durgunluk ve şaşkınlık verecek derecede ilahî sırlara erebilme imkanı doğar. Hikmetin en ince ve hassas noktalarına vakıf olur. İşte bunun içindir ki Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır:

   

   “Kim bildiğiyle amel ederse, Allah kendisine bilmediği şeylerin bilgisini ihsan eder/Allah onu bilmediği ilimlerin bilgisine mirasçı kılar.”[310]

   Eski kitaplardan birinde deniliyor ki: 

   “Ey İsrailoğulları! Sakın ola ki şöyle demeyesiniz! ‘İlim, göktedir, onu yere kim indirecek? İlim yerin derinliklerindedir, onu üste kim çıkaracak? İlim, denizaşırı ülkelerdedir, kim gidip onu getirecek? Oysa ilim sizin gönüllerinizdedir. Dolayısıyla benim huzurumda ruhanîlerin edebiyle edeplenin! Benim için sıddîklerin ahlakıyla ahlaklanın! Böyle yapın ki, gönüllerinize ilmi yerleştireyim de o ilim sizi tümüyle sarsın ve tamamen sizi kaplasın.”

   Sehl b. Abdullah Tüsterî şöyle diyor: 

   “Âlimler, ibadete düşkünler ve bir de dünyaya önem vermeyenler, dünyadan kalpleri kilitli olarak ayrılıp gittiler. Sadece gönül kapıları açık olan sıddîklerle şehitler dünyadan böyle bir nimetle ayrılabildiler.” Sehl b. Abdullah Tüsterî daha sonra Yüce Rabbimizin şu âyetini okudu, meali şöyledir:

   

   “Gaybın anahtarları Allah’ın katındadır. Onları ancak O bilir. Karada, denizde ne varsa hepsini yine O bilir. Bir yaprak düşmez ve yerin karanlıkları içine bir tane girmez ki O bilmesin. Yaş ve kuru her ne varsa hepsi açık bir kitapta (Levh-i Mahfuz’da)dır.”[311] 

   Eğer batın/ilahî sırlara erebilmek suretiyle aydınlanmış gönüllerin, bu manasıyla gönülleri kavraması ve zahir olan ilme hakim olması sözkonusu olmasaydı, Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) hiç şöyle buyururlar mıydı:

   

   “Sana fetva verseler de, sana fetva vererek kolaylık gösterseler de, sana fetva ile bir çıkış yolu gösterseler de sen yine de kendi kalbinden fetva al/kalbine danış.”

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) Yüce Rabbinden rivayet ettiği kudsi bir hadiste Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   


   “Kulum, nafile ibadetlerle bana yaklaşa yaklaşa, nihayet öyle bir yaklaşır ki, onu sevmeye başlarım. Onu sevdiğim zaman onun duymasına vasıta olan kulağı, gören gözü, çalışan eli, yürüyen ayağı olurum. Benden istediği zaman mutlaka verir, bana sığındığı zaman onu mutlaka korurum. Ölümden korktuğu için ölümü istemeyen mümin kulumun ruhunu aldığım zaman tereddüt ettiğim kadar hiçbir işte tereddüt etmedim. Halbuki o, nefsin ölmesi mutlaka lazımdır.”[312]

   Kur’an’ın manalarından öylesine nice ince manalar var ki, bunu ancak, kendilerini sırf zikir ve düşünceye adamış olanlar elde edebilirler. Oysa gönüllerde yer alan bu manaları tefsir kitaplarında bulmanın imkanı olmadığı gibi, öyle değerli tefsir bilginleri de bunlara muttali olamazlar. Bu ince ve gizli sırları içeren manalar, kendisini sürekli murakabe altında tutan Allah yolcusuna kapıları açıldığında, o da bu manaları gidip müfessirlere aktarmış olsa, onlar bile onun o yorumlarını gayet güzel karşılarlar. Aynı zamanda onlar, bu gibi derin manaların tertemiz gönüllerin uyarılarından kaynaklandığını da bilirler. Böyle bilgileri elde edenlerin, kendilerini tümüyle Rablerine adamaları bakımından, Yüce Allah’ın onlara bir lütfu ve ikramı olduğunu bilirler. Nitekim keşifle ilgili/ilahî sırlara ait ilimlerle, muameleye ait ilimlerin sırları, aynı şekilde insanın gönlüne doğan derin manalar hep bu tür ilimlerdendir. 

   Doğrusu bu tür ilimlerden olan her bir ilim çeşidi, derinliğine ulaşılamayan okyanus misalidir. Buraya dalabilenler ancak ondan rızık payları ne ise o kadarını alabilirler. Kısaca herkes bundan nasibini yaptığı güzel iş ve ameller sayesinde ve o nisbette elde edebilir.

   Bu gibi ilim adamlarının tanıtımıyla ilgili olarak Hz. Ali, uzunca bir hadiste şunlara değiniyor: 

   “Kalbler/gönüller birer kap misalidir. Bunların da en hayırlısı, hayra ve iyiliğe kap olma görevini yapandır. İnsanlar üç türlüdür:

   a- İlahî sırlara eren Rabbanî denilen âlimler, 

   b- Kurtuluş yolunda öğrenim görenler

   c- Sıradan kimseler ki, nereden bir ses gelirse, oraya kapılanlar, rüzgarların esişlerine göre yön değiştirenlerdir. Dolayısıyla bunlar her rüzgara göre yön değiştirir, asla ilim nûruyla aydınlanmazlar. Hiçbir zaman sağlam bir temele sığınmazlar. 

   Oysa ilim maldan hayırlıdır. Çünkü ilim seni korur. Oysa mal seni değil, sen malı korursun. İlim verdikçe artar, mal ise harcanmakla eksilir. İlim, dindir. Zira bu sayede dinin ne olduğu öğrenilir. İnsan sağlığında iken ilim sayesinde nasıl itaat olunacağı gerçeği kazanılır. İlim adamının ölümünden sonra, ilmi sayesinde iyi bir ün bırakır. 

   İlim hakimdir/egemendir. Oysa mal insanı kendisine mahkum eder. Malın getirdiği yararlar, malın yok olmasıyla birlikte yok olurlar. Mal peşinde koşturanlar, yaşayan ölülerdir. Oysa âlimler, dünya ayakta durduğu müddetçe onların adı sanı her zaman anılır.”

   Hz. Ali, derin bir nefes aldıktan sonra, devamla dedi ki: 

   “(Kalbini işaret ederek) İşte burada büyük bir ilim vardır. Keşke o ilmi omuzlarına alabilecek birisine rastlasaydım. Emin olmadığım tabibler buluyorum hep ki onlar ilmi, dünya taleplerine vesile ittihaz ediyor ve âlet yapıyorlar. Allah’ın dostlarına dil uzatıyorlar. Yüce Allah’ın varlığına hüccet olan delilleri halkın aleyhine kullanıyorlar. Ya da bakıyorum birileri Hak ehline karşı boyun eğmiştir; ama, bu da hemen ilk karşılaştığı bir şeyden dolayı şüpheye kapılıyor. Bu da basiretten yoksundur. Kısaca ne ötekisi ve ne de berikisi işe yaramıyor. Öyle zaman oluyor ki, bu tür bir ilme, tamamen dünya lezzetlerine kendisini vermiş ve şehevî duyguları peşinden sürüklenip giden birileri istekli çıkıyor veya karşıma çıkan dünyalık edinmek için uğraşan, mal depolamaya gayret gösteren, heva ve hevesinin esiri olan birileri oluyor. Doğrusu bunlara en çok benzerlik gösterenler meraya salıverilmiş orada otlayan hayvanlar gibidirler.

   Aman Allah’ım! Gerçekten asıl ilim sahipleri, ilimlerini birilerine aktarmadan öldüklerinde, ilim de beraberlerinde ölüp gidiyor. Sonra dünyada, Allah’ın dinini hüccet ile savunacak insanlar her zaman bulunacaklardır. Yeryüzü bundan yoksun kalmayacaktır. Bunlar ya açık ve meydanda olur, herkes tarafından öğrenilirler ya da gerçekten iyice korkmuş ve bir kenara sinmişlerdir ki, tek amaçları Allah’ın delilleri ve apaçık kanıtları ortadan kalkması içindir. Bu amaçla gizlenmişlerdir. Ancak bunlar sayıca ne kadardır ve oldukça az sayıda olan bu insanların yerleri nerededir? Evet sayıca oldukça az olan bu insanlar değerce oldukça üstündürler, bunların kendileri gizlidirler. Benzerleriyse gönüllerde yer etmişlerdir. Allah (celle celalühü), bunlar sayesinde hüccetlerini korur ki, bunlar kendilerinden sonrakilere bunu bıraksınlar. Bu ilimleri benzerlerinin gönüllerine eksinler. Böylelerini ilim, gerçeği anlamaya yöneltmiştir. Bunlar fiilen yakînin ruhunu elde edenlerdir. Lüks içinde hayat sürdürenlere oldukça ağır gelen şeyler bu insanlara pek yumuşak gelir. Gafillerin ürperip kaçtıkları şeylere bunlar ünsiyet ve yakınlık elde etmişlerdir. Bunlar varlıklarıyla dünyada gibidirler, ruhlarıyla ise en yüce yere bağlıdırlar. İşte Allah’ın yaratıkları içerisinde bu özelliktekiler Allah’ın veli kulları, dostlarıdır. Bunlar Allah’ın güven duyduğu ve yeryüzünde Allah için hizmet verenlerdir, dinine davet edenler bunlardır.”

   Hz. Ali daha sonra ağlamaya başlar ve der ki: 

   “Ah!.. Onları görmeyi öylesine istiyorum ki, onlara öylesine özlem duydum ki! Ne mümkün?”

   İşte burada Hz. Ali’nin en son olarak dilediği husus/özellik, ahiret hayatı için gayret gösteren âlimlerin vasfıdır. Bu ise ancak amel, devamlılık ve mücahede/gayretle elde olunûr.

   8-İLİM SAHİBİ ZAT/ YAKİNİNİ [313] PEKİŞTİRMEYE TİTİZLİK GÖSTERMELİ

   İlim adamının ya da öğretmen olabilecek zatın, yakîn/kesin imanı takviyeye çok fazla ve aşırı denebilecek derecede önem vermelidir. Çünkü yakîn, kişinin dininin sermayesidir. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   

   “Yakîn, imanın tümüdür/kendisidir.”[314]

   Bu açıdan mutlaka yakîn ilminin öğrenilmesi gereklidir. Bundan maksadım, bu ilimle ilgili ilk basamaklarıdır. Çünkü daha sonra bu ilim için gönül kapıları açılır. Bunun içindir ki Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   

   “Yakîn ilmini öğrenin.”[315]

   Bunun anlamı şu demektir. Gerçek yakîn sahibi kimselerle beraber olun, onlardan yakîn ilminin ne olduğunu dinleyin ve öğrenin. Hep onlara uyun ve onlarla sürekli bulunun ki, bu sayede yakîn bilginiz artsın, tıpkı onların yakîn bilgileri nasıl arttıysa, aynen öyle. Çünkü az olan yakîn ilmi, çokça amelden daha hayırlıdır. 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’a: “Bir adam var ki yakîn bilgisi güzeldir, ancak çok günah işlemektedir. Birileri de var ki, ibadete düşkün, gayretli ve fakat yakîn bilgisi azdır, bunlara ne buyurulur?” diye sorulduğunda Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır:

   

   “Hiçbir Ademoğlu yoktur ki, günah işlememiş olsun.”[316]

   Ancak kimin karakteri akıl, seciyesi de yakîn ilmi olursa, o kimseye günahlar herhangi bir zarar vermez. Çünkü böyle birisi ne zaman bir günah işlese, derhal tevbe eder, Rabbinden mağfiret diler ve pişmanlık duyar. Böyle olunca da günahları bağışlanır. Geriye böyle bir kimsenin fazileti ve değeri kalır ki, bu yüzden de cennete girmeye hak kazanır. Bunun içindir ki Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmaktadır:

   


   “Size en az olarak verilen şey, yakîn bilgisiyle, sabretme azimeti/gayretidir. Kime bu ikisinden bir pay verilmişse, artık bu kimse daha önce namazsız geçirdiği gecelerine ve oruçsuz geçirdiği günlerine aldırmasın.”[317]

   Lokman (aleyhisselam)’ın oğluna vasiyeti de şöyledir: 

   “Evladım, insan ameli ancak yakîn bilgisi sayesinde elde edebilir. Kişinin yakîn derecesindeki bilgi ve imanı ne oranda ise, ameli de o nisbette olur. Kişinin yakîn bilgisinde bir eksiklik olmadıkça, amelinde eksiklik olmaz.”

   Yahya b. Muaz da der ki: 

   “Doğrusu tevhidin nûru, şirkin de cehennemi vardır. Aslında tevhid nûru, tevhid erbabının günahlarını, müşrikin iyiliklerini cehennem ateşinin yaktığından daha çok yakar/siler götürür.”

   Muaz bununla yakîn bilgisini murad etmiştir. Nitekim Yüce Allah da Kur’an’da gerçekten yakîn derecesinde insanlarla ilgili olarak, birçok yerde buna işaret buyurmuştur. Buna göre yakîn, hayırlara ve mutluluklara vesiledir, araçtır, bunlar için bir rabıta ve bağlantıdır.

   BİR SORU ve CEVABI

   Eğer yakînin manası nedir, yakînin kuvveti ve zayıflığı denilince ne anlaşılır? Öncelikli olarak mutlaka bunların anlaşılması ve bilinmesi gereklidir ki, daha sonra da insan yakîni istesin ve onun öğrenimini yapsın. Çünkü insan eğer bir şeyin şekil ve suretini bilemiyorsa, onu istemesi de anlamsız olur, zaten onu anlayamaz ve kavrayamaz.

   Öyleyse şunu çok iyi bilmelisin ki, “yakîn” kelimesi müşterek/ortak bir lafızdır. Bunu iki grup farklı manalara yorumlamışlardır. Şöyle ki:

   a- Tenkitçiler ve kelam bilginleri, bununla şüphe etmemeyi kasdediyorlar. Çünkü nefsin, bir şeye meyledip de onu doğrulamak istemesi halinde bunun için dört makam bulunmaktadır:

   1- Doğruluğu da yalan oluşu da eşittir. İşte böyle doğruluk ve yalancılık noktaları eşit olma durumunda şek denilen şüphe olayı gündeme gelir. Örneğin bir adam ile ilgili olarak, Allah bu bildiğimiz adamı cezalandıracak mı cezalandırmayacak mı denilince, bu durum bizce bilinemez. Burada insan nefsi kesin bir yargıya varamıyor. Ne olumlu ne de olumsuz bir şey söylemiyor. Dolayısıyla durum böyle olunca her ikisi de olabilir, çünkü iki ihtimal de eşittir. İşte buna “şek/şüphe” adı verilir.

   2- İnsan gönlünün iki taraftan birine meyletmesidir. Örneğin bildiğin salih ve takva sahibi bir kimse hakkında soruyorsun ve diyorsun ki, ‘eğer gerçekten o salih ve takva hali üzere ölmüşse, acaba yine de cezalandırılır mı?’ Burada böyle birinin cezalandırılamayacağı tarafı daha ağır basar. Bu yönün ağır basması, adamın açıkça salih bir kimse olduğunun herkesçe bilinmesidir. Bununla beraber, o kişinin bizim bilemediğimiz, gizli bir suçu, günahı olabilir ve bundan dolayı da adam cezalandırılabilir. Böyle bir olabilirlik, bu manadaki bir eğilim açısından eşittir. Buna rağmen işin tercih yönünü bir kenara attırmıyor. İşte buna da “zann” adı verilir.

   3- İnsanın gönlünden iki taraftan birini tercih etmesidir ve aklına o tercihin dışında başka bir tercihi de getirmemektedir. Çünkü tercih ettiği taraf çok daha ağır basmıştır. Hatta insanın aklına aksi gelmesi durumunda, derhal gönül böyle bir şeye karşı çıkar ve onu kabullenemez. Ancak bu da yine kesin bir bilgiye dayanmamaktadır. Eğer bu durumdaki biri derinden meseleyi düşünür ve kalbinin sesini dinlerse, o takdirde bunda şüpheye de ve caiz olabilme meselesine de gidilebileceğine hükmeder. İşte böyle bir durumdaki inanca, “yakin derecesine yaklaşan bir inanç” denir. İşte tüm şeriat ile ilgili meselelere sıradan halkın inancı bu merkezdedir. Çünkü onların inançları sırf işitmeye bağlıdır.

   Nitekim herbir fırka kendi mezhebinin doğruluğunu kabul eder ve imamının ictihadında isabetli olduğunu ve ona tâbi olanların da aynı olduğunu savunûr. Hatta bunlardan birine, ‘ola ki senin mezhep imamın yanılmış olabilir’ dense, bunu kabul etmekten kaçınır.

   4- Delil yoluyla gerçekliği kanıtlanmış bulunan ve kendisinden şüphe edilmeyen ve şüphe edilmesi tasavvur bile edilmeyen kesin bilgi/marifet. Ortada şüpheye yer verilmediği ve şüphe imkanı bulunmadığı bir şeyde kesin bilgi gündeme gelir ki, buna yakîn adı verilir. Nitekim o büyük insanlar da böyle diyorlar. Örneğin akıl sahibi birine, ‘şu varlık dünyasında kadîm diye biri var mı?’ diye sorulsa, kesin ve net bir şekilde bundan alınacak olan cevap ‘evet’ olmayacaktır. Çünkü kadim diye kendisinden söz edilen varlık, duyularla anlaşılabilen, deney altına giren bir şey değildir. Yani güneş ve ay gibi değil ki, hemen tasdik edebilelim. Çünkü insan güneş ve ayı duyularla, örneğin görme duyusuyla görebiliyor. Oysa ki bilimsel olarak 2 sayısının 1 sayısından daha büyük olduğu gibi bir kesinlikte, kadîm bir şeyin varlığının gerekliliği bilinemez. Hatta ‘sonradan var olan bir şeyin herhangi bir sebebe dayanmadan meydana gelmesi imkansızdır’ bilimsel yargısı gibi de olamaz. Çünkü bu da aynen bu açıdan bilimsel olarak gereklidir.

   Burada aklın ödevi; doğal olarak bir kadîmin varlığını hemencecik duyar duymaz doğrulamak değildir, biraz düşünmesi gerekir. Ayrıca birtakım kimseler var ki, bunu işitme yoluyla öğreniyor ve böylece yine işitmeye dayalı olarak da kesin bir şekilde bunu tasdik ederek, doğruluğunda ısrar ve devam ediyor. İşte asıl inanç/itikad budur. Nitekim tüm sıradan halkın inancı böyle bir temele dayanır. Ama birtakım kimseler de vardır ki, bunu bir delile dayalı olarak doğrular. Örneğin böyle birilerine dense ki: ‘Eğer şu varlık dünyasında bir kadîm bulunmasaydı, o takdirde tüm varlıkların sonradan varolmuş olmaları gerekirdi. Eğer tümü sonradan var olduğu kabul edilirse, o takdirde, bunlar herhangi bir sebebe dayanmaksızın meydana gelen sebepsiz şeylerdir. Oysa böyle bir şey imkansızdır. Eğer bir şey sonuç itibariyle imkansızlığa gidiyorsa, işte o şey imkansızdır.’ Böyle bir yargı sonucu akıl zorunlu ve gerekli olarak bir kadîmin varlığını kabullenmek ve doğrulamak zorundadır. Çünkü bu durum akıl açısından üç kısımda değerlendirilir. Şöyle ki:

   a- Ya tüm varlıklar/mevcudat kadîmdir,

   b- Ya mevcudatın tümü sonradan varolmadır veya

   c- Varlıkların bir kısmı kadim ve bir kısmı da sonradan varolmuştur.

   a- Şayet birinci maddeyi kabullenirsek, yani tüm varlıkların kadimliğini varsayarsak, o zaman zaten istenen elde olunmuş, amaca ulaşılmış demektir. Çünkü böylece kadimin varlığı kabul edilmiş bulunmaktadır. Sonuçta böyle bir kabul ortada bulunuyor. Eğer ikinci şıkkın doğruluğu kabullenirse yani varlıkların tümünün sonradan varolduğu varsayılsa, bu, imkansızdır. Çünkü bu, sebepsiz bir varlığın meydana gelmesi anlamına gelir ki, bu olacak bir şey değildir. Çünkü sebepsiz bir şey olamaz. 

   Bu durumda ya üçüncü şıkkın doğruluğu veya ilk şıkkın doğruluğu kabullenilecektir. İşte bu tarz bir bilgi yoluyla kazanılan bilgi türüne, bu gruptaki insanlar tarafından yakîn adı verilmektedir. 

   Bu yakîn bilgisi ister bizim burada zikrettiğimiz türden kazanılmış olsun, ister herhangi bir duyu organıyla ve aklın melekesiyle elde edilmiş olsun, fark etmez, hepsi de bu manada eşittirler. Örneğin, herhangi bir sebep olmaksızın sonradan var olacak şeyin meydana gelmemesi gibi, bu, kesin bir bilgidir. Ya da tevatür yoluyla gelen bir bilgiye dayanır ki, bunu yalanlamanın bir imkanı olamaz. Örneğin Mekke denilen bir yerin ve şehrin varlığı gibi. Kimse gidip burayı görememiş olsa bile, görenlerden ve gelen kesin bilgilerden buna inanmak zorundadır. Ya da mesele deney yoluyla kesinlik kazanır. Örneğin kaynatılan mahmude otunun ishal yapıcı olduğunun deneyle bilinmiş olması veya bizim yukarıda zikrettiğimiz gibi, herhangi bir deney ile bilinmiş olması gibi.

   İşte tenkitçiler ve kelamcıların bunu mutlak manada, hakkında şüphe ve şek bulunmayan şey olarak zikretmeleri ve böyle bir şart ile değerlendirmiş olmaları, yakîn bilgisinin durumunu ortaya koymaktadır. Çünkü kendisinde herhangi bir şüphe sözkonusu bulunmayan her tür ilim, kelam ekolünce yakîn bilgisi adını alır. Bu ölçüye göre, yakîn bilgisi, zayıf bir bilgi olarak değerlendirilemez. Çünkü gerek şüphenin kabul edilmemesi olsun ve gerekse zayıflığın reddi olsun aralarında bir fark yoktur. Yakîn hem şüpheden hem de zaaftan uzaktır.

   b- İkinci terim ise fakihlerin, tasavvuf ehlinin ve ilim adamlarının çoğunun kabul ettikleridir. Onlar bu konuda şekkin ve caizliğin muteber olup olmadığına bakmazlar. Burada asıl ölçü, kesin bilginin aklı istila etmesi ve baskın gelmesidir. Nitekim şöyle denilir: ‘Filanca kimsenin ölüme inancı/yakini zayıftır.’ Oysa ki adam, buna rağmen kesin olarak ve şüpheye yer olmaksızın ölüme inanır ve öleceğini de bilir. Ama yine de böyle bir söz söylenir. Bir diğer örnek, mesela: ‘Filan kimse, rızkının geleceğine kesin inanır/yakîn manasında kabul eder.’ Ama böyle olmakla birlikte bazen de adamın rızkı ayağına gelemeyebilir.

   Nefis/gönül herhangi bir şeyi doğrulamaya meyleder ve bu, kalpte baskın gelir, kalbi tümüyle istila ederse, hatta bu, nefiste caiz görme veya reddetme noktasında hükmeder veya mutasarrıf[318] derecesine ulaşırsa, işte buna “yakîn” adı verilir.

   Kaldı ki herkes kesin olarak ölüme inanır ve bir gün öleceğini de bilir. Bu hususta herhangi bir kuşkuya da onlar için yer yoktur. Ancak buna rağmen kimi insanlar var ki, ölümü önemsemez ve hiç hatırlarına bile getirmezler, onun için önceden bir hazırlığa girişmezler. Sanki sergiledikleri bu tutum ve tavırlarla adeta ölüme inanmazlar, hatta kesin olarak kabul etmiyorlar izlenimini verirler. Öylesi insan da var ki, ölüm korkusu tümüyle kalbine egemen olmuştur. Bu kişi de tamamen kendisini ona hazırlamaya gayret gösterir. Öyle ki kalplerinde ölümden başka bir şeye de yer vermemişlerdir. İşte bu gibi durumlar esasen “yakînleri/kesin inançları oldukça kuvvetli” diye söylenir.

   Bunun içindir ki, zatın biri şöyle der: 

   “Hakkında asla kuşkuya düşülmeyen ve buna rağmen şüpheye en çok benzeyen kesin ölüm hali gibi bir yakîn/kesin inanç görmüş değilim.” 

   Yani deniliyor ki, hiçbir kimsenin ölümden ve bir gün öleceğinden asla bir şüphesi yoktur. Ama buna rağmen kesin olarak bir gün öleceğini bildiği bu ölümü adeta hatırlamama açısından sanki ölümden şüphe ediyormuş izlenimini verir. Çünkü herkes kesin olarak öleceğini bilir. Bunda şüphe yoktur. Bu, yakîn/kesin bilgidir. Ama ölümü hatırlamayı da sanki bu yakîn bilgiden şüphe ediyormuş izlenimini verdiğinden şüphe ediyormuş gibi görünür.

   İşte bu terim ya da değerlendirme bakımından yakîn bilgisi zayıf ve kuvvetli nitelikleriyle tanıtılır. Biz: “Ahiret hayatına değer veren âlimlerin asıl özellikleri, onlar tüm çalışmalarını ve amaçlarını yakînlerini güçlendirmeye yöneltmişlerdir” derken tümüyle her iki manayı da gözönünde bulundurarak meseleyi gündeme getirdik ki, bu da şüphenin olmaması halidir, reddidir. Diğer taraftan yakînin nefse egemen olması meselesine gelince bu, neredeyse nefse/kalbe ya da gönle hükmeder hale gelir ve onu çekip çevirir. İşte bizim söylemek istediğimiz gerçek de budur.

   Eğer gerçekten sen bizim bu anlattıklarımızı gereğince anlayabilmişsen ve “yakîn” ifadesinin üç kısma ayrılışının da ne anlama geldiğini kavrayabilirsin. Çünkü yakîn:

   a- Güçlü/kuvvetli ve zayıf olması,

   b- Az ya da çok olması ve bir de,

   c- Gizli ve açık olması gibi kısımları ayrıldığının da ne anlama geldiğini kavramış olabilir.

   Birinci duruma yani yakîn ifadesinin kuvvetli ve zayıf olması kısımlarına ayrılması, ikinci terim açısından böyledir. Çünkü bu, kalbe baskın gelmesi ve kalbi istilası sebebiyle böyledir. Kaldı ki kuvvet ve zayıflık açısından yakîn ifadesinin manalarının dereceleri sayılamayacak kadar çoktur. Nitekim halkın ölüm için hazırlık yapmaya kabiliyetlerinin farklılığı, bu manalarıyla halkın yakîn konusundaki farklı derecelerde olmasına bağlı bulunmaktadır.

   Diğer taraftan yakîn derecesinin açık ve gizlilikte farklılık göstermesine gelince, bu da ilk terim açısından böyledir ve bu, inkar da edilemez. Fakat hakkında caizlik sözkonusu olan yakîn meselesine gelince, bu da inkar edilemez bir gerçektir. Yani bununla ben, ikinci terimdeki durumu kastediyorum. Eğer bir yerde şüphe sözkonusu değilse, o zaman o şeyin inkarı için de herhangi bir sebep yoktur. Yani inkar edilmesine bir yol aranmaz.

   Örneğin sen, Mekke’nin varlığıyla Fedek’in varlığı arasındaki ayırımı anlayabilir ve kavrayabilirsin. Nitekim aynı şekilde Hz. Musa’nın varlığı ile Yuşa peygamberin varlığı arasındaki farkı da bilebilirsin. Her ikisinde de herhangi bir şüpheye düşmezsin.

   Çünkü bu hususta her iki durumla ilgili dayanağımız tevatür yoluyla kesin olarak gelen bilgidir. Fakat bu ikisi arasında ancak kesin bir fark vardır, bu fark oldukça açık ve net bir şekilde ortadadır. Zaten ikisi arasındaki bu net farklar insan kalbinde kesin yerini almıştır. Çünkü burada kabul sebeplerinden birinde sebep daha kuvvetli ve güçlüdür. Bu da bunu bize bildirenlerin çokluğudur. Yani bu ikisi arasındaki farkı inceleyenler, ortada bilinen delillere ve gerçeklere bakarak meseleyi kavrar. Kısaca tek bir delile dayalı olarak durumu açıkça bildirilen ile çok sayıdaki delile dayalı olarak gelen bilgi arasında çok önemli farklar vardır. Gerçi haberin doğruluğu bakımından belki ikisi eşittir; ama, eldeki deliller azlık ve çokluk durumuna göre farklılık gösterir. Her iki haberin de doğruluğu neticede ortadan bir şüpheyi kaldırıyor, bu açıdan mesele eşit olmaktadır.

   Ancak bu hususu bazen kelamcı kabul etmeyebilir. Çünkü kelamcı bilgilerini kitaplara ve duyguya dayalı olarak edinmiştir. Fakat o buna rağmen bizzat meseleyi kendi nefsinde şöyle bir düşünüp anlamaya, değişik hallerin meydana gelmesiyle farklı konumların oluşabileceğini idraka yanaşmaz.

   Şimdi konunun azlık ve çokluk yönüyle ele alınmasına gelince, bu durumun böyle olmasının sebebi, yakînin bağlı bulunduğu şeylerin çokluğuyla ilişkilidir. Örneğin, filan kişi, falan kişiden daha çok bilgilidir, denilir. Yani filan kimsenin bilgi kapasitesi filancaya göre oldukça fazladır manası ifade edilmektedir. Bunun içindir ki kimi zaman, âlim zat, şeriatın getirdiği mesellerin tümünde kuvvetli bir yakîne/kesin bir bilgi ve inanca sahiptir. Bazan da bu, kimi noktalarda güçlü/kuvvetli bir yakîn sahibi olabilir.

   BİR SORU ve CEVABI

   Şimdi sen yakîni, bunun kuvvetli ve zayıf oluş yönünü, azlık çokluk hususlarını, açık ve gizli olması meselesini kavrayabilmişsindir. “Bunlar tamam. Fakat yakînin bağlı bulunduğu manalar ve bunun cereyan ettiği noktalar nelerdir, yakîn hangi şeylerde istenir? Çünkü ben, kendisiyle yakîn bilgisinin kazanılacağı şeyleri bilemezsem, dolayısıyla onu istemeyi de bilemem. Şimdi bana bunu açıklar mısın?” diyebilirsin.

   Önce şunu çok iyi bilmelisin ki, Peygamberlerin -Allah’ın salat ve selâmı üzerlerine olsun- başından sonuna dek Allah’tan getirdikleri her şey, yakînin cereyan ettiği alanlardır. Aslında yakîn, özel olan bir bilgiden/marifetten ibaret olan şeydir. Dolayısıyla yakînin ilgili olduğu alanlar; şeriatın getirdiği ve öngördüğü tüm alanlardır. Bunları saymakla da meseleyi sonuçlandıramayız. Çünkü sayısız denecek kadar çoktur. Ancak ben bunlardan sadece temel olanlarına, bunların da bir kısmına değineceğim: 

   a- Tevhid

   Bunlardan birisi tevhid meselesi ve inancıdır. Buna göre kişi/müslüman tüm eşyanın bir sebebe bağlı olarak meydana geldiğini bilmeli ve buna inanmalıdır. Çünkü her sebebin bir müsebbebi vardır. Dolayısıyla vasıtalara bakılmaz. Ancak vasıtalar, sadece emre amade/hazır şeyler olarak kabul edilmeli ve böyle görülmelidir. Bunların herhangi bir hükmü yoktur. Dolayısıyla buna inanan ve bunu doğrulayan kimse yakîn sahibi demektir. Eğer kalbinde yer alan imanla birlikte şekkin mümkün olabileceğini de ortadan kaldırırsa, işte bu durumda iki manadan biriyle yakîn sahibi demektir. Eğer imanla birlikte, kalbinde bir galebe sözkonusu olursa, bu baskınlık vasıtalara göre kişiden gazabı önler, onları hoşnut görmeyi önler, onlara şükrü/teşekkürü kaldırırsa, vasıtalar da kişinin gönlünde adeta kalem ve el durumuna gelirse, yani nimeti veren açısından adeta bir imza koymak konumunda ise, kişi bu durumda ne kaleme ne de o kalemi tutan ele teşekkür eder. Böyle yapmadığı gibi, bunlara kızmaz da. Aksine kişi kalem ve eli emre hazır iki alet ve iki araç kabul eder.

   Böyle olması halinde kişi, yakînin ikinci manasına göre yakîn sahibi/kesin bilgi ve inanç sahibi olmuş olur. Zaten en saygıdeğer olanı da budur. Çünkü bu, “birinci yakînin ürünü, özü ve bundan sağlanan faydadır.”

   Ne zaman güneş, ay, yıldızlar, cansız varlıklar/cemadat, bitkiler, hayvanlar ve kısaca yaratılan her şey, Allah’ın emriyle, onun öngördüğü doğrultuda hareket ederse, kısaca bunu gerçekleştirirlerse, tıpkı kalemin katibin elinde yazmaya amade ve mecbur olması gibi olursa, o takdirde ezelî kudretin hepsinin aslı ve kaynağı olduğu gerçeği anlaşılır ve buna kesin iman gündeme gelir. O zaman kişinin kalbine tevekkül, Allah’ın rızasını kazanma ve teslimiyet hakim olur. Bunun hakim olmasıyla da, kendisini gazaptan, kin gütmekten, hased etmekten ve kötü huylardan kurtarmış ve uzak tutmuş manada yakîn sahibi olur/kesin iman ve bilgi sahibi olur. İşte bu, yakînin kapılarından sadece biridir.

   b) Rızkın Allah’ın garantisinde olduğu gerçeği de kesin iman (yakîn) esaslarındandır.

   Nitekim Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Yeryüzünde, tüm canlıların rızkı Allah’a aittir.”[319]

   Yakîn yani kesin anlamda iman, mutlaka rızkın gelip kendisini bulacağı gerçeğini bilmektir. Çünkü insan için ne takdir olunmuşsa, o şey mutlaka gelip kendini bulacak ve ona sevkedilecektir. İşte bir kimsenin bu noktadaki inancı ne oranda kalbinde baskın gelirse, bu, insanın rızkını ararken, en güzel yoldan sağlama inancını doğurur. Daha önce elden kaçırdığı imkanlar için bir hırs, bir açgözlülük ve oburluk, üzüntü arzusu da artmamış olur. İşte bu anlamdaki yakîn yani kesin iman, insanın iyi ve güzel işler yapmasına övgüye değer amellerde bulunmasına neden olur. Böyle bir imkan sağlar. Güzel ahlak sahibi kılar.

   c- Kişi, her şeyden önce kalbinde şu hususu her an bulundurmalı, şu gerçeği hiç unutmamalıdır: “Kim zerre ağırlığınca iyilik işlerse, bunun karşılığını görecek, kim de zerre ağırlığınca kötülük işlerse o da bunun karşılığını görecektir.” 

   İşte insan, bu noktayı her an gözönünde tutmalıdır. Bu, mutlak sevap görmenin ve cezaya çarpılmanın varlığına kesin iman etmek demektir. Böyle düşünmesi durumunda ancak, ibadetleri sevaba çevrilebilir. Yani sevabın itaat sonucu olabileceğini anlayabilir. Tıpkı, tokluğun ekmeğe nisbet edilmesi gibi, ibadetler de sevaba nisbet edilir. Diğer taraftan zehirin ve yılan sokmalarının ölüme sebebiyet vermesiyle aralarındaki ilgi ve münasebet ne ise, ceza görme olayı da basirete nisbet edilir. Mesela insan, varlığını sürdürebilmek için nasıl ekmek aramak zorunda ise ve doyması için ekmek gerekliyse, bu durumda eline geçirdiğini, azına ve çoğuna bakmaksızın hemen bunları saklar ve biriktirir. Tıpkı bunun gibi insan, az veya çok olsun taatların peşinden de aynen koşturur ve bunları kaybetmemeye çalışır. Yine insan, zehirin azına ya da çoğuna bakmaksızın bunlardan kaçınır ve kaçınması gerekiyorsa, günahların da azı ve çoğuna bakmadan uzak durması gerekir.

   Dolayısıyla birinci anlamda “yakîn” genel olarak tüm müminler için geçerlidir. Ancak ikinci anlamda “yakîn” denen kesin iman konusu, yalnız “mukarreb” adı verilen has kullara aittir. Bu anlamda bir yakînin ürünü, insanın davranışlarında kararlı ve kararsızlıklarında, tehlikeli durumlarda her zaman doğru bakmasına bağlıdır. Son derece takva sahibi olmalıdır. Hemen her türden kötülüklerden uzak bulunmalıdır. Bir kimsede kesin iman anlamında “yakin” ne oranda güçlü olursa, kötülüklerden ve tehlikeli yollardan uzak durması da o nisbette fazla olur. İyiliklere daha fazlasıyla koşar.

   d- “Yakîn”in bir başka anlamı da şöyledir: “Yüce Allah’ın, insanın her halini ve durumunu bildiğinin bilincine ermektir. 

   Öyle bir bilinç ki, insan: “Allah benim tüm varlığıma ve benliğime sahiptir. Aklımdan ve hâyâlimden geçen her şeyi bilir. Gizlimi de, aşikaremi de bilir. Düşünceme ve varlığıma egemen olan Allah’dır” der ve böyle inanır. İşte bu, birinci manaya göre, her müminde var olan bir yakîndir. Yani bu, içinde şüpheye yer olmayan bir husustur ve her mümin bu anlamda yakîn sahibidir.

   Ancak ikinci anlamda «Yakîn» -ki aranan ve istenen de budur- çok değerlidir ve bu, özü sözü bir anlamında sıddîklere aittir. Bu anlamdaki yakîn kendini şöyle gösterir; insan, yapayalnız da olsa, tek başına da kalsa, her halükarda edeplidir. Bu durumdakiler adeta, büyük bir hükümdarın huzurunda, hükümdarın kendilerine bakıp durduğunu kabul ederler. Dolayısıyla bir an olsun edebi ve saygıyı elden bırakmazlar. Edebe aykırı olan ve saygısızlık gibi görülen her tür davranıştan uzak dururlar. Bunlar kalbinde neyi nasıl düşünürlerse, görünümlerinde de öyledirler. Yani iç ve dışları aynıdır. Çünkü bu durumdakiler, halkın bunların açık durumlarını bildiği gibi, iç âlemlerini de Allah bilir bilincine sahiptirler. Dolayısıyla bu kimseler, iç dünyalarını imar etmeye, temizleyip arındırmaya oldukça özen gösterirler. Çünkü iç âlemi Yüce Allah her an görüp gözetiyor. Dolayısıyla başkalarının dış görünümlerine verdiği önemden daha çok bunlar iç dünyalarına değer verirler. «Yakin» anlamındaki bu makam, insanda hâyâ, korku ve hâyâlkırıklığı meydana getireceği gibi, bir de alçakgönüllülük ya da zillet, kendini küçük görme gibi ve bu gibi hususları doğurur. Kısaca bu, birtakım övgüye değer huyları insanda oluşturur. Bu türden olan ahlak ya da huylar, birçok üstün ibadetleri doğurur. Bu manada ve bu türden ele aldığımız «yakîn» adeta bir ağaç gibidir. Yine bu manadaki ahlak ya da huylar, kalpte o adı geçen ağaçtan birçok dal ve budak salar, yayılır. İşte güzel ahlaktan kaynaklanan ameller ve taatlar, adeta farklı farklı dallarda oluşan meyvelere ve ürünlere benzer nûrlardır. «Yakin» denen şey asıldır, temeldir. Fakat bunun, bizim saydıklarımızdan daha çok yolları ve bölümleri vardır. Şimdilik lafzın manasını bilme ve öğrenme açısından bu kadarıyla yetiniyoruz.

   9-ÂLİMİN KUR’AN AHLAKINDA OLMASI 

   Ahiret âlemini ön planda tutan âlimlerin bir diğer niteliği de şudur: Her an üzüntülü, gönlü ve kanadı kırık, başı eğik ve sessiz sakin olmasıdır. Üzerinde mutlaka Allah korkusu belirtileri görülmeli, duruşunda, giyim ve kuşamında, gidişatında kısaca tüm davranışlarında, konuşmasında ve sessizliğinde Allah korkusunun izleri görülmelidir. Kendisine bakan ve dikkat eden herkesin dikkat ve bakışı mutlaka kendisine Allah’ı hatırlatmalıdır. Görünüşü ile yaptıkları aynı olmalı ve görüntüsü işlediklerinin aynası olmalıdır. Cömertlik böyle bir zatın aynası ve özü haline gelmelidir.

   Aslında ahiret hayatına öncelik tanıyan âlimler, hemen her hallerinde simalarıyla tanınırlar. Çünkü bunlar alçakgönüllü ve vakar sahibi kimselerdir. Nitekim şöyle söylenmiştir:

   “Yüce Allah’ın insana giydirdiği en değerli giysi, ağırbaşlılık durumuyla alçakgönüllülük elbisesidir. Çünkü bu, peygamberlerin giysisi, salihlerin, özü sözü doğru olanların ve âlimlerin simgesidir.”

   Söz ve konuşmada dengesizliğe, uygunsuz konuşmaya, aşırı gülme ve hiddete, özellikle hareket ve konuşmada edepsizliğe gelince, bunların tümü aşırılığın ve şımarıklığın sonucudur. Aynı zamanda Yüce Allah’ın büyük azabının şiddetinden kendini güvencede saymak, gafil davranmak, O’nun şiddetli gazabından habersiz yaşamak, bırakın âlimleri, sıradan dünyaya bağlanan kimselerin yapacağı bir davranıştır.

   Bilindiği gibi üç türlü âlim vardır. Nitekim Sehl Tûsteri (radıyallahu anh) de buna değinmiştir:

   a) Yüce Allah’ın asıl emirlerine bağlı olmayıp, sosyal hayata ilişkin hususlarda emir ve yasakları değerlendiren kimselerdir. Bu sınıfta yer alanlar, helal ve haram konusunda fetva verenlerdir. Bu türden ilim, insanda Allah korkusunu meydana getirmez.

   b) Yüce Allah’ın manevî anlamdaki emir ve yasaklarından habersiz oldukları gibi sosyal hayata ilişkin helal ve haramı da bilmeyenlerdir. Bunlar yalnızca Yüce Allah’ın varlığını “zat” olarak tanır ve bilirler. Bu sınıfta yer alanlar da, sıradan inanan halk kesimidir.

   c) Allah’ı zat olarak bildikleri gibi, O’nun emir ve yasaklarını tanıyan, sosyal hayata ilişkin helâl ve haramı da bilenlerdir. Bunlar sıddîk yani sözü ve özü bakımından aynı samimiyette olan kimselerdir. Bu itibarla bunlar Allah’dan korktukları kadar, Huşû sahibidirler de. Çünkü bunların en belirgin özelliği budur.[320]

   İşte kim bu manada bir ilim sahibi ise, bu kimsenin Allah’a karşı olan korkusu büyür ve bundan dolayı da saygınlığı görünür derecede kendisini gösterir. Nitekim Hz. Ömer (radıyallahu anh) şöyle der: 

   “Gereğince ilmi öğrenin. Ancak ilim öğrenimi için alçakgönüllülüğü, yumuşak huylu olmayı da bilin. Aynı zamanda kendilerinden ilim aldıklarınıza da saygılı olun ki, sizden öğrenenler de size saygılı olsunlar. Sakın ha, zorba bilginler olmayın. Çünkü böyle olmanız halinde bilginiz cahilliğinizi yenemez.”

   Nitekim bu konuda şöyle söylenmiştir: 

   “Yüce Allah bir kuluna ilim verince, kesinlikle o kimseye ilimle birlikte, yumuşak başlılığı, zühdü, alçakgönüllülüğü, güzel ahlakı ve olumlu bir insan olma özelliğini de verir. İşte gerçek anlamda ilim adamı bu kimsedir.”

   Ayrıca bir büyük de şöyle der:

   “Allah kime ilim, zahitlik (dünyaya bağlanmama), alçakgönüllülük ve güzel ahlak vermişse, doğrusu böyle bir kimse takva sahibi insanların imamı (lideri)dir.

   Ayrıca bir hadiste de şöyle buyrulmuştur:

   




   “Ümmetimin hayırlıları arasında öyle bir toplum var ki, bunlar Allah’ın rahmetinin bolluğuna bakarak halk arasında gülerler. Allah’ın azabını düşünerek de tenhada bu korkudan dolayı ağlarlar. Bunlar vücutları (kalıpları) bakımından dünyada, kalp ve gönülleri yönünden göktedirler. Ruhları dünyaya, akılları hep ahiret hayatına takılıdır. Yürürken hep onûrludurlar. Yaklaşırlarken, mutlaka Allah’a vasıtayla/sebeple varırlar.”[321] 

   Hasan Basrî de der ki: 

   “Hilm denen yumuşak başlılık ilmin başkomutanı, Rıfk yani güzel muamele de bunun babası, Tevazu denen gönülalçaklılığı da, bunun gömleği (elbisesi)dir.”

   Bişr b. Haris de der ki: 

   “İlmini vasıta kılarak dünyalık peşinden giden kimse, böylece Allah’ın buğzedip sevmediği bir yoldan yaklaşandır. Oysa böyleleri hem gökte ve hem yerde sevilmeyen ve buğzedilendir.”

   İsrailiyat hikayeleri arasında şöyle bir hikâye yer alır: 

   Bir bilge kişi, bilgelikle ilgili olarak 360 eser yazmış ve bunun için de bilge insan adını almıştır. Bunun üzerine Yüce Allah, o dönemin peygamberine şöyle vahyeder: 

   “Filan adama, yeryüzünü nifakla doldurduğunu söyle. Çünkü o, yazdıklarıyla benim rızamı aramadı. Bu bakımdan, onun nifaka sebep olan hiçbir şeyini kabul etmiyorum.”

   Bunun üzerine o bilge insan pişmanlık duyar. Yaptıklarını bırakır ve halkın arasına karışır. Artık o da çarşı ve pazarlarda dolaşır olur. İsrailoğulları’nın arasına katılır. Kendi açısından tevazu sahibi olmaya çalışır. İşte adamın bu değişikliği üzerine, Yüce Allah yine peygamberine şöyle bildirir: 

   “Artık o, şu andan itibaren benim rızamı ve hoşnutluğumu elde etmiştir.”

   Evzaî (radıyallahu anh), Bilâl b. Sa’d’dan anlatıyor. Bu zat şöyle dermiş:

   “Zalim zaptiyelerle karşılaştığınız zaman şerlerinden Allah’a sığınıyorsunuz; fakat, riyakarlık yapan ve başkanlığa can atan dünya âlimlerine rastladığınızda onların şerrinden Allah’a sığınmıyorsunuz. Halbuki onlar zalim zaptiyelerden daha tehlikelidir. Onların şerrinden Allah’a sığınmak daha makbuldür.”

   Rivayete göre Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’e: “En değerli amel hangisidir?” diye sorulmuş da, şöyle buyurmuşlardır: 

   “Ağzında Allah’ın zikrine devamla birlikte haramlardan uzak olmandır.” 

   Yine: “Hangi arkadaş daha iyidir?” diye sorulunca Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   “Sen, Allah’ı anarken bu hususta sana yardımcı olan, Allah’ı anmayı unuttuğunda ise sana bunu hatırlatan kimsedir.” 

   Yine: “Kötü arkadaş kimdir?” sorusuna da Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   “Unuttuğunda Rabbini hatırlatmayan ve Rabbini andığın zaman da sana yardımcı olmayandır.” 

   Bu defa: “İnsanlar arasında en çok bileni kimdir?” diye sorulunca, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şu cevabı vermişlerdir: 

   “Halkın arasından en çok Allah’dan korkan kimsedir.” 

   Bu defa kendisine: “Bizim en iyilerimizi bize bildir ki, onlarla beraber olalım…” denince, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurdular: 

   “Onlar öyle insanlardır ki, görüldüklerinde bile Allah’ı akla getirmeye sebep olurlar.” Yine: “İnsanların en kötüsü kimdir?” sorusuna da, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şu cevabı vermiştir: 

   “Aman Allah’ım, onlardan sana sığınırım.” 

   Ancak sahabe: “Ey Allah’ın Rasûlü! Ne olursun onları da bize bildir” diye ısrar etmeleri üzerine; Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem): “Akidesi bozuk âlimlerdir” buyurmuştur.”[322]

   Yine Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   



   «Doğrusu, kıyamet gününde en çok güvencede bulunan kimse, dünyada iken bununla ilgili olarak çokça düşünendir. Yine kıyamet gününde en çok mutlu olacak (gülecek) olan kimse, dünyada iken sonunda nasıl bir durumla karşı karşıya bulunacağını bilemediğinden, çokca ağlayan kimsedir. Yine ahirette en çok sevinecek olan kişi, dünyada iken çokça üzüntü çekendir.»[323]

   Hz. Ali (radıyallahu anh) de bir hutbesinde şöyle sesleniyor: 

   “Ben, sorumluluğum altındaki şeylere ait bir rehineyim, garantiyim. Dolayısıyla bundan dolayı doğabilecek sorumluluklar beni ilgilendirir. Bir toplum, Allah korkusuna dayalı (takvaya dayalı) bir alana ekin ekmişse, böyle bir ekin zarar görmez. Aynı zamanda hidayete dayalı kök salmış bir çimen, asla susuzluk çekmez. Doğrusu halkın en cahili ve bilgisizi, bulunduğu dereceyi ve durumu gereğince anlayamayandır. Allah katında insanların hiç sevilmeyeni, devşirme yoluyla bilgi edinip de bununla fitne bataklığına dalan kimsedir. Böylelerine, ancak yine halktan kendisi gibi ayak takımları âlim adını vermişlerdir. Oysa bu tip insanlar, bir tek gün olsun, zamanlarını ilme ayırmamışlardır. Gerçi erkence bu iş için yola çıkmış ve birçok şeyler de öğrenmiş ama, bunu yanlış olarak değerlendirmiştir. Oysa, az ilim edinip de, bununla yetinip doğruyu bulan, fazla ilim öğrenip de yolunu şaşırtandan hayırlıdır. Böyleleri, kokuşmuş bulanık sudan içerek, hiç bıkmadan bu suyla dağarcığını dolduran gibidir. Bu tip kişi, durumunu fark etmeksizin, başkalarının doğru düşüncelerini de bozmak suretiyle ilim kürsüsünü işgal eder. Böylesi kimselere, önemli sorular gelince, hemen kendi yanlış ve bozuk düşüncelerini ileri sürerek cevaplarlar. Bu tip kimseler, şüphe ya da kuşkuları önlemede tıpkı örümceğin ağına benzer. Çünkü yaptığı işin doğru mu yanlış mı olduğunu bile anlayamamaktadır. Doğrusu bunlar, sürücülükten anlayamayan biniciler, nereye bastığını bilmeyen şaşkın develer gibidirler. Bilmediğini bile bilemediğinden, özür dileyemez ki, kurtulabilsin. Böyleleri ilme gereği gibi sarılmazlar ki, bundan yararlansınlar.

   Bunların elleri hep kanlıdır. Verdikleri hükümlerle de haram olan ilişkiyi helal kılarlar. Allah’a yeminle ifade edeyim ki, bunlar vardıkları yeri ve makamı da dolduramazlar. Aynı zamanda bunlar, kendilerine havale edilen meseleleri çözebilecek ehliyette kimseler de değiller. Doğrusu böyleleri azap ve ceza kendilerine reva görülenlerdir. Bunlar ağlamayı, feryad ile bağırıp çağırmayı da hak etmişlerdir. Dünyada yaşadıkları sürece, bunların hak ettiği budur.”

   Yine Hz. Ali şöyle söyler: 

   “İlim dinlerken, onu iyice hazmederek öğrenin. Sakın, öğrendiklerinize yanlış şeyler karıştırmayın. Aksi halde, kalplerin yanılgısına neden olur.”

   Selef’den bir zat der ki: 

   “Âlim insanın uygunsuz bir şekilde kahkaha atarsa, ilminin değerinden yitirmiş olur.”

   Yine denir ki:

   “Öğretmende üç nitelik bulununca, böyle bir öğretmenden ilim alan öğrenci, gereğince bilgi edinir. Bunlar; sabır, tevazu ve güzel ahlaktır. Eğer, öğrencide şu üç nitelik bulunûrsa, yani akıl, edep ve konuyu güzel olarak hemen kavrama yeteneği varsa, böyle bir öğrencinin öğretmeninde başarı grafiği tam demektir.”

   Özetle deriz ki; Kur’an-ı Kerim’de yer alan güzel ahlakın gereğini yerine getirmekten, ahiret hayatını ön planda bulunduran âlimler, uzak kalamazlar. Çünkü bu nitelikteki âlimler, Kur’an’ı öğrenmek için okurlar. Yoksa bununla liderlik davasına kalkışmak için öğrenmezler.

   Abdullah b. Ömer (radıyallahu anh) der ki: 

   “Biz, öyle bir çağda yaşadık ki, herhangi birimize Kur’an tümüyle indirilmeden, önce, iman etme görevi verildi. Kur’an’dan sûre(ler) inerdi de, kişi burada yer alan helal ve haramları, emir ve yasakları öğrenirdi. Aynı zamanda, o sûrelerde var olan hükümlerden hangileri üzerinde durmak gerekiyorsa, bunu da öğrenirdi. Ben şimdi öylesi adamlar gördüm ki, henüz iman etmenin ne olduğunun şuuruna varmamış olduğu halde, Kur’an’ı baştan sona okuyabilmektedir. Fatiha sûresi ile Nâs sûresine varıncaya dek okuyor, fakat o Kur’an’ın neleri emrettiğini, neleri yasakladığını bilmediği gibi, nelerin üzerinde durup uygulaması gerektiğini de bilmiyor. O, Kur’an’ı adeta işe yaramayan hurmalar gibi şuraya buraya atarak hükümleriyle oynamaktadır.”[324]

   Yine bu manada bir diğer hadiste de şöyle buyurulmuştur: 

   Hz. Peygamberin sahabesi olarak, Kur’an’ın tümü indirilmeden önce, bize iman etmek gerekti. 

   “(Ey Sahabî), sizden sonra öyle bir toplum gelecek ki, onlara imandan önce Kur’an’ın tümü verilmiş olacaktır -yani iman etmenin ne olduğunu anlamadan Kur’an’a sarılacaklardır. Kur’an harflerini en iyi bir şekilde okuyacaklar. Fakat onda yer alan hükümleri ve had cezalarını, Kur’an’ın hakkını yerine getirmeyeceklerdir. Bunlar: “Bakın, biz okuyoruz. Bizden iyi okuyan var mı? Biz öğrendik, bizden güzel bilen var mı?” derler. İşte bunların Kur’an’dan nasipleri sadece bu kadardır.” 

   Farklı bir rivayette de: 

   “Bunlar, bu ümmetin en kötü ve şirret kişileridir” denilmektedir.[325]

   BEŞ AHLAK

   Anlatıldığına göre, beş türlü huy ya da nitelik var ki, bu, ahiret hayatına öncelik tanıyan âlimlerin niteliğidir. Bu sayacağımız beş nitelik de, yine Kur’an’ın beş âyetinden çıkarılmıştır. Bu beş nitelik, Allah korkusu denen haşyet, huşû, tevazu, güzel ahlak ve ahiret hayatını bu dünyaya tercihtir. Ki, buna da zühd denmektedir. Şimdi sırasıyla her maddeyle ilgili âyeti vererek konuya açıklık getirelim.

   a) Haşyet (Allah korkusu): 

   Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Allah’ın kulları içinden, Allah’dan gereğince ancak âlimler ürper(korkar)lar.”[326] 

   b) Huşu: 

   Bu da Yüce Rabbimizin şu âyetinden çıkarılmıştır: 

   

   “Allah’a boyun eğenler de (huşuda bulunûrlar da), Allah’ın âyetlerini birkaç paraya satarak dünyalık elde etmezler.”[327]

   c) Tevazu: 

   Rabbimizin şu âyetine dayandırmışlardır: 

   

   “Mü’minler için (onlara karşı) alçakgönüllü ol.”[328]

   d) Güzel ahlak: 

   Şu âyete dayandırmışlardır: 

   

   “Allah’ın rahmeti sayesinde, onlara karşı yumuşak davrandın.”[329]

   e) Zühd: 

   Zühd de Rabbimizin şu âyetine dayandırılmıştır: 

   

   “Kendilerine ilim verilenler, dediler ki: “Yazıklar olsun size! İman edip güzel amel işleyenler için Allah’ın vereceği sevap (dünyadan) çok daha hayırlıdır.”[330]

   

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem), “Allah kim için hidayet dilerse, onun göksünü (gönlünü ve kalbini) İslâm’a açar (gönlüne genişlik verir).”[331] mealindeki bu âyeti okuyunca, kendisine: 

   “Bu açılma ve genişleme nedir?” diye sorulduğunda, şöyle buyurmuştur: 

   “Doğrusu, bir kalbe nûr atılınca, insan göksü (gönlü) İslâm’ı anlamaya başlar da, İslâm’a açılır ve huzur bulur.” 

   Yine: “Peki bunun belirtisi var mı?” denince, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   


   “Evet, bu aldatıcı dünyadan uzaklaşmak, aldanmamak, ebedî hayat için gereken dönüş hazırlığını yapmak ve henüz ölüm gelmeden ölüm için hazırlıkta bulunmaktır.”[332]

   10- ÂLİMİN ŞERRİ BİLMESİ

   Ahiret hayatını ön planda tutan âlimlerin bir özelliği de, daha çok amellere ilişkin ilimlerden sözetmesi ve bu manadaki amelleri araştırmasıdır. Bunu yaparken bu amellere zarar verebilecek şeyleri de araştırır. İnsan kalbini rahatsız edici şeyleri öğrenir, özellikle de vesveseye fazlaca neden olan şeyleri de inceler. Kötülükleri artırıcı durumları araştırır. Çünkü dinin temeli kötülüklerden sakınmaya ve uzak kalmaya dayanır. Nitekim şair bu hususta şöyle der: 

   Kötülüğü, kötülük yapmak için değil, ancak bundan sakınmak için öğrendim…

   Çünkü insanlardan gelebilecek kötülüğü öğrenmeyen kimse, kendisini o kötülüklerin içinde buluverir…

   Doğrusu insanın pratikte işleyegeldiği şeyler, insan için daha kolaydır. Ancak bu fiillerin en önemlisi ve hatta en yücesi, gerek gönül ile olsun, gerek dil ile olsun, amellere devam suretiyle Allah’ı anmaktır. Asıl önemlisi de, bu tür bir ameli bozacak ve insanı huzursuz edecek şeyleri tanıyıp öğrenmektir. Aslında bu konu çok geniş yönlü bir konudur. Tümüyle bu yönleri ele alarak konuyu anlatmak ise oldukça uzun sürer. Gerçi bütün bu konuların da anlatılmasının gereği vardır. Çünkü her ahiret yolcusu bunlarla hep karşı karşıyadır. Kolay kolay bunlardan kurtulamaz.

   Dünya işlerine ahirete göre öncelik tanıyan âlimlerse, bunlar gelebilecek fıkhî problemler üzerinde tartışır dururlar. Belki hayatta bir kez karşılaşılabilecek veya hiç karşılaşılmayacak varsayıma dayalı problemleri, meseleleri tartışır dururlar. Şayet bir mesele gerçekten gelebilecekse, o da bunların lehine değil, başkalarının lehine olan bir husustur. Dolayısıyla böyle bir problemin doğması halinde, zaten onunla ilgilenecek çok kimseler bulunabilecektir. Fakat dünyaya bağlı âlimler, kendileri için gerekli olan şeyleri bırakırlar. Hiç ilgileri bulunmayan iş ve meselelerle gece ve gündüzlerini verip dururlar. Hâyâllerinde, düşünce ve işlerinde, vesveselerinde kendilerini meşgul eden tek iş, hiç kendilerini ilgilendirmeyen meselelerdir. Doğrusu böylelerine şaşılır. Çünkü bunlar saadetten oldukça uzak bulunuyorlar. Bunlar, kendileri için gerekli olan önemli şeyi bırakmışlar da, başkalarını ilgilendiren ve kendileri için de asla önemli olmayan işlerle zaman tüketirler, ömür harcarlar. Kısaca bunlar, Allah’a yakın olma yerine halka yakın olmayı ve onlar tarafından beğenilip kabul görmeyi tercih ederler. Bunun en kötü ve acıklı durumu da, serseri tipli kimselerin, dünya düşkünü insanların, böylesi adamları âlim, fazıl, araştırıcı, meselelerin inceliklerini bilen âlimler olarak adlandırmalarıdır.

   Yüce Allah tarafından böyle kimselerin cezası, dünyada halk tarafından kabul görmekle birlikte, bunlara yararlanma imkanını vermemesidir. Aksine, dünya birçok bela ve felaketlerle böylelerini yüzyüze bırakmasıdır. Daha sonra da bunları kıyamet gününde iflas etmiş bir durumda getirileceklerdir. Özellikle güzel amel işleyenlerin kârlı durumlarını, Allah’a yaklaşma imkanını elde etmiş olanların kurtulmuş hallerini gördükçe hasret ve üzüntülerinden neye uğradıklarına şaşırıp kalacaklardır. Bu gerçekten bunlar için apaçık bir hüsrandır.

   Hasan Basrî, halk arasında sözü peygamberlerin sözüne en çok benzeyen biri idi. Yine hidayete ulaşma ve doğruyu söyleme bakımından sahabeye de en yakın olan bir insandı. Nitekim âlimler bu konuda fikir birliğine varmışlardır. İşte böyle bir zat, genel olarak konuşmalarında, hep kalbin tehlikelerinden, kötü amellerden, nefsin vesveselerinden, insanda var olan ve fakat gizli kapaklı kötü niteliklerden söz ederdi. Nefislerin şehevî duygularını hep ele alırdı. Nitekim bir gün kendisine şöyle sorulur:

   “Ey Ebû Saîd! Doğrusu sen öyle sözler konuşuyorsun ki, bunları ancak senden duyup öğrenebilmekteyiz. Sen bunları nereden alıyorsun?” 

   Onun cevabı şöyle olur: “Öğrendiklerimi Huzeyfe b. Yeman’dan alıyorum. Nitekim, Hz. Huzeyfe’ye de şöyle sorulmuş: ‘Sahabe arasında, sadece senden bazı şeyler öğreniyoruz ki, öteki sahabiden böyle bir şey görmüyoruz. Sen bunları nereden alıyorsun?’ o da şu cevabı vermiştir; ‘Bu anlamdaki şeyleri, Allah Rasulü yalnızca bana bildirdi. Çünkü halk, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’den hep hayır ve iyilikten sorarlardı. Ben de, içine düşerim endişesiyle hep şerden, kötülükten sorardım. Çünkü kötülüğü öğrenmekle, hayırla ilgili bilgiyi kaçırmayacağımı da biliyordum.’”

   Bir defasında ise şöyle konuşmuştur: 

   “Doğrusu şerri öğrenip tanımayan, hayrı, iyiliği bilemez.” Bir başka ifadeyle de şöyle demiştir: “Sahabe, ‘Şöyle şöyle amelde bulunulursa, onun için nasıl bir mükafat var?’ diye amellerin faziletinden sorarlardı. Ben de ‘Ey Allah’ın Rasulü! Şu ve şu anlamdaki amelleri ne gibi şeyler boşa çıkarır?’ diye sorardım. Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem), benim amelleri boşa çıkaran şeylerden sorduğumu görmesi üzerine, buna ilişkin bilgileri sadece bana öğretti.”[333]

   Ayrıca, Hz. Huzeyfe’ye, Rasulullah tarafından münafıklara ait bilgi de verilmişti. Dolayısıyla, Hz. Huzeyfe münafıklığa ilişkin bilgilerde, bunların nedenlerini bilmede, fitne sebeplerini en ince noktasına kadar tanımada tek sahabi idi. Özellikle Hz. Ömer, Hz. Osman ve sahabenin önde gelen simaları, Hz. Huzeyfe’den, genel ve özel manadaki fitne durumunu sorup öğrenirlerdi. Kendisine münafıklarla ilgili bilgi sorulunca, gereken bilgiyi verir ve münafık olarak kaç kişinin hayatta kaldığını haber verirdi. Gerçi münafıklarla ilgili bilgi verirken, hayatta kalmış olan münafıkları isimleriyle söylemezdi. Nitekim bir gün Hz. Ömer, kendisinin münafık olup olmadığına ilişkin bir bilgisi olup olmadığını Hz. Huzeyfe’ye sormuş, o da onun münafık olmadığını belirtmişti. Hz. Ömer (radıyallahu anh) bir cenaze namazının kılınması için çağrılınca, Hz. Huzeyfe’nin o cenazede bulunup bulunmadığına öncelikle dikkat ederdi. Eğer Hz. Huzeyfe cenazede varsa, onun namazını kılar ve kıldırırdı. Şayet Hz. Huzeyfe yoksa, o da orayı terkederdi. Hz. Huzeyfe’ye Rasullûllah’ın sırdaşı adı verilmişti.

   Ahiret hayatına öncelik veren âlimler, her şeyden önce kalbin makam ve durumlarına önem verirlerdi. Çünkü Allah’a en yakın olmayı isteyen kalptir. Fakat işin en üzücü yanı, bu manada kalbe ve gönüle önem verilmesinin artık neredeyse unutulmasıdır. Artık bu anlamdaki ilim de ortadan kalkmış gibidir. Günümüz ilim adamlarına bu türden bir mesele gelince, bunu garipsemekteler ve hatta bunu hiç olamayacak bir şey gibi görmektedirler.

   Bu arada, eğer öğüt vererek hatırlatmalarda bulunan kimselerin zevk duydukları şey bu ise, o halde tahkik[334] denen şey nerede? Oysa bunlar, işin tahkik yönünü çok hassas mücadeleler ve bu mücadelenin ince sanatlarında görmekteler. Doğrusu şair ne güzel söylemiştir:

   Türlü türlü yollar, fakat Hak yol bir tektir.

   Nitekim Hak yoluna girenler de tek olanlardır.

   Ancak bunlar tanınmazlar ve amaçları da bilinemez.

   Onlar amaca doğru yavaş yavaş yol alanlardır.

   Halk, bunlarla ne amaçlandığını bilmekten gafildirler.

   Çünkü halkın çoğunluğu Hak yolunda uykudadırlar.

   Özetle deriz ki, genel olarak halk hep işin kolayına kaçar. Bir de işlerine geldiği şeyi yapar. Aslında hak ve doğru, acıdır. Hakkı savunmak ve üzerinde durmak oldukça zordur. Hakkı kavramak da kolay değildir, güç bir iştir. Hak yolu sıkıntılarla doludur, özellikle de kalbe ait nitelikleri tanımak, bunları kötü huylardan arındırmak oldukça zor bir iştir. Doğrusu bu, sürekli olarak ruhu özünden koparmak gibi bir şeydir. Böyle bir insan tıpkı, şifayı acı ilaç içmekte bekleyen hasta gibidir. İlaç acı da olsa, iyileşebilmenin hatırına onun acısına dayanılır, sabredilir. Yine Hakka sahip çıkan kimse, adeta ömür boyu oruç tutarak, bunun acılarına da katlanıp, ölüm anında iftar yapmayı bekleyen gibidir. Acaba bu yola rağbet ne zaman artar? Bunun içindir ki, şöyle denir:

   “Basra’da sohbette 120 konuşmacı bulunuyordu. Fakat bu bilginlerden üçü dışında ilmi yakîn ve batın ilminin nitelikleri hakkında konuşanı yoktu. Bu üç kişiden biri Sehl Tûsterî, diğer ikisi de Sabihî ile Abdurrahîm idi. Bu üç zatın meclisine gelenler çok az sayıda kişiydi. Fakat ötekilere gidenlerin sayısı oldukça fazlaydı. Çünkü değerli ve yüce olan şey, ancak erbabınca değerlendirilir. Fakat herkese açık olansa, pek önemli olmayan şeylerdir.

   11- ÖZÜ KAVRAMAK

   Ahiret hayatına öncelik veren âlimlerin bir vasfı da, gönül huzuru ve safi bir kalple, uzağı görebilecek şekilde, kendi ilmine ve bilgisine güvenmeleridir. Yoksa kitaplarda başkalarının aktardığı alıntı bilgilere ve yazılara dayanmamalıdır. Bir de başkalarından kulaktan duyma bilgilere de dayanmamalıdır. Ancak taklit olunacak ve izinden gidilecek kişi, gerek emrettiği ve gerekse yasakladığı şeylerde, tek söz ve şeriat sahibi Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’dir. Ayrıca sahabeden gelen hususlar da taklit olunûr. Çünkü sahabinin yaptığı bir iş mutlaka Hz. Peygamberden işittiklerine dayanır. Bu itibarla sahabe de taklid olunûr. Ayrıca Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) gerek söyledikleri ve gerekse yaptıkları açısından taklid olunduktan sonra, bir de yapılan bu işlerin inceliklerini ve sırlarını kavramak da gerekmektedir. Çünkü taklid eden, bir işi yaparken, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şeriat sahibi olarak bunu yaptığından dolayı işler. Eğer şeriat sahibi Rasulüllah bir şey yapmışsa, mutlaka onda var olan bir sırra ve hikmete göre işlemiştir. Mukallidin[335] mutlaka yaptığı ve işlemekte olduğu amellerin ve söylenen sözlerin sırrını araştırmak gerekir. Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) bunu neden yaptı, bunları niçin söyledi gibi?

   Şayet taklidçi olan kimse, sadece söylenenlerle yetinirse, bu kimse yalnızca ilim kabı görevi yapmış olur. Yani korumuş olur. Fakat âlim olamaz. Bu bakımdan, “falan kimse ilim dağarcığıdır” denir. Ancak böylesine âlim ismi verilmez. Yani böyle biri, öğrendiklerinin hikmetleri ve sırları üzerinde durmuyorsa, gönlündeki kiri ve pası atmıyorsa, hidayet nûru ile aydınlanmıyorsa, böyle bir kimseye âlim denmez.

   Ancak kalbinden kiri pası atar, gönlündeki perdeyi aralar ve hidayet nûru ile de aydınlanırsa, böyle biri kendi adına uyulan mukallid durumuna gelir. Dolayısıyla, bu kimsenin başkasını taklid etmesi doğru olmaz. Bunun içindir ki Abdullah b. Abbas şöyle diyor: “Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) dışında hiçbir kimsenin ilmi şartsız olarak alınamaz. Böylelerinin ilmî görüşlerinden yararlanılacağı gibi, terkedilecek görüşleri de vardır.”[336]

   Abdullah b. Abbas Zeyd b. Sabit’ten fıkıh ilmini almış, Übeyy b. Ka’b’den de kıraat (Kur’an) ilimlerini öğrenmiştir. Daha sonra her ikisine muhalefet ederek hem fıkıh ve hem kıraatte farklı görüşler ortaya koymuştur.

   Seleften biri der ki: 

   “Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem)’den bize gelen her şeyin gözümüz başımız üstünde yeri var. Yani Ondan geleni kabul edip alırız. Ancak sahabeden bize gelen bilgilerden alabileceklerimiz olduğu kadar, terk edeceklerimiz de var. Ancak sahabeden sonraki nesil olan ve tabiin adı verilen zatlardan gelenler konusunda farklı düşünürüz. Çünkü sahabeye nazaran tabiînin bizden bir ayrıcalığı yoktur.”

   Sahabenin üstünlüğü; bu zatların bizzat Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’i görmüş olmaları ve Rasulüllah’ın davranışlarının ne anlama geldiğini karinelerle bilmiş olmalarından kaynaklanmaktadır. Yine bunların kalpleri, karine yoluyla anlaşılabilecek şeylerle hep bağlantılı olmasındandır.

   İşte bu durum, onları hep doğruya yöneltmiştir. Bunda herhangi bir rivayetin ve ibarenin de fonksiyonu sözkonusu değildir. Çünkü bunlar peygamberlik nûrunun pınarından ilmi aldıkları için, çoğu kez hatadan uzaktırlar. Madem ki başkalarından duyulana güvenmek pek uygun düşmemektedir, o halde yazılan eserlere ve kitaplara bağlı bilgilere güvenle bakmak, güvenilir olmaktan oldukça uzaktır. Çünkü yazılan tüm eserler, hep sonradan meydana getirilmiş kaynaklardır. Bunların hiçbirisi sahabe döneminde yoktu. Hatta tabiinin bile ilk dönemlerinde bu anlamda kaynaklar yoktu. Bizim anladığımız kadarıyla bilgilerin kitaplara aktarılması Hicrî 120 yılından sonra gündeme gelmiştir. Hatta tüm sahabenin ve tabiinin ileri gelenlerinin ölümlerinden sonra yazma işi gündeme gelmiştir. Kısaca -Allah hepsinden razı olsun- Said b. Müseyyeb, Hasan Basrî ve Tabiinin değerlilerinin ölümlerinden sonra yazma olayı gündeme gelmiştir. Kaldı ki, ilk zamanlarda hadislerin yazılması ve kitap tasnifi[337] pek uygun görülmemiştir. Bunun sebebi de halkın ilimleri ezberlemekten, Kur’an’ı hıfzetmekten uzaklaştırma endişesiydi. Halkın gereğince ilimler üzerinde düşünüp incelemede bulunamayacakları rahatsızlığı geliyordu.

   Onlar derlerdi ki, “Biz nasıl ilimleri hafızamıza alıp ezberliyorsak, siz de aynen öyle yapın.”

   İşte bu yüzden Hz. Ebû Bekir ve sahabeden bazıları -Allah hepsinden razı olsun- Kur’an’ın mushaflara yazılmasını pek hoş karşılamamışlardı. Onlar: “Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın yapmadığı bir işi biz nasıl yapabiliriz” endişesini taşırlardı ve böyle söylerlerdi. Aynı zamanda halkın, bundan böyle ezber işini bırakıp her şeyi yazılı kitaplara dayandırmalarından ve buna güveneceklerinden endişe duyarlardı. Nitekim derlerdi ki: “Bırakalım halk Kur’an’ı ezber yoluyla birbirlerinden öğrensinler de meşguliyetleri, tasaları ve düşünceleri Kur’an öğrenmek olsun.” Bu ezberleme işi, Hz. Ömer (radıyallahu anh) ile bir kısım sahabenin ısrarları üzerine Kur’an yazımına karar verilene dek sürdü. Çünkü Hz. Ömer ve birtakım sahabi, halkın tembellik göstermeleri endişesi veya bir savaşta tüm Kur’an okuyucularının ölebilecekleri ihtimalini ileri sürerek Kur’an’ın yazımını sağladılar. Aksi takdirde ileriki tarihlerde Kur’an’ı bilenlerin yok olması ve müteşabihleri[338] bilenlerin kalamayacağı sebebiyle Kur’an üzerinde sıkıntılar doğabilirdi. İşte bu ve bu manadaki uyarılar üzerine Hz. Ebû Bekir (radıyallahu anh) de uzağı görebildi. Dolayısıyla Kur’an-ı Kerim’i tek mushafta topladı. 

   Ahmed b. Hanbel de, İmam Malik’in ‚Muvatta’ eserini yazmasını pek hoş karşılamıyordu. Bunun için o: “İmam Malik, sahabenin yapmadığı bir adeti ve icadı yaptı” diyordu.

   Anlatıldığına göre, İslâm’da ilk yazılan kitap; İbn Cureyc’in “el-Asâr” adlı kitabıdır. Bir de Mücahid, Ata ve İbn Abbas’ın talebelerinin Mekke’de meydana getirdiği ve harflerin tefsirine (yorumuna) ilişkin kitaptır. Daha sonra Ma’mer b. Raşid’in Yemen’de meydana getirdiği kitap. Ma’mer b. Raşid San’anî bu kitabında Hz. Peygamber’den gelen hadisleri ele almıştır. Daha sonra Medine’de Malik b. Enes “el-Muvatta” adlı hadis eserini yazmıştır. Bunu da Süfyan-ı Sevrî’nin “el–Camii” izlemiştir.

   Daha sonra Hicrî 4. yüzyılda, kelâm ilmine ilişkin eserler yazılmaya başlandı. Bu alanda yazılan ve söylenen ifadelerin yanlışlarını çürütmek için alabildiğince ilimde tartışma alanı açıldı. Yeni olsun ya da olmasın bu alandaki tartışmalara tüm ilmi güçlerini verenler oldukça çoğaldı. Sonuçta halk da bu gibi konulara yöneldi, kendilerini hikayelere ve bunlara ilişkin öğütlere verir oldular. İşte bu dönemden başlayarak yakîn ilmi ortadan kaybolur oldu. Bundan böyle kalplere ilişkin manevî ilimler de yadırganır oldu. Artık nefsin nitelikleri üzerinde araştırmalar durdu. Şeytanın hile ve tuzaklarına ilişkin ilimler hatırlanamaz oldu. Nefis ve şeytanî tuzaklar hakkında çalışma yapanlarsa azalmıştı. Çünkü artık kimse bunları önemsemiyordu. Bundan böyle ağzı laf yapabilen kelâmcılar, âlim diye anılır oldular. Aynı şekilde yaldızlı sözlerle, kafiyeli laflarla ağzı laf edebilen ilimsizler âlim sayılır oldular.

   İşin bu yönüne ağırlık verilmesinin başında, avam tabakasının yani sıradan halkın bu adamları dinlemelerinden ileri geliyordu. Çünkü sıradan insanlar, gerçek anlamda neyin ilim olduğunu ve neyin de olmadığını bilmiyorlardı. Halk, sahabenin -Allah onlardan razı olsun- yaşantısını ve onların nasıl bir ilim sahibi olduklarını biliyor değildi. Bunu bilemedikleri için de, berikilerin yanılgılarını ve yanlışlarını tesbit imkanları yoktu. Dolayısıyla halk, gerçek anlamda kimlerin âlim olduğunu bilemediğinden, bu kimselere âlim demekte devam ediyordu. Artık bu âlimlik lakabı böylece nesiller boyu sürüp gitti. Bunun sonucu olarak da ahiret hayatına ilişkin gerçek anlamdaki ilim de ortadan kalkmış oldu. Halk neyin gerçek anlamda ilim, neyin de laf kalabalığı manasında kelâm olduğunu bilemez duruma düştü. Ancak içlerinden özel çalışma yapanlar bunu biliyordu ki, bunlar da oldukça azınlıkta idiler. Mesela halka, falan ve filan kimseler arasında kim çok daha bilgili yani âlimdir?’ diye sorulunca, cevapları şöyle olurdu, falan ilimce ilerdedir, falanca kişi de kelâm açısından üstündür.’ Ancak bu dalda uzman olanlar âlim ile kelâm alanında kimler söz sahibidir, bunu anlayabiliyorlardı. İşte dinin giderek zayıflaması böyle başlamış oldu. O dönemlerde bile din böyle zaafa uğradıysa zamanımız hakkında ne buyurulur?!

   Bizim dönemimizde iş öyle bir noktaya geldi ki, yapılan olumsuzlukları gören gerçek ilim adamları, eğer bir şey söyleyecek olurlarsa, hemen bunlar hedef alınıyor ve bunlar “delidir” denecek duruma kadar geliniyordu. 

   Bu zamanda insan kendi nefsini kurtarmakla uğraşmalı ve bunun dışında susmayı tercih etmelidir.

   12- BİDATLERDEN KAÇINMAK 

   Ahiret hayatına öncelik veren âlimlerin bir niteliği de; üzerinde cumhur[339] ittifakla anlaşmış olsalar bile, sonradan ortaya konmuş ve dindenmiş gibi gösterilen şeylerden kesinlikle sakınmak olmalıdır. Sahabe döneminden sonra ortaya çıkan şeylerde, halk uyum gösterse de, sakın bunlara aldanılmamalıdır. Kişi mutlaka sahabe hayatını araştırmada çok titiz davranmalı, gereken araştırmayı kesinlikle yapmalıdır, hayatlarını ve yaptıklarını incelemelidir. Sahabe daha çok nelere önem vermiş bunları öğrenmelidir. Sahabe eğitime mi, kitap yazımına mı, münazara ve tartışma ilimlerine mi, yargı dalına mı, yani hakimlik ve kadılığa mı, velâyet konularına mı, vakıflarla ilgili görevlere mi, vesayetle ilgili hususlara mı, yetim mallarını yemeye mi, devlet adamlarıyla bir arada yaşayıp gününü gün etmeye mi çalışırlardı? Yoksa sahabe; her an korku, üzüntü, tefekkür, cihad ve mücahede, iç ve dış yönlerini temizlemeye mi, küçük ve büyük günahlardan sakınmaya mı, nefis ve şeytanın gizli tuzaklarına düşmemek için bunları kavramaya mı ve kısaca maneviyatla ilgili ilimleri öğrenmeye mi çalışırlardı? İşte öğrenilmesi ve bilinmesi gereken hususlar bunlardır.

   Kesinlikle bilmelisin ki, dönemin en iyi âlimi, hakka en yakın olanı; sahabeye en çok benzeyeni; önceki âlimlerin -selefin- gidişatını en iyi bileni kim ise, din ilmi ve din ancak bunlardan alınıp öğrenilir. 

   Bunun içindir ki Hz. Ali (radıyallahu anh) şöyle demiştir: 

   “Bizim en hayırlımız bu dine en çok uygun davranan ve o yolda gidenimizdir.” 

   Hz. Ali bu ifadelerini şöyle bir soru kendisine yöneltilince söylemişti. “Sen falan kimseye muhalefet ettin.” Dolayısıyla, insan, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’in dönemindeki sahabeye uygun hareket etmelidir. Böyle olunca, kişinin kendi dönemindeki insanlara muhalefetinin bir yanlışı olamaz. Yeter ki sahabeye uysun. Genelde insanlar, kendi hoşlarına giden şeylere daha çok meylederler. Bu tavırlarının cennetten mahrumiyet nedeni olacağını hatırlamak istemezler, bunu itiraf bile etmezler. Hatta kendi yolları dışında cennete giden bir yolun olmadığını iddia ederler. 

   Nitekim Hasan Basri (radıyallahu anh) bu konuda şöyle der: 

   “İki grup bid’atçı[340] var ki, aslı olmayan birçok şeyleri İslâm’a sonradan İslâm’danmış gibi sokmayı başardılar:

   a) Biri kendi yanlış ve kötü görüşünü üstün görendir. Bu şahıs, cennete girmenin yolunun ancak kendisi gibi düşünmekten geçtiğini savunûr.

   b) Biri de dünyadaki zenginlik sebebiyle şımaran, aşırı lükse, israfa dalan kimsedir. Bu adam dünyaya tapar adeta. Kızıp öfkelenmesi dünya içindir, hoşlanıp rıza göstermesi dünyalık adınadır. Tüm arzu ve isteği sadece dünyalık içindir. Bunun için koşar durur. Bu ikisi de cehenneme doğru koştuklarından, her ikisini de cehennemlik yollarında bırak, yanlarına yaklaşma.

   Bir üçüncü kişi de var ki, bu adam bu dünyada gözlerini, kendisini dünyalığa çağıran, şımarık, süse ve lükse düşkün zenginler ve varlıklılar arasında buluverir. Bu adam, bu şımarık kesim tarafından, kendileri gibi dünyalığa sarılmaya çağrılır. Bir de kafasına göre hareket eden aklının ve hevasının istediği gibi davranan kesim arasında bulur kendini. Böyleleri de o adamın kendileri gibi olması yolunda çaba gösterirler. Allah bu iki sınıf insan arasında kalan o kimseyi onlardan korur. Çünkü bu adam selef adını taşıyan ve daha önce gelen salih âlimlerin yoluna yönelmiştir. Durmaksızın o zatların hayatlarında neler yaptıklarını araştırır. Dolayısıyla onların izince yürümeyi seçer. Bu adam oldukça önemli bir ödüle de adaydır. O halde sizler de bu adam gibi olmaya gayret gösterin.”

   Abdullah b. Mes’ud’dan hem mevkuf ve hem müsned olarak şu hadis-i şerif rivayet edildi:

   






   “Ancak şu iki şey önemlidir. Birisi kelâm yani söz, diğeri de hedy yani yoldur. Doğrusu sözlerin en güzeli, Yüce Allah’ın sözü (Kur’an)’dır. Yolların en güzeli de Allah Rasûlü’nün gösterdiği yoldur. Dikkat edin ve aklınızı başınıza devşirin. Sizi sonradan dinden olmayan ve dindenmiş gibi ortaya konan şeyler konusunda uyarırım! Çünkü işlerin en kötüsü, sonradan dinmiş gibi ortaya konanıdır. Doğrusu dinden olmayan ve dinmiş gibi sunulan her yeni şey bid’attır. Her bid’at de dalalettir.[341] Aklınızı başınıza toplayın. Sakın ha uzun emeller peşine düşmeyin. Aksi halde kalpleriniz taş kesilir. Uyanın, her gelecek yakın demektir. Dikkatli olun, doğrusu uzak olan ise, gelmeyecek olandır.”[342]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) bir hutbesinde şöyle buyuruyordu: 

   «Kendi kusurlarıyla meşgul olup da, başkasının ayıplarını araştırmaktan geri durana, içine haram karıştırmadan kazandığı maldan infak[343] edene, hep fıkıh ve hikmet sahibi kimselerle kalkıp oturana, hatalı yollara düşenlerden ve masiyet[344] erbabından uzak durana ne mutlu! Aynı zamanda nefsini aşağılatıp da, ahlakını güzelleştirene, gizli halini düzeltene ve insanlardan kötülüğünü uzaklaştırana da ne mutlu! İlmiyle amel eden, malından artanını Allah yolunda harcayan, uygunsuz konuşmaktan uzak durana, peygamberin getirdiğiyle yetinip, sünnetten bid’ate sapmayana da ne mutlu!»[345]

   Abdullah b. Mes’ûd (radıyallahu anh) da şöyle dedi: 

   «Ahir zamanda güzel gidişat üzere olmak, aşırı amelden[346] hayırlıdır.» 

   Yine şöyle demişti: 

   «Siz öyle bir zamanda yaşıyorsunuz ki, bu dönemde en hayırlınız, iyi işler yapmaya hemen koşanınızdır. Ancak bu dönemden sonra pek yakında öyle bir dönem gelecek ki, o dönemde sizin en hayırlınız, şüpheli işlerin çokluğu nedeniyle dikkatli ve titiz davranıp sebat ile hareket edendir.» 

   Nitekim Abdullah b. Mesûd bunları söylerken doğru söylemiştir. Kim bu zamanda dikkatli ve titiz hareket etmez, halkın çoğunluğunun daldıkları şeye o da dalarsa, halkın her işlediklerini o da işlerse, onların helâk olup gitmesi gibi, onların peşinden gidenler de yok olup gideceklerdir.

   Hz. Huzeyfe b. Yeman (radıyallahu anh) da der ki: 

   «Bundan daha çok şaşılacak olan şey, bugün sizin iyilik olarak gördüğünüz şeyler, geçen neslin hoşuna gitmeyen şeyler olarak kabul edilen hususlardır. Oysa sizin bugün hoşlanmadığınız şeyler gelecek kuşaklara iyi olarak kabul görecektir. Doğrusu siz bildiğiniz iyiliği sürdürmeye devam edeceksiniz. Çünkü aranızda bulunan din âlimleri küçümsenmemektedir.»

   Huzeyfe gerçekçi konuşmuştur. Doğrusu, bizim dönemlerimizde iyilik olarak kabul edilip yapılan işlerin çoğu, sahabe döneminde iyilik değil, hoş karşılanmayan şeyler olarak görülürdü. Oysa bizim çağımızda halkın iyilik olarak gördüğü ve mağrur bir şekilde sarıldığı şeyler camileri süslemek, aşırı yaldıza gitmek, çok büyük meblağlar harcamak suretiyle camilerin ince işleri diye kabul ettiği ve gerçekte hiç de öyle olmayan şeylere boş yere masraf etmeleridir. Gözler kamaştıran süs ve lüks pahalı olan halı ve sergiler, döşemeler gibi...

   Oysa daha önceleri çok basit anlamdaki hasırların bile camilere serilmesi pek uygun görülmez, bid’at olarak kabul edilirdi. Hatta camilerdeki bu aşırı süsün Haccac-ı Zalim’den eser olarak kaldığı da söylenmektedir. Halbuki önceki nesiller camilerde ibadet ederlerken, kendileriyle toprak arasında bir engel olsun istemezlerdi.

   Yine çağımızda cedel[347] ve münazara ilminin detayları üzerinde durulması ve en ince detayına kadar öğrenilmesi, en önemli ilimlerin başında yer almaktadır. Kendilerince bu çalışmaların kişiyi Allah’a daha çok yaklaştırdığını kabul etmektedirler. Oysa bu ilimler hoş görülmeyen şeylerdir. Nitekim zamanımızda Kur’an ve ezan okurken yapılan nağmeleri sayabiliriz.

   Üzüleceğimiz bir diğer şey de, temizlikte aşırı bir titizlik ve vesveseye kapılıp, çok uzak ihtimalleri hesaplayarak, üzerimdeki giysilere bir pislik bulaşmış olabilir, düşünceleriyle temizliğe dikkat ve itina ederken yiyecek ve içecek gibi şeylerde helâl haram demeyip yemeye ve kazanmaya kalkışılmasıdır. 

   Doğrusu Abdullah b. Mesûd aşağıda yer alan ifadeleriyle ne kadar da gerçekçi konuşmuştur. O der ki: 

   «Siz bugün öyle bir zamanda yaşıyorsunuz ki bu zamanda insanlar heva ve isteklerini ilme tabi tutuyorlar. Oysa pek yakında öyle bir dönem gelecek ki, o dönemde ilim, heva ve hevese tabi kılınacaktır.»

   İmam Ahmed b. Hanbel de şöyle derdi: 

   «İnsanlar, ilmi bırakıp, ilimmiş gibi olmayacak şeylerle uğraşmaya başladılar. Oysa böyle ilimden ne kadar da az haberdardırlar! Allah böylelerinin yardımcısı olsun.»

   İmam Malik b. Enes de der ki: 

   “Günümüz insanlarının bugün sordukları şeyler saadet asrında sorulmazdı. O dönemin âlimleri şu haram, bu helâl gibi şeyleri pek ağızlarına almazlardı. (Çünkü o dönemin insanları helâl ve haramın ne olduğunu çok iyi bilirlerdi) Ancak ben o dönemin âlimlerine yetiştim. Onlar ‚şu müstehaptı bu mekruhtu’ gibisinden konuşurlardı.”

   Biz bu ifadelerden şunu çıkarmaktayız. O dönemin âlimleri, mekruh ve müstehapların inceliklerini araştırırlardı. Oysa haramın çirkinliği zaten ortadadır, bilinmektedir.

   Hişam b. Urve de derdi ki: 

   “Günümüzdeki insanların nefislerine uyarak ortaya koyduğu yanlışlarından sormayın. Çünkü onlar, bu ortaya koydukları şeyler adına verecekleri cevaplarını da hazırlamışlardır. Fakat siz bu adamlara Sünnetin ne olduğunu sorun. Çünkü onlar bunu bilemezler.”

   Merhum Ebû Süleyman Daranî de şöyle söylerdi: 

   “Herhangi bir kimseye, hayır ve iyilik adına bir şey ilham olunûrsa, o konuya ilişkin eser ya da sünnetten bir delil duymadıkça, ilhamla amel etmesin. Eğer ilhamı, sünnetle uygunluk gösterirse, işte bundan dolayı Yüce Allah’a hamdetsin.”

   Bu zat, yukarıdaki sözlerini şu amaçla söylemiştir; genelde insanların nefislerine uyarak ortaya koyduğu bid’adler yani dinden olmayan şeyler vardır. Bunlar zamanla kulaklara yer etmiş ve gönüllerde de iz bırakmıştır. Dolayısıyla çoğunlukla bu durum kalbin berraklığını bulandırmıştır. Sonuçta da batıl olan şeyi hak olarak hâyâl etmeye başlamıştır. Bu bakımdan, hadislerden delil aramak suretiyle, neyin hak ve neyin batıl olduğunu ortaya koymak açısından kendi adına ihtiyatla davranmış olsun. 

   Nitekim, halka açık namazgah denilen yerde, Bayram namazında hutbeyi okumak maksadıyla, Mervan bin Hakem minber geleneğini getirince, Ebû Saîd Hudrî (radıyallahu anh) hemen itiraz etmek üzere ayağa fırlar ve: “Ey Mervan, nedir bu icat, bu bid’at?” diye uyarır.

   Mervan da: “Hayır bu, bir icat ve bid’at değildir. Bu, senin bildiğinden daha hayırlı olan bir iştir. Çünkü artık cemaat artmıştır. Dolayısıyla ben sesimin herkese ulaşmasını istiyorum.” dedi. 

   Ancak Ebû Saîd Hudrî: “Allah’a yeminle belirtmeliyim ki, senin bu yaptığın iş, benim bildiğimden daha hayırlı değildir. Allah adına yeminle belirteyim ki, bundan böyle asla arkanda namaz kılmayacağım.” cevabını verir.

   Ebû Said Hudrî’nin buna itiraz etmesinin sebebi şuradan kaynaklanıyordu:

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem), Bayram hutbeleriyle, yağmur duası hutbelerinde minbere çıkmazlardı. Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) bu hutbelerinde ya bir yaya yaslanır veya elindeki bir değneğe dayanırdı.[348]

   Meşhur olan bir hadiste şöyle buyurulmuştur: 

   

   “Kim dinimizde var olmayan bir şeyi ortaya koyarsa, o merduttur, geri çevirilmiştir.”[349]

   Bir diğer hadiste de şöyle buyurulmuştur: 

   



   “Kim ümmetimi aldatırsa, Allah’ın, Meleklerin ve tüm insanların laneti bunlara olsun.” 

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’e: “Ey Allah’ın Rasûlü ümmetinin aldatılması nedir?” diye sorulunca, şöyle buyurmuştur: 

   “Dinde olmayan bir şey ortaya koyup halkı da bu bid’ate yöneltmektir.”[350] 

   Yine Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyorlar: 

   


   “Yüce Allah’ın bir meleği var ki bu her gün şöyle seslenir, Kim Allah Rasûlünün sünnetine muhalefet ederse, O, Rasullûllah’ın şefaatini elde edemeyecektir.’“[351]

   Hz. Peygamberin getirdiği dine aykırı olarak, bir yenilik getirmesiyle dinde cinayet işleyen kimse, adeta devlet başkanına karşı bazı yanlışlar yapana nisbetle, devlete karşı bir ihtilal yapmaya benzer. Kişiye karşı yapılan hata bağışlanabilir. Fakat hata devlete karşı işlenmişse bunun bağışlanır yanı yoktur.

   Âlimlerden biri şöyle konuşuyor: 

   “Eski âlimlerin, üzerinde konuştukları önemli meseleleri konuşmamak, onlara bir haksızlıktır. Selefin hakkında konuşmak istemediği şeyler üzerinde konuşmaksa boşuna bir çaba ve yorulmadır.”

   Bir başkası da şöyle bir görüş ileri sürüyor: 

   “Hakkı gereğince söylemek ve yerine getirmek oldukça ağırdır. Fakat hakkı geçip gitmekse zulümdür. Onu yapamayan da acizdir. Ancak hakkın yanında yer alıp duran ise, gerçekle yetinendir.”

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuştur: 

   

   “Size tavsiyem hep orta yolu izlemenizdir. Çünkü yüksekte olan oraya döner, alçakta olan da o normal noktaya yükselir.”[352]

   Abdullah b. Abbas der ki: 

   “Sapıklığın bile erbabı katında tatlı bir yanı vardır. Hatta Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   ‘Dinlerini oyun ve eğlence durumuna getirenleri bırak.’[353] 

   Bir başka âyette de şöyle buyurulmuştur: 

   

   ‘Ya kötü ameli kendisine güzel görünen kimse de mi Allah’ın hidayet verdiği kimse gibi olacak?’“[354]

   Dolayısıyla, sahabe döneminden sonra zaruret ve ihtiyacın dışında ne gibi yenilikler ortaya konmuşsa, hepsi oyun ve eğlence kabul edilir.

   İblis denen lanetli şeytandan hikaye olunduğuna göre, sahabe döneminde, kendisi, askerlerini, onların arasında görevli olarak salar. Fakat hiçbiri bir şey başaramadan üzüntülü bir halde dönüp gelirler. 

   Şeytan onlara, “Nedir sizin bu haliniz?” diye sorar. 

   Şeytanın askerlerinin cevabı şöyle olur. “Biz bu insanlar gibilerine hiç rastlamamıştık. Onlardan hiçbiri üzerinde etkili olamadık. Ancak bizi oldukça da yorup bitkin duruma düşürdüler.” 

   Şeytan da onlardan aldığı bu cevap üzerine der ki, “Siz onları yenemezsiniz. Çünkü bunlar peygamberleri Hz. Muhammed’in sohbetinde bulundular. Aynı zamanda Rableri tarafından indirilen vahye ve kitaba da kulak verdiler. Ancak bu seçkin toplumdan sonra pek de uzak olmayan yakın bir gelecekte bir toplum gelecek. Siz onları elde etmede ihtiyacınızı elde edebileceksiniz.” 

   Sahabeden sonraki ikinci kuşak olan tabiîn dönemi geldiğinde, İblis denen lanetli şeytan tekrar askerlerini görevlendirip, tabiini tuzağa düşürmeleri için onların arasına gönderdi. Ancak şeytanın askerleri yine boyunları bükük olarak dönüp geldiler ve “Biz bunlardan daha çok bizi şaşırtan bir toplum görmedik. Öyle bir toplum ki, kendilerine bazı günahlar işletiyoruz. Ancak gün bitiminde akşam üzeri, işledikleri günahlar yüzünden öylesine Allah’dan af diliyor ve pişmanlık duyuyorlar ki, Allah da, bunların günahlarını, tevbe etmeleri sebebiyle iyiliklere tebdil ediyor.” dediler. 

   Bu defa şeytan onlara dedi ki: “Siz bunları kazanamayacaksınız. Onlar sağlam tevhid inancı üzere devam ettikleri ve peygamberlerinin gösterdiği hak yol denen sünnet üzere oldukları müddetçe onlara bir şey yapamazsınız. Ancak bu ikinci kuşaktan sonra gelecek olan üçüncü kuşakta aradığınızı bulacaksınız, onlar sizin gözünüzü aydınlatacaklardır. Siz onlarla top gibi eğlenip oynayacaksınız. Onlar, heva ve arzularının esiri olacaklarından dolayı, istediğiniz gibi onları dilediğiniz yere sevkedeceksiniz. Çünkü bunlar af dilemek isteseler de, bağışlanmayacaklardır. Aynı zamanda, tevbe etmeyeceklerinden ötürü de, Allah bunların günahlarını iyiliklere değişmeyecektir.”

   Hikayeci devamla diyor ki:

   “Bu söylenen ilk çağdan sonra öyle bir toplum geldi ki, şeytan, bunlar arasında heva ve hevesleri doğrultusunda yaşamayı yaygınlaştırdı. Bid’atleri bunlar için süslü gösterdi. Bu gibi yanlış şeyleri helâl ve mübah saymaya başladılar, bunları din haline getirdiler. Yaptıklarından dolayı Allah’dan af dilemez oldular, tevbe etmez duruma geldiler. Allah, düşmanlarını bunların başlarına musallat kıldı ve düşmanları, bunları diledikleri gibi yönlendirdiler.”

   Burada şöyle bir soru akla gelebilir: 

   “Şeytanı görmemiş ve onunla konuşmamış olan bir kimse, nasıl olur da şeytandan böyle bir şeyler aktarabilir, söyler misiniz?”

   “Önce şu noktayı çok iyi bilmen gerekir. Gönül evleri, melekût âleminin yani maneviyat âleminin gizliliklerini keşfedebilirler. Bu keşif bazan ilham yoluyla, kendilerinin bile farkına varamayacakları bir yoldan gönüllerine doğar. Bazan da sadık rüya denen doğru çıkan rüyalar yoluyla bildirilir. Kimi zaman da, tıpkı uykuda rüyada görüldüğü gibi, benzerlerini görmek ve gözlemlemek yoluyla, ince manaları keşif yoluyla olabilir. İşte bu sonuncusu en üst derecelerindendir. Tıpkı sadık yani doğru çıkan rüyanın peygamberliğin 46’da bir cüzü olması gibi bir şeydir. Bu arada seni uyarmak isterim. Sakın kendi kusurun ve eksikliğin yüzünden, bu manevî ilimleri inkara kalkışmayasın. Nitekim işin bu noktasında, kendisini âlim sanan birçok kimse helâk olup gitmişlerdir. Çünkü helâk olan sözde ilim sahipleri, kendilerini aklî ilimlerde otorite olarak kabul eden kimselerdi. Doğrusu Allah’ın veli kulları diyebileceğimiz kimselerde görülen halleri inkara kalkışan aklî bir ilimcilikten, cehalet, çok daha hayırlıdır. Gerçekten velilerin bu manadaki durumlarını inkara kalkışanlar doğal olarak peygamberlik müessesesini inkarı doğurur. Dolayısıyla böyle bir durum tamamen din dışı bir olaydır. 

   Ariflerden biri şöyle der: 

   “Yeryüzünde abdal adı verilen maneviyat erbabı kimselerin görünmemeleri, halkın gözünde kayıplara karışmaları, dönemin sözde âlimlerine tahammül gösterememelerinden kaynaklanmaktadır. Çünkü Abdal adı verilen erenlere göre, sıradan âlim geçinenler, henüz Allah’ı gereğince tanıyamamış olanlardır. Sıradan âlimler, ancak kendi kendilerini âlim sanan ve bir de cahillerce âlim bilinenlerdir.”

   Sehl Tûsteri de der ki: 

   “Günahların en büyüğü; kişi cahil olduğu halde cehaletini bilmemesidir. Bunlar, sıradan kimselere dikkat ederler. Gafil kimselerin sözlerini dinlerler. Dolayısıyla herhangi bir âlim dünyaya dalmışsa, bunun söylediklerine kulak asmamak gerekir. Hemen her konuda söylediklerini kusurlu kabul etmek gerekir. Çünkü her insan sevdiğinin peşinden koşturur. Dolayısıyla kişi, sevdiği şeye uygun düşmeyen şeyleri kabul etmez, reddeder. Bunun içindir ki Yüce Allah şöyle buyurmuştur: 

   

   “Bizi anmaktan kalbine gaflet verdiğimiz; nefsinin arzusuna uyan ve işi taşkınlık olan kimseye de itaat etme.”[355]

   Sıradan kimselerden Allah’a isyan edenler, kendilerini âlim sanan ve fakat dinden habersiz olan kimselerden çok daha bahtiyardırlar. Çünkü bilgisiz isyankar, kendi kusurunu ve eksiğini itiraf eder ve bundan dolayı Allah’a tevbe ederek bağışlanmasını diler. Ancak kendisinin âlim olduğunu sanan cahil ise, sahip olduğu din ilmi sebebiyle dünyalık elde etmeye çalışırken, bunu ilimlerle uğraşı olarak değerlendirir. Dolayısıyla ne tevbe eder, ne de Allah’dan bağışlanma ister. Aksine bu kimse ölünceye kadar bu halini sürdürür durur.”

   Madem ki, Allah’ın kendilerini muhafaza altına aldıkları dışında, halkın birçoğu böyle bir bela ile karşı karşıyadır. Madem ki bunların düzelip yola gelmelerinden umut kesilmiştir. O halde gerçek anlamda dindar olan kimsenin kurtuluşu, ihtiyatlı davranarak, insanlardan ayrılıp bir kenarda tek başına hayatını sürdürmesidir. 

   Nitekim işte sırf bu bakımdan, Yusuf bin Esbat, Mer’aşlı Huzeyfe’ye şunları yazıyordu: «Siz, yapayalnız kalıp, kendisiyle birlikte Allah’ı anacak, zikredecek kimseyi bulamayan ya da bulsa da, ancak günahkar birini veya sonuçta kendisini günaha sokacak birini bulabilen kimse hakkında ne buyurursunuz? Çünkü adam işin ehli kimseyi bulamamaktadır, ne dersiniz?»

   Adam doğru söylemektedir. Çünkü halkla oturup kalkmak gıybetsiz geçmez, en azından yapılan gıybeti dinlersin veya kötü olan bir şeyden dolayı susmak zorunda kalırsın. Oysa işlerin ve durumların en güzeli ya ilim bakımından faydalı olarak veya ilimden yararlanmak olmalıdır.

   Fakat bu zavallı adam iyice düşünebilse ve bilebilse, şu gerçeğin farkına varabilir. Herhangi bir kimseye ilimce faydalı olmak, insanı gösterişten ve riyakarlıktan kurtaramayacağı gibi, aynı zamanda şöhret ve liderlik peşinde koşmak ve dünyalık istemek anlamınadır. 

   Diğer taraftan ilimden istifade[356] yoluyla yararlanan kimse de dünyalık için bunu bir araç kabul eder. Dolayısıyla bu da, kötülüğe vasıta olmuş olur. Kısaca bu nitelikteki insanlara yardımcı olmak, yol göstermek ve bu gibi kötü işleri yapabilecek sebepleri hazırlamak demektir. Böyleleri adeta yol kesen teröristlere kılıç ve silah satanların durumuna düşerler. İlim, tıpkı bir kılıç ya da silah gibidir. Bunun hayır ve iyilik için uygunluğu, tıpkı kılıç ve silahın savaş için uygunluğu gibidir. Bu bakımdan, durumu alacağı silahla terör estirip yol kesecek gibi bir şüphe gösterenlere, silah satıcısının böylelerine silah satması için izin verilemez.

   İşte size ahiret hayatına öncelik veren gerçek âlimlere ilişkin on iki nitelik sunduk. Bunlardan herbiri, daha önce geçen ve selef denen âlimlerin taşıdığı özelliklerdir. Sana tavsiyem şu iki insandan biri olmalısın.

   a) Ya yukarıdaki nitelikleri taşıyan biri ol veya

   b) Yukarıdaki niteliklerin doğruluğunu kabul etmekle birlikte, eksikliklerini de kabullenmeli, itiraf etmelisin. Sakın üçüncüsü olmayasın. Çünkü bu üçüncüleri, nefislerine uyarak din yoluyla dünyalık elde etmeyi seçmişlerdir. Bunlar, sözde ilim adamı geçinenlerin yaşantılarını, gerçek anlamda uzman ve otorite ilim adamlarının yaşantısıyla karıştıranlardır. Böyle yapman halinde sen de cehaletin ve inkarcılığın yüzünden her şeyden umutları kesilip helâk olanlar safına katılmış olursun. Şeytanın aldatmasından Allah’a sığınırız. Çünkü halkın helâki hep bu aldatmalardan doğmuştur.

   Allah’dan dileğimiz, bizi dünya hayatına aldananlardan kılmasın. Bir de Allah affedicidir diye kendi kendini böyle aldatan ve sonunda helâk olanlardan kılmasın.

   

    
     
      İsra, 17/74.

    

     
      Ebu Davud ve İbn Mace rivayet etmişlerdir.

    

     
      Al-i İmran, 3/187.

    

     
      Al-i İmran, 3/199.

    

     
      İbn Abdulberr rivayet etmiştir.

    

     
      Taberânî “el-Evsat” adlı kitabında rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Nuaym, İbnul Cevzî de “Mevdûat” adlı eserinde zikretmiştir.

    

     
      Bu hadise buradaki şekliyle rastlayamadım. Ancak Buharî ve Müslim’de Ebu Hüreyre’den: “Kıyamet gününde semiz ve iri yarı bir adam huzura getirilir, bu adamın Allah katında bir sineğin kanadı kadar bir değeri yoktur.” şeklinde rivayet olunmuştur.

    

     
      Hadisi, “Hilye” kitabında Ebu Nuaym, “Mevdûat” kitabında İbnul Cevzî rivayet etmişlerdir. Ayet ise Kassas, 28/79-80.

    

     
      Bakara, 2/44.

    

     
      Saf, 61/3.

    

     
      Hûd, 11/88.

    

     
      Bakara, 2/282.

    

     
      Maide, 5/108.

    

     
      Enes’ten İbn Hibban rivayet etmiştir.

    

     
      Bu hadis-i şerifi Darimî, Ahvas b. Hâkim’den rivayet etmiştir.

    

     
      Alkama b. Abdulberr, İbn Adiyy bunu müsned olarak rivayet etti, aynı şekilde Ebu Nuaym da rivayet etmiştir. “İlim ameli gerektirir” adlı kitabında Hatib Muaz’dan zayıf senedle rivayet etmiş ve Darimî de Muaz üzerine mevkuf olarak sahih senedle bu hadisi rivayet etmiştir.

    

     
      Sünen sahipleri Büreyde’den rivayet etmişlerdir. Hadis sahihtir.

    

     
      Enes’ten el-Cami’de rivayet edilmiştir.

    

     
      Enbiya, 21/18.

    

     
      Taberânî Ebu Derdâ’dan, İbn Hibban da İmran b. Husayn’dan benzerini rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Sünnî ve “er-Riyada” kitabında Ebu Nuaym, İbn Sünnî, Ebu Nuaym ve İbn Abdulberr Abdullah b. Misver’den mürsel olarak rivayet etmişler.

    

     
      Naziat, 40-41.

    

     
      Nahl, 16/96.

    

     
      Hucurat, 49/13.

    

     
      Zuhruf, 43/32.

    

     
      Fatır, 35/6.

    

     
      Hud, 11/6.

    

     
      Talak, 65/3.

    

     
      33, Ahzab/21.

    

     
      Hz. Âişe’den ve İbn Ömer’den, Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.

    

     
      A’raf, 7/32.

    

     
      Ebu Davud, Hasen olarak Tirmizî ve Nesaî İbn Abbas’tan rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ümmü Seleme’den Müslim rivayet etmiştir.

    

     
      “Duafâ” adlı kitabında Ukaylî rivayet etmiş, İbnu’l-Cevzî de, “el-Mevdûat” kitabında zikretmiştir.

    

     
      Hadisin ilk bölümünü İbn mace Ebu Hüreyre’den benzer şekilde zayıf bir senedle rivayet etmiştir.

    

     
      Hatib, bunu, ‘Malik’ten rivayette bulunan kimselerin adları’ eserinde Abdullah b. Ömer üzerinde mevkuf olarak zikretmiştir. Ebu Davud ve İbn Mace de Abdullah b. Ömer’den benzerini merfu olarak farklı şekilde rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ebu Davud, sahihliğini belirterek Ebu Hüreyre’den Hakim rivayet etmişlerdir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Ebu Ya’lâ, Bezzar, Hakim de sahihliğini belirterek rivayet etmiştir. Benzeri Abdullah b. Ömer’den rivayet olunmuştur.

    

     
      Tirmizî ve İbn Mace, Ümmü Habibe’den rivayet etmişlerdir. 

    

     
      Nisa, 4/114.

    

     
      İbn Hallad’dan İbn Mace rivayet etmiştir.

    

     
      Ebu Cu’fe’den Buharî rivayet etmiştir.

    

     
      “Hilye” kitabında Ebu Nuaym Enes’ten rivayet etmiştir.

    

     
      En’am, 6/59.

    

     
      Farklı bir lafızla Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir. Ebu Nuaym’ın, “Hilye”sinde Gazalî’nin aktardığı gibi zikredilmiştir.

    

     
      Yakîn: Şüphesiz, sağlam ve kat’i olarak bilmek. Bir şeyi gerçeğe uygun olarak şüphesiz bilmek.

    

     
      Beyhakî, “Zühd”, Hatîb de: “Tarih” kitabında İbn Mesûd’dan Hasen bir isnad ile zikretmiş.

    

     
      Ebu Nuaym, Sevr b. Yezid’den mürsel olarak rivayet etmiş ama hadis mudamdır. “Yakîn” eserinde İbn Ebuddünya Halid b. Ma’dan’dan rivayet etmiştir.

    

     
      “Nevadir” kitabında Tirmizî el-Hakîm Enes’ten rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Abdul Berr Muaz’dan: “Allah, Yakîn bilgisinden daha az şey indirmedi, Hilm’den de daha azını insanlar arasında bölüştürmedi.” şeklinde rivayet olunmuştur.

    

     
      Mutasarrıf: Kendinde kullanma hakkı ve salahiyeti bulunan.

    

     
      Hûd: 11/6.

    

     
      “Gazzali, burada “Allah’ı, emirlerini ve günlerini bilenler ve bilmeyenler” ifadesini yukarıda üç sınıf âlim için kullanırken: “günlerini” deyimiyle şu gerçekleri dile getirmek istiyor:

     “Allah‘ın günleri“ sonu karanlık olan nice azabı ve bilinemeyen nimetleridir. Biz bu ifadeyi “sosyal hayata ilişkin helâl ve haram, sevap ve ceza diye değerlendirmiştik. Ki, Yüce Allah‘ın bizden önce geçen toplumlara verdiği nimet ya da cezalar bu çerçevede değerlendirilmiştir.“ (Çeviren)

    

     
      Hakim ve Beyhakî “Şuabu’l-iman” kitabında zikretmiş. 

    

     
      Irakî, bu hadisi buradaki uzunlukta, kaynaklarda bulamadığını, ancak, İbn Mübarek’in “Ziyadatuzzühd” kitabında Hasan’dan mürsel olarak geldiğini belirtiyor. Aynı zamanda Darimi’nin, Ahvas b. Hakîm’in babasından olan mürsel rivayetini farklı lafızlarla görmekteyiz. Bu daha önce geçti.

    

     
      Herhangi bir temel eserde böyle bir hadisin dayanağına rastlayamadım. Fakat; Kût sahibi Amr bin Abdullah, El-Makberi'den rivayet etmiştir.

    

     
      Hakim rivayet etmiş, hadisin Buharî, Müslim ve Beyhakî’nin şartlarına göre sahih olduğunu belirtmiştir.

    

     
      Farklı şekilde, Cündep’den İbn Mace rivayet etmiştir.

    

     
      Fatır: 35/28.

    

     
      Al-i İmran: 3/199.

    

     
      Hicr: 15/88.

    

     
      Al-i İmran: 3/159.

    

     
      Kasas: 28/80.

    

     
      En’am: 6/125.

    

     
      Hakim ve Beyhakî rivayet etmiştir. Beyhakî, Zühd adlı kitabında bunu İbn Mes’ud’dan rivayet ediyor.

    

     
      Hadisi, Buhari ve Müslim rivayet etmişlerdir.

    

     
      Tahkik: Doğru olup olmadığını araştırmak veya doğruluğunu, yanlışlığını meydana çıkarmak. İncelemek. İçyüzünü araştırmak.

    

     
      Mukallid: Benzemeye veya benzetmeğe çalışan. Taklit eden.

    

     
      Taberanî, bunun merfu olarak rivayet etmiştir.

    

     
      Tasnif: Sınıflara ayırmak. Sınıflandırmak. Kitap yazmak ya da düzenlemek.

    

     
      Müteşabih: Kur’an-ı Kerim’in mecazi manaya elverişli âyeti.

    

     
      Cumhur: Aynı kararı veya hükmü kabul edenler. Âlimlerin çoğu.

    

     
      İslâm’da yenilikçi.

    

     
      Sapıklık.

    

     
      Bu hadisi İbn Mace rivayet etmiştir.

    

     
      İnfak: Malını paylaşma. Nafaka verme, geçindirme.

    

     
      Masiyet: İtaatsizlik, günah, isyan.

    

     
      Hüseyin b. Ali hadisinden Ebû Nuaym, rivayet etmiştir. Bezzar da hadisin baş tarafıyla son bölümünü Enes’den rivayet etmiştir. Tabaranî ve Beyhakî de hadisin orta bölümünü Rakb-ı Mısrî’den rivayet etmişler.

    

     
      Burada aşırı amelden kasıt nafile ibadetlerdir.

    

     
      Cedel: Konuşmada kavga etme. Hakkı bulmak için olmayıp, galib görünmek için çekişme. (Diyalektik)

    

     
      Taberanî, Bera’dan rivayet etmiştir. Benzeri “Yevmul Adha” kitabında da var. Burada yağmur duası yok. Taberanî, “Sağîr” isimli eserinde Said el Kuraz’dan: “Hz. Peygamber iki bayramda bir yaya dayanarak, Cuma hutbesinde de bir asaya yaslanarak hutbe okurdu.” şeklinde gelmiştir. İbn Mace’de ise: “Savaş için hutbe okurken yaya yaslanarak okurdu” tarzında rivayet olunmuştur.

    

     
      Hadis Buhari, Müslim ve Ebû Davud’da önemsiz farklarla rivayet olunmuştur.

    

     
      Darekutnî “el-Efrad”da, Enes’ten rivayet etmiştir. 

    

     
      İmam Irakî, bu hadisin aslına rastlamadığını belirtiyor.

    

     
      Ebû Ubeyd, Mevkuf olarak, Hz. Ali’den “Garîbu’l-Hadis” kitabında rivayet etmiştir. Merfu olarak bu hadise rastlamadım.

    

     
      En’am: 6/70.

    

     
      Fatır, 35/8.

    

     
      Kehf: 18/28.

    

     
      İstifade: Faydalanmak. Faydalanmağa çalışmak. Anlayıp öğrenmek.

    

   

  

  
  Farklı bir lafızla Ebu Hüreyre’den Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişlerdir. Ebu Nuaym’ın, “Hilye”sinde Gazalî’nin aktardığı gibi zikredilmiştir.





 
  Yakîn: Şüphesiz, sağlam ve kat’i olarak bilmek. Bir şeyi gerçeğe uygun olarak şüphesiz bilmek.





 
  Beyhakî, “Zühd”, Hatîb de: “Tarih” kitabında İbn Mesûd’dan Hasen bir isnad ile zikretmiş.





 
  Hûd: 11/6.





 
  “Gazzali, burada “Allah’ı, emirlerini ve günlerini bilenler ve bilmeyenler” ifadesini yukarıda üç sınıf âlim için kullanırken: “günlerini” deyimiyle şu gerçekleri dile getirmek istiyor:

 “Allah‘ın günleri“ sonu karanlık olan nice azabı ve bilinemeyen nimetleridir. Biz bu ifadeyi “sosyal hayata ilişkin helâl ve haram, sevap ve ceza diye değerlendirmiştik. Ki, Yüce Allah‘ın bizden önce geçen toplumlara verdiği nimet ya da cezalar bu çerçevede değerlendirilmiştir.“ (Çeviren)





 
  Hakim ve Beyhakî “Şuabu’l-iman” kitabında zikretmiş. 





 
  Irakî, bu hadisi buradaki uzunlukta, kaynaklarda bulamadığını, ancak, İbn Mübarek’in “Ziyadatuzzühd” kitabında Hasan’dan mürsel olarak geldiğini belirtiyor. Aynı zamanda Darimi’nin, Ahvas b. Hakîm’in babasından olan mürsel rivayetini farklı lafızlarla görmekteyiz. Bu daha önce geçti.





 
  Ebu Nuaym, Sevr b. Yezid’den mürsel olarak rivayet etmiş ama hadis mudamdır. “Yakîn” eserinde İbn Ebuddünya Halid b. Ma’dan’dan rivayet etmiştir.





 
  “Nevadir” kitabında Tirmizî el-Hakîm Enes’ten rivayet etmiştir.





 
  İbn Abdul Berr Muaz’dan: “Allah, Yakîn bilgisinden daha az şey indirmedi, Hilm’den de daha azını insanlar arasında bölüştürmedi.” şeklinde rivayet olunmuştur.





 
  Mutasarrıf: Kendinde kullanma hakkı ve salahiyeti bulunan.





 
  “Duafâ” adlı kitabında Ukaylî rivayet etmiş, İbnu’l-Cevzî de, “el-Mevdûat” kitabında zikretmiştir.





 
  Hadisin ilk bölümünü İbn mace Ebu Hüreyre’den benzer şekilde zayıf bir senedle rivayet etmiştir.





 
  Hatib, bunu, ‘Malik’ten rivayette bulunan kimselerin adları’ eserinde Abdullah b. Ömer üzerinde mevkuf olarak zikretmiştir. Ebu Davud ve İbn Mace de Abdullah b. Ömer’den benzerini merfu olarak farklı şekilde rivayet etmişlerdir.





 
  İbn Hallad’dan İbn Mace rivayet etmiştir.





 
  Ebu Cu’fe’den Buharî rivayet etmiştir.





 
  “Hilye” kitabında Ebu Nuaym Enes’ten rivayet etmiştir.





 
  En’am, 6/59.





 
  Ebu Davud, sahihliğini belirterek Ebu Hüreyre’den Hakim rivayet etmişlerdir.





 
  Ahmed b. Hanbel, Ebu Ya’lâ, Bezzar, Hakim de sahihliğini belirterek rivayet etmiştir. Benzeri Abdullah b. Ömer’den rivayet olunmuştur.





 
  Tirmizî ve İbn Mace, Ümmü Habibe’den rivayet etmişlerdir. 





 
  Nisa, 4/114.





 
  Taberânî “el-Evsat” adlı kitabında rivayet etmiştir.





 
  Ebu Davud ve İbn Mace rivayet etmişlerdir.





 
  Al-i İmran, 3/187.





 
  Al-i İmran, 3/199.





 
  İbn Abdulberr rivayet etmiştir.





 
  Hadisi, “Hilye” kitabında Ebu Nuaym, “Mevdûat” kitabında İbnul Cevzî rivayet etmişlerdir. Ayet ise Kassas, 28/79-80.





 
  Bakara, 2/44.





 
  Saf, 61/3.





 
  Hûd, 11/88.





 
  Ebu Nuaym, İbnul Cevzî de “Mevdûat” adlı eserinde zikretmiştir.





 
  Bu hadise buradaki şekliyle rastlayamadım. Ancak Buharî ve Müslim’de Ebu Hüreyre’den: “Kıyamet gününde semiz ve iri yarı bir adam huzura getirilir, bu adamın Allah katında bir sineğin kanadı kadar bir değeri yoktur.” şeklinde rivayet olunmuştur.





 
  İsra, 17/74.





 
  Nahl, 16/96.





 
  Hucurat, 49/13.





 
  Zuhruf, 43/32.





 
  Hz. Âişe’den ve İbn Ömer’den, Buharî ve Müslim ittifakla rivayet etmişler.





 
  A’raf, 7/32.





 
  Ebu Davud, Hasen olarak Tirmizî ve Nesaî İbn Abbas’tan rivayet etmişlerdir.





 
  Ümmü Seleme’den Müslim rivayet etmiştir.





 
  Fatır, 35/6.





 
  Hud, 11/6.





 
  Talak, 65/3.





 
  33, Ahzab/21.





 
  Bakara, 2/282.





 
  Maide, 5/108.





 
  Enes’ten İbn Hibban rivayet etmiştir.





 
  Bu hadis-i şerifi Darimî, Ahvas b. Hâkim’den rivayet etmiştir.





 
  Enbiya, 21/18.





 
  Taberânî Ebu Derdâ’dan, İbn Hibban da İmran b. Husayn’dan benzerini rivayet etmiştir.





 
  İbn Sünnî ve “er-Riyada” kitabında Ebu Nuaym, İbn Sünnî, Ebu Nuaym ve İbn Abdulberr Abdullah b. Misver’den mürsel olarak rivayet etmişler.





 
  Naziat, 40-41.





 
  Alkama b. Abdulberr, İbn Adiyy bunu müsned olarak rivayet etti, aynı şekilde Ebu Nuaym da rivayet etmiştir. “İlim ameli gerektirir” adlı kitabında Hatib Muaz’dan zayıf senedle rivayet etmiş ve Darimî de Muaz üzerine mevkuf olarak sahih senedle bu hadisi rivayet etmiştir.





 
  Sünen sahipleri Büreyde’den rivayet etmişlerdir. Hadis sahihtir.





 
  Enes’ten el-Cami’de rivayet edilmiştir.





 
  Hadis Buhari, Müslim ve Ebû Davud’da önemsiz farklarla rivayet olunmuştur.





 
  Darekutnî “el-Efrad”da, Enes’ten rivayet etmiştir. 





 
  İmam Irakî, bu hadisin aslına rastlamadığını belirtiyor.





 
  Ebû Ubeyd, Mevkuf olarak, Hz. Ali’den “Garîbu’l-Hadis” kitabında rivayet etmiştir. Merfu olarak bu hadise rastlamadım.





 
  Hüseyin b. Ali hadisinden Ebû Nuaym, rivayet etmiştir. Bezzar da hadisin baş tarafıyla son bölümünü Enes’den rivayet etmiştir. Tabaranî ve Beyhakî de hadisin orta bölümünü Rakb-ı Mısrî’den rivayet etmişler.





 
  Burada aşırı amelden kasıt nafile ibadetlerdir.





 
  Cedel: Konuşmada kavga etme. Hakkı bulmak için olmayıp, galib görünmek için çekişme. (Diyalektik)





 
  Taberanî, Bera’dan rivayet etmiştir. Benzeri “Yevmul Adha” kitabında da var. Burada yağmur duası yok. Taberanî, “Sağîr” isimli eserinde Said el Kuraz’dan: “Hz. Peygamber iki bayramda bir yaya dayanarak, Cuma hutbesinde de bir asaya yaslanarak hutbe okurdu.” şeklinde gelmiştir. İbn Mace’de ise: “Savaş için hutbe okurken yaya yaslanarak okurdu” tarzında rivayet olunmuştur.





 
  En’am: 6/70.





 
  Fatır, 35/8.





 
  Kehf: 18/28.





 
  Müteşabih: Kur’an-ı Kerim’in mecazi manaya elverişli âyeti.





 
  Cumhur: Aynı kararı veya hükmü kabul edenler. Âlimlerin çoğu.





 
  İslâm’da yenilikçi.





 
  Sapıklık.





 
  Tahkik: Doğru olup olmadığını araştırmak veya doğruluğunu, yanlışlığını meydana çıkarmak. İncelemek. İçyüzünü araştırmak.





 
  Mukallid: Benzemeye veya benzetmeğe çalışan. Taklit eden.





 
  Taberanî, bunun merfu olarak rivayet etmiştir.





 
  Tasnif: Sınıflara ayırmak. Sınıflandırmak. Kitap yazmak ya da düzenlemek.





 
  Bu hadisi İbn Mace rivayet etmiştir.





 
  İnfak: Malını paylaşma. Nafaka verme, geçindirme.





 
  Masiyet: İtaatsizlik, günah, isyan.





 
  İstifade: Faydalanmak. Faydalanmağa çalışmak. Anlayıp öğrenmek.





 
  Al-i İmran: 3/199.





 
  Hicr: 15/88.





 
  Al-i İmran: 3/159.





 
  Kasas: 28/80.





 
  Herhangi bir temel eserde böyle bir hadisin dayanağına rastlayamadım. Fakat; Kût sahibi Amr bin Abdullah, El-Makberi'den rivayet etmiştir.





 
  Hakim rivayet etmiş, hadisin Buharî, Müslim ve Beyhakî’nin şartlarına göre sahih olduğunu belirtmiştir.





 
  Farklı şekilde, Cündep’den İbn Mace rivayet etmiştir.





 
  Fatır: 35/28.





 
  En’am: 6/125.





 
  Hakim ve Beyhakî rivayet etmiştir. Beyhakî, Zühd adlı kitabında bunu İbn Mes’ud’dan rivayet ediyor.





 
  Hadisi, Buhari ve Müslim rivayet etmişlerdir.








   
   YEDİNCİ BÖLÜM

   

   Bu bölümde aklı, aklın değeri ve saygınlığı, gerçek anlamda akıl ve aklın bölümlerini sunacağız.

  


   
   AKIL ve SAYGINLIĞI

   

   Öncelikle bilinmesi gereken konu şudur. Aslında akıl, ortaya konmasında ve açıklanmasında öyle fazlaca zorluk bulunan bir şey değildir. Özellikle de ilmin değeri, akıl tarafından ortaya çıkıyorsa, bunun saygınlığı noktasında herhangi bir zorlanmaya da gerek yoktur. Çünkü akıl, ilmin kaynağı, doğuş yeri ve temel direğidir. Nasıl ki ağaçtan meyve ve ürün alınıyorsa, akıldan da ilim denen ürün alınır. Adeta aydınlığın güneşten, görmenin de gözden kaynaklanması gibi, ilim de akıl yoluyla alınır. Dünya ve ahiret mutluluğu kendisine bağlı bulunan akıl, nasıl saygınlık ve şeref sahibi olmasın ki? Aklın üstünlüğünden ve saygınlığından hiç kuşkuya düşülebilir mi ki, hayvanlar bile tam bir temyiz[357] gücüne sahip olmamakla birlikte akla önem verirler, akıldan ürperirler. Nitekim nice iri cüsseli, güçlü ve gösterişli hayvanlar var ki, karşısında insan görür görmez derhal ürperiyor ve korkuya kapılıyor. Çünkü o da içgüdüsüyle insanın kendisine egemen olabileceğini sezmektedir. Çünkü insanın birçok tuzaklar kurabileceğini kavrayabilmektedir. Bunun içindir ki Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   


   “Toplumu içinde yaşlı ve güngörmüş/tecrübe sahibi olan kimse, tıpkı ümmeti arasındaki bir peygamber derecesindedir.”[358]

   Bu, böyle bir kimsenin mal varlığının çokluğundan, ya da adamın iri yarı oluşundan veya güçlü kuvvetli olmasından kaynaklanmamaktadır. Aksine kişiye verilen bu değer, aklının ürünü olan deneyimi sebebiyledir.

   Birçok inatçı kafir, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’i öldürmeye kalkışmışlar, fakat Hz. Peygamber ile karşılaşır karşılaşmaz hemen O’nun yüce siması karşısında kendilerinden adeta geçiveriyor, onun varlığı karşısında kendilerini bir korku ve ürperti kaplıyordu. Çünkü onun simasında peygamberlik nûrunun parıldadığını görüyorlardı. Gerçi bizzat aklın mahiyeti bilinemiyorsa da, yine de bu, gizli ve manevi olan peygamberlik nûrunu sezebilme gücüne sahiptir.

   Aklın değerinin yüceliği ortadadır. Fakat burda bizim asıl amacımız, aklın şerefi ve saygınlığı konusunda gelen hadisleri ve âyetleri sunmaktadır. Doğrusu Yüce Allah aklı “Nûr” diye adlandırmıştır. Bunun için şöyle buyuruyor:

   

   “Allah, göklerin ve yerin nûrunu verendir.”[359]

   Yüce Allah akıl yoluyla kazanılan ilme de “Ruh, vahiy ve hayat” adını vermiştir. Nitekim Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Ey Rasülüm!, İşte biz sana böyle, emrimizden bir ruh (Kur’an’ı) vahyettik.”[360]

   

   “Bir ölü iken iman yoluyla dirilttiğimiz ve kendisine ve insanlar içinde yürüyeceği bir nûr (iman ve hidayet) verdiğimiz kimse, karanlıklar içinde (küfürde) kalıp ondan hiç çıkmayan kimse gibi olur mu?”[361]

   Yüce Allah bir başka âyetinde “Nûr” ve “zulûm” ifadelerini kullanmakta, bu iki terimle “İlim” ve “Cehaleti” kasdetmektedir. Nitekim şöyle buyuruyor:

   

   “Allah iman edenlerin dostu (velisi ve yardımcısıdır. Dolayısıyla onların yanında yer alır.) Onları (iman edenleri, cehalet ve küfür) karanlıklarından, (ilim ve iman) aydınlığına çıkarır.”[362]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) de bu hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   “Ey insanlar! Rabbinizi gereğince düşünün. Aklın gösterip tavsiye etiği yoldan gidin. Çünkü siz, emrolunduğunuz şeylerle, nehyolundunuz şeyleri akıl sayesinde tanır, öğrenirsiniz. Bilin ki, doğrusu ancak akıl sizi Rabbiniz katında kurtaracaktır. Şunu iyice bilin ki, asıl akıl sahibi olan kimse, çirkin görünümlü, düşük seviyeli, değersiz ve pejmürde vaziyette de olsa, Allah’a itaat edendir. Asıl cahil ve bilgisiz kimse de, güzel görünümlü, üstün değerli, yüce mevki, endamlı ve çok iyi konuşan da olsa, Allah’a karşı gelen ve O’na isyan edendir. Dolayısıyla, Allah’a karşı gelip isyan edenlerden maymunlar ve domuzlar Allah katında çok daha akıllıdır. Dünya hayatına aldanmışların bizzat sizi büyütmelerine, saygı göstermelerine aldanma. Doğrusu o dünyaya aldananlar, hep hüsrana uğrayanlardandır.”[363]

   Bir başka hadislerinde Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   



   “Allah’ın ilk yarattığı şey akıldır. Allah akla “Bana gel” dedi de akıl ona doğru geldi. Sonra da ona geri git” dedi, o da geri gitti. Yüce Allah sonra şöyle buyurdu: “Ululuğum ve azametim hakkı için, katımda senden daha saygın bir şey yaratmadım. Senin varlığınla kısar, senin varlığınla ikramda bulunûrum. Senin varlığınla sevap verir senin varlığınla cezalandırırım.”[364]

   Şöyle bir soru akla gelebilir; « Şayet bu akıl denen şey, araz yani kendi başına varlığına sürmeyen ve varlığın bir başka şeyin var olmasına bağlı bir şeyse, bu durumda nasıl olur da cisimlerden önce yaratılmış olabilir? Eğer cevher ise, o halde başlı başına varlığını sürderme imkanı olan cevher, nasıl olur da bir yer işgal etmez? »

   Öncelikle şunu bilmen gerekir. Bu iş, keşif ilmi denen maneviyat ilminin konusuna girer. Dolayısıyla bu ilmin muamele ilminin konularıyla ilgisi olmadığından, burada ele alınması yakışık almaz. Bizim şu anda burada asıl amacımız, muamele ile ilgili ilimleri anlatmaktır. 

   Hz. Enes (radıyallahu anh) anlatıyor: 

   «Söylediğine göre; birtakım kimseler, Hz.Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’in yanında adamın birini övüp durdular. Övgüde biraz da ileri gittiler. Bunun üzerine Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurdular: ‘Adamın aklî durumu ne durumda?’ 

   Onu övmekte olanlar da ‘Ey Allah’ın Rasulü! Biz onun ibadete oldukça düşkün, hayrın her türünü işleyen biri olduğunu size haber veriyoruz. Siz de bize onun aklî durumunun ne durumda olduğunu soruyorsunuz (bu olur mu hiç?)’ diyerek karşılık vermeleri üzerine Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: 

   “Doğrusu ahmak adamın cehaleti, bilgisizliği sebebiyle yapacakları kötülükler, facir (kötü) kimselerin kötülüğü sebebiyle işlediklerinden daha ilerdedir. Çünkü yarın kıyamet gününde kulların Allah’a en yakın dereceler elde etmeleri (üstün derecelere ulaşmaları) akıllarının derecesi oranında olacaktır.’“[365]

   Hz. Ömer (radıyallahu anh)’den rivayete göre, Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem)’in şöyle buyurduklarını rivayet ediyor: 

   



   “Hiçbir kimse akıl gibi değerli bir meziyete sahip olmamıştır. Çünkü akıl, sahibini doğru yola sevkeder ve aynı zamanda kötü yoldan uzaklaştırır. Dolayısıyla aklı yerinde ve mükemmel olmayan bir kulun ne imanı tam, ne de dini istikamette olabilir.”[366]

   Yine Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   



   “Kişi güzel ahlak sayesinde gündüzlerini oruç, gecesini de ibadetle geçiren kimsenin derecesine ulaşar. Ancak kişinin aklı yerinde olmadıkça, güzel ahlak sahibi olamaz. Aklı tam olunca, imanı da tam olmuş olur. Böylece Rabbine taatte bulunûr, düşmanı olan iblis denen şeytana da karşı gelir.”[367]

   Ebû Said Hudrî’(radıyallahu anh)den rivayete göre Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur:

   




   “Her şeyin dayandığı temel bir direği vardır. Mü’minin temel direği de aklıdır. Müminin ibadeti de aklı oranında olur. Nitekim kötülerin cehennemde söyledikleri şu sözünü duymadınız mı? ‘Eğer biz dinleyip işitseydik veya gereğince düşünüp akletseydik, bizler bu azgın cehennem ateşine atılanlar arasında bulunmazdık.’ »[368]

   Anlatıldığına göre, Hz. Ömer (radıyallahu anh) Temimi Darî’ye, «Ululuk ve büyüklük sizce nedir?» diye sorunca, o da «Akıl sahibi olmaktır.» cevabını verir. 

   Hz. Ömer de: “Doğru söylersin. Çünkü, tıpkı sana sorduğum gibi, Rasullûllah (sallallahu aleyhi vesellem)’a da sordum. O da, tıpkı senin söylediğin gibi cevap verdikten sonra buyurdu: Ben, Hz. Cebrail (aleyhisselam)’e sordum «Ululuk ve büyüklük nedir?» O da: «Akıl sahibi olmaktır» cevabını verdi.»[369]

   Berâ b. Âzip (radıyallahu anh) diyor ki: “Bir gün Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’e bir hayli soru soruldu da şöyle buyurdu: 

   


   ‘Ey insanlar! Her şeyin bir bineği vardır. Kişinin de bineği aklıdır. Sizin içinizde delil ortaya koymada en iyiniz, kanıt tanımada en güzeliniz, akıl bakımından en üstün olanınızdır.’”[370]

   Ebû Hüreyre (radıyallahu anh)’nin rivayetine göre, der ki: 

   “Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem), Uhud Savaşı’ndan döndüğünde, halkın şöyle konuştuklarını duyar: “Falan kimse falancadan çok daha cesurdur. Falanca kimse de öylesine bir sınav verdi ki, onun gibisi böyle bir sınavdan geçmedi.” İşte bu ve benzeri konuşmalar yapıyorlardı. Bunun üzerine Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurdular: 

   “Sizin bu konuda herhangi bir bilginiz yok, (neden böyle konuşuyorsunuz?)” 

   Onlar da: “Ey Allah’ın Rasûlü! Neden bilmeyelim ki?” derler. 

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: “Onlar, Allah’ın kendilerine bölüştürdüğü akıl oranında savaştılar. Dolayısıyla onların zaferleri ve niyetleri hep akılları oranındadır. Bu bakımdan onlardan isabet alanlar da farklı derecelerde isabet almışlardır. Kıyamet günü geldiğinde, niyetleri ve akılları ölçüsünde dereceleri paylaşacaklardır.”[371]

   Berâ b. Âzip’den rivayete göre Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   



   “Melekler çalışıp gayret gösterdiler ve her şeyden münezzeh olan Allah’a itaatte akılları oranında çaba gösterdiler. Ademoğullarından müminler de akılları oranında gayret gösterdiler. Aziz ve Celil olan Yüce Allah’a taat ile en çok amel edeni, akılları en önde olanlardır.”[372]

   Hz. Âişe (radıyallahu anh) der ki: 

   «’Ey Allah’ın Rasûlü! Dünyada insanlar, ne sayesinde birbirinden üstünlük kazanırlar?’ diye sordum. O da, ‘Akıl sayesinde’ buyurdular. 

   Bu defa: ‘Ya ahirette ne iledir?’ dedim. ‚Akıl ile’ buyurdular. 

   Bu defa kendisine: ‘İnsanlar kıyamet gününde amelleriyle mükâfat ya da ceza görecek değiller mi?’ diye sordum. 

   Bunun üzerine Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurdular: ‘Ey Âişe! İnsanlar, Allah’ın kendilerine takdir buyurduğu akıl ölçüsünde amel işleyecek değiller mi? Dolayısıyla kendilerine takdir olunan akıl ölçüsünde amel işleyecekler ve işledikleri amel ölçüsünde de ya ödüllendirilecek veya ceza göreceklerdir. ‚“[373]

   Abdullah b. Abbas (radıyallahu anh)’tan rivayete göre, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur:

   








   “Her şeyin bir aleti ve bir de hazırlığı vardır. Mü’minin aleti de aklıdır. Her şeyin bir bineği vardır. Kişinin bineği aklıdır. Her şeyin bir temel direği vardır. Dinin de temel direği akıldır. Her toplumun bir amacı vardır. Kulların da amacı akıldır. Her toplumun bir davet edeni vardır. Abidlerin de daveti yani çağırdıkları şey akıldır. Her ticaret erbabının bir ticaret eşyası (sermayesi) bulunmaktadır. Hak yolunda gayret gösterenlerin de ticaret metaı ve sermayesi akıldır. Yine her ailenin onu ayakta tutan bir temel direği vardır. Sözü ve özü doğru olan sıddîkların evlerinin temel direği de akıldır. Her harabenin bir tamir edip toparlayanı vardır. Ahiret âleminin uygar haline getiren de akıldır. Herkesin soyunu ve neslini devam ettiren ve onunla anılmayı sağlayan geride bıraktığı bir artçısı vardır. Dolayısıyla sıddîk denen özü sözü doğru olanların da ardlarında kendilerine nisbet olunan ve anılmalarına sebep olan şey de akıldır. Yine her yolcunun bir çadırı vardır. Mü’minlerin de çadırı akıldır.”[374]

   Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   



   «Allah katında en değerli inananlar, Allah’a taatte devamlı, Allah’ın kullarına öğüt veren, aklen olgun ve kendi kendine öğüt verebilen, uzağı gören, hayatı boyunca bununla amel ederek kurtuluş bulan ve zafer kazanandır.»[375]

   Yine Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 

   


   «Akılca en üstün olanınız, Allah’tan daha çok korkanınızdır. Nafile ibadet işlemekte az olsa da, en iyi olanınız, Allah’ın emirlerini yerine getiren ve yasaklarından da uzak durandır.»[376]

   

    
     
      Temyiz: Bir şeyi diğerinden seçip tarif etmek, ayırmak. Seçmek. İyiyi kötüden ayırmak.

    

     
      İbnü Hibbân, İbnü Ömer’in hadisinden rivâyet etmiştir.

    

     
      Nûr: 24/35.

    

     
      Şûra: 42/52.

    

     
      En’am: 6/122.

    

     
      Bakara: 2/257.

    

     
      Haris b. Üsame Davud’dan “Müsned’inde rivayet etmiştir.

    

     
      Taberanî, “el-Evsat” kitabında, Ebû Ümame’den ve Ebû Nuaym da Hz. Âişe’den rivayet etmiştir. 

    

     
      Davud b. Muhabber tümünü “Akıl” adını verdiği kitabında rivayet etmiş, Hakîm-i Tirmizî’de “Nevadir” adlı kitabında özetle rivayet etmiştir.

    

     
      Adı geçen zat “Akıl” kitabında zikretmiş ve Haris b. Ebû Üsame de bundan rivayet etmiştir.

    

     
      İbn Muhabber, Amr b. Şuayb’dan babası ve dedesi yoluyla zikretmiştir. Tirmizî de bu hadisi daha kısa bir şekilde Hz. Âişe’den rivayet edilmiştir. Tirmizî bu hadisin sahih olduğunu belirtmiştir.

    

     
      Mülk: 67/10. 

     Davud b. Muhabber, bundan da Haris rivayet etmiştir.

    

     
      Davud b. Muhabber, bundan da Haris rivayet etmiştir. 

    

     
      Davud b. Muhabber, bundan da Haris rivayet etmiştir. 

    

     
      Davud b. Muhabber tarafından rivayet olunmuştur.

    

     
      Bu hadisi de Davud b. Muhabber zikretmiş, bundan da müsnedinde Haris b. Ebû Üsame rivayet etmiştir. Bağavî de “Mu’cemu’s-sahabe” adlı eserde, Bera b. Azip hadisinden ve fakat Bera’dan başka sahabeden birinden, yine Davud b. Muhabber’in rivayet ettiği senetle rivayet etmiştir. 

    

     
      Davud b. Muhabber zikretmiştir. Tirmizî’yi Hakîm de benzerini “Nevadir” kitabında zikretmiştir.

    

     
      Hadisi, Davud b. Muhabber rivayet etmiş, bundan da Haris b. Ebû Üsame rivayet etmiştir.

    

     
      Davud b. Muhabber İbn Ömer’den rivayet etmiştir. Ebû Mansûr Deylemî de «Müsned-i Firdevs te başka rivayet etmiştir.

    

     
      Ebû Katade’den yine Davud b. Muhabber zikretmiştir.

    

   

  

  
  Ebû Katade’den yine Davud b. Muhabber zikretmiştir.





 
  Davud b. Muhabber tümünü “Akıl” adını verdiği kitabında rivayet etmiş, Hakîm-i Tirmizî’de “Nevadir” adlı kitabında özetle rivayet etmiştir.





 
  Adı geçen zat “Akıl” kitabında zikretmiş ve Haris b. Ebû Üsame de bundan rivayet etmiştir.





 
  İbn Muhabber, Amr b. Şuayb’dan babası ve dedesi yoluyla zikretmiştir. Tirmizî de bu hadisi daha kısa bir şekilde Hz. Âişe’den rivayet edilmiştir. Tirmizî bu hadisin sahih olduğunu belirtmiştir.





 
  Mülk: 67/10. 

 Davud b. Muhabber, bundan da Haris rivayet etmiştir.





 
  Davud b. Muhabber, bundan da Haris rivayet etmiştir. 





 
  Davud b. Muhabber, bundan da Haris rivayet etmiştir. 





 
  Davud b. Muhabber tarafından rivayet olunmuştur.





 
  Bu hadisi de Davud b. Muhabber zikretmiş, bundan da müsnedinde Haris b. Ebû Üsame rivayet etmiştir. Bağavî de “Mu’cemu’s-sahabe” adlı eserde, Bera b. Azip hadisinden ve fakat Bera’dan başka sahabeden birinden, yine Davud b. Muhabber’in rivayet ettiği senetle rivayet etmiştir. 





 
  Davud b. Muhabber zikretmiştir. Tirmizî’yi Hakîm de benzerini “Nevadir” kitabında zikretmiştir.





 
  Hadisi, Davud b. Muhabber rivayet etmiş, bundan da Haris b. Ebû Üsame rivayet etmiştir.





 
  Davud b. Muhabber İbn Ömer’den rivayet etmiştir. Ebû Mansûr Deylemî de «Müsned-i Firdevs te başka rivayet etmiştir.





 
  Temyiz: Bir şeyi diğerinden seçip tarif etmek, ayırmak. Seçmek. İyiyi kötüden ayırmak.





 
  İbnü Hibbân, İbnü Ömer’in hadisinden rivâyet etmiştir.





 
  Nûr: 24/35.





 
  Şûra: 42/52.





 
  En’am: 6/122.





 
  Bakara: 2/257.





 
  Haris b. Üsame Davud’dan “Müsned’inde rivayet etmiştir.





 
  Taberanî, “el-Evsat” kitabında, Ebû Ümame’den ve Ebû Nuaym da Hz. Âişe’den rivayet etmiştir. 








   
   GERÇEK ANLAMDA AKIL VE BÖLÜMLERİ

   

   Şurası bilinmelidir ki, halk (ilim adamları) aklın tanımı ve bölümleri noktasında farklı görüşler sergilemiştir. Birçokları da bu ismin farklı manalarda ele alınmasında, mutlak manada değerlendirmeleri bakımından yanılgıya düştüler. İşte onların farklı görüş ortaya koymalarının sebebi de budur.

   Bu konuda, bu meseleyle ilgili perdenin gerçekçi bir anlamda kaldırılması gerekmektedir. Doğrusu akıl, mutlak anlamda dört ortak anlamı beraberinde taşıyan bir kelimedir. Bu, tıpkı «ayn» kelimesinin mutlak olarak birkaç anlam taşımasına benzer. Yine «akıl» sözcüğü de bu manada birçok anlam taşıyan kelimeler arasında yer alan bir sözcüktür. Kaldı ki bunun tüm kısımları için tek bir anlam aramak da doğru olmaz. Aksine herbir tanımın ötekisine oranla farklı olarak ayrılması gerekir.

   Birinci mana: İnsanı, öteki varlıklardan, hayvanlardan ayıran belirgin özellik ve nitelikten biri de akıldır. İnsan bu akıl sayesinde nazari yani teorik bilgileri öğrenme imkanını sağladığı gibi, düşünme ve tefekküre dayalı gizli sanatları (manevî sanatları) da öğrenme imkanını kazanır. Nitekim bu, Haris b. Esed el-Muhasîbî’nin de ifade ettiği görüştür. Çünkü Haris, aklın tanımını şöyle yapmaktadır: Akıl, insanda var olan öylesi bir yetenektir ki, bu sayede teoriye dayalı bilimlerin öğrenilmesi olanağını hazırlar.

   Akıl adeta, kalbe bırakılan bir nûr ve aydınlıktır. Bunun sayesinde eşya algılanır.

   İşin bu yönünü inkar ederek, aklın yalnızca zorunlu ilimleri algılayabileceğini ileri sürmek insafsızlıktır. Doğrusu ilimlerden gafil ve habersiz olan ve bir de uykuda olanlara göre, bu değerin her ikisinde var olmasına ve bilgi denen şeyin de olmamasına rağmen, bunlara «akıllı» denir. Mesela insanda hayatta var olan bir nitelik ve fıtrî bir şeydir. İnsan hayat denen şey sayesinde ihtiyari ve isteğe bağlı bedensel hareketleri yapabildiği gibi duyu adı verilen şeyleri de yapabilir, algılama olanağını kazanır. 

   İşte akıl da böyle bir yetenek olup, bu akıl sayesinde kimi canlılar nazarî yani teorik ilimleri öğrenebilir. Eğer böyle bir şey uygun görülürse, yani fıtrat bakımından ve duyulara dayalı algılamalar açısından insan ile eşeği eşit tutmak olabilseydi, bu durumda, insan ile eşek arasında herhangi bir fark olmazdı. Ancak Yüce Allah, âdetinin icrası gereği, insanda birtakım ilimler var etmiştir. İnsanda yarattığı bu nitelikleri eşek ve diğer hayvanlarda yaratmamıştır.

   Evet, eğer böyle bir iddia ileri sürülürse, bu takdirde hayat denen yaşam açısından canlı olan eşek ile cansızların aynı ve eşit olduğu durumu ortaya çıkardı. Bu durumda şöyle denir. Eşekle cansız varlıklar arasında herhangi bir fark yoktur. Ancak şu gerçeği göz ardı etmemek gerekir. Allah, eşekte, âdeti ve ilahi kanunu gereğince, özel hareketler yaratmıştır. Eğer buna göre eşek cansız ve ölü kabul edilseydi, o zaman da şöyle demek zorunda kalınırdı. Eşekte görülebilen her hareketi Allah’dan bilmek gerekirdi. O halde Yüce Allah, görülen bu tertibe göre, bu hayatı onda da yaratmaya kadirdir, sonucuna varılır. Böyle bir sonuca varabilmek nasıl ki zorunluluk arz ederse, bu durumda şöyle söylemek zorunluluğu da ortaya çıkardı: Eşeğin hareketler bakımından cansız varlıklardan ayrı olması düşünülemez. 

   Nitekim, adına akıl denen bir meleke sayesinde, insanın teorik ilimleri idrak edip öğrenmesiyle hayvanlardan farklı olduğu sonucuna varılır. Akıl tıpkı bir aynaya benzer. Ayna başka varlıkları üzerindeki sır sayesinde yansıtır. Aynanın kendisi dışındaki renk, nitelikleri yansıtmada kullandığı araç üzerindeki sırdır, akıl da aynen bu ayna ile üzerindeki sır derecesindedir. Nitekim insanın gözü de böyledir. Göz, görmeye yarayan nitelik ve şekillerle alından ayrılır. İşte insanda akıl denen melekenin ilimlere nisbeti, tıpkı gözün görmeye nisbeti gibidir. Bu melekeye Kur’an ve şeriatın bu çerçevede ilimlere nisbeti, tıpkı güneş aydınlığının göze nisbeti gibidir. İşte bu melekeyi yani aklı böyle anlamak gerekir.

   İkinci Mana: Akıl, olmazların olabilir oluşunu ve mümkünlerin de imkanını bilecek derecede ayırım yapan çocuğun zatında meydana çıkan ilimlerdir. Mesela 2 sayısı 1 sayısından büyüktür. Yine bir kişi, aynı anda iki ayrı yerde birden olamaz. Nitekim kelâmcılar, aklın tanımını yaparlarken göz önünde bulundurdukları şey de budur. Kelâmcılara göre akıl: Zarurî olan kimi ilimleri aklın doğal ve zorunlu olarak bilmesidir. Mesela akıl, ‚olabilir olanı olabilir’, ‚olamayacak ve olamaz olanları da olamaz’ kabul eder. Bu, önceden de anlatıldığı gibi bizzat bir doğru sonuçtur. Çünkü bu ilimler insanda var olan ilimlerdir. Buna aynı zamanda açıkça akıl adı verilir. Ancak işin yanlış tarafı, insandaki bu melekeyi inkar ederek, ‚var olan bu meleke değil, sadece ilimler vardır’ demektir.

   Üçüncü Mana: Durum ve vaziyet gereği deneyimler yoluyla elde olunan birtakım ilimlerdir. Aslında deneyimlerden geçen ve akıllılar tarafından denenen kimseye, âdet olarak akıllı denir. Fakat bu sayılan nitelikleri taşımayanlara da bunak, aptal ve cahil adı verilir. İşte bu da başka türden bir ilim çeşidi olup buna da akıl adı verilir.

   Dördüncü Mana: Bu melekenin öyle bir noktaya gelmesidir ki, bu meleke sayesinde insanın yaptığı işlerin neticesini bilmesi ve tanımasıdır. Bu sayede de insanı geçici şehevî duygulara çekip yok eden bu anlamdaki çekici şehvetleri söküp atmak, kökünden kazımaktır.

   Eğer bir kimsede bu meleke, güç ve kuvvet kazanırsa, böyle bir kimseye, “akıllı kişi” denir. Çünkü akıl sahibi kimse, ileri atılırken veya duraklarken hep işlerin sonucunu değerlendirip görerek hareket eder. Yoksa geçici zevklere göre hiçbir zaman hareket etmez. Bu ise yine insana özgü özelliklerdendir. Zaten insanı diğer varlıklardan ve canlılardan ayıran bir başka özellik de budur. Dolayısıyla aklın ilk manası asıl temel ve kaynaktır. Aklın ikinci manası ise, birinci temele çok daha yakın olan bir dal mesabesindedir.

   Aklın üçüncü manasına gelince; bu da hem birinci ve hem ikinci manalara bağlı ikinci ve üçüncü derecedeki dallar anlamındadır. Çünkü meleke ve zorunlu olarak bilinebilen ilimlerin gücü sayesinde deneye dayalı ilimler öğrenilebilir.

   Dördüncü manasına gelince; işte bu, bütün bunlardan elde olunan son ürün ve en üst amaç olmaktadır. Buna göre ilk iki mana doğal olarak, son ikisi de çalışılarak insanda var olan melekedir, güç ve kazanımdır. 

   Bunun içindir ki Hz. Ali şöyle buyurmuştur:

   “Baktım ki iki tür akıl bulunmaktadır. Biri doğal diğeri sonradan kazanılan. Eğer doğal akıl yoksa, sonradan kazanılandan bir yarar yok. Tıpkı kör olana güneşin ışığının bir yarar sağlamaması gibi.”

   Aklın ilk manası, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’in şu hadislerinde yer alan manadır. Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   

   “Azîz ve Celîl olan Allah, akıldan daha değerli bir şey yaratmamıştır.”[377]

   Aklın sonuncu tarifi de, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’in şu ifadelerinde yer almaktadır :

   


   «Halk, çeşitli iyiliklerle ve salih amellerle Allah’a yaklaştıklarında sen, bizzat aklınla yaklaş.»[378]

   Nitekim Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın Ebû Derda’ya söyledikleri şu ifadelerinden de istenen gerçek budur: 

   «Aklını başına al (çalıştır) ki, Rabbine daha çok yaklaşasın!» 

   Ebû Derdâ (radıyallahu anh), “Babam ve anam yoluna feda olası (Rasulullah)! Bunu nasıl başarabilirim ki?” Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) de şöyle buyurdular: 

   “Allah’ın haram kıldıklarından uzak dur, farz kıldıklarını da yerine getir. Akıllı olasın. Salih amellerden de işlediğin kadar işle ki, geçici dünyada yüksek mevki ve saygınlık kazanasın. Gelecek ahiret hayatında ise Aziz ve Celil olan Rabbinden yakınlığına ve en değerli ikramlarına ulaşasın.”[379]

   Saîd b. Müseyyeb’den rivayet olunmaktadır: 

   Bir gün Hz. Ömer, Übeyy b. Ka’b ve Ebû Hüreyre (radıyallahu anh) Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın huzuruna girerler de kendisine: “Ey Allah’ın Rasulü! Halkın en bilgini kimdir?” diye sorarlar.

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) de: “Akıllı olan kimsedir” diye cevaplar. 

   Bu defa: “Halk içinde daha çok ibadet eden kimdir?” diye sorarlar. 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem):”Akıllı olan kimsedir.” buyurur. 

   Bu defa da: “O halde halkın en değerlisi kimdir?” diye soru yöneltirler. 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) de: “Yine akıl sahibi olan kimsedir.” cevabını verirler. 

   Bu defa da derler ki: “Akıl sahibi kişi, kişilikçe mükemmel, konuşması düzgün, oldukça yardım seven ve mevkisi de üstün olan kimse değil midir?” 

   Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurdular: 

   

   “Tüm bunlar geçici dünya hayatının metaından başkası değildir. Oysa ki ahiret hayatı Rabbin katında takva sahipleri içindir.”[380] 

   Akıllı kimse, dünyada hor ve hakir görülse de, aşağılanmış olsa da, takva sahibi olan yani Allah’ın emirlerine bağlı kalan ve yasaklarından uzak duran kimsedir. Nitekim bir başka hadislerinde Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyorlar:

   

   “Gerçek akıllı kimse, Allah’a iman eden, elçilerini doğrulayan ve Allah’a itaat ederek gayret gösterendir.”[381]

   Anlaşıldığı gibi akıl, sözlükte olduğu gibi, kullanılışta da o cevherin ya da özün adıdır. Nitekim, tüm ilimler, aklın ürünü olması nedeniyle, ilimlere de bu anlamda akıl ismi verilmiştir. Çünkü bilindiği gibi her şey kendi ürünüyle tanınır. Örneğin, ilim, bizzat haşyettir[382]. Nitekim âlim de Yüce Allah’tan korkan kimsedir.

   Çünkü Allah korkusu, ilmin ürünüdür. Bu itibarla akla mecazî manada ilim adı verilebilmektedir. Ancak asıl amaç, dil açısından bunu incelemek değildir. Asıl amaç, akıl cevherinde sayılan dört unsurun da varlığıdır. İsim bakımından akıl, bunların tümüne birden sahip olunmasıdır. Kaldı ki bütün bunların varlığında da herhangi bir tartışma da sözkonusu değildir. İhtilaf ya da tartışma sadece bunun birinci kısmındadır. Ancak doğru olanı onun da varlığıdır. Hatta bu, temel unsurdur. İşte tüm bu ilimler sanki fıtrat bakımından da bu cevherin özünde var gibidir. Eğer bunu, ortaya çıkaracak bir neden ortada varsa, o da kendisini dışa vurur, yani varlığı ortaya çıkmış olur. Hatta öyle ki sanki bu ilimler, dışardan gelip sonradan aklın içinde yer alan bir şey değilmiş gibidir. Sanki bu ilimler, aklın içinde yaratılışça saklı gibidir.

   Buna bir örnek vermek gerekirse, yer altındaki suyu gösterebiliriz. Toprak üzerinde görünürde herhangi bir su gözükmez. Ancak eğer toprakta bir kuyu kazılırsa, su, varlığını gösterir. Toprak içinde var olan su damarına rastlanmak suretiyle varlığı belirmiş oluyor. Nitekim badem içindeki badem yağı, güldeki gülsuyunun varlığı gibi… Bademde badem yağı, gülde de gülsuyu gizlidir. Gerekli işlemler yerine getirilirse bunlar varlığını ortaya koymaktadır. 

   Nitekim Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   


   “Rabbin, Ademoğullarından, onların bellerinden zürriyetlerini almış ve: ‚Ben sizin Rabbiniz değil miyim?’ diye onları kendisine şahit tutmuştu. “Evet, (buna) şahidiz!” dediler.”[383]

   Bu âyette sözkonusu edilen ikrar, dildeki lakırdı değil, bizzat ruhların kendisinin ikrarıdır. Çünkü insanlar, şahıs ve dil olarak yani konuşan varlıklar olarak var olduktan sonra, ikrar edenler/kabullenenler ve inkarcılar diye kısımlara bölündüler. Nitekim bunun içindir ki Yüce Mevla şöyle buyuruyor:

   

   “Andolsun onlara, ‘kendilerini kim yarattı?’ diye sorsan, elbette: ‘Allah’ derler.”[384]

   Bu âyetten çıkarılan yorum şöyledir: Eğer, sen onların hal ve tavırlarını inceleyecek olursan, göreceksin ki, bu kimselerin nefisleri ve iç dünyaları bizzat buna tanıklık etmektedir. Çünkü bu gerçeğe Rabbimizin şu âyeti delildir. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Sen yüzünü, Allah’ı birleyici olarak doğrudan dine çevir: Allah’ın yaratma kanununa (uygun olan dine dön) ki, insanları ona göre yaratmıştır.”[385]

   Her insan, Allah’a iman edecek bir kıvamda ve yaratılışta yaratılmıştır. Hatta dahası var, belki de var edilen her şeyi de bilme yeteneğinde olarak. Yani ben bununla şunu belirtmek istiyorum. Tüm bilgiler, kendisinde gizlidir. Çünkü kişi, yaratılışı bakımından bizzat tüm bunları algılamaya hazır durumdadır ve böylesi bir yakın kabiliyettedir.

   Madem ki inanç insan varlığında yaratılışı itibariyle depolanmış bulunmaktadır. Bu durumda insanlar iki kısma ayrılmaktadırlar:

   a) Bunlara sırt çevirip unutanlar, ki bunlara kafirler denmektedir.

   b) Bir de hafızasını yoklayıp da gerçekleri hatırlayanlar, ki bunlara da müminler/inananlar denmektedir.

   Bu ikinci grupta yer alan kimsenin durumu, adeta, bir şeye tanık olduğu halde, bunu unutan ve sonradan hafızasını yoklamak suretiyle, olayı yeniden hatırlayan gafil kimse gibidir. Bunun içindir ki Rabbimiz şöyle buyurmuştur:

   

   “(Allah) insanlara âyetlerini (böyle) açıklıyor ki hatırlasınlar.”[386]

   

   “...ve sağduyu sahipleri/akıl sahipleri hatırlasınlar/öğüt alsınlar.”[387]

   

   “Allah’ın size olan nimetini ve O’na verdiğiniz sözü hatırlayın; hani “İşittik ve itaat ettik” demiştiniz.”[388]

   

   “Andolsun biz, Kur’an’ı öğüt almak için kolaylaştırdık. Öğüt alan yok mudur?”[389]

   Böylesi bir tarza, “hatırlama/hatırlatma” adının verilmesi uzak bir olasılık değildir. Kaldı ki Kur’an’ın tezekkür adını verdiği hatırlama da iki kısımdır.

   a) Önce kalpte var olan bilgiyi unutması ve bunu sonradan hatırlaması. 

   b) Henüz yaratıldığında kendisinde var olan, gizli bulunan gerçeği hatırlaması.

   İşte bütün bunlar gerçek olan şeylerdir ki, bu gerçeklere basiretiyle, yani kalp gözüyle bakabilenler bunu görebilirler. Ancak, işi gücü hep duyumlara bağlı kalan ve taklitçiliğe özenenler için bu gerçeği öğrenmek gayet ağır gelir. Çünkü bunlar, gerçeklerin ortaya çıkması ve gözlem ile meydana gelebilmesi durumunda olan şeylere önem vermezler. Bakar kördürler. Bu bakımdan bakar kör olanları bu tür âyetler ve gerçekler karşısında hep zorlandıklarını ve farklı farklı yol ve yönlere saptıklarını görürsün. Bunlar “tezekkür/hatırlama” ile ilgili âyetlerde hep işin farklı farklı yorumlarına kaçıp dururlar. Gerçekleri inkar açısından bir sıkıntılı durumlar içerisinde kıvranıp dururlar. Âyet ve hadisler konusunda ise oldukça farklı ve çelişkili yorumlar içinde bocalarlar. Çoğu zaman da bu kimseler bu çelişkili durumlarının etkisinde kalarak tüm gerçekleri aşağılar bir gözle ele alırlar ve olaylara o gözlükle bakarlar. Hatta bunlara hep alaylı bir akide/inançla bakarlar.

   Bu tür insanlar, adeta kör bir kimseye benzerler. Bu gözden yoksun kişi, derli toplu bir eve girer de, ayağı oradaki dizili eşyaya takılır ve sürçer. Dolayısıyla ayaklarında kusur bulmaz da, hemen evi ve evdeki düzenli eşyayı tenkide başlar ve der ki “bu evde de neler olmuş, her şey, darmadağın vaziyette, neden bu şeyler, ayak altından kaldırılıp da yerlerine konmamış?” Evet, evi ve oradaki eşyayı kusurlu bulan bu köre, “Arkadaş, her şey yerli yerindedir, eve ve eşyaya kabahat bulma. Asıl, bozukluk senin gözlerinde. Gözlerinin tedaviye ihtiyacı var…” denir. Evet, baş gözünün tehlikesi böyle olursa, acaba, kalp gözü kör olan kimsenin karşı karşıya bulunduğu tehlikeler neler olabilir ki? Doğrusu kalp gözü kör olanı bekleyen tehlikeler çok daha büyük ve onulmazdır. Çünkü nefis binici, beden ise binek gibidir. Doğrusu binicinin körlüğü, bineğin kör olmasından çok daha tehlikeli ve zarar getiricidir.

   İç dünyanın/kalp gözünün (basiretin) dış basirete/göze benzemesi noktasında Rabbimiz şöyle buyurmuştur:

   

   “Gönül gördüğünde yanılmadı (yalan söylemedi, gerçeği gördü.)”[390]

   Yine Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “Böylece biz İbrahim’e göklerin ve yerin melekûtünü (büyük ve harikulade muhteşem varlıklarını) gösteriyorduk ki, kesin inananlardan olsun.”[391]

   Allah (celle celalühü), görmenin zıddı olarak da körlüğü göstermiş ve görmenin karşıtına körlük adını vermiştir. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Hiç yeryüzünde gezmediler mi ki (kendilerinden önce mahvolanların yerlerini görsünler de) düşünebilecekleri kalpleri, işitecekleri kulakları olsun (akılları başlarına gelsin, hak sözünü işitsinler). Zira gözler kör olmaz (çünkü gözlerin körlüğü geçici bir görme yetersizliğidir); fakat (asıl) göğüslerdeki kalpler kör olur.”[392]

   Asıl felaket, kalp gözünün, basiretin kör olmasıdır. Çünkü insana gerçekleri gösterecek odur. O göz burada kör oldu mu ahirette de kör olur. Ama baş gözü kör olsa da eğer kalp gözü kör değilse bir zararı yoktur. Nasıl olsa şu geçici dünya hayatından sonra basiret denilen kalp gözü açılacaktır.

   Yine Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “Şu dünyada kör olan kimse, ahirette de kördür (dünyada doğru yolu göremeyen, ahirette de kurtuluş yolunu göremeyecektir, hatta onun) yolu, daha da sapıktır.”[393]

   İşte peygamberlere net bir şekilde gösterilen ve bildirilen bu şeylerin tümü basar ile/baş gözüyle görülmüş, kimisi de basiretle/kalp gözüyle görülmüştür ki, tümüne birden rü’yet yani görme adı verilmiştir.

   Sözün özü eğer bir kimsenin gerçekleri kavrayan manada basireti/kalp gözü açık değilse, o dinden sadece kabukla, yüzeysel olarak ilgilenir. Dinin gerçekleriyle ve özüyle hiçbir zaman ilgilenemez. Çünkü onu elde etme çabası yoktur. İşte tüm bu kısımlar, adına “AKIL” denen gerçek üzerinde dönüp dolaşırlar.

   

    
     
      “Nevadir” adlı eserinde Hakim’i Tirmizî, birkaç sahabîden Hasan’ın rivayetiyle rivayet etmiştir.

    

     
      Bu hadisi, Hilye adlı eserinde Ebû Nuaym, Hz. Ali’den farklı bir rivayetle rivayet etmiştir. 

    

     
      İbn Mihber ve bu yoldan Haris b. Ebû Üsame ve “Nevadir” adlı eserinde Tirmizî el-Hakîm rivayet etmiştir.

    

     
      Zuhruf, 43/35. İbn Mihber.

    

     
      İbn Mihber Saîd b. Müseyyeb’ten mürsel olarak rivayet etmiştir.

    

     
      Haşyet: Allah’tan korkmak.

    

     
      A’raf, 7/172.

    

     
      Zuhruf, 43/87.

    

     
      Rum, 30/30.

    

     
      Bakara, 2/221.

    

     
      Sad, 38/29.

    

     
      Maide, 5/7.

    

     
      Kamer, 54/17, 22, 32 ve 40.

    

     
      Necm, 53/11.

    

     
      En’am, 6/75.

    

     
      Hac, 22/46.

    

     
      İsra, 17/72.
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   AKIL AÇISINDAN İNSANLARIN FARKLILIKLARI

   

   İnsanlar herkesin aklının aynı olmadığı noktasında farklı farklı görüş ve anlayışlara sahiptirler. Akıl hakkında tahsil açısından fazla bir bilgisi olmayanların sözlerini aktarmakta ve bununla uğraşmakta herhangi bir yarar görmemekteyim. Aksine bu hususta en önemlisi ve önce ele alınması gerekeni, gerçeği, hakkı açık ve seçik bir şekilde ortaya koymaktır.

   Bu konuda açıkça belirtilmesi gerekeni şudur. Akıl açısından farklılık, ikinci kısmın dışında diğer üç kısımla ilgili olarak farklı görüşler ortaya konmuştur. Hakkında herhangi bir tartışma ve görüş ayrılığı bulunmayan ikinci kısım, bilimsel noktadan ve zaruri/zorunlu olarak gereken şeyin, olabilirlerin/mümkünlerin olabileceği, olamazların/muhal olanların da olamayacağıdır. Eğer bir kimse, 2’nin 1’den fazla olduğunu biliyorsa, bu kimse aynı zamanda bir cismin aynı anda iki yerde birden olamayacağını da bilir ve anlar. Yine bu kimse bir şeyin aynı zamanda kadim ve aynı zamanda da hadis olamayacağını da bilir. Nitekim bunlara benzer şeyler de böyledir. Kuşkusuz gerçek olarak algılanan her şey bu manada değerlendirilir. Fakat bu ikinci kısmın dışında kalan aklın diğer üç kısmı hakkında görüşler oldukça farklıdır.

   AKLIN DÖRDÜNCÜ KISMI: Bu, kuvvetin ve gücün üstün gelmesi ve istilası yoluyla şehvetlerin kökünden kazınması konusundaki tartışma ve ihtilaftır. Kaldı ki insanların bu hususta farklı görüşlere sahip oldukları gerçeği de hiçbir zaman gözardı edilmemelidir. Hatta tek bir kişinin bile bu konudaki durumları ve düşünceleri farklı farklıdır. Tek kişi bile bu hususta bir tek görüşe sahip değildir. Bu noktada gözardı olunmamalıdır. İşte bu farklılık kimi zaman şehvetin/istek ve arzuların değişkenliğinden de kaynaklanabilir. 

   Örneğin akıl sahibi bir kimse, kimi zaman belli bazı istek ve şehvetlerine ket vurabilir, bunların önüne geçebilir, kendisini frenleyip dizginleyebilir. Fakat bu demek değildir ki, bazı hususlarda kendisini dizginleyebilen kimse, her alanda bunu gerçekleştirir. Böyle bir düşünce sakattır. 

   Örneğin genç bir delikanlı, kimi zaman zina yapmaktan kendisini alamaz, bundan acizdir. Ancak biraz yaşı olgunlaşınca ve aklı da kamil anlamda gelişince zina fiilinden kaçınabilir. Böyle bir durumdan kendisini uzak tutabilir. Ancak insanlardaki riya/gösteriş hastalığı ve lider olma sevdası insan yaşlandıkça, yaşı ilerledikçe azalacağına artar. Bunun nedeni de, sözkonusu şehvetin ve nefsi istek ve arzuların durum ve tehlikelerini bildiren ilme yani bilgiye bağlıdır. Bu bakımdan doktor kendisini kimi zararlı gıdalardan korumayı ve perhizi bilir. Oysa ki doktorla akılca aynı seviyede olan bir başka kimse, doktor olmadığı için bu zararlı şeyleri yemekten geri durmaz. Oysa ki bu kimsenin de bu zararlı şeyler hakkında az çok bilgisi bulunmaktadır. Ancak buna rağmen doktor olmadığından, işi vurdumduymazlığa vardırmakta ve zararlı şeyleri yemekten kendisini alamamaktadır. Ancak doktorun bilgisi ne kadar fazla ise, o, bu zararlı şeylerden o oranda çok korkar ve kaçınır. Bu itibarla böyle bir korku, şehvetleri ve nefsin arzu ve isteklerini kökünden kazımakta ve kırmakta akıl için hem nöbetçi hem de bir hazırlıktır, silahtır. 

   Nitekim âlim de, ilminin gücü sayesinde günahların ve yanlışların zarar getireceğini bilmesinden ötürü, günahı bırakmada ve onları yapmamakta daha direnç ve güç sahibidir. Çünkü onun bilgisi ona bu gerçeği vermektedir. Ancak burada sözünü ettiğim âlim, gerçek anlamda âlim olanlardır. Yoksa kaftan giyerek, sırtına bir kara cübbe geçirerek âlim olduğunu sanan ve birtakım hezeyanların kurbanı olan sözüm ona âlimler değil. Eğer bu gelen farklılık şehevi duygulardan kaynaklanıyorsa bu, aklın farklılığına, değişkenliğine indirgenemez. Eğer böyle bir farklılık ya da değişkenlik ilimden kaynaklanıyorsa, işte biz, ilimden kaynaklanan bu duruma da aynı şekilde yine akıl adını vermişizdir. Çünkü ilimden kaynaklanan bu gerçek, aklın konumunu ve durumunu güçlendirmektedir. Eğer bir kimsenin ilmi güçlü ise, dolayısıyla bu kimsenin şehevî istek ve arzularını kökünden söküp atması da o nisbette güçlü olur. Kuşkusuz bunda gerçek payı oldukça fazladır.

   ÜÇÜNCÜ KISIM: Bu kısım ise, deneye bağlı olan ilimlerdir. Dolayısıyla bu hususta da insanların aynı düşüncede olmadıkları ve farklı anlayış ve düşüncelere sahip bulundukları gerçeği gözardı edilemez. İnsanların edindikleri deneyimler açısından bir şeyde isabetleri de o oranda fazladır. Hatta meseleyi kavramaları o oranda artmaktadır. Bunun nedeni ya bu insanların huyca ve karakterce farklı farklı olmalarından veya bu, onların o konuda fazlaca deney yapmalarındandır. Birincisi yani gariza diye adlandırılan ve bizim huy ve karakter olarak değerlendirdiğimiz şey, asıldır, temeldir. 

   Dolayısıyla insanların karakter ve huy bakımından aynı düzeyde olmadıkları gerçeği inkar edilemez. Bu, tıpkı sabahın ilk aydınlığına benzer. Nasıl ki sabahleyin tan yeri yavaş yavaş ağarır ve hatta ilk anlarında neredeyse bir karanlık hali gösterirse, insanların akılca farklılıkları da aynen böyledir. İnsan küçük yaşlarda farklı bir durum ve konumda iken temyiz yaşına, rüşd denilen çağa gelince ufku oldukça genişlemiştir. Nitekim sabahleyin güneş tam doğuncaya kadar geçen aydınlanma anındaki durumlar da tıpkı aklın evreleri gibidir veya aklın evreleri tıpkı bu dönemdeki yavaş yavaş aydınlanma gibidir. İnsanoğlu bu aklî gelişimini sürdürür, nihayet bu gelişme yavaş yavaş olgunlaşarak kırk yaşına doğru gelişimini bitirir. Sonra bu yine aynı düzeyde kalmaz ve bu gelişme tıpkı sabahın aydınlığı gibi varlığını gösterir. Bunun ilk dönemleri tıpkı sabahın ilk ışınları gibi zar zor görülür ve anlaşılır. Nihayet artık güneşin doğmasıyla da son ulaşabileceği aydınlığa ulaşır.

   Nitekim kalp gözünün aydınlanması da tıpkı başgözünün aydınlanması gibidir. Bu ikisi arasındaki fark, şaşı ya da gözleri kısmen rahatsız olan bir kimse ile, gözü keskin ve hiçbir rahatsızlığı bulunmayan kimseye benzer. Kaldı ki ilahi kanun, tüm yaratıkları için yavaş yavaş gelişmeyi öngörmektedir. Nitekim şehevi duygu ve istek hali gençte hemen büluğ çağına erer ermez görülen ve var olan bir olay değildir. Bu, gencin büyümesine ve gelişmesine bağlı olarak büyür ve gelişir. Nitekim insanlardaki tüm nitelikler de böyledir. Bu gibi hususlarda insanlarda bir farklılık sözkonusu değildir, diyerek inkar eden birileri varsa onlar aklı bir kenara itmiş kimselerdir.

   Eğer herhangi bir kimse, ‚Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’in aklı sıradan önemsiz kimselerin aklından farklı değildir’ zannına kapılırsa, böyle bir düşünceye sahip olan kimse o sıradan kimselerin durumundan da oldukça aşağılık biridir. İnsanlardaki bu aklî farklılıklar hiç inkar olunabilir mi? Eğer böylesi bir farklılık sözkonusu olmasaydı, insanlar ilim öğrenirlerken farklılıklar göstermezler ve anlayışlarında farklı bir durum oluşmazdı. Çünkü böyle olmasaydı insanlar aptal ve zeki diye kısımlara ayrılamazlardı. Çünkü aptal bir kimse, öğrenimini sürdürürken, öğretmeninden aldığı gibi anında kavrayamaz, uzun bir çaba ve yorgunluk, sıkıntı çektikten sonra öğrenebileceklerini zar zor öğrenir. Fakat zeki bir kimse öyle midir? Asla, zeki biri, az bir gayretle ve dikkatle, ufak bir işaretle hemen gerçekleri kavrar ve öğrenir. 

   Bir de üçüncü bir kısım insanlar var, aptal ve zekinin dışında yer alan bu insanlara da kamil adı verilmektedir. Bunların öyle sıkıntı çekerek, yorularak eşyanın gerçeğini öğrenmeleri sözkonusu değildir. Bunlar kendi içlerinden doğan bir bilgi kaynağıyla, hiçbir öğrenim görmeksizin birçok şeyleri kazanmış olurlar. Nitekim Yüce Allah bu hususta şöyle buyurmaktadır:

   “...ne doğuya ne batıya mensub olmayan mübarek bir zeytin ağacının yağından yakılır. Öyle mübarek bir ağaç ki, neredeyse ateş değmese de yağı ışık verir. Işığı parıl parıldır.”[394]

   İşte bunun örneğini Peygamber (aleyhisselam)de görmekteyiz. Çünkü peygamberler herhangi bir öğrenim görmeksizin, herhangi bir kimseden dinlemeksizin bulmacaymış gibi gözüken birçok şey, peygamberlerin iç âlemlerindeki bir gerçekle gözüküverir. İşte işin bu yönü “ilham” ifadesiyle anlatılmaktadır. Bunun bir benzerini de Peygamberimiz (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurarak ifade etmektedirler.

   


   “Doğrusu Ruh’ül Kudüs kalbime şöyle telkinde bulundu: ‘Dilediğin kimseyi sev. Sen bir gün kesinlikle ondan ayrılacaksın. Dilediğince yaşa, kesinlikle bir gün öleceksin. İstediğini de yap, kesinlikle ona göre karşılık göreceksin.’”[395]

   Meleklerin böyle bir yol ile peygamberlere gerçekleri iletmeleri açık ve net olan vahiy şekline aykırıdır. Çünkü diğer vahiy şekli ya kulakla/duyu organıyla dinlemek ve duymak suretiyle melekten bir vahiy gelir veya göze/görmeye dayalı melekle yüz yüze olan bir yoldan alınan vahiy şekli. İşte Hz. Peygamberin yukarıdaki hadislerinde açıkladıkları şekil, bu iki duruma da aykırıdır. Bu itibarla Rasulullah (sallallahu aleyhi vesellem) bu şekle, “Ruh’ül Kudüs kalbime şöyle telkinde bulundu” diyerek açıklık getirmişlerdir. Kaldı ki vahyin dereceleri de oldukça çoktur. Burada muamele ile ilgili ilimlerden sözedildiğinden, bundan burada sözetmek yakışık almaz. 

   Sakın ola ki, vahyin derecelerini bilmek ya da öğrenmekle, vahiy makamına erişme elde edilir, diye de bir zanna kapılmayasın. Çünkü doktor hastasına sağlık kurallarını ve derecelerini öğretebilir, âlim de fasık olan bir kimseye adalet derecelerini öğretebilir. Dolayısıyla doktordan sağlık kurallarını öğrenen kimsenin doktor, âlimden de adalet kurallarını öğrenen fasıkın âlim olması gerekmez, böyle bir kural yoktur. Çünkü bilgi denen ilim bir şeydir/gerçektir. Bilginin edinilmesi ya da varlığı yani malum ise başka bir şeydir. Bu itibarla nübüvvet ve velayetin ne olduğunu, mertebelerinin nelerden ibaret olduğunu bilen ya da öğrenen bir kimsenin veya kimselerin kesinlikle nebi/peygamber ve velî olmaları gerekmez. Nitekim takvayı, veraı ve bunların incelediklerini bilenlerin de mutlaka bilgisi olmaları gerekmez.

   

    
     
      Nûr, 24/35.

    

     
      Şirazî, Sehl b. Sa’d’dan benzer olarak “El-Kâb” adlı eserinde, Taberaî de Hz. Alî’den, “Esğar ve Evsat” eserlerinde rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  Şirazî, Sehl b. Sa’d’dan benzer olarak “El-Kâb” adlı eserinde, Taberaî de Hz. Alî’den, “Esğar ve Evsat” eserlerinde rivayet etmiştir.
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   İNSANLARIN KISIMLARA AYRILIŞI

   

   İnsanlar aşağıdaki kısımlarda değerlendirilirler:

   a) Bizzat kendi kendine bir şeyi kavrayıp anlayan ve uyananlar,

   b) Ancak bir uyarı ve öğretim sonucu gerçekleri öğrenip kavrayanlar,

   c) Kendisine ne bir öğretim ve ne de bir uyarı etki etmeyenler.

   İnsanların böylesi bir derecelenmeye tabi tutuluşları tıpkı yer katmanlarına benzer. Çünkü kimi toprak cinsleri var ki, kendisinde suyu toplar, oldukça fazlaca biriktirir de, sonra bizzat pınarlar ve su akarlarını oluşturur. Dışarıdan herhangi bir etkene gerek kalmaz. Kimi toprak cinsi de var ki, mutlaka kazılarak, kendisinde kanallar açmak yoluyla yararlanılabilinir, su elde olunabilir. Kimi toprak cinsleri de var ki kuraktır, kildir, ne bir kazı ne de bir başka işlem kendisinden su elde olunması için bu toprak üzerinde bir yarar sağlamaz. İşte bu, toprak cinsinin ya da katmanlarının farklı farklı olmalarından kaynaklanmaktadır. İşte insanlar da tıpkı bu toprak farklılıkları gibi akıl varlığı açısından farklılıklar ve değişkenlikler gösterir. Bu da nakil cihetinden de aklın farklılığının bir kanıtıdır. Nitekim arşın büyüklüğüyle ilgili olarak rivayet olunan uzunca bir hadiste, Abdullah b. Selâm’ın rivayetine göre; 

   Melekler Rabbimize şöyle sormuşlardır:

   







   «Ey Rabbimiz! Arş’tan daha büyük bir şey yarattın mı?»

   Allah (celle celalühü):

   “Evet, aklı yarattım.”

   Melekler bu kez şu soruyu sorarlar: 

   “Ey Rabbim, o halde aklın derecesine ulaşan şey nedir?” 

   Allah (celle celalühü): 

   “Heyhat/ne yazık ki hiçbir kimse bu konuda bir bilgiyi ihata[396] edecek değildir. Ancak sizin, kum taneciklerinin adedini bilebilecek bir bilgiye sahip olanınız var mı?”

   Melekler: 

   “Hayır, içimizde böylesi bir bilgiye sahip olanımız yok.”

   Aziz ve Celil olan Allah şöyle buyurur:

   “Doğrusu ben tıpkı kum tanecikleri kadar aklı da çeşit çeşit ve tür tür olarak yarattım. Bundan kimi insanlara bir tanecik, kimisine iki tanecik, kimisine üç ve dört, kimisine bir ölçek, kimisine de bir çuval ve kimilerine de bunlardan daha çok olanı verilmiştir.”[397]

   Eğer, “Neden tasavvuf ehlinden kimileri aklı ve akılla bilinebilen şeyleri yerip durmaktadırlar?” diye sorarsan, bunun da cevabı aşağıdaki şekildedir.

   Bunun nedeni, halk, gerek akıl adını ve gerekse makulu yani akıl yoluyla elde edilen şeyleri sırf birbirlerini susturmak ve birbirlerinin eksikliklerini ortaya çıkarmak için bir mücadele ve tartışma aracı olarak değerlendirdiler. Bu ise “Kelâm Sanatıdır”. Hiçbirisi, bunu isimlendirmede, siz yanılıyorsunuz noktasında kesin bir ifadeye kadir olamadılar. İşte tasavvuf erbabı, karşılarındaki kimselere “dur” diyebilecek gücü kendilerinde bulamayınca, bunun giderek dilden dile dolaştığını ve kalpler üzerindeki etkinliklerini de gördüklerinde, hemen aklı ve akıl yoluyla kazanılan ilimleri kötülemeye kalkışmışlardır. İşte bu, onların adlandırdığı akıldır.

   Bir de batına/iç dünyaya dayalı basiret nûru vardır ki, Allah (celle celalühü) bu sayede bilinir, peygamberlerin doğruluğu bununla kanıtlanır. Şimdi bir önceki akıl ile bu ikincisi hiç eşit olabilirler mi? Bu ikinci akıl hiç kötü olabilir veya kötülenebilir mi? Oysa ki bu ikincisini Yüce Allah sena ederek övmüştür. Eğer bu ikincisi yerilirse, acaba geriye övgüye değer ne kalır? Eğer şeriat övgüye değer ise -ki öyledir- bu takdirde bunun sıhhat derecesini nereden öğrenebiliriz? Eğer bu şeyler, yerilen ve itimad olunmayan akıl ile bilinecekse, bu takdirde onun gösterdiği şeriatın da kötü olması gerekir. Ayrıca, “Şeriat aynel yakîn/bizzat görerek ve yaşayarak ve iman nûruyla bilinir, yoksa akıl ile değil” diyenlerin sözlerine de zaten itibar olunmaz. Çünkü bizim “Akıl”dan kasdımız bizzat onun aynel yakîn ve iman nûruyla murad ettiğini demek istiyoruz. Ki bu da, batın manada/iç dünyada bir niteliktir. İnsanı hayvandan ayıran özellik de işte budur. Hatta bununla tüm eşyanın hakikatini de öğrenir.

   Bu saçma ifadelerin birçoğunun kaynağı, bilinçsiz kimselerdir. Çünkü bunlar hep işi lafızlardan/sözcüklerden ibaret saydılar. Bu sözcüklerle halkı da yanıltır oldular. Akıl konusunda bu kadar bilgi yeterlidir. Allah en iyisini bilir.

   

    
     
      İhata: Etrafından çevirmek, kuşatmak, içine almak. Kuşatılmak, sarılmak. Geniş bilgi ile anlamak, tam kavramak.

    

     
      Enes’ten tümüyle İbn Muhber rivayet etmiş, ayrıca Hakîm-i Tirmizî de “Nevadir” adlı kitabında kısaltarak rivayet etmiştir.

    

   

  

  
  İhata: Etrafından çevirmek, kuşatmak, içine almak. Kuşatılmak, sarılmak. Geniş bilgi ile anlamak, tam kavramak.





 
  Enes’ten tümüyle İbn Muhber rivayet etmiş, ayrıca Hakîm-i Tirmizî de “Nevadir” adlı kitabında kısaltarak rivayet etmiştir.
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