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   BİSMİLLAHİRRAHMANİRRAHİM

   (Rahman ve rahim olan Allah’ın adıyla)

  


   
   BİRİNCİ BÖLÜM

   

   Bu bölümü dört ana başlık altında inceleyeceğiz:

   1- Şehadet kelimesi hakkında Ehli sünnet inancı.

   2- İrşadın[1] kademeli şekilde yapılması ve inanç/itikad derecelerinin sıralanması, düzenlenmesi.

   3- Kudüs’te kaleme aldığımız ‘İnanç Kuralları´ adlı kitap.

   4- İman ve İslâm ile ilgili İnanç/Akaid kuralları.

   Şimdi dört ana başlık ile ele aldığımız bu bölümün birinci ana başlığıyla konuya giriş yapacağız.

   

    
     
      İrşad: Doğru yolu göstermek. Akli ve kalbi ikna eden etkili eserler veya sözlerle gafletten uyandırıp hidâyet yolunu göstermek. Allah’a ibadet ve itaata kavuşturmak. Veli bir zâtın, bir kimsenin hidâyete ermesine vesile olması.

    

   

  

  
  İrşad: Doğru yolu göstermek. Akli ve kalbi ikna eden etkili eserler veya sözlerle gafletten uyandırıp hidâyet yolunu göstermek. Allah’a ibadet ve itaata kavuşturmak. Veli bir zâtın, bir kimsenin hidâyete ermesine vesile olması.








   
   ŞEHADET KELİMESİ HAKKINDA 
EHLİ SÜNNET İNANCI

   

   Bilindiği gibi şehadet kelimesi, İslâm’ın temel unsurlarından biri ve ilkidir. Şimdi Allah’ın izniyle bu konuda söze başlayarak deriz ki: Her varlığı yaratan, öldükten sonra yeniden hayat verecek olan Allah’a hamd ile başlarım. O istediğini en iyi şekilde yapan ve var edendir. Değerli arşın sahibidir. Yakaladığını en şiddetli bir şekilde yakalayıp asla ondurmayandır. Seçkin kullarını da doğru yola iletendir. Aynı zamanda onları en doğru yol ve metod üzere, en güzel gidişat üzere kılandır. Tevhid inancını benimsemeleri ve buna şehadet etmeleri durumunda akide ve inançlarını her türlü şüpheden, kuşkudan ve her manadaki karanlık ve tehlikeli durumlardan korumak suretiyle akidelerini korumaları yönünde onlara nimet veren, ikram ve ihsanda bulunandır.

   Allah (c.c), onları seçkin olan Elçisi Muhammed’e uymaya onları muvaffak kılmış, O seçkin peygamberin en değerli sahabesinin yollarını izlemekle destekleyerek onlara doğru yolda kalmalarını sağlamıştır. Allah, zatında ve fiillerinde onlara tecellide bulunmuş, bu tecellisi en güzel vasıf ve nitelikleriyle olmuştur ki, hiçbir göz ve kulak asla onu idrak edemez. Ancak kime can kulağıyla dinleme imkanı vermişse, ancak onlar böyle bir tecelliyi idrak edebilmişlerdir/edebilirler. Yüce Allah, kendisini bu imana sahip bulunanlara zatında bir tek olduğunu, eşi ve denginin olmadığını öğretmiş, O’nun benzeri bulunmayan tek ferd olduğunu, her varlığın kendisine muhtaç bulunduğunu ve fakat kendisinin hiçbir varlığa ihtiyaç duymadığını, zıddının bulunmadığını da öğreterek, dengi olmayan manada tek olduğunu da bildirmiştir. Ki O Allah, Kadîmdir, kadimliği bakımından da tektir ve evveli/başlangıcı yoktur. O, aynı zamanda ezelîdir, bu manada bidayeti[2] de yoktur. Varlığı süreklidir, bu anlamda ahiri/sonu da yoktur. Ebedîdir, nihayeti yoktur. Kayyûm’dur, her varlık O’nun sayesinde ayakta durur, Kayyumluğu bu manada kesintisizdir. Daimdir, bu bakımdan da bir kesinti sözkonusu değildir. O her an ve her dem (Lem yezel vela yezal) Celal sıfatlarıyla nitelenmiştir. Kesinlikle herhangi bir zaman aşımıyla veya bir başka nedenle asla bu niteliklerden soyutlanamaz. Bu sıfatlardan ayrı düşünülmesi asla sözkonusu bile olmaz. Çünkü O ecellerin bitmesiyle, ebedlerin kesilmesiyle nitelenmez/nitelenemez. Aksine O evveldir/ilktir, O ahirdir/sondur, O zahirdir, bâtındır ve O her şeyi en iyi bilendir.

   

    
     
      Başlangıç. İlk önce, ilk olarak.

    

   

  

  
  Başlangıç. İlk önce, ilk olarak.








   
   ALLAHU TEÂLÂ’NIN TENZİH 
KÖTÜLÜKLERDEN UZAK OLMASI

   

   Allah (haşa) insanlar tarafından hayal edilebilen, düşünülebilen bir cisim değildir. O aynı zamanda ölçüleri belirli bir cevher/öz de değildir. O, kesinlikle cisimlere benzer ve denk bir şey değildir. Ne takdir yönünden ve ne de bölünüp parçalanma bakımından asla hiçbir varlığa benzemez. O bir cevher de değildir. Bu itibarla cevherler ona hulul[3] edemezler. O, araz olmadığı gibi, aynı zamanda arazlar ona asla hulul etmez ve edemezler. Aksine O yani Allah hiçbir mevcuda/var olana benzemediği gibi, hiçbir mevcud da O’na benzemez. Çünkü hiçbir şey asla O’na benzemez. O’nun bir benzeri yoktur. O kendisi de herhangi bir şey gibi değildir. Hiçbir miktar ve ölçü O’nu sınırlandıramaz ve hiçbir kıta da O’nu kuşatamaz. O herhangi bir yönle sınırlandırılmadığı gibi yerler ve gökler de O’nu omuzlayamazlar. O, bizzat kendisinin de buyurduğu gibi Arş’ının üzerinde yükselmiştir. Bu yükseliş de yine bizzat kendisinin murad ettiği ve dilediği manadadır. Bu, arşıyla temastan ve onun üzerinde karar kılmaktan uzak olan manada bir yükseliştir ki, bir yerde mekan tutmaktan, hulul ve intikalden[4] uzak manasında bir münezzehliktir[5]. Çünkü Arş’ı O’nu yüklenip taşıyor değildir. Aksine Arş’ı ve Arş’ını taşıyanlar, Allah’ın kudretinin lütfuyla taşınmaktadırlar. Hepsi de O’nun kabzasının gücü altındadır, elindedirler. Allah Arş’ın da semanın da kısaca her şeyin en üst noktasından ve yerin de en dip noktalarından da üstünde bir manada her şeyin üstündedir. Bu, öylesi bir üstte oluştur ki, bu yakınlık ne Arş’a ne de semaya daha çok bir yakınlık manasında olmayan bir üstte oluştur, fevkiyettir[6]. Nitekim aynı manada Allah yerden de daha uzaktır gibi bir durum da söz konusu değildir. Aksine Allah, dereceleri itibariyle hem Arş ve semadan yüksek olduğu gibi, aynı zamanda yerin ve katmanlarının da tüm derecelerinden yüksektedir. O, kuluna can damarından da yakındır ve O her şeye şahit ve tanıktır. Çünkü Allah’ın yakınlığı, bir cismin diğerine olan yakınlığı gibi değildir, asla bir benzerlik de yoktur. Nitekim O, zatı itibariyle cisimlerin zatına da denk ve benzer değildir. Hiçbir cismin zatı O’nunkisine asla benzemez. O, asla bir şeye hulul etmez ve hiçbir şey de O’na hulul etmez. O, herhangi bir mekanda yer edinmekten uzaktır, münezzehtir. Nitekim O, zamandan da münezzehtir. Aksine O, zaman ve mekan üstüdür. Yani henüz zaman ve mekan yaratılmazdan önce O vardı. O, şimdi de (şu an da) ilk bulunduğu andaki gibidir. O, sıfatlarıyla da yarattığı varlıklardan ayrıdır. O’nun zatında bir başkası olmadığı gibi, bir başkası da O’nun zatı değildir. O, değişim ve yer değiştirmeden münezzehtir. Sonradan var edilenler O’na hulul edemezler. O’na herhangi bir arıza da gelemez. Aksine o ezel ve ebed manasında celal sıfatlarının içinde yokoluştan münezzehtir. Aynı şekilde kemâl sıfatlarıyla yeniden kemâlini artıracak şeylerden de uzaktır. O zatı itibariyle, akıllar yoluyla varlığı bilinendir. Gözlerle de zatı görülecek olandır. Bu ise O’nun bir lütfu olarak yerleşilecek yurt olan cennette iyilerle birlikte olunduğu zaman gerçekleşecektir. Bu, O’ndan nimetlerini tamamlamak ve O’nun yüce ve asil yüzüne bakmakla sağlanacaktır.

   

    
     
      Hulul: Girme. Dâhil olma. İçine gizlice giriş.

    

     
      İntikal: Bir yerden bir yere geçmek. Yayılmak.

    

     
      Münezzeh: Suç ve noksanlıktan uzak saymak. Cenab-ı Hakk’ı (c.c.) her çeşit kusur, noksan gibi hallerden uzak bilip söylemek.

    

     
      Fevk: Üst. Üst taraf. Yüksek derece. Yukarı.

    

   

  

  
  Hulul: Girme. Dâhil olma. İçine gizlice giriş.





 
  İntikal: Bir yerden bir yere geçmek. Yayılmak.





 
  Münezzeh: Suç ve noksanlıktan uzak saymak. Cenab-ı Hakk’ı (c.c.) her çeşit kusur, noksan gibi hallerden uzak bilip söylemek.





 
  Fevk: Üst. Üst taraf. Yüksek derece. Yukarı.








   
   HAYAT VE KUDRET

   

   Allah Tealâ Hayy/diridir, Kadir’dir[7], Cebbar’dır[8], Kahhar’dır[9]. O’na asla bir eksiklik ve kusur arız olamayacağı gibi, bir acizlik de O’nun için sözkonusu değildir. O’nu ne bir uyuklama ne de bir uyku tutar. O’na bir fanilik/yok oluş arız olamayacağı gibi, O’nun için bir ölüm de sözkonusu değildir. Allah, mülk ve Melekût sahibidir, İzzetin ve Ceberrut’un sahibi bizzat kendisidir. Her manadaki Sultan/İktidar ve güç, hakimiyet sadece O’na aittir. Yaratma ve emir O’nundur. Gökler O’nun sağ eliyle dürülmüşlerdir. Tüm yaratıklar O’nun kabzasının gücü ve egemenliği altındadır. O yaratma ve yeniden oluşturmada, meydana getirmede tektir, dengi ve eşi yoktur. Aynı zamanda O, İcad/Yaratma ve İbda[10] da tektir. O hem varlıkları ve hem de onların amellerini yaratan, onların rızıklarını ve ecellerini takdir buyuran yegâne varlıktır. Takdir olunan hiçbir şey O’nun kabzası haricinde değildir, işlerin tasarrufu da O’nun kudreti dışında düşünülemez. Onun takdir ettiklerinin sayısı bilinemez, sayısızdır. Bilgisi de sınırsızdır.

   

    
     
      Kadir: Bir işi yapmaya gücü yeten. Kudret sâhibi ve herşeye kudreti yeten (Allah c.c.).

    

     
      Cebbar: İstediğini mutlak yapan. Büyüklük, azamet ve kudret sahibi. İmar eden Cenab-ı Hak. Kullarını ıslah edip tevbeye götüren Allah Teâlâ (c.c.).

    

     
      Kahhar: Mutlak Galip ve her an kahretmeye gücü yeten Allah (c.c.).

    

     
      İbda: Yeniden hiç örneği yok iken varetme.

    

   

  

  
  Cebbar: İstediğini mutlak yapan. Büyüklük, azamet ve kudret sahibi. İmar eden Cenab-ı Hak. Kullarını ıslah edip tevbeye götüren Allah Teâlâ (c.c.).





 
  Kahhar: Mutlak Galip ve her an kahretmeye gücü yeten Allah (c.c.).





 
  İbda: Yeniden hiç örneği yok iken varetme.





 
  Kadir: Bir işi yapmaya gücü yeten. Kudret sâhibi ve herşeye kudreti yeten (Allah c.c.).








   
   İLİM

   

   Allah (c.c.), olmuş ve olacak mümkün ve imkansız olan her şeyi bilendir. O’nun bilgisi yerin tüm katmanları da dahil olmak üzere göklerin en yüksek noktasına varıncaya dek hepsini kuşatmıştır. Allah, âlimdir. Dolayısıyla yerde ve gökte O’nun ilminin dışında -zerre ağırlığınca da olsa - herhangi bir varlık asla düşünülemez. Aksine O, zifiri karanlık içerisinde simsiyah bir taş üzerinde hareket eden siyah karıncanın hareketini bile bilir. O, atmosferde yer alan zerreciklerin hareketlerini bildiği gibi, O gizliyi ve gizlinin de gizlisini bilir. O bunları ezelî olan ve her an bununla nitelenmiş bulunan bir ilim/bilgiyle bilmektedir. Allah da gönüllerde gizli olanların derinliklerine de vakıftır. Çünkü O’nun ilmi sonradan değil, ezelîdir, hulul[11] ve intikal[12] yoluyla her an değişkenlik gösteren bir bilgiyle değil, ezelî bir ilimle ve bilgiyle bilmektedir.

   

    
     
      Hulul: Girme. Dâhil olma. İçine gizlice giriş.

    

     
      İntikal: Bir yerden bir yere nakletmek.

    

   

  

  
  İntikal: Bir yerden bir yere nakletmek.





 
  Hulul: Girme. Dâhil olma. İçine gizlice giriş.








   
   İRADE

   

   Allah (c.c), kainatı murad ederek, iradesiyle var etmiştir, tüm hadisatı yani sonradan var edilenleri de tedbiri altına almıştır, idare edendir. Kainatta cereyan[13] eden her şey, mülk ve melekût, azı ya da çoğu, küçüğü ya da büyüğü, iyisi ya da kötüsü, yararlısı veya zararlısı, iman ya da küfür, bilgi ya da inkar/red, başarı ya da başarısızlık, eksiklik veya fazlalık olsun, itaat veya isyan olsun, hepsi de Yüce Allah’ın kaza ve kaderiyle olmaktadır. O’nun hikmeti ve dilemesiyle meydana gelmektedir. Allah her neyi dilerse o olur, neyi de dilemezse o da olmaz. Allah’ın dilemesinin dışında herhangi bir bakış bile kalamaz. Hiçbir düşünüş tarzı da O’nun dilemesi dışında oluşamaz. Aksine O, dilediğini yapandır, Yoktan var eden kendisi olduğu gibi, onları sonradan iade edecek olan da yine kendisidir. O’nun emrini geri çevirecek, reddedecek de yoktur, O’nun hükmünün ardına düşecek de yoktur. Hiçbir kul, O’nun başarılı kılması ve rahmeti olmaksızın günahlarından kurtulamaz. Ona itaat konusunda, iradesi ve dilemesi olmaksızın bir kulun gücü de olamaz. Eğer insanlar, cinler, melek ve şeytanlar, âlemde var olan bir zerreyi harekete geçirmek veya onu hareketsiz kılmak için bir araya gelseler, eğer Allah bunu murad etmemiş ve dilememiş ise, hepsi bunu başarmaktan aciz kalırlar. Çünkü Allah’ın iradesi, tüm sıfatlarında olmakla birlikte zatıyla kaimdir[14]. Bu hal ezelî manada böyledir, bir an olsun Allah için iradesizlik bir an düşünülemez. Allah, olacak olan her varlığı kendileri için belirlenen zaman içerisinde meydana gelmesini murad etmiştir. Tüm varlıklar da herhangi bir öncelik ve sonralık olmaksızın tayin edilen vakitleri içerisinde ezelî iradesinde dilediği gibi olmuştur. Hatta bunlar ilmine ve iradesine herhangi bir değişme olmaksızın uygun olarak var edilmişlerdir, meydana gelmişlerdir. Allah, herhangi bir dizi fikir tertibi içerisinde olmaksızın bu şeyleri var etmekte ve idare etmektedir. Bunlar için herhangi bir zamanı ve vakti de beklemek O’nun için sözkonusu değildir. Bu itibarla Yüce Allah bir şeyi var ederken, diğer şeylerden gafil değildir, bir şeyle meşguliyeti, diğer şeyleri ihmal gibi bir durum Allah için vaki değildir.

   

    
     
      Cereyan: Akma, akış, gidiş. Hareket. Akıntı. Gezme. Geçiş. Olma, oluş.

    

     
      Kaim: Ayakta duran. Mevcut. Baki.

    

   

  

  
  Cereyan: Akma, akış, gidiş. Hareket. Akıntı. Gezme. Geçiş. Olma, oluş.





 
  Kaim: Ayakta duran. Mevcut. Baki.








   
   SEMÎ’ VE BASAR/İŞİTME VE GÖRME

   

   Allah Teâlâ Semî’dir[15]. Basar’dır[16]. Allah işitir ve görür. İşitilme niteliğinde olan her şeyi, ki bu en gizli de olsa Allah onu işitir, hiçbir şey onun işitmesi dışında kalamaz. Görülebilme durumunda olan her varlığı da, ne kadar -bizim tarafımızdan aletlerle bile görülemez olsa da- Allah onları görür. Herhangi bir uzaklık ve mesafe bu işitme ve duymaya engel oluşturmaz. Herhangi bir karanlık veya engel, o görülecek olanın görülmesini de Allah’tan engelleyemez. Allah, gözbebeklerine ve kapaklarına herhangi bir gereksinim duymaksızın görür, O herhangi bir kulak kepçesi ve zarı olmaksızın da işitir. Tıpkı kalbi olmadan bilmesi, herhangi bir araç olmaksızın yakalaması ve herhangi bir aleti olmaksızın yaratması gibi. Çünkü Allah’ın taşıdığı nitelikler, yaratılanların niteliklerine benzemez. Nitekim O’nun zatı da yaratıklarının zatlarına benzememektedir.

   

    
     
      Semî’: Her şeyi işiten.

    

     
      Basar: Her şeyi gören.

    

   

  

  
  Basar: Her şeyi gören.





 
  Semî’: Her şeyi işiten.








   
   KELÂM/KONUŞMA

   

   Allah Teâlâ kelâm sıfatına sahiptir, yani mütekellimdir/konuşandır. Bu manasıyla Allah, emreder ve yasaklar, vaadlerde bulunur ve uyarır. O’nun kelâmı ezelîdir, kadimdir ve zatiyle kaimdir. Kesinlikle yarattıklarının konuşmasına benzemez. Çünkü O’nun konuşması sesle değildir. Bu ses için gerekli titreşimlere ve ses tellerine gereksinimi yoktur. Herhangi bir harfe ve dudak hareketlerine, dile ihtiyaç olmaksızın konuşur. Kur’an, Tevrat, İncil ve Zebûr Allah’ın peygamberlerine indirdiği kitaplardır.

   Kur’an dille okunan, mushaflarda yazılan ve kalplerde ezberlenen kitaptır. Bununla birlikte taşınması, sayfalara dökülmesi ile O’nun Allah’ın zatından ayrıldığı manasında değildir. Bu manada bir ayrılık ve parçalanma sözkonusu değildir.

   Hz. Musa (aleyhisselam) da, Yüce Allah’ın kelâmını bir ses ve harfe bağlı olmaksızın işitmiştir. Nitekim iyiler de kıyamet gününde bir cevher ve araz olmaksızın Yüce Allah’ın zatını göreceklerdir. Madem ki Yüce Allah tüm bu niteliklere sahiptir, bu manada hayy/diridir, âlimdir/bilir, kadirdir, irade sahibidir, işiten ve görendir, mütekellim/konuşandır. Yani Allah hayat sıfatıyla diridir, kudret sıfatıyla kadirdir, ilim sıfatıyla bilen/âlimdir, semi sıfatıyla işitendir, basar sıfatıyla görendir, kelâm sıfatıyla konuşandır, yoksa sadece zatıyla değildir.

  


   
   FİİLLER

   

   Yüce Allah’tan başka bir mevcut yoktur/ilah yoktur. Allah dışında var olan her şey O’nun fiiliyle sonradan meydana gelmiştir. Hepsi onun adaletinin en güzel yüzlere ve en mükemmel olanlarına, en eksiksiz olanlarına ve en adil olanlarına adaletinden taşmasıyla olagelmiştir. Allah fiillerinde hikmet sahibidir/Nakîm’dir. Hükümlerinde adildir. O’nun adaleti kullarının adaletiyle ölçülemez. Çünkü kul, başkasının mülkünde tasarrufta bulunmak suretiyle zulüm yapabilir. Oysa ki Allah’ın (haşa) zalim olması düşünülemez. Çünkü Allah (c.c.) başkasının mülkünde tasarruf etmez ki zalim olabilsin. Allah’tan başka tüm varlıklar; insanlar, cinler, melek ve şeytan, gök ve yer, canlılar, bitkiler, cansızlar, cevher ve araz, algılanan ve duyularla bilinebilen ne varsa hepsi hadistir, sonradan var olmadır. Allah bunları yok iken kudretiyle sonradan var etmiş, yaratıp icad etmiştir. Onlar hiçbir şey değilken Allah onları inşa etmiş/meydana getirmiştir. Çünkü ezelde sadece kendisi varken, O’nunla birlikte bir başkası yoktu. Allah kudretini göstermek için bu varlıkları sonradan var etti, yarattı. Bunları Allah geçmiş iradesinde belirttiği gibi gerçekleştirdi. Allah, bunlara ihtiyaç duyduğundan ötürü değil, ezeldeki kelimesinin gerçekleşmesi için var etmiştir. Allah’ın bunları yaratması, kendisinin buna mecbur olması manasında değidir. Aksine bunları Allah, fazlı ve keremi gereği, lütfu gereği var etmiştir. Yoksa bunlar var etmekle herhangi bir sorumluluğu yoktur. Ayrıca Allah onlara nimetler vermiş ve ıslahta bulunmuştur. Fakat buna rağmen Allah bunları yapma gerekliliğinde değildir. Böyle bir zorunluluğu yoktur. Çünkü ikram, fazilet, inamda[17] bulunma hep O’na aittir. Çünkü Allah kullarını türlü türlü azap ile cezalandırmaya, çeşit çeşit bela, felaket ve musibetlerle imtihan etmeye kadirdir. Eğer Allah, böyle bir şey yapmış olsaydı, bu, O’nun adaleti gereği olurdu.

   Bundan ötürü de kınanmazdı. Bu, onun çirkin ve zalimce bir fiili olarak da gösterilemezdi. Kaldı ki Yüce Allah, inanan kullarını, itaatleri sebebiyle ödüllendirecektir. Bu, kerem ve vaadi hükmü üzere olurdu. Yoksa bu, mutlak surette kullar onu hakkettiler ve mutlaka bu, verilmelidir manasında alınmamalıdır. Çünkü hiçbir kimsenin Yüce Allah’a bir görev yükletmeye hakkı yoktur. Kaldı ki Allah’ın herhangi bir zulüm yapması da asla düşünülemez. Yine herhangi bir kimsenin ya da varlığın Allah üzerinde bir hakkının gerekliliği de sözkonusu değildir. Allah’ın hakkı, kullarının O’na itaat etmeleridir ki, Allah bu gerçeği gönderdiği peygamberler diliyle insanlara aktarmış, soyut akılla bilinmesine terk etmemiştir. Ancak Allah, elçilerini göndermiş, onların doğruluklarını da açık ve net mucizelerle kanıtlamış, onlar da Allah’ın emir ve yasaklarını, vaad ve uyarılarını/tehditlerini halka duyurmuşlardır. Dolayısıyla peygamberlerin getirdiklerini halkın doğrulamaları da vacip/zorunlu olmuştur.

   

    
     
      Nimet vermek. İhsan etmek.

    

   

  

  
  Nimet vermek. İhsan etmek.








   
   İMANDA İKİNCİ KELİME OLAN PEYGAMBERLERİN PEYGAMBERLİĞİNE TANIKLIĞIN MANASI

   

   Bilindiği gibi şehadet kelimesi iki bölümden oluşmaktadır. İlk bölümü Allah’ın varlığını ve O’ndan başka ilah olmadığını belirtirken, ikinci bölümü de peygamberlerin doğruluklarına şehadeti ve tanıklığı gündeme getiriyor. İşte burada bu ikinci bölüm incelenecektir.

   Bilindiği üzere Allah (c.c.), ümmi/okuma ve yazması olmayan, Kureyş soyundan gelen Hazreti Muhammed (sallallahu aleyhi vesellem)’e risalet/peygamberlik görevini vermek suretiyle onu tüm Araplara ve Arap olmayanlara, cinlere ve insanlara peygamber olarak göndermiştir. O’nun aracılığıyla gönderdiği şeriat ile diğer tüm şeriatleri yürürlükten kaldırmıştır. Allah, Hz. Muhammed (sallallahu aleyhi vesellem)’i de diğer tüm peygamberlerden faziletli ve üstün kılmıştır. Onu beşerin/insanlığın efendisi kılmıştır.

   Allah, bu iki şehadetten sadece birinci kısmını kabullenip buna tanıklık edip de -ki bu ifade “La ilahe illallah” kelimesidir- ikinci kısmına tanıklık etmedikçe o kimsenin Mü’min olmayacağı gerçeğini de bildirmiştir. Bu ikinci kelime de, “Muhammedün Rasûlüllah” kelimesidir. Bir kimse birinci bölümü kabullenip de ikincisini reddederse, Mü’min ve müslüman olamaz. Allah, tüm insanları ve cinleri, Rasûlünün gerek dünya ile ilgili olsun ve gerek ahiretle ilgili olsun haber verdiği tüm şeylerin doğru olduğuna inanmalarını gerekli ve zorunlu kılmaktadır. Hz. Peygamber’in ölüm sonrasıyla ilgili olarak haber verdiği şeylerden herhangi birisine bir kulun inanmaması halinde, o kimsenin Mü’min olmayacağı ve imanının kabullenemeyeceğidir. Bu haber verdiği şeylerin ilki de münker ve nekir adı verilen iki meleğin soracağı sorulardır. Peygamberimiz bu konuya dair söyledikleri aşağıdaki gibi sıralanır:

   1. Münker ve Nekir’in soruları

   Münker ve Nekir iki şahsiyettir ki, heybetli ve korkutucudurlar. Bu iki melek, kulun kabre defninden sonra gelip kulu kabirde, kulun ruhu kendisine iade edilmiş olarak onu oturturlar. Rûh ve cesetle doğrultulan bu kimseye bu iki melek, tevhid inancından, risaletten sorarlar. Kabirdeki kimseye: “Rabbin kimdir? Hangi dindensin ve peygamberin kimdir?” diye sorarlar.[18] Bu iki melek, mihenk[19] taşıdır.[20] Bu ikisinin sorgulamaları da, ölümden sonraki ilk fitne/deneme ve sınavdır.[21] 

   2. Kabir azabı

   Kabir azabına da iman etmek şarttır. Çünkü kabir azabı haktır.[22] Bu kabir azabının hükmü hem beden ve hem rûh üzerinde Allah’ın dilediği bir zamana kadar sürecektir. Bu, adaletin kendisidir.[23] Aynı zamanda iki kefeli ve bir dili olan mizana/adalet terazisine de iman etmek şarttır. Bu terazinin büyüklüğü tıpkı gökler ve yer tabakalarını kapsayacak durumdadır. Allah’ın kudretiyle ameller bununla tartılır. Kıyamet gününde bu terazinin ağırlık ölçüleri zerrecikler ve hardal tanecikleridir. Çünkü adaletin gereğince yerine getirilmesi buna bağlıdır.

   3. Mizan

   İyiliklerin kayıtlı bulunduğu sayfalar güzel bir şerit içerisinde nûr kefesinde tartılır. Böylece terazi bununla nûr kefesi ağır basar. Bu, o kimsenin Allah katındaki derecesinin fazlına göredir. Kötülüklerin içinde yer aldığı sayfalar, çirkin bir resim şeklinde karanlık kefesine konur. Allah’ın adaleti gereği bu da hafif basar.[24]

   4. Sırat

   Sırat’a da inanmak şarttır, haktır. Sırat, Cehennem üzerinde kurulmuş bulunan bir köprü olup, kılıçtan keskin ve kıldan incedir. Her şeyden münezzeh olan Allah’ın hükmüyle kafirlerin ayakları bunun üzerinden kayar. Ayağı kayanı da cehenneme yuvarlar. Allah’ın fazlı gereği inananların ayakları burada kaymaz. Bunun üzerinde mü’minler geçip cennet denilen kararlaşma yurtlarına sevkolunurlar.[25]

   5. Kevser Havuzu

   Varılması gereken Kevser havuzuna da iman etmek şarttır. Bu, Hz. Muhammed (sallallahu aleyhi vesellem)’in havuzudur. Mü’minler henüz cennete girmezden ve Sırat’ı da geçtikten sonra buradan içerler.[26] Buradan bir yudum içen bir daha ebedî olarak hiç susamaz. Bunun genişliği bir aylık yol mesafesindedir. Suyu sütten beyaz ve baldan tatlıdır. Çevresinde gökteki yıldızların sayısınca ibrikler vardır.[27] Bunun iki çeşmesi vardır ki, bu iki çeşmeden sürekli bir şekilde kevserden su akıp durur.[28]

   6. Hesap günü

   Hesap gününe de ayrıca iman etmek gerekir ve şarttır. Bu günde kimi insanların hesabı tartışmalı geçecektir, kimilerine de müsamaha ile muamelede bulunulacaktır. Kimisi hiç hesaba çekilmeksizin direkt olarak cennete gireceklerdir ki bunlar, mukarreb diye anılan ve Allah’a yakın olan sevgili kullardır.[29]

   Allah, dilediği peygamberlerden de risalet görevini tebliğ edip etmediklerini soracaktır ve dilediği kafirlerden de peygamberleri yalanlamalarının hesabını soracaktır.[30]

   Bid’atçilerden Sünnet’e neden ters düştüklerini soracak ve Mü’minlerden de amellerinin hesabını soracaktır.[31]

   7. Mü’minlerin cehennemde ebedi kalmaması

   Aynı zamanda şuna da iman etmek şarttır: Allah, tevhid ehli hiçbir mü’mini cehennemde bırakmayacaktır. Allah fazlıyla onlardan cehennemde intikam alındıktan sonra hiçbir tevhid ehlini ateşte bırakmayacaktır. Çünkü hiçbir muvahhid[32] ebedi olarak cehennemde kalmaz.[33]

   8. Şefaat

   Aynı zamanda Peygamberlerin, sonra âlimlerin, sonra şehitlerin ve en sonunda da mü’minlerin derecelerine göre şefaat edebileceklerine de iman şarttır. Şefaat edebilecekler, Allah katındaki yerlerine ve değerlerine göre hareket edebileceklerdir. Şefaat edeni bulunamayan mü’minleri de Aziz ve Celil olan Allah fazlıyla onları çıkaracaktır. Çünkü hiçbir Mü’min ebedî anlamda cehennemde kalıcı olmayacaktır. Aksine kalbinde zerre ağırlığınca iman olan oradan çıkacaktır.[34]

   9. Sahabenin faziletine inanmak

   Sahabenin faziletine ve onların kendi aralarındaki bir sıralanmaya göre üstünlüklerine de iman etmek şarttır. Bu arada Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’den sonra insanların en değerlisi sırasıyla Hz. Ebû Bekir, sonra Hz. Ömer, sonra Hz. Osman ve sonra da Hz. Ali’dir -Allah hepsinden razı olsun.[35]

   Tüm sahabe hakkında iyi niyet beslemek gerekir. Hepsi övgüye layıktır. Çünkü Allah ve Rasûlü onları övmüştür. Salat ve selam Rasûlüne ve hepsinin üzerine olsun.[36]

   Bütün bunlarla ilgili haberler ve büyüklere ait sözler ve hadisler bulunmaktadır. Kim bu anlatılanlara kesinlikle ve kuşkuya kapılmaksızın inanırsa, kendisi hak ehlinden ve Ehli sünnet topluluğundan olmuş olur. Böylece dalalet ve sapıklar güruhundan ve bid’at taraftarlarından da ayrılmış olur. Allah’tan kemâl manasında yakin isteriz, hem kendimiz ve hem tüm müslümanlar için Allah’ın rahmetiyle en güzel sebatı dileriz. Çünkü Allah merhametlilerin en merhametlisidir. Salat ve selam Efendimiz Hz. Muhammed (sallallahu aleyhi vesellem)’e ve her seçkin kula olsun.

   

    
     
      Münker Nekir hadisi için Bk. Tirmizî. İbn Hibban sahih diyor. (Ebû Hüreyre’den). Buharî ve Müslim’de ise Enes’ten rivâyet edilmiştir. Rivâyetler farklı farklıdır.

    

     
      Mihenk: Bir insanın kıymetini, ahlâkını anlamaya yarayan vasıta.

    

     
      Abdullah b. amr’dan Ahmed b. Hanbel ve İbn Hibban.

    

     
      Bu hadise kaynaklarda rastlayamadım.

    

     
      Hz. Aişe’den Buharî ve Müslim.

    

     
      Beyhakî, “Baas” adlı kitabta Ömer’den. Farklı olarak Müslim’de. Hz. Aişe’den Ebû Davud. İbn Merduye farklı olarak Hz. Aişe’den Tefsirinde zikretmiştir. Tirmizî, Enes’ten Hasen hükmüyle ve ayrıca Abdullah b. Ömer’den rivâyet etmiştir. İbn Şahîn de İbn Abbas’tan, „Kitabussünne” adlı eserinde zikretmiştir.

    

     
      Buharî ve Müslim Ebû Hüreyre’den, farklı şekilde Ebû Saîd’den. Ahmed b. Hanbel, merfu olarak Hz. Aişe’den. Beyhakî de, „Şuab ve Ba’s” adlı kitaplarında Enes’ten rivâyet etmiştir. Ubeyd b. Umeyrden mürsel olarak rivâyet etmiştir.

    

     
      Müslim, Enes’ten. Ayrıca Buharî ve Müslim. İbn Mesud’dan ve daha başkalarından.

    

     
      Buharî ve Müslim, Abdullah b. Amr ve Enes.

    

     
      Müslim Sevban’dan rivâyet etmiştir.

    

     
      Müslim Sevban’dan rivâyet etmiştir.

    

     
      Ömer’den Beyhakî, „Baas kitabında”, ayrıca Müslim ve ayrıca Buharî ve Müslim Hz. Aişe’den, İbn Abbas’tan. Ahmed b. Hanbel de Abdurrahman b. Ebû Bekr’den.

    

     
      Buharî, Ebû Saidden.

    

     
      Hz. Aişe’den İbn Mace. Ve Ebû Hüreyre’den, Sünen sahipleri.

    

     
      Muvahhid: Allah’ın birliğine inanan. Tevhid eden.

    

     
      Buharî ve Müslim Ebû Hüreyre’den.

    

     
      İbn Mace, Osman b. Affan’dan. Buharî ve Müslim, Ebû Saîd Hudrî’den.

    

     
      İbn Ömer’den Buharî. Ayrı Ebû Davud rivâyet etmişlerdir.

    

     
      Abdullah b. Muğaffel’den Tirmizî rivâyet etmiştir. Buharî ve Müslim de Ebû Said’den rivâyet etmişlerdir. Taberânî de İbn Mesud’dan rivâyet etmiştir.

    

   

  

  
  Beyhakî, “Baas” adlı kitabta Ömer’den. Farklı olarak Müslim’de. Hz. Aişe’den Ebû Davud. İbn Merduye farklı olarak Hz. Aişe’den Tefsirinde zikretmiştir. Tirmizî, Enes’ten Hasen hükmüyle ve ayrıca Abdullah b. Ömer’den rivâyet etmiştir. İbn Şahîn de İbn Abbas’tan, „Kitabussünne” adlı eserinde zikretmiştir.





 
  Bu hadise kaynaklarda rastlayamadım.





 
  Hz. Aişe’den Buharî ve Müslim.





 
  Buharî, Ebû Saidden.





 
  Hz. Aişe’den İbn Mace. Ve Ebû Hüreyre’den, Sünen sahipleri.





 
  Müslim Sevban’dan rivâyet etmiştir.





 
  Ömer’den Beyhakî, „Baas kitabında”, ayrıca Müslim ve ayrıca Buharî ve Müslim Hz. Aişe’den, İbn Abbas’tan. Ahmed b. Hanbel de Abdurrahman b. Ebû Bekr’den.





 
  Buharî ve Müslim, Abdullah b. Amr ve Enes.





 
  Müslim Sevban’dan rivâyet etmiştir.





 
  Buharî ve Müslim Ebû Hüreyre’den, farklı şekilde Ebû Saîd’den. Ahmed b. Hanbel, merfu olarak Hz. Aişe’den. Beyhakî de, „Şuab ve Ba’s” adlı kitaplarında Enes’ten rivâyet etmiştir. Ubeyd b. Umeyrden mürsel olarak rivâyet etmiştir.





 
  Müslim, Enes’ten. Ayrıca Buharî ve Müslim. İbn Mesud’dan ve daha başkalarından.





 
  Muvahhid: Allah’ın birliğine inanan. Tevhid eden.





 
  Buharî ve Müslim Ebû Hüreyre’den.





 
  İbn Ömer’den Buharî. Ayrı Ebû Davud rivâyet etmişlerdir.





 
  Abdullah b. Muğaffel’den Tirmizî rivâyet etmiştir. Buharî ve Müslim de Ebû Said’den rivâyet etmişlerdir. Taberânî de İbn Mesud’dan rivâyet etmiştir.





 
  İbn Mace, Osman b. Affan’dan. Buharî ve Müslim, Ebû Saîd Hudrî’den.





 
  Mihenk: Bir insanın kıymetini, ahlâkını anlamaya yarayan vasıta.





 
  Abdullah b. amr’dan Ahmed b. Hanbel ve İbn Hibban.





 
  Münker Nekir hadisi için Bk. Tirmizî. İbn Hibban sahih diyor. (Ebû Hüreyre’den). Buharî ve Müslim’de ise Enes’ten rivâyet edilmiştir. Rivâyetler farklı farklıdır.








   
   
İKİNCİ BÖLÜM

İRŞAD VE YÖNLENDİRMENİN KADEMELİ OLARAK YAPILMASI VE İTİKAD/İNANÇ DERECELERİNİN SIRASI


   Şu gerçeği asla göz ardı etmemelisin. Bizim akide konusunda daha önce ele aldığımız gibi, çocuğa henüz daha gelişme döneminde iken yönlendirme yapılmalı ve küçük yaştan itibaren verilmesi gerekenler yavaş yavaş verilmelidir. Çünkü çocuk bu yaşta alabileceklerini alır ve belleğinde onları korur. Çocuk yaşı ilerledikçe de artık ta küçük yaşta iken öğrendiklerinin ne anlama geldiğini de böylece kavrar. Bu yönlendirmenin sıralanması şöyledir: Çocuk başta ezberler, sonra anlamaya, kavramaya başlar, sonra itikad denilen inanç devreye girer, bunu kesin inanma ve bunu da tüm bu öğrendiklerini doğrulama gündeme girer. Bütün bunlar, çocuk üzerinde herhangi bir delil ve kanıta ihtiyaç duyulmaksızın gerçekleşen şeylerdir. Kaldı ki henüz yetişmesinin baharında iken küçüklerin gerçekleri kabullenmesine ve gönüllerinin buna açılmasına imkan hazırlayan da Yüce Allah’ın fazlı ve keremidir. Çocuk bu sayede herhangi bir delil ve kanıt istemeksizin gerçekleri kabullenebilmektedir. Kaldı ki bu gerçeğin yadsınacak bir yanı da yoktur. Çünkü sıradan tüm insanların inançlarının ilk temel dayanakları, başlangıcı telkindir, hem de soyut anlamdaki bir telkin ve salt bir taklittir. Tüm ilk bilgilerin temeli telkin ve taklide dayanır.

   Evet, işin başında yalnızca telkine ve taklide dayalı bir inanç, esas bakımından zaaftan uzak değildir. Bunun birtakım sıkıntıları vardır. Çünkü böyle bir kimseye, eğer siz öğrettiklerinizin aksini telkin edecek olursanız veya telkin edilecek olunursa, hemen o kimse öncekilerden vazgeçebilir. Bu itibarla öğretilen şeylerin mutlaka çocuğun gönlünde ve sıradan kimselerin zihninde yerleşmesini sağlamak için bunların başka şeylerle desteklenmesi, kuvvetlendirilmesi ve kanıtlanması gerekir. Bunlar yapılmalı ki, kişiler öğrendikleri bilgiler hakkında herhangi bir sarsıntı geçirmiş olsunlar, bilgilerinin köksüzlüğü gibi bir kuşkuyla karşı karşıya bulunmasınlar. Ancak bunların doğruluğunu öğrenmek için de mutlaka tartışma ve kelâm sanatının öğrenilmesi gereği vardır gibi bir yanlış kanıya da kapılmamak gerekir. Kişinin bu noktada yapması gereken ödevi: Kur’an ve tefsirler okumak, hadis ve hadislerle ilgili ilimleri ve bunların manalarını öğrenmek olmalıdır. Bu arada ibadetlerle ilgili vazifelerle de meşgul bulunmalıdır. İşte kişinin bunlara devamı halinde, Kur’an’dan duyup öğrendirici delil ve hüccetler artacak ve kendisine, bilgisine güveni sarsılmayacak bir duruma gelmiş bulunacaktır. Aynı zamanda hadis incelemeleri sırasında elde ettiği kanıtlar ve yararlı bilgiler, ibadetlerinin kendisine kazandırdığı ruh hali ve ibadetlere ilişkin görevler, onu bu noktada daha sağlam bir inanç sahibi kılacaktır. Aynı zamanda salihlerle birlikte bulunduğu sırada onlardan edindikleri ve onların meclislerinde buluna buluna kazandıkları bilgiler onda gerçek bir inanç olayını sağlayacaktır. Çünkü beraberinde bulunduğu kimselerin simaları, gidişatları, onların konuştuklarını dinlemeleri, onların Allah’a karşı huşu ve huzur içindeki davranış ve tutumlarını göre göre o da gerçeklerin ne olduğunu öğrenmiş olacaktır. Onlardan gördüğü Allah korkusunu ve bu korkunun onlar üzerindeki etkisini yaşadıkça kendisi de gerçekleri öğrenmiş ve tatmış olacaktır. Bu itibarla kişiye yapılan ilk telkinler tıpkı gönüle saçılan tohumlar gibidir. Sözkonusu sebepler de o tohumları sulamak, yetiştirmek için gereken timarını yapmaktır ki, tarlada yetişecek olan ürün katkısız ve temiz bir ürün olabilsin. Bu tohum büyüsün, yücelsin ve ta ki kendisinden yararlanılan kökü ta derinliklerde bulunan ve sarsılmaz bir şekilde kökleşmiş bulunan, dalları da ta semalara kadar yükselebilen güçlü ve temiz, yararlanılan bir ağaç olabilsin.

   Bu arada kişi, kesinlikle tartışmadan uzak durmalı, kelâm konularına girmemeli. Çünkü böyle tartışmalara girmek, öğrendiklerini düzeltmekten öteye yıkmaya götürür. Hatta ıslah edeceğim derken bozar. Öğrendiklerini tartışmalarla düzeltmeye çalışmak, bu konudaki ihtilaflara[37] dalmak, tıpkı bir ağacı demir çivilerle çivilemeye ve çevrelemeye benzer, ki bu ağacı takviye edeceğim derken, ağacın telef olmasına neden olur. Sağlamlaştıracağım derken kökten ağacın sarsılmasına veya kurumasına ve bozulmasına neden olabilir. Ki, bu sonuncu tehlike çoğunlukla meydana gelmiş bulunmaktadır. Ancak bilgilerin konusunda müşahedeye dayanan, olayları sadece incelemen izah ve açıklama açısından senin adına çok daha yararlıdır. Kısaca kanıt olarak bunlar sana yeter. İşin yoğun tartışmalarına girme.

   Bu konuda sana bir ölçü verelim. Sen çevrendeki salih, dürüst kimselerin ve sıradan halkın halini bu konuda işi hep tartışmaya götürenlerin haliyle bir karşılaştır hele. Göreceğin manzara ve gerçek şu olacaktır: Sıradan bir vatandaşın inancı öylesine köklü ve sabittir ki, adeta yerinden sarsılması mümkün olmayan bir dağ gibidir. Hiçbir fırtına, kasırga, o dağı yerinden söküp atamaz hiçbir hortum güçlü dağı yerinden oynatamaz. Ancak inancını tartışmalarla koruyabileceğini ve pekiştireceğini ileri süren bir tartışmacı/kelâmcı tıpkı şuna benzer: Onun inancı adeta havada/boşlukta olan bir dikiş ipi gibidir. Rüzgar nereden güçlü eserse, o da rüzgarın esişine uyarak o tarafa bu tarafa yalpalanıp durur. Ancak bunlardan inançlarıyla ilgili delilleri dinleyen ve bu dinlediklerini taklidi yoldan alan kimseler bu tehlikenin dışındadırlar. Çünkü bu da tıpkı bizzat inancı taklit yoluyla almak gibidir. Dolayısıyla bir kimse taklit noktasından meseleyi öğrenirken, ister bunu bizzat delil yoluyla öğrenmiş olsun, isterse delilin gösterdiği gerçeğin kendisinden öğrenmiş olsun değişen bir şey olmaz. Çünkü bir konuda delili sunmak/telkin etmek bir şeydir, ancak meseleyi incelemek suretiyle delile ulaşmak ayrı bir şeydir. İkisi aynı şey değildir.

   Eğer küçük yaştaki kimse, taklidi yoldan öğrenmiş olduğu bu akide ya da inanç üzere yetişir ve başkaca hiçbir şeyle meşgul olmazsa sadece dünyalık peşinden koşturursa, o bu öğrendiği sadece bilginin dışında fazlaca bir şeyler öğrenmiş olamaz, ondan başkaca bir şey de beklenemez. Ancak böylesi bir kimse yarın ahiret hayatında Hak ehlinin sahip bulunduğu bu itikadı sayesinde kurtulur. Çünkü İslâm şeriatı, asrı saadet dönemindeki sıradan Arapları kesin inanmaları koşuluyla ve doğruluğunu kabullenmeleriyle işin zahirini onlardan kesin manada istemiş ve onları bir başka şeyle sorumlu tutmamıştır. Çünkü bu işin araştırılması, delillerinin bir bir ortaya konması gibi hususlarda temel olarak İslâm onları sorumlu tutmamıştır. Eğer bu anlatılanlar çerçevesinde kişi, gerçekten ahiret hayatının yolcularından olmak diliyorsa, güzel amellerle meşgul olmak noktasından da Yüce Allah kendisini başarılı kılarsa, böylece takva yolunu benimseyip Allah’ın emirlerine bağlı kalır ve yasaklarından uzak durursa, nefsinin peşinden bir esir gibi gitmezse, her türlü pislikten, rezaletten uzak durur, maddi ve manevi manada cihadı elden bırakmaz ise, işte böylesi için hidayet kapıları açılır. İlahi bir nûr sayesinde bu inancın gerçeklerini kavrar. Yüce Allah’ın da vaad buyurmasıyla ve bu vaadinin gerçekleşmesiyle doğru yola iletilmiş olur. Çünkü Yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   

   “Ama bizim yolumuzda/uğrumuzda cihad edenleri elbette kendi yollarımıza eriştireceğiz. Hiç şüphe yok ki Allah iyi davrananlarla beraberdir.”[38]

   İşte en değerli cevher budur. Ki bu cevher, sıddiklerin/sözü ve özüyle dürüstlerin, mukarreblerin/Allah için varlıklarını göz kırpmaksızın ortaya koyanların imanlarının amacı işte bu cevherdir. Onların gayesi budur. Nitekim işin bu yönüne bu açıdan işaret edilmektedir. Çünkü Hz. Ebû Bekir Sıddik’in gönlünde yerleşen gerçek sır da budur -Allah kendisinden razı olsun. Çünkü Allah, onu bu vasfı sayesinde diğer insanlardan üstün kılmıştır. İşte bu sırrın ya da bu manadaki sırların ortaya çıkması, belirmesinin de kendisince dereceleri vardır. Bu kişinin çabası derecesindedir, iç dünyasındaki dereceleri oranında gelişir. Bu, temizlikte, pak olmakta böyledir. Yani Allah’tan başkasından kişinin kendisini arıtması, pırıl pırıl olması gerekir. Aynı zamanda kişinin yakin nûruyla aydınlanması da lazımdır. Bu adeta şuna benzemektedir: Bilindiği gibi halk, tıbbın sırlarını bilmede, fıkhın inceliklerini kavramada ve diğer ilimlere ilişkin bilgiler noktasında eşit düzeyde de değildirler. Hepsi farklı farklı bilgi ve kültürlere sahiptirler. Kısaca bu gerçek, kişinin çabaları derecesinde, fıtrat bakımından zekaları oranında ve kavrayışları nisbetinde farklılık gösterir. Nitekim sözkonusu dereceler bir noktada hasredilemeyecekleri[39] gibi, işte bu gerçekte bu manada bir noktada hasredilemez.

   BİR SORU

   Şöyle bir soru sorabilir ve diyebilirsin ki:

   “Bu cedel ve kelâm bilimi denilen ve temeli tartışmaya dayalı ilmi öğrenmek adeta müneccimlerin ilmi gibi doğru olmayan ve yerilen bir ilim dalı mıdır? Yoksa o da diğer öğrenilmesinde bir sakınca görülmeyen mübah ilimler türünden midir?”

   CEVAP

   Bir defa şunu bileceksin. Bu ilmin tanımıyla ve öğrenilmesiyle ilgili olarak bilim adamlarından oldukça aşırı gidenler ve taşkınlık edenler olmuştur. Bununla birlikte farklı farklı görüşler ortaya konmuştur. Kimisi bu ilim dalının öğrenimi haramdır ve bid’attir demektedir. Eğer bir kimse şirk dışında Allah’ın huzuruna bir günah ile varmak istiyorsa, kelâm ile Allah’ın huzuruna varmaktansa şirk dışındaki tüm günahlarla gitmesi çok daha hayırlıdır, demiştir. Kimisi de bu bilim dalı vaciptir, farzdır demişler, daha da ileri gidip farz-ı kifâye ve hatta farz-ı ayn diyenler olmuştur. Hatta bu ilmi öğrenmek, amellerin en değerlisi, faziletlisi demişler, hatta bu ilim dalının, Allah’a yaklaşmanın en direkt yolu olduğunu belirtmişlerdir. Çünkü bu ilimle insan, tevhid ilmini öğrenmiş olacak ve bunu gerçekleştirmiş bulunacaktır. Bu, aynı zamanda Allah’ın dinini savunmakla ilgili bir ilimdir. 

   Bu kelâm ve cedel ilminin haram olduğunu savunanların başında yer alan bilginler şunlardır: İmam Şafii, Ahmed b. Hanbel, Süfyan-ı Sevrî ve aynı zamanda seleften tüm hadis ehli.

   İbn Abdu’l-A’lâ diyor ki: 

   “İmam Şafii (radıyallahu anh)’nin Mutezile kelâmcılarından Hafs el-Ferd ile tartışma yaptığı gün şöyle söylediğini işittim: ‘Bir kulun’ Allah’ın huzuruna şirk dışında tüm günah çeşitleriyle gitmesi, O’nun huzuruna kelâm ilmiyle ilgili bir konuyla ilgili olarak çıkmasından daha hayırlıdır. Çünkü ben Hafs’tan öylesi bir söz duydum ki, onu ağzıma alıp hikaye etmekten/aktarmaktan endişe ediyorum, buna kadir olamıyorum.’” 

   Yine İmam Şafii şöyle demiştir:

   “Doğrusu kelâm ehlinden öyle bir şeye muttali[40] oldum ki, onu hiçbir zaman duymayı sanmıyordum. Bu itibarla bir kulun şirk dışında Allah’ın tüm yasakladığı günahlarla varması, onun adına kelâm ilmine bakmasından daha hayırlıdır.”

   Kirabîsî’nin anlattığına göre; İmam Şafii (radıyallahu anh)’ye kelâm ile ilgili bir soru sorulmuştur. Kendisi bunun üzerine öylesine öfkelenir ki, hemen şu cevabı verir: “Git bu sorduğun şeyi Hafs el-Ferd’e sor, onun gibi arkadaşlarına sor. Allah onları rezil rüsvay etsin.”

   İmam Şafii (radıyallahu anh) hastalandığı bir sırada, yanına Hafs el-Ferd gelir. İmam Şafii’ye: “Ben kimim” der. O da: “Sen Hafs el-Ferd’sin. Allah seni korumasın. Ta ki sen üzerinde durduğun ve ileri sürdüğün davadan tevbe edip vazgeçinceye dek.”

   Yine İmam Şafii der ki: 

   “Eğer, halk, kelâm ilmindeki heva ve hevesin ne kadar var olduğunu bilebilselerdi, tıpkı arslandan kaçar gibi kelâm ilminden uzaklaşırlardı.” 

   Yine başka bir seferde İmam Şafii şöyle demiş: 

   “Eğer bir kimsenin, ‘İsim’ bizzat müsemmadır[41] veya müsemmanın gayrıdır” dediğini duyarsan. Kesinlikle bilmelisin ki o kelâmcıdır. Onun dini de yoktur.”

   Sa’feranî de diyor ki, İmam Şafii şöyle dedi: 

   “Benim kelâmcılarla ilgili hükmüm şudur. Bunlar kamçılanmalı, kabile kabile dolaştırılarak halka, ‘İşte bu ceza’ Kelâm ilmine bağlanıp da Allah’ın Kitabını ve Rasûlünün sünnetini terk eden kimselerin cezasıdır.’”

   Ahmed b. Hanbel de bu hususta şöyle demiştir: 

   “Kelâm ilmiyle uğraşan kimse hiçbir vakit iflah[42] olamaz. Kelâm ilmiyle ilgilenen kim varsa, mutlaka kalbinde dinî yönden kuşkusu bulunan biridir.” 

   Ahmed b. Hanbel bu konuda o kadar toleranssızdır ki, zühdüyle, veraıyla bilinen ve tanınan Haris el-Muhasibî’yi bile terketmiştir. Bunun nedeni de, Muhasibî’nin bid’at erbabı hakkında bir kitap yazmış olmasıdır. Bu açıdan Ahmed b. Hanbel onu tenkid oklarına hedef kılarken şöyle bir gerekçe ileri sürüyor: 

   “Yazıklar olsun sana. Çünkü sen kitabında onları tenkid ederken, öncelikle onların tenkid nedeni olan problemlerini aktarmıyor musun? Önce böyle yapıyor, sonra da onları güya kendince cevaplayarak reddediyorsun! Sen böyle bir işi yaparken, okuyucularına eleştirdiğin kimselerin bid’atlerini de aktarmış olmuyor musun? Aynı zamanda bu şüpheler üzerinde onların da düşünmelerini sağlıyor değil misin? Böyle yaparak onları da böyle bir görüşe katılmaya ve araştırmaya sevk ediyor değil misin?”

   Ahmed b. Hanbel (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Kelâm bilimiyle uğraşanlar, zındık olan kimselerdir.”

   İmam Malik (radıyallahu anh) de bununla ilgili görüşlerini şöyle sergiliyor: 

   “Düşün bir kez. Eğer kelâm bilimiyle uğraşan kimsenin yanına ondan daha üstün ve ağzı laf yapan biri gelir de, karşısındakinin kanıtlarını çürütürse, yenilen bu kişi bu defa onun dediklerini kabullenmiş olmaz mı? Böylece bu tip kimseler hemen her gün yeni bir durum karşısında eski inancını/dinini bırakıp yeni bir inanca/dine girmeyecek mi?” 

   Kısaca şunu demek istiyor. İmam Malik, kelâm bilimiyle uğraşanların düşünceleri hep çelişkilidir ve değişkendir.

   Yine İmam Malik (radıyallahu anh) diyor ki: 

   “Bid’at ehlinin, heva ve hevesine göre hareket edenlerin tanıdıkları kabul edilmez.”

   İmam Malik’in ilim arkadaşlarından/ashabından olan bazıları da, Malik’in yukarıdaki sözlerini şöyle yorumlamışlardır, “İmam Malik, heva ve hevesine uyanlar” ifadesiyle, hangi mezhepten olurlarsa olsunlar, kelâm ilmiyle uğraşanlardır.”

   İmam Azam’ın talebelerinden İmam Ebû Yusuf da bu konudaki görüşlerini şöyle dile getiriyor: “Kim, Kelâm bilgisi yoluyla ilim edinmeye kalkışırsa, o kimse zındıklığa soyunmuş demektir.”

   Hasan Basrî’nin de görüşü şöyledir: 

   “Heva ve hevesinin esiri olan kelâm erbabıyla tartışmaya girmeyin, onlarla aynı mecliste oturmayın, onlardan ilim öğrenmek için onları dinlemeyin.”

   Seleften olan hadis bilginleri bu konuda hepsi aynı görüşü paylaşmışlardır. 

   Bu arada böyle düşünen âlimlerin bu konudaki ağır eleştirilerini ne kadar aktarsak, bitiremeyiz. Çünkü sayısız kimseler sayısız şekilde eleştirilerini ortaya koymuşlardır. Hatta demişlerdir ki: Sahabe, herkesten daha çok bilgiye sahip oldukları ve lafızları/sözcükleri sıralamada herkesten daha düzgün bir konuşmaya sahip bulundukları halde, eğer susmuşlarsa, mutlaka bir bildikleri olduğundandır. Çünkü onlar, konuşmaları durumunda, bundan doğabilecek en kötü sonucu çok iyi hesaplıyorlar. Bunun içindir ki, Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır: 

   

   “İşin aşırılığına kaçanlar helâk oldular, işin aşırılığına kaçanlar helâk oldular, işin aşırılığına kaçanlar helâk oldular.”[43]

   Yine bu kimseler şu delilleri ileri sürerek dediler ki; eğer, kelâm ve cedel/tartışma ilminin dinî bir yönü olsaydı, bu da kesinlikle Allah Rasûlünün emrettiği, önemine işaret ettiği, yollarını gösterdiği, övdüğü ve aynı zamanda övgüsüne kendisinin gösterdiği yolda gidenleri de dahil ettiği gerçeğin içerisine mutlaka bunları da eklerdi. Çünkü Allah Rasûlü (sallallahu aleyhi vesellem):

   


   “Onlara/sahabeye su ya da taş ile pisliği temizlemeyi, öğrettiği gibi[44] kendilerine miras hukukunu öğrenmelerini de salık vermiştir.[45] Aynı zamanda bu ilmi öğrenenleri de övmüştür. Yine onları kader konusunda tartışmaktan da menetmiştir ve: “Kader ile ilgili konuşmalardan uzak durun” diye buyurmuştur.”

   İşte ashabı da hep bu yolda devam edip gitmişlerdir -Allah kendilerinden razı olsun. Bilindiği gibi kişinin hocasının öğrettiklerine kendiliğinden eklemeler yapması, hocasına karşı bir başkaldırmadır, zulümdür. İşte sahabenin tümü hocadır ve hepsi de örnek kişilerdir. Bize gelince, bizler de sadece onların izinden giden öğrencileriz.

   Başka bir grubun görüşlerine gelince; bunlar da kelâm ve tartışma biliminin farz oluşuyla ilgili olarak aşağıdaki delilleri sundular. Bu ilmin sakıncalı yanı, eğer bu “cevher ve araz” sözcükleri olması durumunda böyledir. Çünkü bu tür, önceleri bilinmeyen yabancı terimler, sahabe -Allah kendilerinden razı olsun- tarafından bilinen şeyler değildi ve onlar böyle şeylere alışık da değillerdi.

   Eğer iş böyle bir değerlendirmeyle ele alınırsa, bu hususta söylenecek söz de oldukça basittir. Çünkü herhangi bir bilim dalı, mutlaka onu anlatacak birtakım terimlere gerek duyar ve bu gayet normal bir şeydir; tefsir, hadis ve fıkıh ilimleri gibi… Ki bunların hepsinin kendilerine özgü anlaşılabilmeleri için kendilerine özgü terimleri vardır. Eğer bu ilimlere, tartışmayla ilgili bilimin çelişki metodu, matematikle ilgili kesir hesabı, cümle bilgisiyle ilgili cümle dizilişi, kelime bilgisiyle ilgili geçişlilik konuları, maanî[46] biliminin fasid[47] konumu, kısaca tüm problemlerini kıyasla ele alan mantık ilmiyle mesele ele alınmış olsaydı, bu durumda sahabe bunları kavrayamayacaktı. Zira onların döneminde bu anlamda terimler yoktu. Ancak, doğru bir amaç için yeni yeni terimlerin ortaya çıkması ya da çıkarılması ve bu çıkarılan terimlerin uygun işlerde ve manalarda kullanılması hiçbir zaman için de sakıncalı değildir. Örneğin yeni bir işte kullanılmak üzere farklı bir kabın yapılması gibi ki, bu, mübah işlerde kullanıldığı sürece sakıncasızdır.

   Eğer işin sakıncalı yanı sadece mana yönünden ise, biz bununla şunu demek istiyoruz: Amaç bunlarla âlemin hadisliğini, sonradan var edilişini ortaya koymak anlamında delil ise, yaratıcının bir tekliğini ortaya koymaksa, O’nun niteliklerini göstermekse, kısaca bu manalarla şeriatte belirttildiği ölçüde gerçekleri aktarmak ise, bizim de yaptığımız iş bu anlatılanlardan farklı bir şey değildir. Bu durumda neden bu sakıncalı ve yasak olsun ki?

   Eğer bu ilim adına sakıncalı görülen hususlar gruplaşmak, taassuba kaçmak, düşmanlık, buğz gibi sonuç itibarıyle kötü olan noktalara vardırmak ise, bu, doğrudur, sakıncalıdır ve haramdır. Kesinlikle bundan kaçınmak gerekir. Nitekim kibir, gösteriş, liderlik sevdasına kapılmak gibi bu ve benzeri şeyler de haramdır. Bu arada dinî ilimlerden hadis, tefsir ve fıkıh ilmi gibi ilimleri öğrenmek suretiyle bu gibi haramlara bu vesileyle yönelenler olabilmektedir. Ancak, bu, sözkonusu ilimlerin suçu değil, o kimselerin karakterinin gereğidir. Bu açıdan böyle bir ilmi öğrenir de kibre vb. gibi haram işlere bulanırım endişesiyle sözkonusu ilimler terk edilemez. Çünkü insan, adı geçen ilimler sayesinde delilleri öğrenir ve karşısındakinden bu manada delil ve kanıt isteyebilir. İlimsiz bir kimse bunu başaramaz. 

   Nitekim Yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   

   “Sen de onlara: Eğer gerçekten doğru söylüyorsanız, delilinizi getirin, de.”[48]

   Allah buyuruyor: 

   

   “Fakat Allah, gerekli olan emri yerine getirmesi, helâk olanın açık bir delille/gözüyle gördükten sonra helâk olması, yaşayanın da açık bir delille yaşaması için böyle yaptı. Çünkü Allah hakkıyla işitendir, bilendir.”[49]

   Allah buyuruyor: 

   

   “Bu hususta yanınızda herhangi bir delil yoktur. Allah hakkında bilmediğiniz bir şeyi mi söylüyorsunuz?” [50]

   Allah buyuruyor: 

   

   “De ki: Kesin delil ancak Allah’ındır.”[51]

   Allah buyuruyor: 

   

   “Allah kendisine mülk/hükümdarlık ve zenginlik verdiği için şımararak Rabbi hakkında İbrahim ile tartışmaya gireni (Nemrud’u) görmedin mi! İşte o zaman İbrahim: Rabbim hayat veren ve öldürendir, demişti. O da: hayat veren ve öldüren benim, demişti. İbrahim; Allah güneşi doğudan getirmektedir, haydi sen de onu batıdan getir, dedi. Bunun üzerine kafir apışıp kaldı.”[52]

   Dikkat edilirse Yüce Allah Peygamber’i Hz. İbrahim (aleyhisselam)’i, överek, onun Nemrud’a karşı nasıl çıktığını ve onu delille nasıl susturduğunu açık bir şekilde bildirmektedir.

   Yüce Allah yine şöyle buyuruyor: 

   

   “İşte bu, kavmine karşı İbrahim’e verdiğimiz delillerimizdendir. Biz dilediğimiz kimselerin derecelerini yükseltiriz.”[53]

   Allah buyuruyor: 

   

   “Dediler ki ey Nuh! Bizimle mücadele ettin ve bize karşı mücadelede çok ileri gittin.”[54]

   Yüce Allah, Firavun kıssasıyla ilgili olarak da şöyle buyuruyor: 

   

   “Firavun şöyle dedi: âlemlerin Rabbi dediğin de nedir? Musa cevap verdi: Eğer işin gerçeğini düşünüp anlayan kişiler olsanız/itiraf edersiniz ki O, göklerin, yerin ve ikisi arasında bulunan her şeyin Rabbidir. Firavun çevresinde bulunanlara: İşitiyor musunuz? dedi. Musa dedi ki: O, sizin de Rabbiniz, daha önceki atalarınızın da Rabbidir. Firavun: Size gönderilen bu elçileriniz mutlaka delidir, dedi. Musa devamla şöyle dedi: Şayet aklınızı kullanırsanız anlarsınız ki, O, doğunun, batının ve ikisinin arasında bulunanların Rabbidir. Firavun: Benden başkasını tanrı edinirsen andolsun ki seni zindanlıklardan ederim! dedi. Musa: Sana apaçık bir şey getirmiş olsam da mı? dedi.”[55]

   Özetlemek gerekirse deriz ki, Kur’an-ı Kerim baştan sona dek kafirlere karşı meydan okuyan delillerle dopdoludur. Kelâm bilginlerinin ise, tevhid konusunda temel dayanakları da Yüce Rabbimizin şu âyetidir. 

   Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Eğer yerde ve gökte Allah’tan başka tanrılar bulunsaydı, yer ve gök, (bunların düzeni) kesinlikle bozulup gitmişti.”[56]

   Yine peygamberlikle ilgili olarak da Rabbimiz şöyle buyurmaktadır: 

   

   “Eğer kulumuza indirdiklerimizden herhangi bir şüpheye düşüyorsanız, haydi onun benzeri bir sure getirin.”[57]

   İşte kelâmcıların nübüvvetle ilgili en temel delillerinin başında bu âyet yer almaktadır.

   Yine kelâm âlimlerinin öldükten sonra dirilmeyle ilgili temel dayanakları şu âyettir.

   Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Rasûlüm! De ki: Onları ilk defa yaratmış olan diriltecek. O, bütün yaratılmışları çok iyi bilir.”[58]

   İşte bu ve benzeri daha birçok âyet ve deliller bulunmaktadır.

   Peygamberler hiç durmaksızın hep inkarcılarla mücadele etmişler, karşılarına delillerle çıkmışlardır. 

   Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “...ve onlarla en güzel şekilde mücadele et.”[59]

   Sahabe de -Allah kendilerinden razı olsun- aynı şekilde inkarcılara karşı hüccet ve delillerle çıkmışlar, onlarla gerek duyuldukça mücadele etmişlerdir. Ancak onların dönemlerinde bizdekinde olduğu gibi fazlaca bu tür şeylere gerek duyulmamaktaydı.

   Mücadele etmek suretiyle bid’atçılara karşı ilk defa çıkan kişi Ebû Talib oğlu Hz. Ali’dir -Allah kendisinden razı olsun. Nitekim kendisi Abdullah b. Abbas’ı, kendileriyle görüşmek üzere Haricilere[60] gönderen kişidir. O da gidip Haricilerle görüşerek demiştir ki: “Neden imamınıza/devlet başkanınıza karşı çıkıyorsunuz?” Onların yanıtı da şöyle olmuştur: “Kendisi savaş yapmış ve fakat savaşta yenilenleri esir almamış ve onların mallarına da ganimet olarak el koymamıştır. İşte biz bunun için karşı çıkıyoruz.” Onların bu konuşmaları üzerine Abdullah b. Abbas’ın ise cevabı şöyle olmuştur: “Sizin bu söyledikleriniz kafirlerle yapılan savaşlar için geçerlidir. Mesela, bu savaşta Hz. Aişe (radıyallahu anh) Cemel olayında eğer esir olarak alınsaydı ve Hz. Aişe de ganimet paylaşmasında sizden birinizin payına düşseydi, şimdi siz onu, tıpkı diğer cariyeleriniz gibi kendinize helal mi sayacaktınız ?! Oysa ki Hz. Aişe Kur’an nassıyla sizin anneniz değil midir?” Abdullah b. Abbas’ın bu savunması karşısında hariciler, “Hayır, biz böyle bir davranışın içerisine girmeyiz” diye cevap verdiler. Dolayısıyla Abdullah b. Abbas’ın bu savunması karşısında Haricîlerden ikibin kişi kadarı derhal Hz. Ali’ye yeniden biat ederek onun itaati altına girdiler.

   Anlatıldığına göre Hasan Basrî, bir kaderîyeci ile tartışmış ve sonunda kaderî bir görüşe sahip olan bu kimse bu yanlış düşüncesini terketmiştir. Aynı şekilde Hz. Ali (radıyallahu anh) de kaderî görüşü savunan biriyle münazara ve tartışma yapmıştır.

   Diğer taraftan Abdullah b. Mes’ûd da Yezîd b. Umeyre ile iman konusunda tartışma yapmışlardır. Abdullah b. Mes’ud: “Eğer ben inanıyorum/mü’minim dersem, kesinlikle ben cennetliğim de derim” demişti. Bunun üzerine Yezîd b. Umeyre şu cevabı verir kendisine:

   « Ey Allah Rasûlünün arkadaşı/sahabisi, bu, ifade senin bir yanılgındır. Çünkü iman, senin Allah’a, meleklerine, kitaplarına, Resûllerine, öldükten sonra dirilmeye, mizana, namazı kılmana, oruç tutmana ve zekât vermene inanmandır. Bizim birçok günahımız bulunmaktadır. Eğer biz, o günahların gerçekten bağışlanmış olduğunu bilebilseydik, o takdirde kendimizin kesinlikle cennetlik olduğumuzu da bilirdik. İşte bunun içindir ki biz, “Bizler inanıyoruz, Mü’miniz deriz ve fakat biz cennet ehliyiz diyemeyiz.”

   Abdullah b. Mesud da: «Doğru konuştun. Vallahi benim söylediğim bir zelledir/yanılgıdır, demiştir.»

   Bu hususta söylenmesi gereken bir söz varsa şudur; sahabe bu gibi konulara pek az girmiştir, meseleyi uzun uzadıya asla ele almamışlardır. Buna yalnız gerek duydukları zaman cevap vermişlerdir. Kaldı ki sahabe bunu yaparken, bunu bir eğitim aracı, kitap yazma konusu ve bir sanat haline getirme gibi bir düşünce ile asla hareket etmemiştir. Yine denebilir ki, sahabenin bu tür konulara girmemeleri, aslında onların bu gibi konulara fazlaca ihtiyaç duymamalarından kaynaklanıyordu. Çünkü onların dönemlerinde bid’atler henüz ortaya çıkmış değildi.

   Yine sahabenin girdikleri tartışmaları uzatmayıp kısa kesmelerinin sebebi; hasmı susturmak, itirafa mecbur etmek ve gerçeği ortaya çıkarmaktır, olan kuşkuyu da önlemekti. Eğer sahabe dönemindeki hasımların susturulması gerçekten güç olsaydı veya gerek duyulsaydı kesinlikle bu, uzatılırdı ve onların susturulması da sözkonusu olurdu. Kaldı ki sahabe böyle bir tartışmaya girdikten sonra bunun belli bir ölçüsü ve tartısı olmadığından ne kadar süreceği de bilinemezdi. Bu itibarla onlar işe ne kadar gerek duyulmuş ise o oranda koyulmuşlardır.

   Bir de sahabenin bunu kitap konusu ve eğitim-öğretim konusu yapmamalarına gelince, bu, sahabenin sadece bu ilimlerle ilgili olarak böyle idiler, anlamını taşımaz. Çünkü sahabe adetleri gereği fıkıh, tefsir ve hadis ilimleri konusunda da aynı şekilde idiler. Eğer fıkıh konusunda eser ortaya koymak/yazmak ve çok az bir olasılık da olsa bir eser ortaya koymak caiz olabilseydi -ki bu türden şeyler oldukça az rastlanan şeylerdir, bu ya bir gün olabilecek bir meseleye bir hazırlık olsun diye olabilir, az da olsa bu manada olabilir ya da araştırıcının bu konudaki düşünceleri gelişsin diye olur- işte biz de aynı şekilde her an bir ihtiyaç duyulur düşüncesiyle, olabilecek bir şüpheyi önlesin inancıyla bu kimselere mücadele etme yollarını düzenlemekteyiz. Aynı zamanda bir bid’atçının arzularının önüne geçilmesi, bir araştırıcının kafasında delilleri koruması ve gerek duyduğunda da zorda kalmaması için açık ve net bir şekilde, irticali manada karşısındakini sustursun diye bu delilleri sıralayıp sunuyoruz. Bu, tıpkı, henüz savaş zamanı gelip çatmazdan önce silahlanmak gibi bir şeydir. Dolayısıyla bizim burada sunduğumuz bu gerçekler her iki taraf için de söyleyebileceklerimiz şeylerdir.

   BİR SORU

   “Sen bize yukarıda farklı görüşleri aktardın. Şimdi bunlar hakkında senin kendi kanaat ve görüşün nedir?” diye soracak olursan. Hemen belirteyim ki, hemen daha işin başında doğru ve gerçek olan her ne olursa olsun bunların kötülüğü ve yanlış olduğudur veya bunlar doğrudur ve övgüye layıktır gibi tek taraflı bir yargıya varmak yanlıştır. Mutlaka bu konuda bir açıklama yapmak gerekir.

   Öncelikle şu gerçeği bilmen ve kabul etmelisin. Bir şey ya bizzat haramdır. Örneğin şarap ve leş gibi. Burada ben “bizatihi/aslında” haram ifadesini kullanırken, o şeyin haramlık sebebinin/illetinin onun zatında var olan bir nitelik/vasıf olması gerçeğidir. Bu da sarhoşluk ve ölüm vasfıdır. Biz bunun hakkında bir şey sorduğumuzda, mutlak manada bunun haram olduğunu belirtiriz. Yoksa mecbur kalındığı zaman leşin etinden yenilebileceğine, içkiden bir yudum alınabilineceğine bakılmaz. Çünkü bir insanın boğazında kalan bir lokmanın yutulabilmesi için, içkiden başkaca da bir içecek yoksa o sırada onun içilebileceğine bakılmaz içilir. Fakat genel manada söylenince haramlık ifade edilir.

   Bir de kendisinde olan bir vasıftan değil de bir başka açıdan haram olanlar vardır. Mesela müslüman bir kardeşinin muhayyer olarak yaptığı bir alışverişte, o kardeşinin ondan vazgeçmediği sürece onun alışverişini bozacak şekilde yapılması haramdır. Yine Cuma için ezan okununca alışverişin haram olması da böyledir. Aynı şekilde çamur yemek de bu manadaki bir haramdır. Çünkü bunların haram oluşu, doğurduğu zarar bakımındandır. Bu da iki kısımda ele alınır:

   a) Azı da çoğu da zararlı olan şeyler: Buna mutlak anlamda haram denir. Zehir gibi. Çünkü zehirin azı da çoğu da öldürücüdür.

   b) Çoğu alınınca zarar veren şeyler: Bu gibi şeylere genel anlamda mübah adı verilir/kullanılabilinir. Örneğin bal yemek gibi. Çünkü bal fazla yenilince özellikle sıcak iklimlerde zarar getirir. Bir de çamur yemek gibi. Çamur ve şaraba/içkiye mutlak manada haram denmesi, bala ise yine mutlak anlamda helal denmesi, zaman, zemin ve durumlara göredir. Eğer bir konu içinden neredeyse çıkılamayacak bir duruma gelmişse, bir yerde kararsızlık varsa bu gibi durumlarda en iyi olan yol, bunlara en ince detaylarına kadar inceleyip gerçekleri gözler önüne sermektir.

   Şimdi biz yeniden kelâm ilmine dönelim. Biz bu konuda deriz ki; bu ilimden hem yararlanılabilecek noktalar hem de zararlı yönleri vardır. Dolayısıyla kendisinden yararlanmak gerektiği zamanda bundan yararlanılması helaldir/uygundur, ya da mendub[61] veya vaciptir. Kısaca durum neyi gerektiriyorsa öyledir. Bir de eğer bu, zarar verecek bir yerde ve durumda ise o zaman bundan yararlanmak haramdır. Bunun zararı da şüpheleri yaygınlaştırması, yanlış ve batıl inançlara yönlendirmesi, kişileri inancını samimiyetten ve kesinlikten uzaklaştırması gibi zararları vardır. Doğrusu bu, bu bilime ilk defa adım atanlar için sözkonusudur. Şimdi böyle bir tehlikenin içine düşen bir kimsenin sonradan elde ettiği veya edeceği kanıtlarla gerçeğe yeniden dönmesi de kuşku vericidir. Ancak bu hususta kişiler farklılık gösterebilirler. İşte bu, kelâm ilminin hak olan inanç üzerinde yaptığı tahribattır, zarardır.

   Bu kelâm ilminin bir başka zararlı yönü de şudur: Bu ilim, bid’at erbabının inançlarını takviye eder, güçlendirir. Böylece bu ard niyetli insanların düşünce ve inançlarının pekişmesine neden olabilir. Böylece bu art niyetli kimseler -ki bunlara bid’atçiler diyoruz- bu batıl davalarını yayma fırsatını elde ederler, bu inançlarında ısrar ederler. Ancak bu zarar da, cedel sebebiyle oluşan taassuptan kaynaklanır. Bu sebepten ötürü sıradan bir bid’atçinin inancını ve yanlış düşüncesini en kısa süre içerisinde tatlılıkla ortadan kaldırma olanağı da sağlanabilir. Fakat eğer bid’atçinin yetiştiği ortam gerçekten kelâm ve cedel ilminin, tartışma sanatının oldukça yaygın olduğu bir toplum arasında geçmişse, taassup sahibi bir toplumda yetişmişse, böyle bir kimsenin başına önceki bilim adamları olsun sonradan yetişenler olsun gelip toplansalar ve onu iknaya çalışsalar, bu kimsenin gönlünden bid’ati söküp atmaya güç yetiremezler. Çünkü kendisiyle mücadele edenlere ve tartışanlara karşı olan heva ve hevesi, taassubu ve onlara karşı beslediği kin ve buğz, muhaliflerinin ona karşı tavrı sebebiyle öylesine bir benlik ve enaniyete kapılır ki, bu durum, o kimsenin gerçeği kabullenmesine engel oluşturur. Hatta bu derece fanatik olan bir kimseye, «Allah’ın senin gözünden perdeyi kaldırıp hakkın ve gerçeğin kendisiyle tartıştığın hasmında olduğu açık ve net bir şekilde gösterilmesini ister misin?» denilse, adam, böyle bir durumda benim hasmım sevinip mutlu olacaktır düşüncesiyle ve böyle bir endişeyle bunu kabul etmeyi uygun görmez. Doğrusu bu, gerçekten tedavisi olanak dışı olan bir hastalıktır. Bu hastalık tüm ülkeleri ve onların insanlarını sarmış bulunmaktadır. Bu, bir tür bozulmadır ki, bu alanda tartışma yapanlar bu hastalığı ve taassubu yaygınlaştırmışlardır. İşte kelâm ilminin zararları da budur.

   Kelâm ilminin faydasına gelince, sanılır ki, kelâm ilminin yararı, gerçeklerin olduğu gibi ortaya çıkmasıdır ve o gerçeklerin olduğu mahiyet üzere bilinip sergilenmesidir. Oysa ki durum hiç de sanıldığı gibi değildir. Çünkü kelâm ilminin böylesi güzel ve temiz bir duygu için bir vefa sözkonusu değildir. İşin tam tersi burada sözkonusudur. Çünkü kelâm tüm gerçekleri alt üst eder, işi açıp ortaya koymaktan ve öğretmekten öteye saptırmaktır ve darmadağın hale getirmektir. İşte böylesi bir kanıya varılması, herhangi bir muhaddisi dinlediğin veya bir boşboğaz kimseyi dinlediğinde bunları duyarsan, hemen «insanlar bilmediklerinin düşmanıdırlar» sözü aklına gelebilir. Ancak burada sen gerçekleri, kelâm ilminde gerçekten deneyimli olanlardan dinle, gerçek deneyimlilerden gerçeği öğrendikten sonra onu oku ve incele. Aynı zamanda bu ilimde bir hayli derinleştikten sonra kelâm ilminde son payeye erişen, daha sonra başka ilimlerde bir hayli derin araştırmalar yapan ve kelâm ilmiyle uyuşan farklı farklı bilimlerde derinleşenlerden dinle bakalım. Hepsi de kelâm ilmi yoluyla gerçekleri elde etmenin yollarının kesinlikle tıkalı olduğu gerçeğini belirteceklerdir, çünkü onlar bunu gerçek manada kanıtlamışlardır.

   Ömrüme/varlığıma yemin olsun ki, kelâm ilmi birtakım şeylerin açıklamasını, tanımını ve izahını yapabilir. Fakat bu, zaten açık ve net olan meselelerdendir. Çünkü bir kimse kelâm ilmini okumaksızın da zaten bunları anlayış kavrayabilecek kapasitedir. Aksine kelâmın yararı tektir, bu da, bizim daha önce avam ile ilgili açıkladığımız manada akideyi korumak meselesidir. Onu çeşitli tartışma yollarıyla bid’atçilerin bid’atlerinden korumasıdır. Cahil/sıradan bir insan zayıftır. Fasid ve fasık bir bid’atçıdan da gelse, hemen onun yaldızlı sözlerine kanabilir.

   Fasid ve fasık kimseyle fesadı noktasında tartışmak onu önleyebilir. Halka gelince, onlar bizim daha önceki sayfalarda belirttiğimiz gibi, inandıkları bu akideyle ibadetlerini sürdürmektedirler ve bundan sorumludurlar. Çünkü şeriatın geliş amacı halkın hem dinini hem de dünyalarını kurtarmaktır. Nitekim salih selef de bunun üzerinde icmada bulunmuşlar, âlimler de bu akidenin muhafaza edilerek bununla ibadet olunmasını, kullukların bu ölçüde yürütülmesini istemişlerdir. Sıradan halkın sağlıklı inançlarını korumaları, bid’at ve hurafelerden arındırmaları bu inancın korunmasına bağlıdır. Nitekim devlet yetkilileri de halkın mallarını zulümden ve her türlü gasptan sorumlu tutmuşlardır. Eğer bu akidenin zarar ve yararlarını kuşatabilecek manada herhangi bir durum meydana gelirse, tıpkı hazik[62] ve uzman bir doktor gibi gereken ilaç ve tedaviyi yerinde ve zamanında kullanmalıdır. İlacın tehlikeli olmaması için onu yerinde kullanmalıdır. Yanlış bir tedaviye gidilmemelidir. Bu ise gerek duyulduğunda ve ne oranda gerek duyuluyorsa yapılmalıdır.

   Şimdi bu konunun açıklanmasına geçebiliriz. Genel olarak halk zanaat ve sanatla uğraşır. Bu kimselerin üzerinde bulundukları akideleri/inançları nasılsa, hak olan inancı nasıl alıp öğrenmişlerse, bizim anlattığımız doğru ve sağlam akideyi ne şekilde elde etmişlerse, o şey üzerinde onlar bırakılmalıdır. Öğrenim dönemlerini geçirdikten sonra onları düzeltmenin bir manası yoktur ve bu, mümkün de olmaz. Onun için o ilk öğrendiklerinin korunması sağlanmalıdır. Bu gibi avamdan olan insanlara kelâm tartışmalarını öğretmek, onları bu gibi şeylerle meşgul etmek onlar adına zarardan başka bir şey getirmez. Hatta böyle yapmak kimi zaman onlarda kuşku uyandırabilir. Böylece de o öğrendikleri sağlıklı inançları sarsılabilir. Artık bundan böye onların ıslahına kalkışmak olanaklı olmayabilir.

   Bir de bid’at ehli sıradan halk tabakasından olanlar vardır. Bu gibilerinin de herhangi bir taassuba kaçınmaksızın tatlılıkla uyarılmaları ve hakka böyle davet olunmaları gerekir. Güzel, tatlı ve ikna edici, kişinin ruhunda etki yapabilecek şekilde ve özellikle de Kur’an ve hadisten deliller sunarken kalpte derin iz bırakabilecek bir özellikte ve güzellikte telkinde bulunulmalıdır. Kısaca yapılacak telkin öğüt verici, uyarıcı ve sakındırıcı olmalıdır. Doğrusu bu, kelâmcıların ortaya koyduğu koşullara göre yürütülecek bir tartışmalı eğitimden çok daha yararlıdır. Çünkü sıradan halk, bu gibi şeyleri bir kelâmcıdan dinlediklerinde şöyle bir kanıya sahip olabilirler. Kelâmcıların böyle bir yolu izlemeleri, halkı kendi inançlarına çekebilmelerinin bir yoludur. Bu anlayışla edindikleri bir sanattır. Eğer kelâmcı karşısındakine gereken yanıtı vermekten acze düşse bile, şöyle düşünür. Kendi düşüncesinde ve inancında olan ve kendi mezhebine bağlı bulunan kimseler, bunu önlemeye ve defetmeye kadîr olabilirler. Bununla beraber cedel/kelâm ilmiyle uğraşanlar bu anlamdaki bir kimseyle olsun ve ilk verdiğimiz örnekteki gibi kimselerle olsun bunlarla mücadele etmek haramdır. Yine aynı şekilde herhangi bir kuşkuya düşen bir kimsenin inancını güzel sözcüklerle ve öğüt yoluyla önlemek de gereklidir. Yine aynı şekilde kabul edilebilir kanıtlar ileri sürmeli ve bu kanıtlar aynı zamanda kelâmî anlamdaki tartışmalardan da uzak bulunmalıdır.

   Derinlemesine cedel ve tartışmaya girmek bir tek yerde caizdir/doğru olabilir. Örneğin sıradan bir müslüman kimse, bu tür cedel yoluyla yanlış bir inanç saplantısına sahip olmuştur. Bu kimseyi cedel dışındaki bir yol ile gerçek olan inanca yöneltmek de mümkün olamamaktadır. İşte böyle bir yoldan yanlış bir inanç saplantısına sahip olan kimseyi aynı yöntemi kullanmak surtiyle doğru olan inanca yöneltmek imkanı sağlanabilir. Hakkında böylesi bir yöntem kullanılacak olan kimse, eğer gerçekten vaaz ve benzeri öğütlerle artık yola gelme olanağı ortadan kalkmış ise, sıradan halka göre yapılabilecek nasihatlerle düzelme olanağı kalmamışsa, işte bu durumda cedel yöntemine/diyalog yoluna başvurulabilir. Çünkü bu durumdaki kimselerin bu anlamda bir diyalog yoluna başvurulmadan gerçeği kabullenmeleri ve hakka yönelmeleri oldukça zordur. Dolayısıyla bunlar için artık bu yol denenir ve uygulanacak metod da bu olabilir.

   Bir de düşün ki, bir ülke vardır. Henüz burada bid’atler fazlaca yaygınlık kazanmamıştır. Dolayısıyla farklı farklı görüş ve düşünce/mezhep sahipleri de yoktur. Bu gibi yerlerde bizim itikad/inanç ile ilgili aktardıklarımızı anlatmakla yetinilmelidir. Fazlaca delil sunmaktan kaçınılmalıdır. Bu arada bir şüphe ya da kuşkunun doğmamasına da oldukça özen gösterilmelidir. Eğer inanç açısından herhangi bir kuşku oluşursa, hemen o kuşku neyi gerektiriyorsa, o şeyle kuşku giderilmelidir.

   Şayet bid’at gerçekten o beldede yaygınlık kazanmışsa, çocuklar adına da böyle bir tuzağa düşmeleri endişesi var ise, böyle bir durumda, bizim, “er-Risaletu’l-Kudsiye” adlı kitabımızda ele aldığımız kadarını aktarmakla yetinilmelidir. Böylece bu, ortaya sürülen bid’atlerin etkisini ve bid’atçilerin mücadelelerini önleyebilsin. Eğer böyle bir durum varsa bu yapılsın. Doğrusu bu, oldukça özet bir bilgiden ibarettir. Biz bu kitabı, sırf özet bir kitap olması açısından salık verdik.

   Eğer bu kitapçığı okuyan bir kimse zeki ise ve aynı zamanda zekası sayesinde sorulan soruların cevapları bulabilecek durumda ise veya nesinde bir kuşku oluşur da bu manada bir durum sözkonusu olursa, bu, demektir ki, o sakıncalı olan durum/hastalık başgöstermiştir ve artık hastalık belirginlik kazanarak ortaya çıkmıştır. Bu durumda olan bir kimseye de, bizim, “İ’tikad’da İktisad” adlı kitabımızı sunduk. Ondan yararlansın. Bu da yaklaşık olarak elli yaprak kadardır. Bu kitapta orta yol izlenmiş, inanç temelleriyle ilgili kuralların dışına pek taşılmamıştır. Kelâm ile ilgili tartışmalı konular sözkonusu edilmemiştir.

   Eğer sunulan bu kitapçık ilgili kimseye yetiyor ve ikna ediyorsa iş tamam demektir. Eğer okuyanı iknada yeterli olamamış ise, demektir ki, hastalık bir hayli müzminleşmiş ve ilerlemiştir. Hastalık bulaşıcı duruma gelmiş ve başkalarını da belki rahatsız edecek bir noktaya varmıştır. Dolayısıyla doktor böyle bir durumda hastasıyla çok titiz ve dikkatli bir şekilde ve yumuşak davranarak ilgilenmelidir. Elinden geleni mümkün olduğunca yapmalı ve artık gerisini de Allah’ın kazasına terk etmelidir. Ta ki hak kendisi için belirinceye ve her şeyden münezzeh olan Allah’tan bir uyarı alıncaya kadar gereken yapılmalıdır. Bu, ya kişinin hakkı bulmasına sebep olabilir ya da kendisi için takdir olunan kaza ve kader durumuna göre şek ve şüphesi üzerinde durumunu sürdürecektir.

   Doğrusu bu kitabın bilgi muhtevası içerisinde/dağarcığında ve benzeri yazılan kitaplarda faydalı olan kadarıyla kelâmdan yararlanma olanağı verilmiştir.

   Fakat sözkonusu yararın dışında ele alınan hususlar ise iki kısımdır:

   Akaid/İnanç kurallarından başka kuralları konu edinen kısım: Örneğin güvenilir kaynaklara dayanmaktan, kainatta olup biten şeylerden söz etmek, idrak ve kavrama yollarıyla kazanılan şeylerden söz etmek, görülebilir manadaki bilgilere dalmak gibi… Şimdi bu görülebilir şeylerin bir zıddı var mı? Bu karşıt olan şeyler isimlendirilmiş midir? Eğer böyle bir şey varsa, bu bir tektir. Bu da tüm görülemezlerden yasaklamaktır. Ya da görülebilir olanlarını da sayılarınca menedilmeleridir ki, bu da birtakım saçmalıkları beraberinde getirmektedir. İşte bu birinci kısımdır.

   İkinci kısma gelince: Bu da söz konusu kuralların dışında yine mevcut sunulan delillerin kesinleşmesini artırma yoludur. Birçok sorular yöneltip çokça cevap alabilme yöntemidir. Bu da aynı şekilde aşırılıktır, faydasından çok zararı olan, Hak konusunda sapıklığı ve cehaleti getiren bir durumdur. Çünkü sunulan bilgilerle ikna olmayan kimseye durmadan delil sunmanın bir manası da yoktur. Nice konuşmalar ve tartışmalar var ki bıkkınlık getirir ve işi giderek çıkmaza sokar.

   Eğer bir kimse çıkıp da idraklerle ilgili hususları ve itimada/eşyayı dengede tutmakla ilgili durumları araştırmak, bunlardan söz etmekle belki zihinde birtakım yararlı etkiler bırakabilir. Çünkü dinin aracı meseleyi belleğinde tutmaktır. Bu tıpkı cihad için kılıç kullanmak gibidir, dolayısıyla bu tür tartışmalı konulara girmekte herhangi bir sakınca olmasa gerek.

   Böylesi bir iddia ile ortaya çıkmak, adeta; satranç oynamak, insan zekasını geliştirir, o halde bu da dinseldir, demeye gelir. Oysa ki bu, sadece bir zevk ve heves işidir. Ancak insan zekası bunlarla değil, diğer şeriatla ilgili ilimleri okuyup incelemek suretiyle gelişir ve kişi bu sayede bilgi edinmiş olur. Kaldı ki şeriatla ilgili ilimleri okurken, bundan dolayı herhangi bir zarar doğabileceği korkusu da olamaz. Artık bu kadarlık bir açıklamadan sonra, mesele anlaşılmış bulunmaktadır. Kelâm ilminin ölçü olarak ne kadar öğrenilirse zararlıdır ve yerilir. Ne kadarı öğrenilirse yararlıdır ve övgüye değerdir. Kim bundan faydalanabilir, kim yararlanamaz, bu da artık anlaşılmış bulunmaktadır.

   Yine diyebilirsin ki, bid’atlerin önlenmesi için gerektiğinde bu ilimden yararlanabilirsin. Şimdi ise bid’atler olduğunca ortalığı doldurmuştur. Artık bunun tehlikesi de neredeyse önü alınamaz olmuştur. Dolayısıyla bu ilme gerek duyulmaktadır. Bu durumda bu ilmin kesinlikle farz-ı kifâye durumunda olması gerekir. Çünkü bu ilim bilinmeli ve öğrenilmelidir ki, tedbir alınmış olabilsin. Bu, tıpkı malların korunması ve diğer hakların savunulması için alınan tedbirler derecesindedir. Yargı, velayet yetkisi ve benzeri hususlar gibi… Eğer ilim adamları bunun yaymaya ve eğitim-öğretimini sürdürmeye ve bununla ilgili araştırmaya önem vermez ve bununla ilgilenmezlerse bu ilim varlığını sürdüremez. Eğer bu ilim tümüyle terk olunursa kaybolup gidecektir. Bundan böyle mücerret karakter ve tabiat, bu ilim öğrenilmezse, bir şüphenin önlenmesi için yeterli olmayacaktır. Bu itibarla bunun eğitimin ve öğretiminin yapılması ve bu konuda gereken araştırmanın yapılması da farz-ı kifâye olmasını gerektirir. Oysa sahabe dönemi böyle değildir. Çünkü onların döneminde bu anlamda bir gereksinim yoktu.

   Şu gerçek gözardı olunmamalıdır. Mutlaka her bir beldede bu ilmi bilen ve bu sahayla ilgilenen bir ilim adamının bulunması gereği vardır. Evet bu kimse, bulunduğu beldede çıkan ve yaygınlaşan bid’atlere karşı koyabilmeli ve kendisi bağımsız bir şekilde sadece bid’atçilerin yaydığı kuşkuları bertaraf etmek için kendisini buna adamalıdır. Bu ise yine eğitim ve öğretim işidir. Ancak kelâm ilmini/cedel ve tartışmayı tıpkı tefsir ve fıkıh ilimlerini okutur gibi genelleştirmemek gerekir. Çünkü böylesi bir genelleme doğru değildir. Çünkü kelâm ilmi tıpkı bir ilaç gibidir, bir gıda kaynağı değildir. Oysa ki fıkıh bir gıda kaynağıdır. Gıdanın zararının herhangi bir sakıncası olmasa da, fazla ilacın zararları ve yan etkileri vardır.

   İlim adamı kelâm ve cedel ilmini aşağıdaki üç niteliği taşıyan kimselere öğretmelidir, başkalarına değil. Şimdi sırayla bu üç niteliği belirtelim:

   1) Öğrenci kendisini bilime adamış olmalı ve araştırmacı özelliğine sahip bulunmalıdır. Çünkü zanaatkar ve sanatkar bir kimseye bunun öğretilmesi, onun eğitimini gereğince bitirmemesine yöneltir. Çünkü başka bir işle de uğraşmaktadır. Aynı zamanda bu manada bir işle uğraşan birinin kuşkularının da tümüyle önlenmesi sözkonusu değildir.

   2) Öğrenci oldukça zeki olmalı, uzağı gören biri olmalı ve çok güzel bir konuşma ve hitab etme özelliğine sahip bulunmalıdır. Çünkü aklı az çalışan olan öğrenci, öğrendiklerinden gereğince yararlanamaz. Süper zeka sahibi olmayan ve karşısındakinin ne söylediğinin anında hesabını yapamayan, olaylar arasında bağlantı kuramayan kimse de ortaya sunduğu deliller açısından bir yarar sağlayamaz. Bu itibarla böyleleri adına kelâmın zararlı olacağından endişe edilir ve bundan zaten herhangi bir yarar da beklenemez.

   3) Öğrenci temiz karakterli, dürüst, dindar ve takva sahibi, yani Allah’ın emirlerine bağlı ve yasaklarından da uzak duran biri olmalıdır. Şehvetlerinin, heva ve hevesinin esiri olmamalıdır. Çünkü fasık olan bir kimse, en basit bir meseleden dolayı dini terkeder. Çünkü böyle bir durum, bu kimsenin önündeki engeli çözer, kendisiyle yanlış işler arasındaki perdeyi kaldırır da, bundan böyle şüpheleri ortadan kaldırmaya önem vermez, aksine o bunları bir fırsat ve ganimet bilir de, böylece kendisini bunlardan dolayı yükümlülüğün altından çıktığı kanısına varır. Şimdi böylesi bir öğrenciye eğitim vermek, onu düzeltmekten öteye iyice yoldan çıkarır.

   Şimdi öğrenciyle ilgili bu nitelikleri öğrendikten sonra, bundan böyle problemi çözebilirsin demektir. Kelâm açısından sunulan sözkonusu övgüye değer kanıtlar adeta Kur’an’ın kanıtları türündendir. Çünkü Kur’an-ı Kerim’in o latif ve güzel kelimeleri gönüller üzerinde öylesine etkili ve akılları öylesine ikna edicidir ki, artık çeşitli dolambaçlı yollardan deliller getirerek ve hatta insanların akıllarını karıştırarak sunulan bilgilere dalmaksızın saf ve berrak manada tertemiz bir bilgi olmuş olur. Halkın anlayamayacağı bir dilden onlarla konuşmaktan da arı bir ifade. Varsayalım ki, halk bu söylenen dolambaçlı tartışmaları anlayıp kavradı, bu defa halk üzerinde şöyle bir kanaat uyanır; bu, bir şaklabanlıktır, sanat ve hünerdir. Bunu öğrenen kimse, sırf halkın zihnini karıştırmak için böyle bir yolu seçmiştir. Eğer böyle birisi, yine kendisi gibi biriyle karşılaşır ve tartışmaya girişirlerse, karşısındaki de ona hemen muhalefet ederek karşılık verir.

   Daha önceki sayfalardan da öğrendiğin ve bizim belirttiğimiz gibi İmam Şafii (radıyallahu anh) ve hemen tüm salih selef/daha önce geçen ilim adamları bu ilme dalmayı, tartışma ve cedel ilmini öğrenmeyi yasaklamışlar ve bundan uzak durulmasını salık vermişlerdi. Çünkü bu yoldan bir zararlar doğabilir ve insanlar uçuruma yuvarlanabilir. Biz bu noktadaki uyarımızı yaptık, bunu yine hatırlatmak isteriz.

   Aynı şekilde Abdullah b. Abbas’ın Haricîlerle yaptığı tartışmayı ve Hz. Ali’den nakledilenleri, kader ve başka konulardaki münazarayı da aktarmıştık. Bunlar açık ve net olan kelâmî tartışmalardır ve gerek duyulduğunda yapılmıştır. Bu ise her zaman ve her yerde övgüye değerdir.

   Evet, durumlar ve zamanlar değişebilir, dolayısıyla çağların gereksinimine göre ya çok veya az ölçüde bu ilme ihtiyaç duyulabilir. İşin bu yönü asla unutulmamalıdır. İşte bu, akideyle ilgili hükümdür ki, halk da bu ölçüler de gereğini yapar. İşte bu yöntem, savunma ve akideyi koruma yöntemidir.

   Şüphe ve kuşkuların önlenmesi, gerçeklerin ortaya çıkması ve eşyanın mahiyetinin olduğu haliyle bilinmesi, bir de bu akidenin görünür manadaki kelimelerinin ortaya koyduğu sırların kavranabilmesine gelince, bu, mücadele ve gayretten geçer, başka yol yok. Tümüyle Allah’a yönelmek, şehevî duygularından tamamen uzak durmak, berrak bir düşünceye sahip olmaktan geçer, mücadele şaibelerinden uzak kalmaktan geçer. Bu da Allah’ın bir rahmetidir ki, tıpkı rızık ölçüsü kadar bundan yararlanabilirler. Taarruz miktarında/cedel ilmine bulaşmasında, durumuna göre ve gönül temizliği bazında olur. Bu, öylesi bir denizdir ki, neresi derin neresi sahil bilinemez.

   BİR SORU 

   Diyebilirsin ki, senin bu anlattıklarından şöyle anlam çıkmaktadır: Sözkonusu tüm ilimlerin bir zahir/dış ve ilk bakışta anlaşılabilen manaları olduğu gibi, bir de gizli, bizim hemen anlayamayacağımız manaları vardır. Bunların kimisi hemen ilk bakışta ve öğrenişte anlaşılır ve açık durumdadır, kimisi de hemen ilk ele alınışta öğrenilebilecek durumda değildir. Bu durumdakiler için birtakım gayretler gerekir, yorulmak gerekir, araştırılmayı ister, bunun üzerinde bulanık olmayan arı bir düşünce sistemiyle eğilmek lazımdır. Tüm dünya uğraşlarından uzak, sadece istenenlerin dışında, dünya meşgalesinden uzak bir halde bunları incelemek ve araştırmak gerekir. Doğrusu böylesi bir iddia neredeyse şeriata aykırı gibi gelmektedir. Çünkü şeriatın bir zahir/dış yönü, bir batın/iç dünyası, bir gizli bir de açık yönü yoktur. Çünkü şeriat açısından zahir, batın, gizli ve açık hepsi birdir.

   CEVABI 

   Bilindiği gibi sözkonusu ilimlerin açık ve gizli yönler diye kısımlara ayrılması konusunda uzağı görebilen hiç kimse tarafından inkar edilemez. Böyle bir iddia ileri sürenler gerçekten kafası çalışmayan ve ta çocuklukları dönemlerinde neyi öğrenmişlerse hep onunla kalmış, belli bir katılığı aşamamış kimseler olabilir. Çünkü böyleleri hiçbir zaman yükselme derecesine ulaşmamış kimselerdir. Bunlar ne âlimlerin makamlarına ne de velilerin derecelerine ulaşabilecek bir kabiliyette değillerdir. İşin bu yönü şeriat açısından zaten açık ve seçik olarak ortadadır. Nitekim Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   

   «Doğrusu Kur’an’ın bir zahir/ilk bakışta anlaşılabilen bir manası ve bir de batın/ancak erbabınca bilinen bir iç dünyası vardır. Kur’an ortaya koyduğu bir haddi/tarifi, sınırı ve bir de aydınlığa götüren matlaı/güneş gibi aydınlatması vardır.»[63]

   Nitekim Hz. Ali (radıyallahu anh) de demiştir ki: 

   «(Göğsüne işaret ederek) işte burada o kadar çok ilimler var ki, keşke bu ilimleri benden alıp yüklenebilecek biri bulunabilse...»

   Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) yine şöyle buyurmuştur: 

   

   «Biz peygamberler, halkla akıllarının alabileceği ölçüde konuşmakla emrolunduk.»

   Yine Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyuruyor: 

   

   «Herhangi bir kimse, karşısındaki toplumun anlayamayacağı bir dilden/konudan söz ederse bu, onlar için ancak bir fitneden başkası olamaz.»

   Yüce Allah da şöyle buyuruyor: 

   

   «İşte biz, bu temsilleri insanlar için getiriyoruz; fakat onları ancak bilenler düşünüp anlayabilirler.»[64] 

   Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) de şöyle buyuruyor: 

   

   «Doğrusu birtakım ilimler vardır ki, tıpkı gizli hazineler gibidir. Bu ilimleri ancak gerçek manada Allah’ı bilenler bilirler.»

   Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir başka hadislerinde de şöyle buyuruyorlar: 

   

   «Eğer sizler, benim bildiklerimi bilebilseydiniz, kesinlikle az güler çok ağlardınız.»[65]

   Ne yazık ki bu kapı kapalı. Eğer böyle bir sır bulunmamış olsaydı ve bunun açıklanması da yasaklanmasaydı kesinlikle bunları açıklarlardı. Bunu açıklamama nedeni zihinleri bunu kavrayamamalarından veya bir başka sebepten dolayı olabilir. Eğer böyle bir engel bulunmasaydı, neden onlara açıklamasındı ki. Hiç kuşkusuz eğer Rasûlullah bunları açıklamış, anlatmış olsalardı, onlar kendisine doğrularlardı.

   Nitekim Abdullah b. Abbas (radıyallahu anh): 

   

   «Allah, yedi kat göğü ve yerden bir o kadarını yaratandır. Ferman bunlar arasında inip durmaktadır ki, böylece Allah’ın her şeye kadir olduğunu ve her şeyi ilmiyle kuşattığını bilesiniz.»[66] âyetiyle ilgili olarak demiştir ki: «Ben bunun tefsirinin/yorumunu açıklamış olsaydım, kesinlikle beni taşa tutardınız.» Farklı bir ifade ise şöyledir: «Kesinlikle o adam kafirdir, derdiniz.»

   Ebû Hüreyre (radıyallahu anh) de şöyle demiştir: 

   «Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem)’tan iki kap dolusu ilim öğrendim/aldım. Bunlardan birisini yaydım. Fakat ötekisini ise, eğer yaymaya kalkışsaydım, şu boğaz/kafa kesinlikle koparılırdı.»

   Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyor: 

   

   «Ebû Bekir’in sizden farklılığı/üstünlüğü fazla oruç tutmasına ve namaz kılmasına bağlı değildir. Bu, onun gönlünde yerleşen bir sır sayesindedir.»

   Allah Hz. Ebû Bekir’den razı olsun. Kuşkusuz onun gönlünde sır olarak yerleşen ilim, kesinlikle dinî kurallara ait olan ve din dışı olmayan gerçeklerdir. Dolayısıyla dinî kurallar içinde yer alan bir şey, dolayısıyla görünümü itibariyle başkalarından gizli kalmış değildir. İşte işin zahir yönü o müslümanlara da görünmektedir.

   Sehl Tüsterî de der ki: 

   «Âlimlerin bilgileri üç kısma ayrılır. Birisi zahir manadaki ilimdir. Onlar bu ilmi zahirden anlayanlara aktarırlar. Biri de batın ilimdir ki, bu ilmi ehil olanların dışındaki kimselere açıklamak doğru değildir. Bir de öyle bir kısım ilim vardır ki, bu, sadece Allah ile o ilmi verdiği kimse arasındadır. Bu, ilim hiçbir kimseye açıklanamaz.»

   Ariflerden biri de şöyle der:

   «Rububiyet sırrını yaymak küfürdür.»

   Bir arif de şöyle demiştir: 

   «Rububiyetin kendisine özgü sırrı vardır. Eğer bu sır ortaya çıkmış olsaydı, nübüvvetin önemi kalmazdı/Peygamberlik batıl olurdu. Nübüvvetin/peygamberliğin de bir sırrı vardır. Eğer bir sır ortaya çıkmış olsa idi o takdirde ilim geçersiz olurdu, ilmin bir anlamı kalmazdı. Allah’ı bilip tanıyan âlimlerin de bir sırrı vardır. Eğer bu âlimler, bunu açıklamış olsalardı tüm hükümler geçersiz/batıl olurdu.»

   Yukarıdaki ifadeleri söyleyen kimse, şayet bu sözleriyle zayıf iradeli kimseler hakkında peygamberliğin geçersizliğini demek istememişse, çünkü zayıf karakterli olanların anlayışları da kıt olur düşüncesinden hareket etmemişse, bu ifade yanlıştır, doğru ve hak bir ifade değildir. Aksine doğru ifade şudur: Peygamberlikle ilgili sır ile peygamberlik arasında asla bir çelişki yoktur. Kâmil insan odur ki, marifet nûru, onun takva nûrunu söndürmez. Varsın tepe noktası da nübüvvettir, peygamberliktir.

   BİR SORU

   Diyebilirsin ki, delil olarak sunduğun bu âyetler ve hadislerle ilgili olarak birtakım farklı yorumlar bulunmaktadır. O halde bana zahir ve bâtının farklılık keyfiyetlerini, bu noktadaki ayrılıklarını bize açıklamalısın. Çünkü eğer bâtın gerçekten zahirle çelişiyor ve çatışıyorsa, bu açıkça şeriatı geçersiz kılmaktır. Ki bu ifadede, hakikat ayrı şeydir, şeriat ayrı şeydir, hakikat ile şeriat aynı değildir, diyenlerin sözünden ibaret olmuş oluyor. Bu ise küfürdür. Çünkü şeriat, zahirden ibarettir, hakikat ise bâtından ibarettir. Eğer bunlar çelişmiyorsa ve biri diğerine aykırı değilse, o bâtın zahirdir ve zahir de batındır, aralarında bir fark yoktur, şeriat hakikattir, hakikat şeriattır demektir. Böyle olunca da bunları kısımlara ayırmanın bir manası da kalmaz. Şeriatın da açıklanması sözkonusu olan bir sırrı olmaz. Böylece gizlisi de açık olanı da bir tek şey olur.

   CEVABI

   Bilmelisin ki, bu soru oldukça büyük bir tehlikeyi harekete geçirmektedir. Bu, kişiyi keşif yoluyla kazanılan gerçekleri ve bilgileri irdelemeye götürmektedir. O ilmin yollarını budamaktadır. Aynı zamanda muamelat ile ilgili ilimlerinin de gayesini aşmaktadır. Oysa bu kitapların da amacı bu olmaktadır. Bizim daha önce ele alıp anlattıklarımız kalbi ilgilendiren amellerdendir. Biz, kalbi ilgilendiren bu inançla ilgili ilimleri telkinle, bunları kabul ve tasdikle yükümlüyüz. Tasdikimiz tam anlamıyla kalbi bir bağlılık olmalıdır. Yoksa, bize bunların hakikatleri açıklansın, ortaya çıksın ve buna ulaşılsın diye, yapılmamaktadır. Çünkü bu konuda halkın tümü bunları bilmekle yükümlü tutulmamışlardır. Kaldı ki ele alınan konular, eğer ameller içerisinde kabul edilmeselerdi, biz onları zaten bu kitapta ele almazdık. Eğer anlatılanlar, kalple ilgili zahiri ameller olmasaydı ve kalbi ilgilendiren batın amellerden olsaydı, biz onları kitabımızın ilk bölümünde ele almazdık. Aslında gerçek manadaki keşif, kalp sırrının bir vasfıdır ve kalbin batının da bir niteliğidir. Ancak burada madem ki durum, zahir ile batın birbiriyle çelişkilidir diye, aklın karışmasına neden olmaktadır. Bu takdirde mutlaka bu işi çözmek ve gereken yanıtı vermek için bir özet bilgi sunmamız gerekecektir.

   Kim hakikat şeriata aykırıdır veya batın zahire aykırı düşmektedir derse, böyle bir kimse mü’min olmaktan öteye kafirliğe çok daha yaklaşmıştır demektir. Aksine öyle sırlar var ki, bu, ancak o işin erbabı olanlara aittir. Çünkü bunları ancak onlar kavrayıp anlayabilirler. Bunlarla amel etmek noktasında çoğunluk onlara katılmakla ve onlarla ortak olmakla yükümlü değildir. Aynı zamanda şu mukarreb adı verilen özel kimseler de zaten bu sırları ifşa etmekten ve yaymaktan menedilmişlerdir. Bunlar beş kısma ayrılırlar:

   BİRİNCİ KISIM: 

   Ele alınan şeyin kendisi bizzat hassas bir konu olmalı ve herkesi ilgilendiren bir şey olmamalıdır. Başkaları o meseleyi kavramakta oldukça zorlanmalıdırlar. Dolayısıyla bu anlamdaki bir bilgi sadece havas dediğimiz özel eğitimli/ihtisaslı uzman kişilerin işidir. Bunların da görevi; bu bilgileri ehil olmayanlara vermemeleridir. Çünkü böyle bir durum onlar aleyhine bir fitneye neden olur, çünkü karşısındakiler onu kavramaktan acizdirler. Örneğin rûhun sırrının gizli tutulması gibi. Çünkü, Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) bunun sırrını açıklamaktan menedilmiştir.[67]

   İşte bu türden olan bilgiler, bu birinci kısım içerisinde ele alınır. Çünkü rûhun mahiyetini, ruhun gerçekte ne olduğu ve nasıl bir şey olduğu bilinemiyor ve akıllar da bunu idrakten acizdirler. İnsanlardaki vehim ve hâyâl unsuru da ruhun künhünü[68] idrakten uzaktır.

   Ancak burada şöyle düşünmüş olmayasın. Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) da bu durumda ruhun mahiyetini ve künhünü bilemezdi gibi düşünemezsin. Çünkü bunun mahiyeti Rasûlullah’a açılmış/gösterilmiştir. Çünkü ruhu tanımayan kimse, sanki kendisini tanımıyor demektir. Kendisini bilmeyen kişi de nasıl olur da her şeyden münezzeh olan Rabbini tanıyabilir? Ayrıca bu rûh konusunun kimi veliler ve âlimlerce de bilindiği, keşf yoluyla buna vakıf oldukları bir gerçektir. Bu nokta göz ardı edilmemelidir. Gerçi bu veliler ve âlimler her ne kadar peygamber değillerse de bunu öğrenebilmişlerdir. Çünkü bunlar şeriatın öngördüğü adab ile kendilerini yetiştirmişlerdir. Bu itibarla onlar, şeriatın hakkında susup bilgi sunmadığı hususlarda onlar da susmayı yeğlemişlerdir. Özellikle de Yüce Allah’ın sıfatları hakkında. Çünkü bunlar da gizli olan şeylerdendir. Hemen hemen genel manada halk onları idrakten uzaktır. Bu itibarla Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) de bunları açıklama yönüne gitmemiştir. Ancak hemen ilk anda zihinlerde zahiri manada bilebilecek olanları anlatmıştır. Örneğin ilim, kudret ve benzeri sıfatlar gibi. Halk, Yüce Allah’ın bu sıfatlarını öğrenirlerken, yine onları kendi bilgileri ve bilgi güçleri oranında öğrenebilmişlerdir. Çünkü insanlarda da öyle nitelikler vardır ki, ona şu dalda âlim ve kudret sahibidir, denilebilmektedir. Halkı bu gibi bilgileri birtakım kıyaslamalarla anlayabilmektedirler. Eğer insanlara, onlarda bulunabilen vasıfları taşımayan ve kıyaslama olanağı da bulunamayan bir şey anlatılma yönüne gidilecek olunursa veya olunsaydı, halk onu anlayamayacaktı.

   Örneğin; henüz ergenlik çağına gelmemiş bir küçük çocuğa veya iktidarsız birine cinsel ilişkinin verdiği hazdan ve lezzetten söz edilse, onlar bunun ne demek olduğunu bir türlü kavrayamazlar. Ancak bunlara, onların lezzet ve hazzını tadabildikleri bir şeyle karşılaştırma yapılarak gösterilmiş olsa, o zaman meseleyi kavrama olanağı doğar. Yine de gerçek manada anlayamaz. Özetle diyebiliriz ki, insan yalnızca kendi nefsini idrak eder ve buna bağlı olarak da nefsinin niteliklerini kavrar. Özellikle taşıdığı sıradaki durumda nasıl ise o hali kavrar. Ya da daha önceden edindiği bir bilgi varsa buna bağlı olarak meseleyi idrak edebilir. Daha sonra da bunları kıyaslama yoluya yani birbirleriyle karşılaştırarak kavrama gücünü elde etmiş olur. Daha sonraları da karşılaştırdığı bu şeylerin arasında şeref ve kemâl noktasında ne türden bir fark vardır ya da yoktur, bunları bu manada doğrular.

   Beşer olarak insan, Allah’ın vasıflarını/sıfatlarını ancak kendisinde var olanlarla kıyaslamak suretiyle öğrenebilir. Örneğin Yüce Allah’ın kendi zatı için sabit olarak gösterdiği fiil, ilim, kudret ve benzeri sıfatlar çerçevesinde kul da bunları kendisindeki bu niteliklere kıyaslamak suretiyle öğrenebilir. Yani bunlardan hangileri daha şerefli/saygın ve hangileri daha kâmildir, bu gerçekleri kavrar ve doğrular. Kul ya da beşer bu gerçekleri kavramakla bundan böyle kendisinde var olan sıfatlara yönelir. Yoksa Yüce Allah’ın Celal sıfatlarını ilgilendiren ve sadece Rabbimize özgü bulunan şeylere bundan böyle yönelmez. Nitekim Peygamberimiz Hz. Muhammed (sallallahu aleyhi vesellem) hadislerinde şöyle buyurmaktadır:

   

   “Rabbim! Sen kendi zatını senada bulunduğun/övdüğün gibi ben seni sena edemem/bundan acizim.”[69]

   Bu hadisleriyle Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) bir gerçeği dile getirmek istiyor. Mesela, “Ben idrak ettiğim gerçeği anlatabilmekten acizim” anlamında değildir. Aksine burada Yüce Allah’ın Celal ve azametinin künhüne ulaşılamayacağı gerçeğini itirafta bulunmaktır. Nitekim sırf bu açıdan birtakım kimseler şöyle söylemişlerdir: “Aziz ve Celil olan Allah’tan başkası hakikat/gerçek anlamında Rasûlullah’ı tanımadı/bilemedi.” Ebû Bekir Sıddık (radıyallahu anh) de şöyle söylemiştir: “Yarattığı insanlara, kendisini tanıtma/bildirme yolunu bırakmamış olan Allah’a hamd olsun. Çünkü Allah, bunun için tek bir yol bırakmıştır ki bu da, hiçbir kimsenin O’nu gerçek manasında tanıyamayacağı gerçeğini itiraftır.”

   Artık sözü fazla uzatmaksızın burada noktalayalım. Asıl konuya dönelim. Asıl konu, bilindiği gibi beş kısımdan birincisinin zihinlerin gerçek anlamda bazı şeylerin künhüne asla vakıf olamayacakları gerçeği idi ki, bunlardan birisi de rûh konusu idi, Yüce Allah’ın birtakım sıfatlarıydı. Nitekim belki de Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) şu hadisle de bu gerçeğe işaret buyurmak istemişlerdir:

   Rasûlullah şöyle buyuruyor: 

   


   “Gerçekten Allah’ın nûrdan yetmiş perdesi bulunmaktadır. Eğer nûrdan bu perdeleri açmış olsa, böylece Yüce Allah’ın yüzünün parıltıları nereye ve kime ulaşırsa hemen hepsini kesinlikle yakardı.”

   İKİNCİ KISIM: 

   Peygamberlerin ve sıddiklerin anlatmaktan yasaklandıkları, kendilerinde gizli kalmaları istenen sırlardır ki, bu gizli sırlar aslında peygamberler ve sıddikler tarafından bilinip anlaşılmaktadır. Bunların akılca idrakinde peygamberler ve sıddikler açısından herhangi bir sıkıntıları da yoktur. Fakat bu sırların açıklanması durumunda, birçok dinleyenler açısından meseleyi kavrayamayacaklarından zarar getiricidir. Yoksa bu şeyler peygamberlere ve sıddiklere zarar verici değillerdir. Nitekim ilim ehlinin ifşa etmelerinden ve açıklamalarından yasaklı oldukları kader ilmiyle ilgili sır işte bu ikinci kısma girmektedir. Kuşkusuz kaderle ilgili kimi gerçeklerin anlatılması kimi insanlar açısından zarar getirebilir. Tıpkı güneşin yarasaya zarar vermesi veya yarasanın güneşten rahatsız olması gibi. Bir gül kokusunun pislikleri seven böcekleri rahatsız etmesi gibi. Bütün bunlar hiç yadsınabilir mi?

   Ayrıca bizim küfür, zina, masiyetler/Allah’a karşı isyan ve şer/kötülük gibi her şey Allah’ın kazası, iradesi ve dilemeleriyle olmaktadır. Bu, haddi zatında haktır ve gerçektir. Ancak bunların inceliklerinden ve sırlarından söz etmek kimi insanları huzursuz edebilir. Çünkü böyle bir sırrın açıklanması, uzağı göremeyen ve bunu idrakten gerçekten aciz olan kimselerde birtakım vehimler uyandırabilir. Örneğin bu gibi bir durum, kişinin sefihliğe düşmesine delalet ediyor, böyle bir yol gösteriyor vehmine kapılmasına neden olur. Ya da böyle bir şey, çirkin/kabih olan bir şeye hikmetle bakmaya veya zulüm gibi olan şeye rıza göstermek gibi bir durumla bir çelişki doğurabilir.

   Nitekim İbn er-Ravendî ve onun yandaşlarından birtakım rezil kimseler bu yoldan hareketle dinsizliğe sapmışlardır, inkarcılığa girmişlerdir. Kaldı ki kaderle ilgili sır da böyledir. Eğer kaderle ilgili sır açıklanmış ve ifşa edilmiş olsa halktan birçok kimselerde bir vehim ve kuşkuya neden olabilir. Zira acizlik karşısında böyle bir rahatsızlık ortaya çıkar. Çünkü bunların anlayış ve idrakleri böylesi bir vehim ve kuşkuyu önlemekten, bertaraf etmekten uzaktır.

   Şayet biri çıkar da derse ki, aslında kıyametin kopması bin yıl veya bin yıldan çok daha sonra veya çok daha az bir zaman dilimi içinde olacaktır. Bu, herkes tarafından kavranır ve bilinirdi. Fakat böyle bir açıklama ve ip ucu sırf kulların maslahatı/yararı için ve bir de doğurabileceği zararı önlemek için yapılmamıştır. Olabilir ki, kişi kıyametin kopmasına daha uzun bir süre var diyerek, daha çok heva ve heveslerinin ardından yürüyebilirdi. Çünkü insan nefsi, eğer cezanın çok daha ileriki bir safhada olabileceğine kani olursa, daha çok günah işler. Belki de Yüce Allah’ın bilgisi dahilinde olduğu gibi belki de kıyamet günü yakındır. Eğer bu yakınlık insanlara aktarılmış olsa idi, o zaman da insanlardaki korku çok daha fazla olurdu. Bu yüzden insanlar dünyaya ilişkin görevlerini yapmaktan kaçarlardı. Bu dünyalarının harab olmasına neden olabilirdi. Eğer bu mana gerektiği şekilde yönlendirilmiş olur ve doğru olarak aktarılırsa, bu, işte bu ikinci kısım için örnek oluşturabilir.

   ÜÇÜNCÜ KISIM: 

   Eğer sözkonusu şey/sır ve gizli olan şey, açık olarak ve net bir şekilde açıklanmış olsa kesinlikle anlaşılmış olacak ve bundan dolayı da herhangi bir zarar da olmayacaktır. Ancak dinleyenlerin gönlünde yerleşsin ve unutulmasın diye bu gibi şeyler istiare ve işaret yoluyla bir kinaye gibi aktarılır. Ayrıca böyle kinaye yoluyla anlatmanın bir yararı da vardır. Bu yararı konuyu kinaye yoluyla öğrenen kimse, öğrendiği bu olayı gönlünde büyütür ve hiçbir zaman neredeyse unutamaz olur. Örneğin bir kimse şöyle demiş olsa, “Falanca kimseyi, domuzların boyunlarına inci takarken gördüm.” Adamın kullandığı bu ifadesiyle, bir ilim adamının, ehil olmayan kimselere ilim ve bilgi öğrettiğini, kinaye yoluyla anlatmak istemiş olsa, ki yaptığı şey odur. Ancak bunu dinleyen kimsenin aklına ilk gelecek şey, gerçekten sözkonusu adamın, domuzların boynuna inci taktığı gelir. Ancak işe araştıran ve gerçekçi bir göz ve dikkatle bakan kimse, bilir ki, adı geçen adamın elinde hiç inci olmamıştır ve bahsedilen yerde de domuzlar bulunmaz. Hemen o kişi, bu sözden kasdolunan anlamın ne demek olduğunu kavrar. Bu gibi anlayış ve kavrayış bakımlarından insanlar farklı farklı idrak kapasitelerine sahiptirler. Nitekim şair bu hususta şöyle söyler:

   Biri terzi diğeri dokumacı iki kişi

   İkisi de Azel adlı sütun üzerinde hep karşı karşıya

   Birisi hep gidenin hırkasını diker dururken

   Diğeri de hep gelenin elbisesini diker durur.

   Bu şiirde semavî/gökle ilgili bir nedenden söz edilmektedir. İki sanatkarın biri gelen ve diğeri de giden iki kimse ile ilgili bir durum. Bu tür bir ifade ya da konuşma, anlatılan bir olayı ya bizzat aynı mana ile veya benzeri bir örnekle anlamaktır. Nitekim bunun örneğini Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın şu hadislerinde de görebilmekteyiz:

   

   “Tıpkı derinin ateş üzerinde süzülüp dürülmesi gibi, mescid/camide atılan sümük ve balgamdan öylesine dürülüp büzülür.”[70]

   Nitekim herkes bilir ki, mescid ve cami gibi yerlere, tükürük, sümük ve balgam atılamaz. Burada anlatılmak istenen şudur. Mescid ya da camilerin özü, oraların saygı gösterilmesi gereken yerler olduğudur. Camiye tükürmek, sümkürmek ve oralara balgam atmak ise o kutsal yerleri aşağılamaktır. Çünkü nasıl ki deri ateşle bir zıtlık oluşturuyorsa, camilerde de bu manadaki şeyler, camilerin ruhuna ters düşmektedir.

   Nitekim bir başka hadislerinde Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyorlar:

   


   “İmamdan önce başını (rüku ve secdelerden) kaldıran bir kimse, Allah’ın o kimsenin başını eşek başına çevirmesinden korkmaz mı?”[71]

   Bu durum, yani insanların başının eşek başına çevirilmesi olayı hiçbir zaman tahakkuk etmemiştir ve etmeyecektir de. Ancak bu, şekil açısından değildir. Bu, işin mana yönü itibariyledir. Yoksa hiçbir zaman şekil ve suret açısından gerçek manasıyla başın eşek başına dönüşmesi demek değildir. Bu da işin özelliği ve hassasiyeti açısından böyledir. Bu da böyle kimselerin aptal, ahmak ve bunak olduklarını dile getirmektedir. Yani bir kimse, rüku ve secdelerden imamdan önce başını kaldırırsa, bu kimsenin ahmaklık, bunaklık ve aptallık bakımından başı eşek başına döner demektir. Zaten hadiste anlatılan gerçek de budur. Yoksa burada bizzat mananın kalıbını oluşturan gerçek şekil denmek istenmemiştir. Çünkü ahmaklığın durumu, burada o kimsenin hem imama uyması ve hem de imamdan önce hareket ederek, bazı davranışları ondan önce yapmasıdır. Zira bu iki durum birbiriyle çelişkilidir.

   Ancak bu sırrın zahirin/bilinen aksine öğrenilebilmesi ya akıl yoluyla olabilir veya şeriat yoluyla anlaşılabilir. Şimdi bu ikisini açıklayalım:

   Akıl yoluyla bilinene örnek: Bunun zahiri/görünürdeki manasına yorumlanması asla olanaklı değildir/mümkün olmaz. Örneğin Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyuruyorlar:

   

   “Mü’minin kalbi, Rahman olan Allah’ın parmaklarından iki parmak arasındadır.”[72]

   Eğer biz mü’minin kalbini inceden inceye gözden geçirip incelemiş olsak, hiç bir zaman orada bir tek parmağa da rastlayamayız. Bu, bu ifadenin bir kinaye olduğu gerçeğini ortaya koyar. Yani Yüce Allah’ın kudretinden bir kinayedir bu ifade. Çünkü burada Yüce Allah’ın parmaklarının hakiki sırrı ve gizli olan özü/ruhu Yüce Allah’ın kudretidir. Burada Allah’ın kudreti parmak olarak ifade edilmiştir. Çünkü burada böylesi bir ifadenin kullanılmış bulunması, Yüce Allah’ın gücünü ve kudretini en iyi olarak anlatan ifade olmasındandır. Nitekim yine kudret olayını gösteren bir başka ifade de Rabbimizin aşağıda mealini sunacağımız âyettir. Bu da tıpkı yukarıdaki hadis kabilindendir. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Biz, bir şeyin olmasını istediğimiz zaman, ona (söyleyecek) sözümüz sadece “Ol” dememizdir. O da hemen oluverir.”[73]

   Şimdi bu âyetin görünür/zahirî manasına bakarsak, bu, olacak gibi değildir. Çünkü Yüce Rabbimizin “Ol” emri, eğer henüz bir şey ortada değilken, ona “Ol” diye seslenmekse olamaz. Çünkü henüz ortada olmayan bir şeye seslenmekle o olmayan şey zaten yok ki anlasın. Ta ki o var olmayan şey ortaya çıkmalıdır ki, ona seslenmek olanağı doğsun. Eğer bu, “Ol” hitabı, o şeyin var olmasından sonra olmuşsa, burada da artık olan bir şeye, “Ol” hitabı, o şeyin var olmasından sonra olmuşsa, burada da artık olan bir şeye, “Ol” demenin anlamsızlığı ortaya çıkar, böyle bir ifadeye artık gerek kalmaz. Ancak böyle bir kinaye ile, işin gönüllerde kesin olarak yer etmesi isteniyorsa, amaç Allah’ın kudretini göstermekse, işte böyle bir durumda bu anlamda bir kinaye ile bu tür ifade olabilmektedir. Asıl manadan kinayeye geçilmiş olmaktadır.

   Şeriat yoluyla bilinen şeye gelince, bir şeyin zahir/görünürde icrasının olabilirliğidir. Fakat buna rağmen ifade olunan kelime ile asıl zahir/görünür mana kastdedilmeyip, bundan bir mananın kasdolunmasıdır. Nitekim Yüce Allah’ın aşağıda vereceğimiz âyetin tefsirinde/yorumundaki durum buna bir örnektir. 

   

   “O, gökten su/yağmur indirdi ve vadiler kendi hacimlerince sel olup aktı.”[74]

   Bu âyette geçen “Su” ifadesi, “Kur’an” demektir. “Vadiler” ifadesiyle de gönüller/kalpler kasdolunmuştur. Kimi gönüller var ki çok şeyler yüklenir ve taşır ve kimi gönüller de var ki az şeyler yüklenir, kimisi de bir şey taşımaz.

   Köpük adeta küfür ve münafıklık gibidir. Köpük her ne kadar su yüzüne çıkıp gözükse de, orada karar kılıp yerleşemez, bir ağırlığı ve varlığı olamaz. Oysa ki insan için yararlı olan şey ise kalıcıdır. Ki bu, hidayettir.

   İşte şu üçüncü kısımda ele aldığımız şeyler konusunda kimileri oldukça derinlere kapıldılar, hali hazırı ilgilendirecek meselelerle değil de, ileride olabilecek ahiretle ilgili konularda, örneğin mizan ve sırat ile bunlara benzer şeyler konusunda kafalarını yordular. Oysa ki bu gibi konularda kafa yormak bid’attir. Çünkü anlatılanlar rivâyet yoluyla aktarılagelmemiştir. Ancak anlatıldığı gibi zahiri manalarıyla da değerlendirmek olanak dışı da değildir. Madem ki bunlar olanaklıdır, bu durumda zahirî/anlatıldığı manalarıyla olduğu gibi belirtmek vaciptir.

   DÖRDÜNCÜ KISIM:

   İnsan aktarılan şeyi önce toplu manada hepsini birden algılar ve daha sonra konu üzerinde araştırma ve incelemeler yaparak, bunu kendisi için zevk edinmek suretiyle detaylarına inebilir. Bundan böyle kişi, artık o araştırma ile yatar ve onunla kalkar durur. Kimi zaman iki ilim dalı birbirlerinden farklılık gösterebilir. Bunlardan birisi kabuk/yüzeysel manada olabilir. Biri de kabuğun içindeki öz olabilir. Bunlardan ilkine zahir gözü ile bakabilir yani zahir/görünürdeki gibidir. İkincisine de batın gözüyle bakarız. Bu adeta şuna benzer. Adamın biri, bir başka adamı önce karanlık bir yerde veya uzaktan görmüştür. Böylece bu kimse hakkında az da olsa bir bilgi sahibi olabilmiştir. Daha sonra aynı kişiyi bu defa yakından görmüş veya karanlık geçtikten sonra aydınlıkta görmüştür. Böylece bu ikinci görüşte, birinci görüşte elde edemediği ve göremediği farklı detayları daha açık ve net olarak görüp öğrenmiştir. Şimdi buradan hareketle biz, bu son gördüğümüz ilk gördüğümüzün zıddıdır diyemeyiz. Sadece göremediğimiz ve tanıyamadığımız özelliklerini gündüz gözüyle daha detaylı olarak öğrenebildiğimiz ilk kişidir. İşte ilim/bilim, iman ve tasdik de böyledir. Örneğin insan kimi zaman aşk, hastalık ve ölüm gibi şeyler henüz meydana gelmeden/yaşamaksızın bunlara inanır ve bunu doğrular. Fakat insan bizzat bunları yaşayınca, âşık olunca, hastalanınca, ölüm olayını görünce artık bu, daha önce görmediği haldeki inancına göre, çok daha kesin bir inanç ve tasdik meydana getirir.

   Kaldı ki insan için şehvet, aşk ve diğer kimi konular bakımından üç ayrı durum sözkonusudur. Aynı zamanda üç ayrı idrak/algılama da burada bahis konusudur. Şöyle ki:

   1- Bir şeyin varlığını, henüz o şey kendisinde var olmadan doğrulayıp kabullenebilmesi,

   2- Bizzat olayı yaşadıktan sonra meseleyi kabullenmesi,

   3- Olayı yaşadıktan ve olayın geçmesinden sonra meseleye inanması.

   Örneğin açlığını giderdikten sonra açlık hakkında duyacağın his ve duygu ile, açlık henüz devam ederken yaşadığın duygu ve his hiç birbirinin aynı olamaz. Nitekim dinî ilimler de böyledir. Bunların kimisi insan için adeta ayrılamaz bir zevk olur, böylece onu sona erdirinceye, kemâle eriştirinceye dek gayret gösterir. İşte bu, bir önceki duruma oranla adeta bâtın gibidir. Bu, adeta hasta bir kimsenin sağlık hakkındaki değerlendirmesiyle, sağlıklı olan bir kimsenin sağlık hakkındaki değerlendirmesi bir değildir. Her ikisi de bilgi olmakla birlikte birbirinden farklıdır. Biri meseleyi yaşayarak anlatabilmektedir. Diğeri ise tabir caizse ezbere konuşmaktadır.

   İşte ele aldığımız bu dördüncü kısımla ilgili olarak insanlar görüş açısından farklı farklıdırlar. Bunların hiçbirisinde zahiri ile çelişki oluşturan bir batın yoktur. Burada zahir ve bâtın arasında bir çelişkiden söz edilemez. Aksine bunlar birbirini tamamlıyor ve ikmal ediyor. Tıpkı kabuğun özü veya özün kabuğu tamamlaması gibi. Neticede diyeceklerimiz bundan ibarettir. Vesselâm.

   BEŞİNCİ KISIM: 

   Kal[75] ile hali anlatmaktır. Yani yaşanmadığı veya kendisi öyle bir şeyi yaşamadığı halde, o yaşamadığı hali söz ile ifade etmesi ve aktarmasıdır. Anlayışı kıt olan kimse, zahirle yetinir. Sadece onu sözden ibaret sayar ve öyle inanır. Gerçekleri bilen kimse ise, onlardaki sırrı kavrar. Bu, adeta şu kimsenin söylediğine benzer. Örneğin, duvar, kazığa sesleniyor ve diyor ki; ‘Neden beni yaralayıp duruyorsun?’ Kazık da: ‘Bunu bana değil, beni bırakmayan ve durmaksızın arkamdan bana vuran taşa sor.” gibi bir ifade olmaktadır. İşte bu, yaşanılan bir olaydan, yaşamayan kimsenin sözle meseleyi aktarması gibidir. Nitekim Yüce Allah’ın şu âyeti de bu kabildendir. Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   


   “Sonra duman halinde olan göğe yöneldi, ona ve yerküreye: İsteyerek veya istemeyerek, gelin! dedi. İkisi de: “İsteyerek geldik” dediler.”[76]

   Aptal bir kimseye, anlayıştan yoksun birine bunu anlatabilmek için, yer ile göğe can ve akıl vermek veya bu iki niteliği takdir etmek gerekir. Bir de hitap için bir anlayış gerek. Ayrıca bir de hitap şarttır tabii. Bu ise sestir ve sesi oluşturan harflerdir. Ki bunu yer ile göğe duyurabilsin ve bu iki varlık da o kimseye, kısır görüşlü insana anlatılabilsinler, cevap verebilsinler. Bu cevap vermeleri de yeni harf ve sesten oluşmuş olsun. Aynı zamanda gök ve yer gelip, “Biz isteyerek geldik” demiş olsunlar.

   Ancak gerçekten uzağı görebilen ve zeki olan kimse, bunun hal dili/bir yaşama olayı olduğu gerçeğidir. Bu iki varlıktan, yer ve gökten bir haber verme gerçeğidir. Çünkü her ikisi de zorunlu olarak buna uymak durumundalar ve zaten uymaya da zorunlu kılınmışlardır. Nitekim Yüce Allah’ın şu âyeti/kavli de bu anlamdadır. Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   

   “O’nu övgü/hamd ile tesbih etmeyen hiçbir şey yoktur, ama siz onların tesbihlerini anlamazsınız.”[77]

   Kısır görüşlü kimse yine meseleyi kavrayamaz. Onun için cansız varlıklara can vermek ve akıl vermek, onları sesli bir şekilde harflerle konuşturmak gerekir. O meseleyi böyle kavrar. Yani bu cansız varlıklar da kalkıp, ona göre tıpkı bizim söylediğimiz gibi, “Sübhanellah” diye tesbihini getirmesi gerekir ki, böylece tesbih çektiği gerçekleşmiş olsun. Oysa ki uzağı görebilen ve derin görüş sahibi olan bir kimse, bu ifadeyle, bu varlıkların bizim bildiğimiz anlamda dil ile tesbih etmeleri değil, varlıklarıyla tesbih etmiş olmalarıdır. Onlar bu gerçeği böyle anlayıp kavrarlar. Yani Allah’ın varlığını göstermekle, zatının mukaddesliğini belirtmekle ve bir de O’nun birliğine işaret etmekle tesbih ediyor olduklarını bilirler ve kavrarlar. Nitekim şöyle denmiştir:

   Allah’ın varlığını gösteren her şey bir âyettir.

   Bu da O’nun birliğinin delili olmasından ibarettir.

   Yine şöyle demiştir: Doğrusu bu, oldukça sapasağlam ve muhkem[78] olan sanat, sanatkarının/ustasının maheretine ve her şeyi düzen içerisinde var ettiğine ve en mükemmel bir ilme sahip bulunduğuna delildir. Ancak biz bunu burada söylerken, sözkonusu varlıklar, sözlü bir ifadeyle, “Biz de tanıklık ediyoruz” türünden sözcüklerle durumu gündeme getiriyor değiller. Ancak bizzat varlıkları ve durumları/halleriyle adeta böyle diyor gibiler.

   Aynı şekilde şöyle de söyleyebiliriz. Var olan herhangi bir şey mutlaka zatı ve varlığı itibariyle, kendisini yaratan bir yaratıcıya, onun varlığını sürdüren, devam ettiren, niteliklerini/vasıflarını idame ettiren, değişik durumlara sokan bir yaratıcının varlığına gerek duyar. Dolayısıyla o varlık bu gereksinimiyle de kesinlikle yaratıcısının mukaddes bir varlık olduğuna şahitlik etme ihtiyacında olduğunu da bilir. O’na şahitliğin önemini zaten uzak görüşlü olanlar, sadece görünür/zahiri şeylere bakıp kalanlar değil, uzağı görenler bu şahitliği/tanıklığı idrak ederler. Bunun içindir ki Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Ama siz onların tesbihlerini anlamazsınız.”[79]

   Kısır görüşlüler ise, zaten temelden ve ta işin başından hiçbir şeyi anlamazlar. Fakat mukarrebler/Allah’ın sevgili kulları, ilimde belli bir payeye ermiş olanlar ise ancak O’nun künhünü ve kemâlini anlamazlar. Çünkü her varlığın kendilerine göre farklı farklı şahitlikleri vardır ki, onlar bu şahitliklerine göre her şeyden münezzeh ve beri olan Allah’ı tasdik ederler ve tesbihte bulunurlar. Bütün bu gerçekler de herkesin aklî kapasitesine ve uzağı görme durumuna bağlı olarak değişkendir. Şimdi muamelat ile ilgili ilimlerin anlatıldığı bir yerde bunları tek tek alıp, bunlarla ilgili şahitlik/tanıklıkların niteliklerini anlatmak yeri değildir. Aynı zamanda bu muamele ilmiyle ilgili konuları gereğince anlamada zahir/hep olayları gördükleri durumlara göre değerlendirenlerle basiret sahibi denilen uzağı görebilenlerin bilgileri eşit düzeyde değildir. Onların da bilgileri farklılık gösterir. Artık bununla, bu beşinci kısımla batın nedir ve zahir nedir gibi durumların birbirinden ayırdedilmesi olanağı kazanılmış olacaktır.

   Farklı makamlarda bulunan kimseler bu noktada kimi aşırılığa gitmekte ve kimi de orta yolu izlemektedir. Nitekim aşırı giden nice kimseler var ki, bunlar zahirleri ortadan kaldırmada öylesine ileriye işi vardırmışlardır ki, tüm zahirleri, bürhanları veya daha fazlasını değiştirmek için işi oldukça son haddine kadar aşırılığa götürmüşlerdir. Nitekim aşağıda meallerini sunacağımız âyetleri de olduğunun dışında farklı manalarda yorumlayarak olmayacak yorumlar içinde bocalayıp durmuşlardır. Şimdi bu âyetlerin meallerini sunalım. Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   

   “O gün onların ağızlarını mühürleriz ve yaptıklarını bize, elleri anlatır, ayakları da şahitlik eder.”[80]

   Bir başka âyet: 

   


   “Derilerine: “Niçin aleyhimize şahitlik ettiniz?” derler. Onlar da, “Her şeyi konuşturan Allah, bizi de konuşturdu...” derler.”[81]

   Yukarıdaki âyetleri farklı olarak tevil ettikleri gibi aynı şekilde, münker ve nekir ile olan konuşmaları, mizan, sırat ve hesap ile ilgili durumları, aynı zamanda, 

   

   “Cehennem ehli, cennet ehline: “Suyunuzdan veya Allah’ın size verdiği rızıktan biraz da bize verin!” diye seslenirler.”[82] âyetinde ifade olunduğu gibi geçen ifadeleri bile farklı olarak yorumlayıp tevil etmişlerdir. Bu âyetler ve benzerleri hakkında hep ileri sürdükleri /yorum, bunların gerçek anlamda konuşma olamayacağı ve hal diliyle/Lisan-ı hal ile olacağı noktasında olmuştur.

   Kimisi böyle tümüyle tevile kaçarken kimileri de tümüyle tevil/yorum kapısını kapatmışlardır. Bunların başında da Ahmed b. Hanbel (radıyallahu anh) gelir. Nitekim kendisi, 

   

   “Kün fe yekûn” “ol” emri ile “O da oluverir” ifadesinin yormunu kabul etmez, bunu yasaklar. Ahmed b. Hanbel ve onun görüşünde olanlar, yukarıda geçen ifadenin, aynen bir hitap/seslenme ile olacağını ve bunun da harflerden ve sesten oluşacağını ileri sürer. Öyle ki bu ifade Yüce Allah’tan kainatta var olan her bir varlık için ve her an için, “Ol ve o da oluverir” ifadesinin olmasıyla olabilir. Nitekim Ahmed b. Hanbel’in talebesinden, görüşünü paylaşan birinden dinledim, şöyle diyordu:

   “Ahmed b. Hanbel, tüm tevil kapılarını kesinlikle kapatmıştır. Ancak üç lafız/sözcük bunun dışındadır. Bunlar da Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın aşağıdaki şu üç hadisidir: 

   

   “Ka’be’deki Hacer-i Esved/siyah taş Allah’ın yeryüzündeki sağ elidir.”[83] 

   

   “Mü’minin/kulun kalbi Rahman olan Allah’ın parmaklarından iki parmağı arasındadır.”[84]

   

   “Ben Rahman olan Allah’ın nefesini sağ taraftan (veya Yemen tarafından) hissediyorum.”[85]

   Zahir âlimleri de tevil[86] kapısını kapamak istediler.

   Son derece iyi düşüncelerle Ahmed b. Hanbel hakkında deriz ki; Allahü Teâlâ’ya bağlantılanan istivanın[87] iztikrar yani bildiğimiz anlamda oturmak olarak almamıştır. Nüzulü de bir yerden başka bir yere intikali ya da geçişi diye değerlendirmemiştir. O, yalnızca tevili önlemek için kesin olarak bu tevil kapısını kapalı tutmuştur. Bir de halkın salâhını düşündüğünden bunu engellemiştir. Çünkü bir kez tevil/yorum kapısı açılınca gedik de o oranda büyür. Bundan böyle işin kontrolü de elden gider. Bundan böyle mutedil olan/normal olan yoldan da sapılmış olunur. Çünkü haddini aşan ve normalin dışına kaçan bir şey artık bundan böyle kontrol altına alınamaz. Salih selefin tatbikatı/uygulamaları bize bu konuda tanıklık etmektedir. Çünkü selef, «İşi/bu konuları geldiği gibi götürün/sürdürün, tevile sapmayın» diyorlardı.

   Nitekim İmam Malik’e «İstiva» hakkında soru yöneltildiğinde, o bu hususta şöyle konuşmuştur: «İstiva malumdur/bilinen bir gerçektir. Ancak keyfiyeti/nasıllığı meçhuldür/bilinemez. İstivaya iman etmek vaciptir. Bununla ilgili soru sormak ise bid’attir/yeniliktir, dinde gedik açmaktır.»

   Birtakım görüş sahipleri de bu konuda orta yolu seçmişlerdir. Allah’ın sıfatlarıyla ilgili olarak tevil kapısını açık tutmuşlardır. Aynı zamanda ahiretle ilgili meseleleri de zahiri manasıyla/olduğu gibi bırakılmasını ve bu konuda tevile gitmesini menetmişlerdir. Bu görüşü savunanlar da Eş’ariler’dir.

   Ancak Mutezile mezhebinden olanlar bu konuda biraz daha ileri giderek, Yüce Allah’ın sıfatlarından rü’yeti/görmeyi tevil ettikleri gibi, Allah’ın Semî ve Basîr/işiten ve gören olmasını da tevil etmişlerdir. Buna bağlı olarak Mi’rac olayını da tevil etmişlerdir. Mutezile, Mi’rac’ın cesedle olmadığı, ruh ile olduğunu savunmuştur. Yine Mutezile, kabir azabını, mizanı ve sıratı tevil ettikleri gibi, ahiret hükümleriyle ilgili birtakım şeyleri de tevil etmişlerdir. Ancak Mutezile cesedlerin/bedenlerin haşrolunacağını/dirilip mahşere getirileceğini kabul etmişlerdir. Aynı zamanda cenneti, cennette yeme ve içme, koku alma ve duyularla anlaşılabilme gibi birtakım hususları da ikrar etmişlerdir. İnsanlar için de cehennemde farklı durumda olabilecekleri, üzerlerinde derilerini yakan ve yağlarını eriten bir tür elbise giyerek azab olunacaklarını ileri sürmüşler ve buna kani olmuşlardır.

   Felsefeciler Mutezile’yi de aşarak, tevilde çok daha ileri gitmişlerdir. Çünkü bunlar ahiret hayatıyla ilgili her ne gelmişse hepsini tevil etmişlerdir. Bu gibi hususları bir takım akla bağlı elemler, acılar, ruhsal sıkıntılar diye değerlendirip tevil cihetine gitmişlerdir. Lezzetleri de yine akıl yoluyla duyulan birtakım hazlar olarak yorumlamışlardır. Felsefeciler cisimlerin/bedenlerin haşrini reddetmişler, hepsi de ruhun/ruhların bekasını ileri sürmüşlerdir. Aynı zamanda bu ruhlar ya çekecekleri azab ile cezalandırılmış olacaklar veya görecekleri nimetlerle ödüllendirilmiş bulunacaklardır. Çekilen azap ve yaşanılan haz hiçbir zaman duyularla anlaşılır türden olmayacaktır. İşte bu düşünceyi savunanlar gerçekten haddini aşanlar, işi azıtanlardır.

   Bu noktada izlenilecek orta yol, ne tümüyle felsefecilerin söylediği manada her şeyi onların gözlüğüyle görmek ve ne de Hanbelilerin her şeyi olamaz kabilindeki gözlükleriyle değerlendirmektir. İkisi arasında çok ince ve hassas bir nokta var ki, bu hassas noktayı ancak Allah’ın rahmetiyle, buna muvaffak olanlar kavrayabilirler. Çünkü bunlar işleri ve olayları duyguya dayalı şeylere bırakmayıp tümünü ilahi bir nûr ile idrak ederler/algılarlar. Daha sonra da bu insanlara, o olaylar veya şeylerin sırrı, o şeyler nasıl idiyse oldukları mahiyet üzere açılır/keşf yoluyla ortaya çıkmış olur. Dolayısıyla bunlar kulağa dayalı olan şeylere/Sem’a ve gelen lafızlara bakarlar, buna göre, yakin nûruyla gördüklerini aynen ikrar eder ve kabullenirler. Buna aykırı gördüklerini de tevil ederler.

   Fakat bu gibi şeyleri sadece mücerred/soyut kulak duygusuna bağlı olarak alanlar, onların bu konuda ve benzer alanlarda istikrarlı bir tavırları olmaz. Belli bir şeyde karar kılmazlar. Bir yerde ve noktada duramazlar. Bu konuda işi yalnızca kulak duygusuna dayalı olarak değerlendirmek isteyenler, hiç olmazsa en azından Ahmed b. Hanbel’in olduğu çizgiyi korumaları kendileri için en uygun yoldur.

   Şimdi öyle bir noktaya geldik ki, bu tür sözkonusu edilen konulardan normali aşarak ve perdeyi kaldırarak işi çok daha ileriye götürmek meselesi ise, mükaşefe/keşif bilgisi yoluyla kazanılan ilmin konusudur. Bu konuda konuşmak ise sözün uzamasına nedendir. Bu itibarla bu konuya hiç dalmıyoruz. Çünkü asıl maksadımız, batının zahire uygunluğunu ve ikisi arasında bir çelişkinin var olmadığını açıklamaktır.

   İşte ele aldığımız bu beş kısım sayesinde birçok konu aydınlığa kavuşmuş bulundu.

   Bizim amacımız, halkın, bizim bu kitapta ele almış olduğumuz inanca bağlı bir şekilde meseleyi öğrenmeleridir. Çünkü ilk bakışta onlar bununla yükümlüdürler. Onlar anlatılan birinci dereceyle yetinmeliler. Ancak birtakım insanların inançlarının sarsılacağından endişe duyulursa, bunun nedeni de yaygınlık kazanan bid’atlerin artması ve yaygınlaşması gibi bir durum söz konusu ise, işte bu durumda ikinci dereceye bakılır. O dereceden bilgiler sunularak kuşkular önlenmeye çalışılır. Çünkü burada akideyle ilgili olarak öylesi bilgiler vardır ki, bunlar delillerden oluşan birtakım açık ve net delilleri özet halinde sunup öğrenebilirler. Bu ikinci bölümde fazlaca derinlere dalmaksızın mesele özet halinde sunulur.

   İşte şimdi biz bu kitapta ele aldığımız bu özet bilgileri ve delilleri size sunalım. Burada Kudüs halkı için neleri yazıp öngörmüş ise, aynen o yazdıklarımızla yetinmek suretiyle konuyu sunalım. Biz Kudüs halkı için ele aldığımız ve onların inançlarını kurtarmak için yazdığımız kitapçığın adını da şöyle sunduk: “Akaid Kurallarını İçeren Kudüs Risalesi.”

   İşte bu kitapçık, elinizdeki kitabın üçüncü bölümünü oluşturmaktadır ve hemen bundan sonra o kitapçığı sunuyoruz.

   

    
     
      İhtilaf: Anlaşmazlık, uyuşmazlık, karışıklık, ikilik.

    

     
      Ankebût, 29/69.

    

     
      Hasretmek: Kısaltmak. Sadece bir şeye mahsus kılmak. Bir şey için vakfetmek.

    

     
      Muttali: Haberli. Bilgisi olan. Bir yüksek yerden bakarak görüp anlayan. Vâkıf. Derk eden.

    

     
      Müsemma: İsimlendirilen, ad verilmiş olan, bir ismi olan. Belirli vakit.

    

     
      İflah: Mübarek ve başarılı olmak. Rahata kavuşmak.

    

     
      Müslim, İbn Mes’ud’dan rivâyet etmiştir.

    

     
      Müslim, Selman-ı Farisî’den rivâyet etmiştir.

    

     
      İbn Mace, Ebû Hüreyre’den, Tirmizî de Enes’ten farklı şekilde rivâyet etmişlerdir.

    

     
      Maani: Manalar.

    

     
      Fasid: Bozguncu. Doğru olmayan. Bozuk.

    

     
      Bakara, 2/111.

    

     
      Enfal, 8/42.

    

     
      Yunus, 10/68.

    

     
      En‘am, 6/149.

    

     
      Bakara, 2/258.

    

     
      En’am, 6/83.

    

     
      Hûd, 11/32.

    

     
      Şuara, 26/23-30.

    

     
      Enbiya, 21/22.

    

     
      Bakara, 2/23.

    

     
      Yasîn, 36/79.

    

     
      Nahl, 16/125.

    

     
      Hariciler: Hz. Ali’ye isyan eden cemaat fertlerinden her biri. 

    

     
      Mendub: Yapılması beğenilen iş. Şeriatın yasak etmediği veya emretmediği iş olmakla beraber yapılmasında sevap olan amel. Müstehab.

    

     
      Hazik: Kesilmiş olan.

    

     
      İbn Hibban, İbn Mes’ud hadisinden benzer rivâyette bulunmuştur.

    

     
      Ankebût, 29/43.

    

     
      Hz. Aişe ve Hz. Enes hadisinden Buharî ve Müslim tahric etmişlerdir.

    

     
      Talak, 65/12.

    

     
      Ruhla ilgili hadis için bak. Buharî ve Müslim.

    

     
      Künh: Bir şeyin aslı, cevheri, miktarı. Dip. Kök. Özü.

    

     
      Müslim, Hz. Aişe (r)’den rivâyet etmiştir.

    

     
      Bu hadisin bir aslını/dayanağını bulamadım, kaynaklarda rastlayamadım.

    

     
      Buharî ve Müslim Ebû Hüreyre’den rivâyet etmişlerdir.

    

     
      Müslim, Abdullah b. Ömer’den rivâyet etmiştir.

    

     
      Nahl, 16/40.

    

     
      Ra’d, 13/17.

    

     
      Kal: Söz.

    

     
      Fussilet, 41/11.

    

     
      İsra, 17/44.

    

     
      Muhkem: Sağlam. Metin. Sıkı sıkıya. Kuvvetli. Sağlamlaştırılmış.

    

     
      İsra, 17/44.

    

     
      Yasîn, 36/65.

    

     
      Fussilet, 41/21.

    

     
      A’raf, 7/50.

    

     
      Abdullah b. Amr’dan Hakim sahihliğini kabullenerek rivâyet etmiştir.

    

     
      Abdullah b. Amr’dan Müslim rivâyet etmiştir.

    

     
      Ahmed b. Hanbel, Ebû Hüreyre’den rivâyet etmiştir. Ricali sika/güvenilirdir.

    

     
      Tevil: Sözü çevirme, söze ayrı mana vermeye kalkışma.

    

     
      İstiva: Denk olma.

    

   

  

  
  Abdullah b. Amr’dan Hakim sahihliğini kabullenerek rivâyet etmiştir.





 
  İsra, 17/44.





 
  Yasîn, 36/65.





 
  Fussilet, 41/21.





 
  A’raf, 7/50.





 
  Tevil: Sözü çevirme, söze ayrı mana vermeye kalkışma.





 
  İstiva: Denk olma.





 
  Abdullah b. Amr’dan Müslim rivâyet etmiştir.





 
  Ahmed b. Hanbel, Ebû Hüreyre’den rivâyet etmiştir. Ricali sika/güvenilirdir.





 
  Yunus, 10/68.





 
  En‘am, 6/149.





 
  Bakara, 2/258.





 
  En’am, 6/83.





 
  Maani: Manalar.





 
  Fasid: Bozguncu. Doğru olmayan. Bozuk.





 
  Bakara, 2/111.





 
  Enfal, 8/42.





 
  Hûd, 11/32.





 
  Şuara, 26/23-30.





 
  Enbiya, 21/22.





 
  Müslim, İbn Mes’ud’dan rivâyet etmiştir.





 
  Hasretmek: Kısaltmak. Sadece bir şeye mahsus kılmak. Bir şey için vakfetmek.





 
  Muttali: Haberli. Bilgisi olan. Bir yüksek yerden bakarak görüp anlayan. Vâkıf. Derk eden.





 
  Müsemma: İsimlendirilen, ad verilmiş olan, bir ismi olan. Belirli vakit.





 
  İflah: Mübarek ve başarılı olmak. Rahata kavuşmak.





 
  İhtilaf: Anlaşmazlık, uyuşmazlık, karışıklık, ikilik.





 
  Ankebût, 29/69.





 
  Müslim, Selman-ı Farisî’den rivâyet etmiştir.





 
  İbn Mace, Ebû Hüreyre’den, Tirmizî de Enes’ten farklı şekilde rivâyet etmişlerdir.





 
  Müslim, Abdullah b. Ömer’den rivâyet etmiştir.





 
  Nahl, 16/40.





 
  Künh: Bir şeyin aslı, cevheri, miktarı. Dip. Kök. Özü.





 
  Müslim, Hz. Aişe (r)’den rivâyet etmiştir.





 
  Bu hadisin bir aslını/dayanağını bulamadım, kaynaklarda rastlayamadım.





 
  Buharî ve Müslim Ebû Hüreyre’den rivâyet etmişlerdir.





 
  Kal: Söz.





 
  Fussilet, 41/11.





 
  İsra, 17/44.





 
  Muhkem: Sağlam. Metin. Sıkı sıkıya. Kuvvetli. Sağlamlaştırılmış.





 
  Ra’d, 13/17.





 
  Mendub: Yapılması beğenilen iş. Şeriatın yasak etmediği veya emretmediği iş olmakla beraber yapılmasında sevap olan amel. Müstehab.





 
  Hazik: Kesilmiş olan.





 
  İbn Hibban, İbn Mes’ud hadisinden benzer rivâyette bulunmuştur.





 
  Bakara, 2/23.





 
  Yasîn, 36/79.





 
  Nahl, 16/125.





 
  Hariciler: Hz. Ali’ye isyan eden cemaat fertlerinden her biri. 





 
  Ankebût, 29/43.





 
  Hz. Aişe ve Hz. Enes hadisinden Buharî ve Müslim tahric etmişlerdir.





 
  Talak, 65/12.





 
  Ruhla ilgili hadis için bak. Buharî ve Müslim.








   
   
ÜÇÜNCÜ BÖLÜM

AKAİD KURALLARI


   Ehli Sünnet cemaatini başkalarından yakin nûrlarıyla ayıran ve aynı zamanda hak üzere olan cemaati dinin temel esaslarına hidayetiyle yöneltip seçen, onları saptırıcıların saptırmasından ve mülhidlerin/dinsizlerin sapıklığından koruyan Allah’a hamdolsun. Yine bu cemaati ve kitleyi Rasûllerin efendisine uymalarına muvaffakiyet veren Allah’a hamdolsun. Ki Allah, bu cemaati saygın sahabenin yolunu izlemelerini, onların örnek edinilmelerini kendilerine sağlamış ve böylesi bir doğru yola iletmiştir. Aynı zamanda salih selefin yollarını izlemeleri imkanını kendilerine bahşeylemiştir ki, böylece aklın gereği olarak habl-ü metin[88] adı verilen en sağlam kulpa bağlanmalarını sağlamıştır. Yine en açık metod ve programla öncekilerin akidelerini ve hayat tarzlarını onlara örnek olarak sunmuştur. Bütün bunlardan dolayı Allah’a hamdolsun. Kaldı ki bu kesim, aklın öngördüğü ve kabul ettiği sonuçlarla nakle dayalı şeriatın ortaya koyduğu ölçülerini kabul üzerinde de ittifak etmişlerdir.

   Yine bu kitle/cemaat, sadece sözden ibaret bir şekilde, “La ilahe illallah Muhammedun Rasûlullah” demekten herhangi bir sonuç ve ürün alınamayacağı gerçeği üzerinde de ittifak etmişler ve bunu gerçek manada da kanıtlamışlardır. Çünkü gerçek anlamda bu iki şehadet kelimesinin yani “La ilahe illallah” ile “Muhammedun Rasûlullah” kelimelerinin kuşattıkları manayı gerçek anlamda tüm yönleriyle ele alıp öğrenmeyip, gereğini yapmadıkları müddetçe bu kelimeler yalnızca sözden ibaret kalır. Çünkü öncekiler gerçeği çok iyi biliyorlardı. Şehadet kelimesi kısa ve özet manasıyla şu hükümleri içeriyor: 

   1- Allah’ın zatını ve varlığını kanıtlıyor.

   2- Allah’ın sıfatlarını kanıtlıyor.

   3- Allah’ın fiillerinin varlığını kanıtlıyor.

   4- Rasûlullah’ın doğruluğunu kanıtlıyor.

   Şu gerçek iyice bilinmelidir ki, imanın temelleri şu dört temel direk üzerinde devam edecektir, duracaktır/durmaktadır. Ayrıca bu dört temel direğin her biri de ayrı ayrı olarak on asla/temele dayanmaktadır. Şimdi birinci temel esası ve diğerlerini, neleri kapsadıklarını özet halinde sunalım.

   Birinci Temel Esas: Allah’ın zatını tanımakla ilgili bir konudur. Bu konu on temel başlık altında açıklanacaktır. Bu başlıklar da başlık adlarıyla şöylece sıralanmaktadır:

   1- Allah’ın varlığı meselesinin bilinmesi.

   2- Kadim oluşunun bilinmesi.

   3- Bakî olduğunun bilinmesi.

   4- Cevher olmadığının.

   5- Araz olmadığının bilinmesi.

   6- Cisim olmadığının bilinmesi.

   7- Cihetten münezzeh olduğunun bilinmesi.

   8- Mekandan münezzeh olduğunun bilinmesi.

   9- Allah’ın her şeyi gördüğünün bilinmesi ve

   10- Allah’ın birliğinin/vahdaniyetinin bilinmesi.

   İkinci Temel Esas: Bu da Allah’ın sıfatlarının incelendiği bölümdür. Bu da on temel başlık altında incelenecektir. Şöyle ki:

   1- Allah diridir, “Hayy” sıfatı.

   2- Âlim’dir, her şeyi bilir.

   3- İrade sahibidir.

   4- İşitir/Semi sıfatı.

   5- Görür/Basar sıfatı.

   6- Konuşur/Kelâm sıfatı.

   7- Sonradan var olanlara hülul etmez, bunlardan münezzehtir.

   8- Allah’ın kelâmı kadimdir.

   9- İlim sıfatına sahiptir.

   10- İrade sıfatına sahiptir.

   Üçüncü Temel Esas: Allah’ın fiilleri konusunu ele almaktadır. Bu da on temel başlık altında incelenecektir.

   1- Kullara ait tüm fiiller Allah tarafından yaratılmıştır.

   2- Kullara nisbeti halinde, buna kulun kesbi/kazanımı denmesi ve öyle olması.

   3- Bütün bunların Allah’ın iradesiyle var oldukları gerçeği.

   4- Bütün bunların yaratılması ve var edilmesi Allah’ın fazlı ve keremi olması.

   5- Allah’ın, kullarının altından kalkamayacakları bir şeyi onlara sorumluluk olarak yükleyebileceği ve ancak lütfu gereği bunu yapmadığı.

   6- Allah’ın, sapasağlam birine tıpkı bir hasta gibi ıztırab çektireceğine,

   7- Kulları adına en doğru olanını seçmeye ve yaratmaya mecbur olmadığına ve böylesi bir zorunluluk altında bulunmadığına iman etmek gerekir.

   8- Ancak şeriat yoluyla yükümlülük ve farz gibi hükümlerin gerekeceğine, 

   9- Allah’ın peygamberler göndermesi caiz/olabilir bir olay olduğuna,

   10- Hz. Muhammed (sallallahu aleyhi vesellem)’in peygamberliğinin sabit ve mucizelerle desteklendiğine iman etmek gerektir.

   Dördüncü Temel Esas: Bu duygu yani işitmeye bağlı olan hususlardır. Yine bu da on temel başlık altında incelenecektir. Şöyle ki:

   1- Haşrın varlığı ve isbatı.

   2- Neşrin/dirilmenin ispatı.

   3- Münker ve Nekir’in sorgulamalarının isbatı.

   4- Kabir azabının varlığı.

   5- Mizanın varlığı,

   6- Sıratın varlığı,

   7- Cennet ve cehennemin yaratılmış bulunduğu.

   8- İmametle ilgili hükümler.

   9- Tertip ve sıralamalarına göre sahabenin fazileti.

   10- İmametin/devlet başkanlığının şartları.

   BİRİNCİ TEMEL ESAS

   İmanın rükünlerinden olan ve Allah’ın zatının bilinmesi ve öğrenilmesine ilişkin konuyu şimdi burada ele almış olacağız. Yüce Allah her şeyden münezzehtir. Allah Teâlâ bir dir, tektir. Bu da on temel maddeye ve başlığa bağlı olarak ele alınıp tanıtılacaktır.

   İlk Temel, Yüce Allah’ın varlığının bilinmesiyle ilgilidir:

   İlk olarak başvurulması gereken, ışık kaynağı, değerlendirme açısından girilecek ilk yol, bizatihi Kur’an’ın gösterdiği yol ve çizgidir. Çünkü Yüce Allah’ın açıklamasının üzerinde bir başka açıklamaya ve izaha gerek yoktur. 

   Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   




   «Biz, yeryüzünü bir döşek, dağları da birer kazık yapmadık mı? Sizi çifter çifter yarattık. Uykunuzu bir dinlenme kıldık. Geceyi bir örtü yaptık. Gündüzü de çalışıp kazanma zamanı yaptık. Üstünüzde yedi kat sağlam göğü bina ettik. Orada alev alev yanan bir kandil yarattık. Size tohumlar, bitkiler; (ağaçları) sarmaş dolaş olmuş bağlar ve bahçeler yetiştirmek için üst üste yığılıp sıkışan bulutlardan şarıl şarıl akan sular indirdik.»[89]

   Yüce Allah yine buyuruyor: 

   




   «Şüphesiz göklerin ve yerin yaratılmasında, gece ile gündüzün birbiri peşinden gelmesinde, insanlara fayda veren şeylerle yüklü olarak denizde yüzüp giden gemilerde, Allah’ın gökten indirip de ölü haldeki toprağı canlandırdığı suda, yeryüzünde her çeşit canlıyı yaymasında, rüzgarı ve yer ile gök arasında emre hazır bekleyen bulutları yönlendirmesinde düşünen bir toplum için (Allah’ın varlığını ve birliğini isbatlayan) birçok deliller vardır.»[90]

   Yine Yüce Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   



   «Görmediniz mi, Allah yedi göğü birbiriyle ahenktar olarak nasıl yaratmış! Onların içinde ayı bir nûr kılmış, güneşi de bir çerağ yapmıştır. Allah, sizi de yerden ot bitirir gibi bitirmiştir. Sonra sizi yine oraya döndürecek ve sizi yeniden çıkaracaktır.»[91]

   Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   «Sizi biz yarattık. Tasdik etmeniz gerekmez mi? Söyleyin öyleyse, dökmekte olduğunuz meni nedir? Onu siz mi yaratıyorsunuz yoksa yaratan biz miyiz? Aranızda ölümü takdir eden biziz. Ve biz, önüne geçilebileceklerden değiliz. Böylece sizin yerinize benzerlerinizi getirelim ve sizi bilmediğiniz yaratılışta tekrar varedelim diye (ölümü takdir ettik). Andolsun, ilk yaratılışı bildiniz. Düşünüp ibret almanız gerekmez mi? Şimdi bana, ektiğinizi haber verin, Onu siz mi bitiriyorsunuz, yoksa bitiren biz miyiz? Dileseydik onu kuru bir çöp yapardık da şaşar kalırdınız. Doğrusu borç altına girdik. Daha doğrusu, biz yoksul kaldık (derdiniz). Söyleyin bana şimdi içtiğiniz suyu, buluttan onu siz mi indirdiniz, yoksa indiren biz miyiz? Dileseydik onu tuzlu yapardık. Şükretmeniz gerekmez mi? Söyleyin şimdi bana tutuşturmakta olduğunuz ateşi, onun ağacını siz mi yarattınız. Yoksa yaratan biz miyiz? Biz onu bir ibret ve çölden gelip geçenlere bir fayda yaptık.»[92]

   Birazcık aklı olan bir kimse, basit bir düşünce ile bile yukarıda sunduğumuz âyetlerden ne demek istendiğini kavrayabilir. Hemen yüzünü, Yüce Allah’ın var ettiği, göklerde ve yerde yer alan ve insanı şaşkınlıklar içerisinde bırakan gerçekler üzerine çevirir, canlıların ve bitkilerin hiçbir örneği ortada yok iken nasıl var edildikleri üzerinde fikir yorardı. Çünkü bu hayretler uyandıran şeyler, bu hikmetle dopdolu olan şeylerin bir tertip ve düzen içinde var edilmeleri öyle kendiliğinden olmuş şeyler değillerdir. Mutlaka bunları var eden bir sanatkar/yaratıcı vardır. Onlara hükmeden bir fail ve takdir eden bir varlık vardır. Hatta neredeyse insan fıtratı tüm varlıklarıyla her şeyin o zatın emrine amade oldukları ve O’nun emri dışında olamayacaklarını haykırır ve buna tanıklık eder. Mutlaka bu kainatın bir düzenleyicisi vardır. Her şey O’nun tedbiri ölçüsünde ve O’nun var etmesiyle olagelmiştir. Bunun içindir ki yüce Rabbimiz şöyle buyurmuştur:

   

   “Gökleri ve yeri yaratan Allah hakkında şüpheniz mi var?”[93] 

   Nitekim Allah’ın göndermiş olduğu peygamberler de bu hikmete bağlı olarak gönderilmişlerdir -Allah’ın salat ve selamı onlar üzerine olsun. Onlar halkı tevhid inancına davet etmek maksadıyla gönderilmişlerdir. Çünkü onlar halkın “La ilahe illallah” demeleri için görevlendirilmişlerdir. Yoksa peygamberler bize, “Bizim bir ilahımız vardır, âlemin bir ilahı vardır” demeleri için gönderilmiş değillerdir. Çünkü zaten onlar fıtratları/yaratılışları itibariyle akıllarıyla ve henüz daha yetişme ve gelişme çağlarının hemen başında iken ve gençlik dönemlerinde iken bu gerçeği zaten biliyorlardı.

   Nitekim bu gerçeği bildirmek için de Rabbimiz şöyle buyurmuştur:

   

   “Andolsun ki, onlara, “Gökleri ve yeri kim yarattı?” diye sorsan, mutlaka “Allah...” derler.”[94]

   Yine Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “Andolsun ki onlara: “Gökleri ve yeri kim yarattı?” diye sorsan, elbette “Allah’tır” derler. De ki: “Öyleyse bana söyler misiniz? Allah bana bir zarar vermek isterse, Allah’ı bırakıp taptıklarınız, O’nun verdiği zararı giderebilir mi? Yahut Allah, bana bir rahmet dilerse, onlar onun bu rahmetini önleyebilirler mi?”[95]

   Yine Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   


   «Sen yüzünü «hanif» olan dine, yani Allah insanları hangi «fıtrat» üzere yaratmış ise o fıtrata çevir. Allah’ın yaratışında değişme yoktur.»[96]

   O halde görülüyor ki, insan fıtratı ve Kur’an’ın şahitlikleri zaten bize her bakımdan kanıtlar sunmaktadır. Kanıtsız hiçbir şey sözkonusu değildir. Ancak biz burada sırf mesele ortaya çıksın ve anlaşılsın diye ve bir de titiz davranan âlimlerin izini sürmek için böyle bir yolu seçtik.

   Akıl yoluyla kesinlikle bilinen ve inkarı da mümkün olmayan bir gerçek vardır. Bu gerçek de şudur: Hadis/sonradan var olan bir şeyin, mutlaka var edilmesinin bir sebebi ve dayanağı vardır. Örneğin âlem hadistir/sonradan var olmuştur. Fakat mutlaka var edilmesinin bir sebebi ve dayanağı bulunmaktadır. Kaldı ki bizler, «Hadis/sonradan var olan bir şeyin, var edilişi kesinlikle bir sebebe dayanır» dediğimizde bu, gayet açık ve nettir, inkar edilemez. Çünkü sonradan var edilen/hadis olan şey mutlaka akılca uygun görülen bir vakit/zaman içinde meydana gelmiştir. Böylece bu var ediliş zamanı itibariyle bunun önceliğini ve sonralığını akıl yoluyla bilmiş olalım. Sözkonusu hadisin/sonradan var olan şeyin bir şeyden önce veya sonra var edilmiştir diye, bir zaman dilimiyle belirlenmesi ve tahsisi gerekir. Bu, zorunludur.

   Ancak biz, «Âlem hadistir» dediğimizde, bunun delili şöyle sunulabilir. âlemin/kainatın cisimleri ya hareket halindedir veya sükun/durağandır. Oysa ister hareket olsun ve ister durağanlık olsun her ikisi de hadistirler/sonradan var edilmiştirler. Eğer şey hadis olmaktan kurtulamıyorsa, işte şey kesin anlamında hadistir/sonradan var edilmedir. Bu anlamda kanıt sunmak üç esas içerisinde ele alınmaktadır:

   a) Cisimler hareketlilikten ve durağanlıktan ayrı düşünülemez, tarzındaki bizim sözümüz, şu gerçeği kesin bir dille ortaya koymuş olmaktadır. Bu konuda ayrıca bir fikir ve düşünceye gerek duyulmamaktadır. Çünkü, bir cisim var, bu ne hareket halindedir, ne de durağandır diye düşünen bir kimse, kendisine cehaleti/bilgisizliği yol olarak seçmiş ve aklın yolundan gitmeyi bir kenara itmiştir.

   b) Hareket ve sükun/durağanlık her ikisi de hadistirler. Bu ise bizi şu gerçeğe götürür. Hareket ve durağanlığın/sükunun birbiri ardınca gelmesi/birbirini izlemeleri, birinin veya bir kısmının diğerinden sonra meydana geldiğine delildir. Kaldı ki bu, tüm cisimler için geçerlidir. Yani cisimlerde tanık olunan şeyler ve olunmayan şeyler de olmak üzere hepsi bu kanuna tabidirler. Çünkü nerede bir sakin/durağan varsa, akıl hemen onun hareket edebilirliğine de hükmünü basar. Nerede hareket halinde bir cisim varsa, akıl onun durağanlığına da hemen hükmeder. Dolayısıyla bu ikisinden doğan şey, değişkenlikleri itibariyle hadistirler. Örneğin sabık/var olan şey ademi/yokluğu sebebiyle hadistir. Çünkü eğer sabık/önceden geçen şeyin kıdemi sabit olsaydı, bu takdirde ademi/yokluğu muhal olurdu. Nitekim saniin/yaratanın bekasını isbat konusunda gelecek olan açıklama ve delillerle bu konuya açıklık getirilecektir.

   c) “Hadiselerden kurtulmayan hadistir” şeklindeki yargımıza gelince, bunun da delili şöyledir. Eğer sözkonusu şey, denilen gibi olmasaydı kesinlikle her bir hadisten önce birçok hadisler olması gerekirdi, ki bunların da evveli olmazdı. Yani evveli olmayan hadis. Eğer sözkonusu hadisler tümüyle son bulmasalardı, bu takdirde yenilerine sıra gelmeyecekti. Oysa ki böyle sonsuza dek bir şeyin devamı da mümkün değildir. Örneğin eğer yıldızların/gezegenlerin sonu gelmez anlamında bir hareketlilikleri/dönüşleri sözkonusu olsaydı bu, ya çift veya tek olacaktı veya hem çift ve hem tek olacaktı ya da ne çift ne de tek olacaktı. Bunların tümünün hem çift hem tek olmaları muhaldir/imkansızdır. Ya da ne çift ve ne de tek olmaları da imkansızdı. İşte böyle bir şey olmayacakla/nefiy ve olacak durumunu bir arada birleştirmek olacaktı. Oysa iki şeyden birinin varlığını kabul, ikincisini red anlamını taşır. Birini red ise, diğerini kabul anlamını ortaya çıkar. Bu şeylerin aynı zamanda çift olmaları da imkansızdır. Çünkü çift olan bir şeye, “bir” eklenirse dolayısıyla o çift dediğimiz şey de teke dönüşür. Bu durumda sonsuz olan bir şey nasıl bir olabilir? Diğer taraftan o şeyin “tek” olması da olanaklı değildir. Çünkü tek olan bir şeye, yine “bir” eklenmesiyle bir defa çift olmuş olur. Bu durumda adetleri sonsuz olan bir şey nasıl olur da tek olabilecektir? Bu da yanlıştır. Diğer taraftan, çift de değil, tek de değildir demek de imkansızdır. Çünkü tüm bunların sonları vardır. Bu fikir jimnastiğinden çıkaracağımız sonuç şu olmaktadır: âlem, hadislerden hali değildir, yani âlem hadissiz olamaz. Madem ki âlem hadissiz olmamaktadır, bu takdirde âlemin kendisi de hadistir. âlemin hadisliği kanıtlanınca, mutlaka âlem, kendisini var eden bir muhdise muhtaçtır. Çünkü tüm idrak yollarıyla bu gerçek böylece bilinir.

   İKİNCİ TEMEL ESAS: KADİM SIFATI

   Allah’ın kadimliğinin bilinmesi gerçeğidir. Allah ezelden bu yana kadimdir. Allah’ın varlığının bir evveli/başlangıcı yoktur. Aksine Allah her evvelin de evveli, yani her ilkin en ilkidir. O, her ölünün ve her dirinin öncesindedir. Ölüm ve dirinin varlığından önce de O vardı.

   Bunun kanıtlanmasına gelince: Eğer Allah hadis/sonradan var olan bir varlık olsaydı, O’nun kadimliğinden söz edilemezdi. Dolayısıyla bu hadis olan şey, yine kendisini var eden hadise muhtaçtır. Bu ise sonsuza dek zincirleme olarak sürer giderdi. Böylesine bir zincir gibi peşpeşe sürüp giden bir şey de olamaz. Ya da sürüp giderse, sonunda kadim olan bir noktada sonlanacaktır ki, işte o kadim bizzat o ilk olandır. Zaten istenen ve aranan gerçek de budur. Biz bu ilke, âlemin sanii/yaratanı, ilk var edeni, muhdisi ve mucidi diye de isim vermişizdir.

   ÜÇÜNCÜ TEMEL ESAS: EZELİ VE EBEDİ OLUŞ

   Yüce Allah’ın ezelî ve ebedî olduğunun da mutlaka bilinmesi gerekir. O’nun varlığı dışında bir başka varlık yoktur. Çünkü İlk de O’dur/Evvel, son da O’dur/Ahir. Zahir de O’dur, Batın da O’dur. Çünkü bir varlığın eğer kadimliği sabit ise, o varlığın ademin/yokluğundan söz edilemez.

   Şimdi bunun kanıtlanmasına geçebiliriz. Şayet varlığı yok sayılmış olsa, bu takdirde bu yok oluş ya bizzat kendi kendine olacaktı veya ona zıd olan başka bir varlık tarafından olacaktı. Eğer devamı bizzat kendisi tarafından sağlanan bir şey tarafından yokluğu caiz görülebilseydi, bu takdirde kendi kendine yok olan bir varlığın da düşünülmesi söz konusu olurdu. Nasıl ki bir şeyin varlığı bir sebebe/nedene dayanıyorsa, bir şeyin yok oluşunun da aynen bir nedene dayanması gerekirdi. Dolayısıyla Yüce Rabbimizin kendisinin zıddı/karşıtı olan bir varlık tarafından yokluğu hususu batıl bir savunma ve görüştür. Çünkü sözü edilen yokluk eğer kadim ise, bu durumda kadimin kendisinin zıddıyla var olması/beraber olması düşünülemez. Yani bir kadim varsa, bir başka kadime ihtiyaç duyulmaz. Nitekim ilk iki temel ölçüde Allah’ın varlığı ve kadimliği zaten kanıtlanmıştı. Durum böyle olunca nasıl olur da varlığı kadim olan bir zat, zıddıyla beraber bulunabilir? Eğer yok eden/Mu’dim olan bu karşıt şey hadis/sonradan var edilmiş ise, zaten bu, muhaldir/olamazdır demektir. Çünkü kadimle zıd olan bir varlık/hadis, kadim üzerinde etkin olamaz. Mutlaka hadis olan o şey, zıd olduğu kadim tarafından bertaraf edilir. Çünkü durum böyle olunca zaten hadis olan şey, kadim tarafından ortadan kaldırılır. Çünkü kadim hadisten/sonradan var olandan hem daha güçlü ve hem de ondan evladır.

   DÖRDÜNCÜ TEMEL ESAS: CEVHER

   Kişi, kesinlikle Yüce Allah’ın bir yerde yerleşik durumda bulunan bir cevher değildir. Allah, bu gibi şeylerden uzaktır, berîdir, münezzehtir.

   Bunun kanıtlanması ise şöyledir. Her cevher bir yer tutar ve o cevher bulunduğu yere aittir. Cevher bulunduğu yerde ya hareket halindedir veya sakin/durağandır. Çünkü cevher hareketli olmaktan ya da durağan bulunmaktan kurtulamaz. Mutlaka bu iki nitelikten birini taşıyordur. Hareket ve sükun/durağanlık hadistirler/sonradan var edilmişlerdir. Eğer bir şey hadislerden soyutlanamıyor, kurtulamıyorsa, dolayısıyla o şey de hadistir. Yani cevherin kendisi de hadistir. Eğer bir yerde yer tutan bir cevher düşünülürse ve bu cevherin aynı zamanda kadimliği de söz konusu ise, bu takdirde âlemdeki tüm cevherlerin kadim olmaları gerekir. Eğer biri kalkar da buna “Cevher” adını verir ve buna bir mekan da tahsis etmezse, sözcük/lafız açısından hatalı davranmış olsa da, ancak anlam bakımından hata sayılmaz.

   BEŞİNCİ TEMEL ESAS: ALLAH CİSİM DEĞİLDİR

   İnsan/müslüman şu gerçeği çok iyi bilmelidir. Yüce Allah, cevherlerden oluşan bir cisim değildir. Çünkü cisim, cevherlerden ibaret olan bir şeydir. Bu itibarla Allah’ın herhangi bir mekanda yer tutan bir cevher olmadığı gerçeği anlaşılınca, artık bundan böyle o şeyin cisim de olmadığı gerçeği anlaşılacaktır. Çünkü her cisim bir yere/mekana gereksinim duyar ve bu, aynı zamanda cevherlerden oluşmuş demektir. Cevher mutlaka birbirinden ayrılacağı gibi, bir araya getirilip toplanabilir, aynı zamanda hem hareket ve hem sükun/durağanlık sahibidir. Belli bir şekli, ölçüsü ve miktarı vardır. İşte tüm bu sayılanlar hadislerin/sonradan meydana gelenlerin alametleri, özellikleridir. Cevherlerin sözkonusu özelliklerden arınmış olmaları muhaldir/olamazdır. Eğer, âlemi yaratan varlığın cisim olduğuna inanılır böyle bir itikada sahip olunursa bu takdirde, güneşin, ayın veya cisimlerden herhangi bir cismin de ilahlığına inanılması caiz olabilirdi. Şayet bir kimse Allah’a cisimdir, deme cesaretinde bulunur ve bununla Allah’ın cevherlerle birleşmeden olan bir cisim olduğunu demek gibi bir ifadeye kalkışırsa, bu, isim yani adlandırma açısından yanlış olmuş olur. Ancak burada cisim ifadesinin anlamını reddetse de buna rağmen böyle adlandırsa, bu, yanlış olmuş olur.

   ALTINCI TEMEL ESAS: ALLAH ARAZ[97] DEĞİLDİR

   Kişinin şu gerçeği de bilmesi gereği vardır. Allah Teâlâ herhangi bir cisim sayesinde varlığını sürdüren bir araz da değildir. Ya da herhangi bir yere/mahalle hulul eden bir varlık da değildir. Çünkü araz denilen şey, herhangi bir cisme hulul eden varlıktır. Düşünün ki her bir cisim hiç kuşkusuz hadistir/sonradan var olmuştur. Dolayısıyla cismi var eden şey/muhdis bu itibarla hadisten önce vardı. Madem ki var eden sonradan meydana gelen bir cisimden önce mevcut bulunuyordu, ezelde bir tek O var iken, O’nunla birlikte başka bir şey yoktu, nasıl olabilir de herhangi bir cisme hulul etmesinden bahsedilebilir. Bu, olamaz. Çünkü tüm cisimler ve arazlar O’ndan sonra var olagelmiştir. Çünkü Allah âlim/bilendir, kadir/gücü her şeye yetendir, mürid/dilediğini isteyen ve yapandır, halik/yaratandır. Bununla ilgili açıklama da zaten yakında ele alınacaktır. İşte saydığımız bu niteliklerin arazlarda varlığı sözkonusu değildir. Aksine sözünü ettiğimiz nitelikler ancak kendi zatıyla kaim bir varlık için geçerlidir, bizzat müstakil ve bağımsız olan biri için düşünülebilir.

   İşte sözünü ettiğimiz bu temel ölçülerden hareketle diyoruz ki, Allah vardır, zatıyla kaimdir, cevher, cisim ve araz da değildir. Kaldı ki âlemin tümü cevherler, arazlar ve cisimlerden ibarettir. Bu itibarla Yüce Allah hiçbir şeye benzemediği gibi, hiçbir şey de O’na benzemez. Çünkü Allah Hayy/ölmez, diri ve Kayyum’dur, O’nun bir benzeri de yoktur. Nasıl olur da yaratılan varlıklar kendilerini yaratana benzesinler? Başka bir varlık/Allah tarafınan takdir olunan bir varlık nasıl olsun da kendisini takdir edene benzesin ki? Şekillenmesi başka varlık/Allah tarafından olan bir varlık nasıl olur da kendisine şekil verene benzesin. Oysa ki cisimler olsun ve arazlar olsun tümü O’nun yaratması sonucudur ve hepsi O sanatkarın sanatıdır.

   İşte tüm bu gerçeklerden hareketle deriz ki, hiçbir varlığın O’na benzemesi veya O’nun dengi olması gibi bir durumdan söz edilemez. Çünkü böyle bir şey imkansızdır.

   YEDİNCİ TEMEL ESAS: ALLAH CİHETLERDEN MÜNEZZEHTİR

   Şu gerçeği de bilmek zorundayız. Yüce Allah’a herhangi bir cihet ya da yön tahsis edilemez. Çünkü O, böyle şeylerden tümüyle uzaktır.

   Yön/cihet denince şu hususlar akla gelir; ya üst, ya alt, ya sağ veya sol, ya ön veya arka. Çünkü sözünü ettiğimiz tüm bu cihetler de, insanın yaratılmasına bağlı olarak Allah tarafından yaratılmışlardır. Çünkü Cenâb-ı Hak, insanoğlu için iki taraf/yön yaratmıştır. Bu ikisinden biri yere dayanan ve ayak adı verilen taraf. İkincisi de buna karşı olan ve üst tarafta yer alan ve baş adı verilen şeydir. Dolayısıyla insanın başı hizasına göre yer alan şeylere üst taraf adı verilmektedir. İnsanın ayakları hizasında ve altında yer alan şeylere de alt denmektedir.

   Örneğin bir karınca düşünün. Bu karınca tavanda ters vaziyette/ayakları tavanda olacak şekilde hareket etmektedir. Bize göre üst denilen bu yer, karınca açısından alt taraf olmaktadır.

   Yine insanoğlunun iki eli vardır. Bu ikisinden biri çok daha güçlü ve biri de güç açısından birazcık zayıftır. Bu, genel olarak böyledir. Böylece “Sağ” tabiri güçlü olan elin bulunduğu tarafa ve ele verilmiştir. «Sol» adı da bunun ikincisine ad olarak verilmiştir. Buna göre sağ tarafta yer alan şeylere «sağ» ve sol tarafta yer alan şeylere de «sol» adı verilmiştir.

   Allah, insan için iki yön yaratmıştır. Bu ikisinden biriyle görür ve o gördüğü tarafa doğru hareket eder. Şimdi kişinin yüzüne doğru olan yöne ve hareket edip görebildiği ve gittiği tarafa ön denmektedir. Görmediği ve kendisinin arkasına düşen tarafa da arka denmektedir. Dolayısıyla cihetler/yönler de tıpkı insanın hadis oluşu gibi hadistirler. Eğer insan bu anlattığımız şekilde yaratılmayıp da, aksine top gibi yuvarlak şekilde yaratılmış olsaydı, o zaman sözünü ettiğimiz bu yönlerden söz edilemezdi. Düşünün; bir varlık olacak ve bu varlık, cihet sahibi olacak, bu ezeli olacak, olsa ki cihet hadistir. Şimdi hadis olan bir şey, ezelî olan bir varlık hakkında bir vasıf olarak hiç düşünülür mü? Şimdi kendisi için böyle bir şey yok iken nasıl olur da bunlar ona tahsis edilebilir?

   Şimdi bu söylediklerimizden hareketle deriz ki, acaba Yüce Allah, âlemi/varlığı kendisinin üstünde mi yarattı? Oysa ki Allah «üst» cihetinden münezzehtir. Çünkü Allah’ın bir başının olmasından söz edilmez, Allah bundan berîdir. Çünkü «üst» taraf denince, varlığın başı üstünde yer alan kısma denir. Acaba âlemin yaratılması O’nun altında mıdır? Oysa ki Allah’a «alt» izafe edilemez. O, bundan münezzehtir, berîdir. Çünkü Allah’ın ayakları yoktur ki, böyle bir tanımlama yapılmış olsun. Çünkü bir şeyin alt tarafı denince, bu ayakların yer aldığı taraf olmaktadır. İşte bütün bunlar akıl açısından muhaldir. Çünkü akılca kabul edilebilir olan şey, eğer bir şeye cihet/yön tahsisi olabilinirse, dolayısıyla o şey cevherlerin sahip bulunduğu özelliklere veya aralarında sahip bulunduğu ve cevherler için de düşünülen ve olan özelliklere sahip demektir. Oysa ki Allah’ın cevher ve araz olması imkansızdır. Durum böyle olunca O’na bir cihet tahsisi de aynı şekilde imkansızdır.

   Eğer sözü edilen “cihet” ifadesiyle burada sözkonusu ettiğimiz iki anlamın dışında bir anlam veriliyorsa, bu anlam açısından uygun görülse de sözcük açısından yanlış bir ifadedir.

   Eğer Allah, âlemin üstünde ise, bu takdirde Allah’ın onlara muhazî/onların hizasında olması gerekir. Şimdi aynı hizada yer alan bir varlık, yani bir cismin hizasında eğer yer alıyorsa, bunun da ya hizasında yer aldığı cisim gibi olması, veya ondan küçük ya da ondan daha büyük olması gerekir. Tüm bu şeyler birer takdir/ölçüdür ki, şimdi bunların her biri zorunlu olarak kendilerini takdir eden bir varlığa ihtiyaç duyarlar. Oysa ki her şeyi idare eden, düzenleyen ve yaratan tek yaratıcı böyle bir şeyden münezzehtir.

   Madem ki durum böyledir. İnsan bir şeyler isterken veya duada bulunurken ellerini yukarıya doğru kaldırmasına nasıl bir yanıt verilebilir?

   Bunun dayanağı şudur. Nasıl ki, namazda insanın kıblesi “Beytullah/Ka’be” ise, o tarafa yöneliyorsa, ellerin de kıblesi dua halinde semadır, yukarıya doğru ellerin kaldırılmasıdır. Burada aynı zamanda şöyle bir incelik de bulunuyor. Celal ve Kibriya ve azamet sahibi olan Yüce Allah, kendisine dua edilen bu zat, her bakımdan yüceliğe, şan ve şerefe sahiptir. O’nun sahip bulunduğu yücelik, hiçbir varlık için düşünülemez. Çünkü ancak bu anlamda yüce olan zatın cömertliğine ve azametine sığınılır, ifadesi yer almaktadır. Zira Allah, kahrı/gücü ve her şeyi kuşatması/istilası açısından tüm var olanların üzerindedir.

   SEKİZİNCİ TEMEL ESAS: İSTİVA

   Allah, «Arş»ının üzerine istiva etmiştir. Fakat bu istiva, Yüce Allah’ın dilediği bir mana anlamındadır ki bu, O’nun kibriya sıfatıyla çelişki meydana getirmez. Kesinlikle Allah için hadis ve fani olan varlıklara ilişkin bir vasıf verilemez. Nitekim şu âyette göğe istiva ile belirtilmek istenen de budur: Nitekim Yüce Allah Kur’an’da şöyle buyuruyor: 

   

   «Sonra duman halinde olan göğe istiva etti/yöneldi.»[98]

   Bu istiva olayı ancak o şeyleri gücü ve istilası altına alması yoluyla olmaktadır. Nitekim bu anlamda şair de şöyle demiştir:

   Bişr aldı Irak’ı istiva yoluyla

   Hem silahsız ve hem kansız olarak.

   Burada şair, Irak’ın alınmasını gündeme getirirken, buranın istila edildiğini, istila sözcüğü ile değil de «istiva» sözcüğünü kullanarak bu manada anlatmak istemiştir. 

   Hak görüşü savunanlar, nasıl ki, «istiva» sözcüğünü «istila» olarak tevil etmek zorunda kalmışlarsa, aynı şekilde bâtılı savunanlar da aşağıdaki âyeti farklı şekilde tevile/yoruma tabi tutmuşlardır. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Nerede olsanız O sizinle beraberdir.”[99]

   Burada âyette söz edilen beraberlik, ittifakla ihata[100] ve ilim/bilme anlamında tevil edilmiştir. Nitekim daha önce geçen ve burada da sunacağımız şu hadis de aynı şekilde yorumlanmıştır. Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır:

   

   “Müm’inin kalbi, Rahman olan Allah’ın parmaklarından iki parmak arasındadır.” 

   Burada parmaklar, kudret/güç ve egemenlik altına alma olarak tevil edilmişlerdir. Aynı şekilde Rasûlullah’ın, 

   

   “Hacer-i Esved/Siyah taş Allah’ın yeryüzündeki sağ elidir.” hadisi de tevile tabi tutulmuştur. Burada geçen “sağ el” ifadesi şereflendirme ve ikramda bulunma anlamlarında bir yoruma tabi tutulmuştur.

   Çünkü bu âyet ve hadisi şeriflerde geçen ifadeler eğer olduğu gibi, aslî manaları üzerinde bırakılacak olunursa, bu durumda imkansız olan bir durumla karşı karşıya bulunmuş oluruz. Nitekim “istiva” da eğer “istikrar ve bir yerde yerleşme, mekan tutma” anlamları üzerinde aslî manası olarak bırakılırsa, bundan herhangi bir yerde yer edinen bir şeyin cisim olması gerekir ve bu cismin de Arş’a bitişik ya da temas etmiş olması icabeder. Bu ise bu şeyin ya onun gibi bir şey olması, ya ondan daha büyük veya daha küçük olması gerekir. Bu ise imkansızdır. Eğer bir şey, sonuçta muhale/olamaza doğru götürüyorsa, o şeyin kendisi de muhaldir/olamazdır.

   DOKUZUNCU TEMEL ESAS: RÜ’YET ALLAH’I GÖRME MESELESİ

   Allah’ın şekilden ve miktardan münezzeh olduğunun bilinmesi, cihetlerden beri olduğunun öğrenilmesinin yanında kişi şu gerçeği de bilmek zorundadır. Allah, adına, “Daru’l-Karar” denilen ahiret yurdunda gözlerle, baş gözleriyle görüleceğine de inanmak gerekmektedir. Nitekim Yüce Allah bu gerçeği şöyle bildiriyor:

   

   “Yüzler vardır ki o gün ışıl ışıl parıldayacaktır. Rablerine bakacaklardır (O’nu göreceklerdir)”[101]

   Ancak Yüce Allah dünyada görülemez. Nitekim bu gerçeği aşağıdaki âyet mealinde görmekteyiz.

   Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   

   “Gözler O’nu göremez; oysa ki O, gözleri görür.”[102]

   Aynı şekilde Yüce Allah’ın Hz. Musa (aleyhisselam)’ya hitabını içeren şu âyetinden de bu gerçeği öğrenmekteyiz. 

   Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Sen beni göremezsin.”[103]

   Doğrusu merak içinde kalmaktayım. Hz. Musa (aleyhisselam)’nın bilemediği ve öğrenemediği sıfatları, Rablerin Rabbi olan Allah’ın sıfatlarını nasıl bilebilecektir? Eğer rü’yet/görülme olayı imkansız olsaydı, acaba Hz. Musa (aleyhisselam) böyle bir soruyu sorma cesaretini gösterebilir miydi? Doğrusu peygamberleri -allah’ın salat ve selamı üzerlerine olsun- böylesine cahillikle töhmet altında tutmaktan, bid’at ehlini, heva ve hevesinin esiri olan kimseleri cahil kimseler olarak tanımlamak herhalde çok daha yerinde bir hareket olacaktır.

   Şimdi rü’yet/Allah’ın görülmesiyle ilgili âyeti zahiri/asli manasıyla ele almak, işi imkansız noktasına götürmez. Çünkü rü’yet olayı bir tür keşif ve ilim anlamındadır. Fakat rü’yet denilen görme olayı ilme/bilgiye göre çok daha çok ve oldukça nettir. Madem ki Allah’ı bilme ve tanıma durumunda ilmin bir rolü vardır. Bu hususta hiçbir yön ve cihete gerek duyulmuyorsa, aynı şekilde rü’yet olayının da bunda rolünün olması caizdir ve bunun da yön ve cihetle herhangi bir alakası bulunmaz. Nitekim Yüce Allah yarattıklarını onları karşısına almaksızın görebiliyorsa, aynı şekilde kulları da herhangi bir yöne bağlı bulunmaksızın Yüce Allah’ı görebilirler. Bu, caizdir. Nasıl ki Yüce Allah, keyfiyetsiz ve sûrete/şekle sahip olunmaksızın bilebilecekse, aynı şekilde görülebilmesi de caizdir.

   ONUNCU TEMEL ESAS: ALLAH TEKTİR/VAHDANİYET

   İnanan bir kimse şu gerçeği de bilmek zorundadır. Allah tektir. O’nun şeriki/ortağı yoktur. O, ferddir/Tektir, dengi de yoktur. Yaratmada da birdir, aynı şekilde icad etmede de bir. Bu itibarla Allah icad etme ve yaratmada bir tektir ve yegane varlıktır. Dolayısıyla işlerinde, onunla görevi paylaşan bir benzeri yoktur ve O’na denk bir varlıktan da söz edilemez. Aynı şekilde O’na zıd ve O’nun karşısında yer alacak, karşı koyabilecek bir güçten de söz edilemez, O’nu yaptıklarından veya yapacaklarından uzaklaştıracak bir güçten bahsedilmez. Bunun da kanıtı Rabbimizin şu âyetidir. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Eğer yerde ve gökte Allah’tan başka tanrılar bulunsaydı, yer ve gök, (bunların nizamı) kesinlikle yok olup gitmişti.”[104]

   Bu âyetin açıklaması şöyledir: Eğer, iki ilah olsaydı, biri bir şey yapmayı isterken, ikincisi de eğer buna karşı koyamayacak idiyse, bu durumda bu ikincisinin acizliği sözkonusu olurdu. Güçlü ve dilediğini yapan bir ilah olamazdı. Eğer ikinci ilah, gerçekten karşı koyabilecek güç ve durumda idiyse, kendisini savunacak güçte ise, bu defa ikincisi güçlü olur ve istediğini yaptırmış olurdu. İlk tanrı da güçsüz ve bir şey yapamaz durumda kalırdı. Bunun da gücü yeten bir ilah olmasından söz edilmezdi.

   Çünkü âyet, Allah’ın birliğini gösteren en güçlü delillerden birini ortaya koymaktadır. Bu delil ya da kanı, âlemin düzeni ve nizamı meselesidir. Gerçekten birden fazla ilah olmuş olsaydı, bunlar birbirleriyle ya anlaşır ya da anlaşamazlardı. Eğer birbirleriyle anlaştıkları, birlikte aynı şeyi yaptıkları, yarattıkları âleme birlikte nizam ve düzen verdikleri takdirde, bu durumda ya biri ötekisine muhtaç olurdu ki, muhtaç olanın ilah olması düşünülemezdi. Ya da yardıma muhtaç olamazdı; durum böyle olunca öteki tanrıların varlığı gereksiz olurdu. İşte bu gerçekler de gösteriyor ki Allah tektir.

   Diğer taraftan, eğer sözkonusu ilahlar birbirleriyle anlaşmazlar, birisinin yaptığına ve yarattığına ötekisi karşı çıkarsa, bu takdirde de âlemde düzenden eser kalmazdı. Bunlardan söz bile edilmezdi. Âyetin kendisinde de anlatıldığı gibi, “yer ve gök bozulup giderdi”, oysa âlemde eşsiz bir nizam bulunuyor. Şu halde Allah vardır ve birdir.

   İKİNCİ ESAS

   Bu rükünde Allah’ın sıfatlarını ele alacağız. Yine bunu da on temel ölçü ile açıklamaya çalışacağız. Şimdi sırayla bu temel ölçüleri bir bir aktarmaya çalışalım.

   BİRİNCİ TEMEL ESAS: KUDRET SIFATI

   Bir müslüman öncelikle Allah’ın kudret sıfatının varlığını bilecektir. Çünkü Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “O’nun her şeye gücü yeter.”[105]

   Yüce Allah bu âyetinde ifade buyurdukları gibi doğrudur. Çünkü her şeyi bilen ve her şeye kadir olan Allah, sanatında hikmet sahibidir ve sanatı en muhkem şekilde yaratmıştır. O, yarattığı şeyleri de ve düzen içerisinde yaratmıştır. Örneğin bir kimse, güzel bir kumaştan, değerli bir elbisenin dokunmuş olduğunu, elbisenin hiçbir kusurunun bulunmadığını, her bakımdan adeta bir şaheser olduğunu görse ve “Böyle bir elbiseyi ancak elinden hiçbir iş gelmeyen bir ölünün eseri veya hiçbir sanat gücü olmayan bir bunağın eseri olduğunu” söylese, bu kimse ya akılsızdır veya gerçekten cahil ve bunağın biridir. Çünkü ne bir ölü ve ne de bir beyinsiz böylesine şaheser bir elbiseyi dikemez.

   İKİNCİ TEMEL ESAS: İLİM SIFATI

   Şurası da iyice bilinmelidir ki, Allah, tüm yarattığı ve var ettiği varlığı bilir. Çünkü ilim sıfatına sahiptir. Tüm mahlukatını/yarattıklarını ihata etmiştir. Dolayısıyla Yüce Allah’ın ilminin/bilgisinin dışında zerre ağırlığınca da olsa düşünülemez. O yerde ve gökte ne varsa, tümünü bilir. Her şey O’nun bilgisi dahilinde varlığını sürdürür. Nitekim bu gerçeği şu âyet gayet doğru bir şekilde bize bildirmektedir. Allah şöyle buyuruyor:

   

   “O her şeyi en detaylı durumuna varıncaya dek en iyi bilendir.”[106]

   Ayrıca bunun doğruluğunu bir diğer âyetinde de Rabbimiz şöyle göstermektedir. 

   Rabbimiz buyuruyor ki: 

   

   “Hiç yaratan bilmez mi? O, en ince işleri görüp bilmektedir ve her şeyden haberdardır.”[107]

   Bu âyet şu gerçeğe işaret etmektedir. Allah, yarattığı tüm varlıkları biliyor. Hem de bu yaratılış ve var ediş konusunda insanda herhangi bir kuşku bırakmayacak bir kesinlikte ve incelikte bildiğini bize bildirmektedir. Çünkü Yüce Allah, “Latif” sıfatıyla en ufak işleri bile gördüğünü bize bildiriyor. Aynı zamanda şu gerçekten çok şahane bir düzen ve tertib içerisinde hareket eden ve varlıklarını sürdüren sanatını bize sunuyor. Çünkü Yüce Allah’ın yarattığı en basit ve önemsiz bir şeyde bile bir düzen ve tertibin varlığı yüce sanatkarın sanatı bizim gözlerimiz önüne sermektedir. Tüm sunulan bu varlıkların tertip edilişleri, belli bir sistem içinde varlıklarını sürdürmeleri gerçekten O büyük sanatkarın ilim sıfatını bize sunmaktadır. Dolayısıyla her şeyden münezzeh olan yüce Rabbimizin hidayet ve varlıklarını tanıtma noktasında bize sunduğu gerçekler kanıt olarak en kesin ve reddi olanaksız olanlardır.

   ÜÇÜNCÜ TEMEL ESAS: İRADE SIFATI

   Şunu da bilmeliyiz ki, Allah irade sahibidir. O, fiillerini dilediği şekilde var eder. O’nun dilemesinin dışında hiçbir mevcud/var olan şey düşünülemez. Hepsi O’nun iradesinden doğmuştur. Çünkü ilk yaratan kendisi olduğu gibi, sonra da aynen iade edecek olan yine kendisidir. O her işlediğini dilediği şekilde yapar. Her şeyin kendisinden var olduğu bir zat hiç iradesiz olabilir mi? Çünkü O, var ettiğinin zıddını da yaratabilir. Bu nasıl olanak içerisinde ise, bunun aksi de olanaklıdır. Keza birbirinin zıddı olmayan ve aynı olan şeyleri de aynen o zıd olan şeylerden önce yaratacağı gibi, sonra da yaratabilir. Nitekim Yüce Allah kudreti gereği, birbirleriyle zıtlık oluşturan ve ayrı iki vakitte gibi olması düşünülen bir şeyi de, kudreti gereği tek bir ilgi ve bağ ile yaratabilir. Bu itibarla mutlaka takdir olunan iki şeyde Yüce Allah’ın iradesinin geçerliliği gerekir. Eğer ilim sıfatı iradeye gerek duymaksızın, herhangi bir bilineni tahsis etseydi/var etseydi, böyle bir durumda şöyle fikir yürütülebilinirdi. Bu var edilen şey, hakkında ilim sebkat ettiği için/daha önce Allah’ın ilminde bu bilindiğinden var olagelmiştir, bunda iradenin bir fonksiyonu yoktur. İşte böyle bir fikre saplanılması durumunda, bu takdirde Yüce Allah’ın kudret sıfatına da ihtiyaç duymaması caiz olurdu. Nitekim o zaman da şöyle denirdi: Bunlar kudretsiz olarak varlık bulmuştur. Çünkü varlığı hakkında daha önce Allah’ın bilgisi vardı/İlim sıfatıyla bunu bilmekteydi.

   DÖRDÜNCÜ TEMEL ESAS: 
HAYYDİRİ OLMA SIFATI

   Aziz ve Celil olan Allah aynı zamanda Hayy sıfatına sahiptir. Yani O, ölmez diridir. Çünkü bir varlık eğer ilim ve kudret sahibiyse, gayet zaruri olarak onun hayat sahibi olması da gerekir. Eğer hayy/diri olmayan ve fakat bununla birlikte kadir, âlim, fail ve her şeyi düzene koyan bir varlık düşünülürse, bu takdirde canlıların hareket ve durağanlıklarındaki durumları için onların hayat sahibi olmalarından kuşku duyulması gündeme gelebilirdi. Hatta dahası var, sanatkar ve zanaatkarların hayatları için de aynı kuşku duyulabilinirdi. Oysa ki böylesi bir savı ileri sürmek bilgisizliğin, bunaklığın ve dalaletlerin en koyusu içerisinde bocalamak demektir.

   BEŞİNCİ TEMEL ESAS: 

   SEMİ’ VE BASAR SIFATLARI

   Allah her şeyi işiten/duyan ve görendir. Çünkü Semî ve Basar sıfatlarının sahibidir. Bu bakımdan O’nun görmesinin ve duymasının dışında hiçbir şey düşünülemez. Allah, gönüllerde geçen fısıldaşmaları, vehmin gizli hususlarını ve düşüncede yer alan her manadaki düşünceyi işitir ve görür. O’nun görmesi dışında bir varlıktan söz edilemez. Aynı zamanda hiçbir şey, O’nun işitme alanı dışında düşünülemez. Hatta karanlık bir gecede, simsiyah bir taşın üzerinde devinen kapkara bir karıncayı hem görür hem de hareketlerinin sesini işitir. Hiç Allah’ın işitmemesi ve görmemesi düşünülebilinir mi? Oysa ki işitme ve görme bir kemâldir, bir eksiklik değildir. Bu, kuşkusuz böyledir. Durum böyle olunca hiç yaratılan kendisini yaratandan daha üstün ve mükemmel olabilir mi? Hiçbir sanat kendisini var eden/yaratan sanatkardan daha güzel ve daha üstün ve mükemmel olabilir mi? Bir defa düşünmek gerek. Bir varlık düşünün ki, yarattığı ve meydana getirdiği şeyler ve sanatı en mükemmel olacak ve fakat bunları var eden ise bir yönüyle eksik olacak. Böylesi bir taksim hiç adil olabilir mi?

   Diğer taraftan babasının bir bunaklık sonucu putlara tapmasını yeren ve tenkid eden Hz. İbrahim’in babasına sunduğu delillerin geçerliliği ve doğruluğu nerede kalabilir? Bakınız Hz. İbrahim (aleyhisselam) babasına şöyle bir delil ile karşı koyarak diyor ki:

   

   “Babacığım! Duymayan, görmeyen ve sana hiçbir fayda sağlamayan bir şeye niçin tapıyorsun?”[108]

   Eğer Hz. İbrahim’in bu tarzdaki tenkidi, babası ve hasımları tarafından yüzüne çarpılsaydı, bizzat bu sıfatların Hz. İbrahim’in ilahı için sözkonusu olsaydı, o zaman Hz. İbrahim’in ileri sürdüğü delilinin bir anlamı kalmaz ve delil olmaktan çıkardı. Aynı zamanda Rabbimizin şu âyetinin de doğruluğundan söz edilemezdi. Çünkü Allah şöyle buyuruyor:

   

   “İşte bunlar, kavmine karşı İbrahim’e verdiğimiz delillerimizdir.” [109]

   Allah’ın organsız fail olduğu, kalp ve dimağı bulunmaksızın âlim olduğu düşünülebiliniyorsa aynı şekilde Allah’ın gözbebeğine ihtiyacı olmaksızın gördüğüne ve kulak organı olmaksızın işittiğine de inanılmalıdır. Çünkü her ikisi arasında bir fark/ayrılıktan söz edilemez.

   ALTINCI TEMEL ESAS: KELÂM SIFATI

   Her şeyden münezzeh olan Allah, Kelâm sıfatıyla konuşur. Bu sıfat, Allah’ın zatı ile kaim bir sıfattır. Yüksek ses ve harfe ihtiyacı yoktur. Kaldı ki, Allah’ın kelâmı/konuşması başkasının konuşmasına benzemez. Nitekim O’nun varlığı/vücudu da başka varlıklarınkisine asla benzemez. Burada söz konusu kelâm/konuşma, nefsin/zatın bizzat kelâmıdır. Harflere dönüşerek var olan sese gelince bu, anlaşılması içindir. Nitekim kimi zaman bu şeylere hareketlerle ve kimi zaman da işaretlerle delalet etmektedir. Bu gerçek kimi şairler tarafından bilinirken nasıl olur da birtakım aptal ve bunaklarca gözardı olunabilir? Bakın şair ne diyor:

   Doğrusu gerçek konuşma gönüldeki konuşmadır.

   “Dil” organı ise yalnızca gönlün tercümanıdır.

   Şimdi sen «Benim dil organım hadistir/sonradan var edilmiştir. Ancak benim hadis olan kudretimle/gücümle meydana gelen şey kadimdir» diyen ve hiç düşünmeksizin böylesi bir laf eden kimseden umudunu kes, onunla konuşmaktan da uzak dur. Düşünün eğer bu bunak kimse, «Kadîm»in, kendisinden önce hiçbir şeyin bulunmadığı anlamında olduğunu bilmiyorsa, örneğin, «Bismillah» derken, «Sin» harfinden önce «B» harfinin geldiğini kavrayamıyorsa, «Ba» harfinden sonra gelen «Sin» harfinin kadim olmayacağını bilmiyorsa, artık kalbini onunla iltifatta bulunmaktan uzak tut, alakayı kes.

   Yüce Allah’ın birtakım kullarını bazı gerçeklerden uzak tutmada birtakım sırlar vardır. Bu itibarla Allah kimi saptırmış ise, artık o kimse için onu hidayete erdirecek biri bulunmaz. Şimdi o kimse, dünyada Hz. Musa (aleyhisselam)’nın ses ve harflerden oluşmaksızın bunlarsız olarak, Allah’ın kelâmını duymasını olacak bir şey olarak kabul etmiyorsa, aynı zamanda ahirette cisimsiz ve renksiz olan mevcudun/varlığın da görülmesini inkar etsin. Eğer bu kimse, renksiz, cisimsiz ve kemiyetsiz olan bir varlığın görülebilse aklen düşünülse de, fakat böyle bir şey kimse tarafından şu ana dek görülmüş değildir. Şimdi böyle bir yargıya varan bir kimse göz/görme için ileri sürdüğü gerekçeyi aynen kulak/işitme olayı için de söylesin.

   Eğer Yüce Allah’ın bir tek ilim sıfatı vardır. Bu da tüm varlıkları bilme olayıdır diye bir fikir ileri sürerse, bu durumda Allah tek bir sıfatı zata ait olarak düşünmelidir ki, bu sıfat da, ibarelerin göstermiş olduğu her şeyi ifade eden kelâmdır. Eğer yine bu kimse yedi kat göğün, cennetin ve cehennemin tümü küçücük bir yaprağa yazılı olduğunu ve bu yaprağın da kalpte zerre ağırlığınca olan bir noktada saklandığı ve bütün bunların hepsi de, bizzat göklere, yere, cennet ve cehenneme hulul etmeksizin gözdeki bir mercek içerisinde görülebildiğini, sözkonusu şeylerin tümünün gözbebeğinde, kalpte ve o ufacık yaprakta yer aldığını düşünür ve kabul ederse, o zaman böyle düşünen bir kimse şunu da kabullensin. Dillerde okunmakta olan Kelâm, aynen kalplerde muhafaza edilmekte ve mushaflara da yazılı olarak geçmiş bulunmaktadır. Hem de bütün bunlar bizzat kelâmın kendisine hulul etmeksizin olabilmektedir. Çünkü eğer bu, yaprakta yer alan kelâmın kendisi, Allah’ın kitabına hulul etmiş olsaydı, bu takdirde Yüce Allah’ın zatının da bizzat adının yazılmakta olduğu kitabın içerisinde zat olarak yer alması gerekirdi. Aynı şekilde üzerine «ateş» ibaresi yazılı bulunan bir kağıda bu ifadenin soyut olarak yazılmasıyla onun içine girmesi doğru olsaydı, o takdirde yakıcı olan ateşin kağıdı yakması gerekir ve kağıt yanardı.

   YEDİNCİ TEMEL ESAS: ALLAH ZATIYLA KAİM VE NEFSİYLE KADİMDİR

   Bilindiği gibi zatıyla kaim olan bir kelâm/söz aynı zamanda kadimdir. Nitekim tüm sıfatlar da böyledir. Çünkü Allah’ın hadisler içerisinde onlara hulul ediyor manasında bir durum muhaldir/olamazdır. Çünkü böyle olursa, o takdirde onların da değişken olmaları gerekir. Oysa ki sıfatlar için mutlaka kadimlik niteliğinin bulunması gerekmektedir. Zat için gerekli olan ne ise, sıfatlar için de aynı şeyler geçerlidir. Bu itibarla bunlar için herhangi bir değişkenlik sözkonusu değildir. Hadisler/sonradan var olanlar da O’na hulul etmezler. Aksine O, kadimliği ezelî olandır. Bu itibarla da en övgüye değer sıfatlarla nitelenmiştir. Bu vasfı ezel ve ebed itibariyle böyledir değişimlerden uzaktır. Çünkü bir şey eğer hadis olan şeylere hulul edebiliyorsa, o da onların taşıdığı özelliği taşır. Oysa ki sonradan oluş niteliği, değişken olmaları vasıflarının farklılaşması bakımından cisimler için geçerlidir. Şimdi durum böyle olunca, nasıl olur da onları yaratan bir varlık, değişebilirlikte onlarla ortak özellik taşısın.

   İşte bundan hareketle Allah’ın kelâmı zatıyla kaim ve kadimdir. Oysa ki hadis/sonradan olan bir şey, o zata delalet eden, zatın kelâmının varlığını gösteren seslerdir.

   Burada bir örnek verilirse, şöyle deriz. Bir baba düşünün. Bu baba ileride doğabilecek çocuğunu eğitmek istemektedir. Ama henüz çocuk doğmuş değildir. Bu kişi, bu düşünce ve arzusunu çocuğu dünyaya gelinceye dek sürdürmektedir. Çünkü Allah, bu babada, çocuğunu okutabilme arzu ve isteğini yaratmıştır ki, babanın gönlünde böylesine bir isteği yaratan Allah’tır. Kişinin böyle bir istekle emredilmiş bulunması, bizzat babasının varlığı sayesinde olmuştur. Şimdi babasından böylesi bir düşünceyi gören kimse de aynen kendi çocuğu için aynı arzuları ve istekleri, bir çocuğu olup, onun öğrenme çağına gelmesine dek sürdürür. Bu gerçeği düşünebilen bir kimse, Yüce Allah’ın zatıyla ilgili olarak, aşağıdaki âyette yer alan gerçeği de düşünüp kavrayacaktır. Allah şöyle buyuruyor: 

   “Hemen pabuçlarını çıkar.”[110]

   Hz. Musa (aleyhisselam)’ın bu kelâm ile muhatab olması, ta ezelden beri Yüce Allah için var olan bu kelâmın Hz. Musa’nın gelmesine ve onun bununla muhatab olabilecek döneme ulaşmasına dek kalmıştır. Çünkü Hz. Musa (aleyhisselam) da bu talebi/isteği öğrenmesi için yaratılmıştır ve bu kadim olan kelâmı dinlemek için yaratılmıştır.

   SEKİZİNCİ TEMEL ESAS: ALLAH’IN İLMİ KADİMDİR

   Allah’ın ilim sıfatı da diğer sıfatları gibi kadimdir. Bu itibarla Allah zatı ve sıfatları itibariyle hep ezeli ve ebedîdir. Allah zatı ve sıfatları açısından kendi zatı ve sıfatlarını bilmesinin yanında, yaratıklarından meydana gelen her şeyi de bilir. Nerede ve ne zaman yeni bir yaratık var olsa Yüce Allah bunu bilmesi için ayrı bir ilme gerek duymaz. Çünkü bunları ezeli ilmiyle bilmektedir. Bu şeyler ezeldeki ilimle ortaya konmaktadır. Örneğin Zeyd adını taşıyan bir kimsenin hemen güneşin doğmasıyla birlikte geleceği bilgisi verilse, işte bizim bu bilgimiz bize verilen eski bilgiye dayanır. Artık yeni bir bilgiye gerek duymayız. İşte Yüce Allah’ın ilminin kadimliğini de böyle anlamak gerekir.

   DOKUZUNCU TEMEL ESAS: ALLAH’IN İRADESİ DE KADİMDİR

   Doğrusu Allah’ın iradesi de kadim olan sıfatlarındandır. Bu sıfat, Yüce Allah’ın ezeldeki ilmine uygun olarak sonradan var olabilecek varlıkların uygun vakitleri ve zamanları içerisinde yaratılmasına taalluk eder, bunlarla ilgilidir. Eğer Allah’ın irade sıfatı hadis olsaydı, bu takdirde kendisinin de hadislerin mahalli olması gerekirdi. Hadisler buna da hulûl ederlerdi. Eğer zatının gayrında/dışında var olmuş olsa idi, Allah’ın o şeyi murad etmemiş olması sonucunu doğururdu. Bu tıpkı sana ait olmayan bir hareketin sana mal edilmemesi gibidir. Kendisi bir başka iradeye bağlı bulunan bir varlık nasıl olur da kudret sahibi olabilir ki? Çünkü başkasına ait bir irade, mutlaka bir başka iradenin varlığını gerekli kılacaktır. Böylece durum zincirleme sürüp gidecektir. Eğer başka bir irade olmaksızın bir iradenin varlığından söz edilebilseydi, bu takdirde âlemin iradesiz olarak var edildiği düşüncesinin de olabilirliği sözkonusu olurdu.

   ONUNCU TEMEL ESAS: ALLAH İLME BAĞLI OLARAK BİLİR

   Allah ilmiyle bilen, hayy/diri olma sıfatıyla hayat sahibi, kudretiyle kadir/güçlüdür. Kelâmıyla mütekellim/konuşan, işitmesiyle/işiten, basar/görmesiyle basirdir. Yüce Allah bu kadim sıfatların tümüyle nitelenmiş bulunmaktadır.

   Örneğin bir kimsenin, “Allah ilimsiz âlimdir” yine, “Allah malsız zengin, âlimsiz ilim sahibi, malumsuz âlimdir” denmesi gibi. Çünkü ilim, malum/bilinen, âlim/bilen birbirinden ayrı düşünülemeyen hususlardır. Bu tıpkı öldürme, öldürülen ve öldüren ifadeleri gibi bir şeydir. Nitekim, ölüm olayı olmaksızın ve ortada bir ölen olmadan katilden/öldürenden söz edilemez. Bu açıdan katili ve ölüm olayı olmaksızın ölenden söz edilemez. Aynı şekilde ilimsiz bir âlim ve malum/ortada bilinen olmaksızın ilim/bilgi olmaz ve âlimsiz de malumdan/bilinecek şeylerden bahsedilemez.

   İşte bu üçü birbirinden ayrılamazlar, biri olmadan diğeri olmaz. Eğer bir kimse âlimin ilimsizliğini kabul ederse, âlimi ayrı ilmi ayrı kabul ederse, bu takdirde bunun malumdan/bilinenden de ayrılabileceği düşünülür, ilmini de âlimden ayrılabileceği geçerli olur. Oysa ki böyle bir şey olamaz. Bu itibarla sözkonusu sıfatlar arasında bir fark yoktur.

   Birinci cüzün sonu. Bundan sonra ikinci cüz gelecektir ki, bu cüzde üçüncü rükün ele alınıp anlatılacaktır. İmanın dört rüknünden üçüncüsü.

   ÜÇÜNCÜ ESAS

   Bu rükünde Yüce Allah’ın fiilleriyle ilgili bilgiler sunulacaktır. Yine bu bilgiler de on temel ölçü ile aktarılacaktır.

   BİRİNCİ TEMEL ESAS: ÂLEMDE 
VAR OLAN ŞEYLER

   Şurası bilinmelidir ki, âlemde var olan ve hadis diye adlandırılan ve sonradan meydana gelen tüm bu şeyler, Yüce Allah’ın fiilidir, O’nun yaratmasıyladır ve O’nun icadına bağlıdır. Çünkü bu şeylerin Allah’tan başka bir yaratıcısı olmadığı gibi, O’ndan başka da bir muhdis, yani onları var edip yaratan da yoktur. Allah tüm bu varlıkları yarattığı gibi onların sanatlarını da yaratan Yüce Allah’tır. Aynı şekilde onlara ait kudreti ve hareketi de yaratan O’dur. Kullarına ilişkin tüm fiiller bizatihi Allah’ın yaratmasıyladır. Bunlar aynı zamanda Yüce Allah’ın kudretine ilişkindir. Nitekim aşağıdaki âyetlerde belirtildiği gibi bunun gerçekliğini doğrulayan âyetlerdir. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Allah her şeyin yaratanıdır.”[111]

   Yine Allah buyuruyor: 

   

   “Oysa ki sizi ve yapmakta olduklarınızı Allah yarattı.”[112]

   Yine Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   


   “Sözünüzü ister gizleyin, ister açığa vurun; bilin ki O, sinelerin özünü bilmektedir. Hiç yaratan bilmez mi? O, en ince işleri görüp bilmektedir ve her şeyden haberdardır.”[113]

   Yüce Allah, kullarına gerek konuşmalarında olsun, gerek işlerinde olsun ve gerekse gizli ve saklı tuttukları şeylerinde olsun, bunların tümünde dikkatli bulunmalarını ve yanlış davranışlardan sakınmalarını onlara emrediyor. Çünkü Allah, onların fiillerinin nasıl ortaya çıktığını en iyi bilendir. İşte bu da Yüce Allah’ın tüm yarattıklarını bildiğinin kanıtıdır, delilidir. Hiç Allah kullarının fiilinin yaratıcısı olamaz mı? Kudreti eksiksiz ve tamdır. Bu da kulların bedensel hareketlerine mütealiktir. Hareketler ise hep birbirinin dengidirler. Yüce Allah’ın kudretinin sözkonusu hareketlere taalluku da bizzat zatı itibariyledir. Yukarıda ifade olunduğu gibi madem ki hareketler birbirlerinin dengidirler, benzerdirler. Böyle olunca Allah’ın kudretinin bunlardan kimisine taalluku, yani kudretinin bunlarla ilgisi bulunacak da, diğer bir kısımla alakalanmayacaktır. Bu, hiç olacak bir şey midir?

   Yine nasıl olur da canlı bir varlık, yaratmada bağımsız olsun da, böylece örümcekten, arıdan ve diğer canlılardan çok değerli sanatlar meydana gelsin, bu, hiç olacak bir şey mi? Sözkonusu canlılardan akılları şaşkınlıklar içerisinde bırakacak çok ince bir sanat harikası gösterecekler de, bu yaptıkları harikalarında Yüce Allah’ın bir müdahalesinden söz edilmemiş olacak. İşte bu, olacak şey değildir. Çünkü kendilerinden meydana gelen şeylerin detaylarından habersiz olan ve sadece içgüdüleriyle yapageldikleri şeylerde Allah’ın -haşa- bir rolü bulunmayacak öyle mi? Hayır hayır, böyle bir şeyden söz bile edilemez. Çünkü yaratıklar her yönüyle zelîldirler, kendi başlarına bir harikayı ortaya koyabilme güçlerinden yoksundurlar. Ancak ister Mülkünde ve ister Melekut’unda olsun yegane ve tek varlık sadece yer ve göklerin varlığı elinde bulunan Cebbar olan Allah’ındır. Çünkü Allah yerde ve gökte, kısaca tüm kainatta tek güç sahibidir.

   İKİNCİ TEMEL ESAS: KULUN KESBİ/YAPTIKLARI

   Yüce Allah’ın kullarına ait hareketleri yaratmada tek olması, kulların yapmasına ait şeyleri/kulun kesbini kazanımını ortadan kaldırmaz. Çünkü kudreti de kudret ile olabilen şeyleri de tamamıyla yaratan bizzat Allah’tır. Aynı şekilde ihtiyarı/seçeneği ve buna bağlı olarak seçileni/muhtarı da tümüyle yine O yaratmıştır. Kudret olayına gelince bu, kulun bir niteliğidir. Ancak bu, aynı zamanda Allah’ın kulda o kudreti var etmesi ve yaratmasına bağlı olan bir şeydir. Allah’ın yarattığı bu kudret için Allah’ın kesbi denemez. Çünkü kesb değildir. Hareket gelince, bu da yine Yüce Allah’ın yaratmasıyla olmaktadır. Fakat bu, aynı zamanda kula ait bir niteliktir ve kulun bir kesbi/kazanımıdır. Çünkü bütün bunlar takdir olan bir kudret ile yaratıldılar bu da onun vasfıdır/niteliğidir. Diğer taraftan hareketin bir başka sıfata nisbeti de sözkonusudur ki, bu sıfat kudret adını almaktadır. Ancak bu, bu nisbeti nedeniyle kesb/kazanım adını almıştır.

   Diğer taraftan kul zorunlu olarak takdir olunan hareket ile zaruri olan (sıtma gibi nedenlerle) meydana gelen titreme arasındaki farklılık âyet zaruri olarak idrak olunduğu halde hiç buna salt zorunluluk ve mecburiyet denebilir mi? Ya da buna hiç kulun yaratmasıdır diye söylenir mi? Çünkü kul ilim/bilgisi itibariyle kulun kazanımına dayanan hareketlerin parçalarını ve sayılarını kuşatamaz, ilmi buna yetmez. Şimdi her iki durum böylece geçersiz kalınca ortada ancak orta inanış dediğimiz itikadda iktisad kalıyor. Yani inanan kimse orta yolu izleyecektir. Bu orta yol ise, Allah’ın kudretiyle ihtira (icad ve yaratma) diye takdir olunan gerçektir. Bir diğer yönüyle kulun kudreti/gücüne nisbetle ve ona taalluku yani bağlı olması nedeniyle de kulun iktisabı/kazanımı adı verilir. Yoksa bu, zaruret gereği kudretin takdir olunan şey sebebiyle yalnızca ve yalnızca ihtira’/yaratma ve icad olması demek değildir. Çünkü Yüce Allah’ın kudreti ezelidir. Bu kudret ezelde âlemin varlığına zaten taalluk etmiştir/bununla bağlantılıdır. Yoksa ihtira denilen icad ve yaratma bununla meydana gelmiyor manasında değildir. Çünkü kudret, tam ihtira/icad ve yaratma anında başka bir bağlılıkta ona taallukta bulunur. İşte bu açılma ile kudretin herhangi bir şeye taalluku/yani irtibatlanması ve etkinliği, sadece takdir edilen şeyin kudret ile olabileceğine, sadece kudretin etkinliğine bağlanamaz, bununla tahsis edilemez.

   ÜÇÜNCÜ TEMEL ESAS: HER ŞEY ALLAH’IN TAKDİRİNE BAĞLIDIR

   Aslında kulun yaptığı işe/fiile ne kadar kesb/kulun kendi kazanımı denmiş olsa da, bunun Allah’ın iradesinin dışında olduğu söylenemez. Çünkü mülk ve melekût dünyasında cereyan eden ne varsa, ister bir göz açıp kapaması, ister gönülden geçen bir anı veya hâyâl ve ister bir şeye bir bakış atmak da olsa bunların tümü Allah’ın kaza ve kaderiyle olmaktadır, O’nun iradesi ve meşietine bağlıdır. Çünkü şer/kötülük, hayır/iyilik, yarar ve zarar, İslâm ve küfür, irfan/bilme ve tanıma ile inkarcılık, başarı ve başarısızlık/kayıp, azgınlık ve doğruyu bulma, itaat ve isyan, şirk ve iman hepsi O’ndandır. Bu itibarla O’nun kazasını reddedecek biri olmadığı gibi, hükmünün peşi sıra onu izleyebilecek biri de yoktur. Çünkü O, dilediğini saptırır ve dilediğini de hidayette kılar. O yaptığından sorulmaz, oysa ki O’nun var etmiş olduğu varlıklar yaptıklarından sorulurlar/hesaba çekilirler. Çünkü bu gerçeğe ümmetin (veya cariyenin) nakle dayalı ifadesi kesin bir şekilde göstermektedir: 

   “Allah’ın dilediği şey olur ve O’nun dilemediği şey de olmaz.” Kaldı ki Yüce Allah da bu hususta şöyle buyuruyor: 

   

   “Allah dileseydi bütün bütün insanları hidayete erdirirdi.”[114]

   Yine Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “Biz dilesek, elbette herkese hidayetini verirdik.”[115]

   Yukarıda meseleyi nakle dayanan delillerle sunduk. Şimdi bu işi bir de aklın gözlüğüyle ele alalım, akıl yönündeki delilleri sunalım.

   Bilindiği gibi Yüce Allah her ne kadar itaatsizliği ve suç işlenmesini hoş görmüyor ve dilemiyorsa da, ancak bunlar, Allah düşmanı lanetli şeytan İblis’in arzusuna uygun olarak cereyan etmektedir. Düşmanın arzu ve iradesine göre olabilen bir şey, yine de Allah’ın takdirine bağlıdır. Bu itibarla düşmanın iradesine uygun olarak cereyan eden şeyler, Yüce Allah’ın iradesine göre cereyan edenden daha çok olmaktadır, gibi bir husus akla gelebilir. Doğrusu böyle bir şeyin olabilirliğine hiçbir müslüman doğru bir gözle bakamaz. Çünkü bir müslüman Celal ve ikram sahibi olan ve aynı zamanda Cebbar olan Melik’i/Allah’ın rütbesini bir kenara atsın da, kalkıp sıradan ve önemsiz bir liderin derekesini kabullensin hiç olur mu? İşte bir müslüman için böyle bir şey düşünülemez.

   Düşün bir kez, herhangi bir köy ya da kasaba liderinin düşmanı için kabul edilen ve doğrudur denilen şeyler, eğer bizzat liderin kendisi için geçerli değilse, o liderin orada bir fonksiyonu yoktur, görev yapamaz. Durum böyle olunca da o lider makamını ister istemez düşmanına bırakmak zorunda kalır, görevden ayrılır.

   Halk genel olarak hep günah işler ve isyanda bulunur. Bütün bu türden işler bid’atçılar tarafından Yüce Allah’ın iradesinin hilafına/aksine yapılagelmektedir, denilmektedir. Doğrusu işin böyle bir düşünce tarzıyla ele alınması doğru değildir. Bu, bir bakıma za’fın ve acizliğin sergilenmesidir. Çünkü Rablerin Rabbi olan Allah onların, zalimlerin söyleyegeldikleri şeylerden yücedir ve münezzehtir.

   Madem ki kullara ait fiillerin Allah tarafından yaratılmış oldukları gerçeği ortaya çıkmış bulunuyor. Buna göre bunların Yüce Allah’ın iradesiyle olduğu gerçeği de anlaşılmış olmaktadır.

   Şöyle bir soru akla gelebilir: Nasıl olur da Allah dilediği bir şeyi yasaklasın da, dilemediği bir şeyi emretmiş olsun, bu hiç olabilir mi?

   Buna cevabımız şöyledir: Emir, iradeden ayrıdır. Bu bakımdan meseleyi bir örnekle açıklayalım. Bir efendinin/patronun kölesini/işçisini dövdüğünü varsayın. Köleyi dövdüğü için efendi/patron sultan/yetkili devlet başkanınca azarlanır. Efendi de, kölesinin kendisine karşı gelerek görevini yapmadığını söyleyerek mazeretini söyler. Ancak yetkili efendiyi yalanlar. Efendi durumunu kurtarmak ve delilini göstermek için kölesini çağırır ve ona vereceği işi yapmama ve karşı koymasını göstermek için yetkilinin/padişahın gözleri önünde olayı sergilemek ister. Köleyi çağırır ve ona: “Şu hayvana eğer vur” diye sultanın huzurunda ve emrine karşı gelecek şekilde bir şeyi emreder. Eğer, efendi/patronun emretme yetkisi bulunmasaydı, bu durumda yetkili/sultan nezdinde mazeretinin bir anlamı olamazdı. Eğer emreden değil de murad eden durumunda olsaydı, bu takdirde de kendi hayatını tehlikeye atmış olurdu ki bu, muhaldir/olamazdır.

   DÖRDÜNCÜ TEMEL ESAS: YARATMA VE İCAD ALLAH’IN BİR FAZLIDIR

   Doğrusu varlıkları yaratma ve yeniden icadetme Yüce Allah’ın bir fazlı ve keremi gereğidir. Aynı şekilde Allah kullarına birtakım yükümlülükler vererek onlara iyilik ve ihsanda bulunmuştur. Kaldı ki Allah yaratma ve yükümlülük verme zorunda değildir. Böyle bir şey Allah için vacib değildir.

   Ancak Mutezile mezhebi görüşünü savunanlar, kulların yararına olan bir şey olması nedeniyle Allah yaratmak ve varetmek zorundadır, diyorlar. Oysa ki böyle bir şey imkansızdır. Çünkü vacibi/zorunlu olanı hükmeden, aynı zamanda emredip ve yasaklar da koyan sadece Allah’tır. Şimdi durum böyle olduğuna göre böyle bir zatın bir başkası tarafından kendisine bir şeyin vacipliği sunulabilinir mi? Ya da herhangi bir şeyin gerekliliği durumuyla karşı karşıya kalabilir mi? Ya da bu anlamda bir hitapla karşılaşır mı?

   Sözkonusu vacibden murad ya da kasdolunan mana, iki husustan birisidir:

   a) Bırakılması ya da terkedilmesi durumunda bir zarar doğabilecek olan fiil. Bu, terk edilmesi durumunda kendisinden zarar sonucu doğabilecek olan fiiller de iki kısımdır:

   1- Bu, ya ileriye dönük bir zarar olabilir. Örneğin, kıyamet gününde kişinin cehennemde azap görmemesi için Allah’a itaat etmesi vaciptir.

   2- Ya da istenilenin terkedilmesi durumunda derhal doğabilecek bir zarar sözkonusudur. Dolayısıyla o takdirde istenilenin hemen yerine getirilmesi gerekir. Örneğin, susuz kalmış bir kimsenin ölmemesi için mutlaka su içmesi gerekir. Aksi takdirde ölür.

   b) Yine vacibin terkedilmesi halinde veya yokluğu durumunda iş muhale/olamaza gider. Örneğin malumun/bilinenin varlığı vaciptir. Oysa yokluğu ise işi muhale/olamaza götürür. Bu ise ilmin/bilginin cehle/bilgisizliğe dönüşmesi demek olur. Yani ilmin olmadığı yerde cehalet yer alır.

   Eğer karşımızdaki/hasmımız, “Yaratma işi Allah üzerine vaciptir” görüşü ile eğer vacibin ilk manasına demek istiyorsa, bu takdirde o, bunun karşıtı olan ve, “Allah’ın yaratmaması halinde zarar görmesi gündeme gelir” türünden bir yanlışa gidilmiş olur.

   Eğer hasım, bununla ikinci manayı demek istiyorsa, bu takdirde kendisine diyeceğimiz bir şey olmaz. Çünkü o ikincisi kabul edilecek bir görüştür. Çünkü bir şeyde eğer ilim sebkat etmiş ise/bir konuda daha önce bilgi edinilmiş ise, bunun doğal sonucu olarak mutlaka bilginin/malumun varlığı vacib olarak sözkonusudur.

   Eğer hasım, “Yaratma işi Allah’ın üzerine vaciptir” ifadesiyle üçüncü bir manayı demek istiyorsa, işte bu üçüncüsü anlaşılmayan ve kavranılmayan bir şey demek olur. Örneğin: “Kullarının maslahatı gereği vaciptir” ifadesi geçersiz bir ifadedir. Çünkü kulların maslahatına ilişkin şeyin terkedilmesi halinde eğer maslahatı terkeden/Allah -haşa- zarar görmezse -ki Yüce Allah için böyle bir şey asla varid değildir- bu durumda o maslahatın Allah hakkında vacipliğinin bir manası yoktur. Diğer taraftan kullara ilişkin maslahatların onlar adına cennette yaratılmasıdır. Ancak kullara ilişkin maslahatların bu imtihan dünyasında yaratılmaları, onların birçok hatalara maruz kalmaları/hata işler durumda bulunmaları, daha sonra da onları büyük cezaların ve sıkıntıların hedefi olmaları, aynı şekilde mahşerdeki konumları ve büyük ve çetin bir hesapla karşı karşıya bulunmaları, düşünebilsinler için yadırganacak bir durum yoktur. Aynı zamanda böyle bir durum imrenilecek bir durum da hiç değildir.

   BEŞİNCİ TEMEL ESAS: ANCAK KULA GÜCÜ ORANINDA YÜK VERİLMİŞTİR

   Allah için caiz olan hususlardan birisi de, Yüce Allah’ın kullarına, onların taşıyamayacağı bir yükü kendilerinden istememesidir. Ancak Mutezile mezhebi görüşünde olanlar böyle düşünmüyorlar. Eğer böyle bir durum Yüce Allah için caiz olmasaydı, o zaman kulların, “Rabbimiz, bizden bu yükü kaldır” diye istekte bulunmazlardı. Oysa ki kullar hep bu manada istekte bulunmuşlardır. Rabbimiz şöyle buyuruyor:

   

   “Ey Rabbimiz! Bize gücümüzün yetmediği işler de yükleme!” [116] 

   Ayrıca Yüce Allah, Nebisi Hz. Muhammed (sallallahu aleyhi vesellem)’e, “Ebû Cehil’in kendisini tasdik etmeyeceğini/doğrulamayacağını” haber vermişti. Daha sonra da yine yüce Rabbimiz, Hz. Peygamber’e, “tüm söylediği hususlarda Ebû Cehil’in kendisini doğrulaması için” emir buyur.

   Şimdi bu noktada şöyle bir konum ortaya çıkmaktadır. Ebû Cehil, Rasûlullah’ı söyledikleri ve tebliğde bulunduğu şeyler açısından doğrulamayacaktır. Şimdi Hz. Peygamberi doğrulamayacağı kesin olan birinin doğrulamasının istenmesi nasıl mümkün olabilir ki? doğrusu böyle bir şey, muhaldir, olamazdır. Yani burada bir çelişki var gibidir. Allah, hem Ebû Cehil’in Rasûlullah’ı doğrulamayacağını bildirecek, sonra da ondan, gidip Ebû Cehil’in kendisini doğrulaması isteğinde bulunmasını emredecek, bu nasıl bir şeydir? Oysa ki Allah takatın üzerinde bir şey istemezdi. Ancak şu gerçek göz ardı olunmamalıdır. Yüce Allah için olamayacak bir şeyi istemesi mümkündür. Çünkü irade ve yetki sadece O’nundur.

   ALTINCI TEMEL ÖLÇÜ: ALLAH GEREKÇE GÖSTERMEKSİZİN ÖDÜLLENDİRİR VE CEZA VERİR

   Yüce Allah, yarattığı varlıklarına/kullarına daha önce işledikleri bir suçları olmaksızın veya yapageldikleri bir sevapları bulunmaksızın dilerse cezalandırır, dilerse azap eder. Ancak Mutezile mezhebinden olanlar böyle düşünmüyorlar. Onlar bu fikrin karşısında yer alıyorlar. Çünkü Allah kendi mülkünde tasarrufta bulunmaktadır. kendi mülkündeki tasarrufunun mülkünü ezmesi düşünülemez. Oysa ki zulüm/haksızlık ancak başkasına ait olan bir mülkde, sahibinin izni olmaksızın tasarrufta bulunmaktır. Böyle bir şey Allah için muhaldir/olamazdır. Çünkü Allah’ın mülkünde başkasına ait bir tasarruf yoktur ki, böyle bir tasarruftan zulüm diye söz edilebilsin. Ya da Allah’ın var ettiği her şey O’nun mülkü olduğuna göre, Yüce Allah’ın buradaki tasarruflarından zulüm olarak söz etmek sözkonusu değildir. Kaldı ki bizzat Allah’ın varlığı bunun caiz/olabilirliğinin delilidir. Örneğin hayvanların kesimi, aslında onlara bir acı verme olarak görülmektedir. Ayrıca insanlar tarafından hayvanlara öngörülen birçok eza ve elem ise, onların daha önceden işledikleri bir suçun cezası olarak da verilmiş değildir.

   Şöyle bir soru sorulabilir, denebilir ki, Yüce Allah, kıyamet gününde, dünyada çektikleri acılar nedeniyle hayvanları toplayacak ve onlara çektikleri oranında ödül verecektir. Bu ise Allah üzerine vaciptir.

   Buna vereceğimiz cevap da şöyledir: Eğer birileri çıkar da, Allah’ın, insanın yürürken üzerine basıp öldürdüğü her bir karıncayı ve öldürülen her bir sivri sineği veya biti diriltip, bunların çektikleri eza sebebiyle ödüllendirilmesi Allah üzerine vaciptir/gereklidir diye iddiaya kalkışırsa, böyle düşünen kimse şeriat ve akıl ölçülerinin dışına çıkıyor demektir.

   Burada sözü edilen sevabın ve bunların bir araya diriltilip toplanması Allah’ın üzerine vaciptir der ve böyle bir durumdan yani bunu Yüce Allah’ın yerine getirmemesi halinde zarar görmesi gibi bir anlam murad ederse, böyle bir şey muhaldir/olamazdır. Ancak bununla/vaciptir ifadesiyle başka bir şey murad ediliyorsa, daha önceki sayfalarda da işaret ettiğimiz gibi, vacip ile ilgili olarak ortaya koyduğumuz anlamların dışında farklı bir kavram olmuş olur. Bu da anlaşılamaz ve kavranılamaz.

   YEDİNCİ TEMEL ESAS: ALLAH KULLARI İÇİN DİLEDİĞİNİ YAPAR

   Yüce Allah kulları için dilediklerini işler ve fakat Yüce Allah bunları yaparken, daha önceki sayfalarda da değindiğimiz üzere, kullar için en uygun olana uyacaktır ve bu, Allah için vaciptir denemez. Çünkü böyle bir şey Allah için vacip değildir. Çünkü Allah için hiçbir şeyi yapma veya yapmama vacipliği yoktur. Çünkü Allah hakkında vücuptan/zorunluluktan söz edilemez. Allah yaptığından sorulmaz. Oysa ki kullar yaptıklarından sorulacaklardır. Şimdi aşağıda kendilerine sunacağımız konuyla ilgili olarak acaba Mutezile mezhebinden olanlar nasıl bir yanıt vereceklerdir. Çünkü bunlar, “Allah en uygun olanını kullar için yaratmak zorundadır/ Bu, Allah için vaciptir” demektedirler.

   Sunacağımız konu şudur. Şöyle bir varsayımdan söz edelim. Kıyamet gününde biri küçük/henüz ergenlik çağına ermeden ölen ve diğeri de ergenlik çağından sonra ölen iki müslüman var. Herşeyden yüce ve münezzeh olan Allah, akıl ve baliğ olduktan sonra ölen gencin derecesini artırmış ve onu küçük yaşta ölen çocuktan üstün kılmıştır. Bu iki kişinin -küçük ve büyük çocukların- Allah huzurunda tartıştıklarını varsayıyoruz. Büyük olan çocuk, ergenliğe ulaştıktan sonra iman etmiş ve bu imanının gereği olarak da Allah’a taatte bulunarak sıkıntılara katlanmıştır. Mutezile’ye göre buna üstün derecelerin verilmesi Allah için vaciptir/bir zorunluluktur.

   Eğer bu durum karşısında küçük yaşta ölen çocuk da: “Rabbim! Neden benim makamımı ondan daha üstün kılmadın?” derse, Allah da: “O, akıl baliğ oldu ve ibadet ve taatte çalışıp sıkıntı çekti” buyurur. Bu defa çocuk: “Rabbim! Sen beni küçükken/baliğ olmadan öldürdün. Oysa sana vacip olan, ben de onun gibi ergenlik çağına gelinceye dek yaşamamdı/beni yaşatmandı. Çünkü o zaman ben de çaba sarfederek taatte bulunurdum. Oysa ki sen adilce -haşa- davranmadın. Çünkü onun ömrünü uzun kılarak benimkini de kısaltmakla, onu böylece benden üstün olmasını sağladın. Neden dolayı onu üstün kıldın?” der.

   Allah da şöyle buyurur: “Ben kesin olarak biliyordum ki, eğer sen baliğ olacak yaşa dek yaşasaydın, kesinlikle şirk koşacaktın ya da asi olacaktın. Senin adına en uygun olanı, senin küçük yaşta iken ölmendi.”

   İşte böyle bir düşünce sistemi, Mutezile’nin Allah adına ortaya koyduğu bir mazerettir. Çünkü yukarıdaki tartışma karşısında, bu defa cehennemin en alt derekelerinde ve en şiddetli cezayı gören kafirler de şöyle sesleneceklerdi: “Ey Rabbimiz! Bizim baliğ olduğumuzda sana şirk/ortak koşacağımızı sen bilmiyor muydun? Neden bizi de küçük yaşta iken öldürmedin, öldürseydin ya? Biz böyle bir durumda küçük müslümanın razı olacağı makamın da çok çok altında olan makamlara razıyız.” diye haykırmaları anında bunlara nasıl bir cevap verilecektir? Böyle bir durumda şöyle söylemek gerekmez mi:

   İlahî gerçeklere ilişkin hususların Mutezile mezhebinin bakış ölçüleriyle ölçülmesi yanlıştır. Çünkü Allah’ın hükmü bunlardan yücedir ve üstündür.

   Yine şöyle bir soru akla gelebilir ve denebilir ki: “Madem ki Allah, kulları için en uygun olanlarını yaratmaya kadirdir. O halde daha sonra neden onlara azap sebebi olan şeyleri musallat kılmaktadır. Oysa ki böyle bir şey çirkindir ve hikmete de aykırı düşmektedir.”

   Buna cevabımız şöyledir: Kabih/kötü ve çirkin olan şey demek, garaza ve amaca uymayan şey demektir. Hatta bazan öyle bir durum olabilir ki, herhangi bir kimseye göre çirkin ve kötü olan şey, amacına ve garazına uygun gelmesi nedeniyle başkası açısından ise güzel olabilir. Oysa ki çirkin görenin amacına uygun olmaması nedeniyle böyle görülmüştür. Mesela bir kimsenin öldürülmesini onun yakınları ve velileri uygun görmezken, bunu çirkin bir hareket olarak kabul edip değerlendirirken, onu öldüren düşman taraf ise bu hareketi uygun ve güzel bir hareket olarak değerlendirebilmektedir.

   Eğer buradaki “Kabih/çirkin” ifadesiyle her şeyden münezzeh olan Yüce Allah’ın garazına uygun olmayan şeydir, demek ise yüce Rabbimiz için böyle bir şey muhaldir/olamazdır. Çünkü Allah için bir garaz/amaçtan söz edilemez. Zira Allah’tan kabih/çirkin denebilecek bir şey asla tasavvur edilemez. Nitekim Yüce Allah’tan bir zulüm de tasavvur olunamaz. Aynı şekilde Allah’tan başkasının mülkünde tasarrufta bulunma diye de bir şey düşünülemez.

   Eğer “Kabih/çirkin, kötü” ifadesiyle başkasının amacına uygun düşmeyen şey demek isteniyorsa, bu takdirde böyle bir şeyin Allah için muhal olduğundan söz etmenizin anlamı nedir? Bu sadece kişinin heva ve hevesinin bir ifadesidir. Nefse uymaktan öteye geçmez. Kaldı ki yukarıdaki satırlarda da belirttiğimiz gibi, cehennem ehlinin varsayımdaki gerekçeli karşı koyuşlarına ilişkin kanıt burada öne sürülenin aksine bizim lehimize bir kanıt ve şahadettir.

   Diğer taraftan, “Hakîm” denince, eşyanın hakikatini bilen âlim/bilgin ve aynı zamanda muradettiği şeyleri, muradına uygun bir şekilde yapmaya kadir olan varlık anlamındadır. Şimdi burada da belirttiğimiz gibi, vasfı ve niteliği bu olan Yüce Allah için, nasıl olur da en uygun olana rivâyet Allah üzerine vaciptir/Allah buna zorunludur denebilir?

   Ancak insanlardan birine “Hakîm” ifadesi verilince bu, Allah ile asla kıyaslanamaz. Böyle bir kimse en uygun olana riayet etmek zorundadır. Çünkü bu kişi kendi durumuna bakarak buna göre bir değerlendirmeye gider ki, dünyada övgüye ve ahirette de sevap almaya hak kazanmış olabilsin. Ya da böyle bir değerlendirme sonucu, başına gelebilecek bir afetten/tehlikeden kendisini kurtarabilsin.

   Oysa ki kul için olabilenlerin tümü Allah için muhaldir/imkansızdır.

   SEKİZİNCİ TEMEL ESAS: ALLAH’I BİLMEK VE TANIMAK

   Aslında her şeyden münezzeh ve yüce olan Allah’ı tanımak ve O’na taatte bulunmak Allah’ın bunu zorunlu/vacip kılması ve şeriatının gereğidir. Yoksa bu, akıl yoluyla bilinen bir şey değildir. Ancak Mutezile buna da karşı çıkmaktadırlar ve Allah’ı tanımak ve O’na itaat etmek gibi hususlar aklen bilinir diyorlar. Çünkü akıl bir şeyi eğer vacip/gerekli ve zorunlu kılsa bile bu noktada iki durumla karşı karşıya kalınır. Şöyle ki:

   1- Akıl Allah’a taati zorunlu kılar, fakat bu, anlamsız ve faydasız olabilir. Oysa bu, imkansızdır. Çünkü akıl abes, boş ve anlamsız bir şeyi zorunlu kılamaz.

   2- Akıl taati bir yarar ve amaca yönelik olarak vacip yani zorunlu kılabilir. Bu konu da yine iki şekilde değerlendirilir. Şöyle ki:

   a- Böyle bir şey yani aklın taati zorunlu kılması durumu, mabud olan Allah’a vardırılacaktır. Böyle bir durum Allah için muhaldir/olamazdır. Çünkü Allah’ın gayelerden ve maksatlardan uzak olduğu, beri ve münezzeh bulunduğu bir gerçektir. Aynı şekilde Allah faydalardan da berî münezzehtir. Çünkü Allah katında küfür, iman, taat ve isyan eşittir.

   b- Ya da böyle bir şey, kulun garazına/amacına götürülecektir. Bu da tıpkı bir öncekisi gibi muhaldir/olamazdır. Çünkü kulun o anda/halihazırda olan bir şey hususunda bir amacı ve garazı bulunmaz. Aksine kul bundan dolayı bir yorgunluk içine girer ve bu yüzden de şehevî isteklerden uzak durur. Halihazırda olacak olan budur. Gelecekte ise, ancak ya sevap sözkonusudur veya ikap/cezalandırılma.

   Şimdi kul, nereden bilecektir ki Allah kendisini işlediği masiyet sebebiyle ve taatı için ödüllendirecek de, bu ikisinden ötürü ona bir ceza vermeyecek. Oysa ki Allah katında taat ve masiyet arasında bir fark yoktur. O’nun hakkında her ikisi de eşittir. Çünkü Yüce Allah’ın bu ikisinden herhangi birisine meyli sözkonusu olmadığı gibi, bu ikisinden birine bir ihtisası da sözkonusu değildir. İster taat olsun ister masiyet olsun her ikisi de ancak şeriatın ortaya koyduğu ölçüler ile bilinebilir. Burada şu hususa da dikkat çekmemiz gerekir. Eğer bir kimse yaratan ile yaratılan arasında bir kıyaslama yaparak bir sonuç elde etmeye kalkışırsa yanılmış olur, zelîl olur. Çünkü kul gerek bir şeye şükreder/teşekkürde bulunurken veya bir konuda nankörlükte bulunurken bundan duyabildiği bir rahatlama, huzur ve haz elde etmesine göredir, bunlardan etkilenmesine bağlıdır. Kul, birinden haz duyarken diğerinden nefret edebilir ve nankörlükte bulunabilir. Fakat Allah için -haşa- böyle düşünülemez. Kul, kendisini yaratanla karşılaştıramaz veya kendisini yaratan zata, onun yarattığı bir varlıktan hareketle onunla kıyaslayamaz. Haz, lezzet, tat ve nefret, nankörlük, acı gibi şeyler kullar için geçerlidir. Yaratan için böyle bir şeyden bahsedilemez.

   Bu arada şöyle bir soru akla gelebilir ve denebilir ki, madem ki dikkat ve marifet/tanıma ve bilme olayı şeriatsız olarak bilinemez. Ancak bunları şeriat ortaya koyar, şeriat vacip kılar, deniyorsa, buna göre mükellef olan kişi, şeriata bakmadıkça, üzerinde çalışmadıkça, şeriat onun nezdinde gerçek manada anlaşılmış olamaz. Çünkü herhangi bir mükellef eğer peygambere: «Aslında akıl, nazarı/gerçek düşünceyi zorunlu/vacip kılmamaktadır. Oysa ki benim şeriatı anlayabilmem de ancak dikkatli bir incelemeye/akla dayanarak ispatlanmış olacaktır. Ben ise bunu dikkatin/incelemenin önüne geçirmek istemiyorum.» derse, bu, Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ı susturmaya kadar işi vardırıyor değil mi?

   Bizim buna cevabımız ise şöyledir: Bu, adeta şöyle bir örneği akla getirmektedir. Herhangi bir yerde durmakta olan bir kimseye, bir başkası ona, dikkat et, arkandan yırtıcı bir hayvan var, eğer hâlâ orada durmayı sürdürürsen, seni öldürür. Eğer dönüp de arkana bakar ve dikkat edersen, benim sana doğru söylediğimi anlamış olursun.

   Duran kişi de, kendisini uyarana: Ben dönüp geriye bakmadıkça senin doğruluğun sabit olmaz. Bu itibarla ben de dönüp geriye bakmayacak ve buna dikkat edip meseleyi incelemeyeceğim, ta ki senin doğruluğun anlaşılana dek, der.

   Böyle bir yanıt, kendisine tehlikeyi bildiren kimseye bir zarar vermez. Ancak bundan zararı görecek olan kimse aldanır, bu, o kimsenin ahmaklığına ve bunaklığına bir delil olmuş olur. Çünkü hidayet yolunu gösteren kimsenin ve mürşidin bundan göreceği bir zarar yoktur.

   İşte Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)’in de durumu aynen böyledir. Çünkü Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem): “İleride sizi ölüm beklemektedir, onun ardında yırtıcı kuşlar, zarar verici varlıklar ve yakıcı cehennem ateşi bulunmaktadır. Eğer benim uyarılarıma dikkat etmez ve buna göre tedbir almazsanız, aynı zamanda mucizelerime de bakarak benim doğruluğumu kabul etmezseniz aksi takdirde sizler helâk olursunuz. Kim de döner ve gerçekleri bakar öğrenirse, tehlikelerden sakınırsa böylece kurtulmuş olur. Fakat kim de bunlara iltifat etmez ve inadında ısrar ederse helâk olur ve perişan olur. Hatta tüm insanlar helâk olsalar da bana herhangi bir zarar gelmez. Çünkü benim görevim, şeriatı açıkça tebliğ etmektir, anlatmaktır.” diye buyurur.

   Şimdi burada şeriat, bize ölüm olayından sonra zarar veren yırtıcıların varlığından söz etmektedir. Aklın ödevi de, şeriatın ortaya koyduğu gerçekleri anlamasıdır, Hz. Peygamberin sözlerini kabul etmeleridir. Bir de Şeriatın ve peygamberin geleceğe yönelik olarak haber verdikleri şeylerin mümkün/olanaklı olduğu gerçeğini kapsamlı bir şekilde anlamalarıdır. Kaldı ki doğal olarak insan zarardan sakınır ve uzak durur.

   Şimdi eğer bir şey anlam itibarıyla vacip ise, şeriat buna mana bakımından vacip adını vermişse, bu demektir ki, o şeyi terketmek ve yapmamak zararlıdır. Bir de, bir şeyin şeriat açısından vacipliğinden söz edilmesi vardır ki, bu da, şunu ifade eder. Yapılacak şeyde her an bir zarar doğabilir, bundan kaçınılmalıdır, anlamı çıkar. Çünkü akıl, kişi şehevi duygularının esiri olması durumunda, ölümden sonra başına gelebilecek zararların varlığını insana göstermez. Bunu ancak şeriat gösterir.

   İşte şeriat ve aklın manası budur bu ikisinin vacibi takdir hususundaki etkileri de burada anlattığımız gibidir. Eğer Allah tarafından emredilen hususların terkedilmesi ya da bırakılması sonucu cezalandırma olmamış olsaydı, bu durumda vücuptan söz edilemezdi, vacip diye bir şey olmazdı. Çünkü vacibin manası, yapılması gereken şeylerin terk olunmasıyla ahirette buna bağlı olarak gelebilecek zararla bağlantılı bulunmasıdır. Böyle olmasaydı vacipten söz edilmezdi.

   DOKUZUNCU TEMEL ÖLÇÜ: PEYGAMBERLERİN GÖNDERİLMESİ

   Allah tarafından peygamberlerin gönderilmesi, olabilir bir durumdur. Bunda herhangi bir olamazlıktan bahsedilemez. Ancak Brahmanizm’i savunanlar bunu kabul etmiyorlar. Çünkü Brahmanistler tek ölçü olarak aklı kabullenmişlerdir ve bunlara göre akıl her şeyi çözebilir. Brahmanistlere göre aklın sınırı oldukça geniştir. Ancak akıl, sağlık için insanı sağlıklı ilaçlar bulmaya ve edinmeye götürmeyeceği gibi, insanı ahirette kurtarabilecek fiilere de akıl insanı tek başına yöneltemez. İnsanların doktorlara/hekimlere ne kadar gereksinimleri varsa, aynı şekilde insanların peygamberlerin de gönderilmesine gereksinimleri vardır. Doktorların doğrulukları denemelerle öğrenileceği gibi, peygamberlerin doğrulukları da ancak peygamberin mucizesiyle bilinir.

   ONUNCU TEMEL ÖLÇÜ: 
HZ. PEYGAMBERİN RİSALETİ

   Yüce Allah, Hz. Muhammed (sallallahu aleyhi vesellem)’i tüm peygamberlerin sonuncusu olarak göndermiştir. Onun gönderilmesiyle, kendisinden önceki Yahudi ve Hıristiyan şeriatlarını da, sabii şeriatlarını da neshetmiş, yürürlükten kaldırmıştır. Kendisi Yüce Allah tarafından apaçık, mucizeler, âyetler ve gayet açıkseçik ve net mucizelerle desteklemiştir. Nitekim;

   1- Ayın ikiye ayrılması, 

   2- Çakıl taşlarının tesbihleri, 

   3- Hayvanların konuşması,

   4- Rasûlulllah’ın parmakları arasından suyun akması gibi mucizeler.

   Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın en açık olarak getirdiği mucizeler ve kendisiyle Araplara meydan okuduğu mucize, “Kur’an-ı Azimüşşan’dır” Arapların edebiyat ve konuşma alanındaki üstünlüklerine rağmen, Rasûlullah’ı esir almak, varlıklarını yağmalamak ve onu ülkeden çıkarmak gibi tüm yolları denemişlerdir. Nitekim Allah Teâlâ bütün bu gerçekleri bildirmiştir. Evet Araplar her yolu denemelerine rağmen, Kur’an için, ona karşı koyabilecek bir yola hiç mi hiç cesaret edemediler. Çünkü beşer gücü, hiçbir zaman Kur’an’ın nazmı, güzelliği karşısında varlığını gösteremedi. Kaldı ki Kur’an daha önceki toplumlara/ümmetlere ilişkin olarak da bilgiler vermekteydi. 

   Bu haberleri veren Peygamber ümmi idi, okuma-yazma bilmezdi ve kitapları inceleyerek kendisinin ortaya koyabileceği bir şey de değildi. Rasûlullah gaybten haber veriyor, bildirdiği şeylerde doğruluğu gün gibi ortaya çıkıyordu. Rasûlullah’ın ve Kur’an’ın geleceğe ilişkin haberleri gün ortası gibi doğru olarak ortaya çıkıyordu. 

   Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Andolsun ki Allah, elçisine rüyasını doğru çıkardı. Allah dilerse siz güven içinde başlarınızı tıraş etmiş ve kısaltmış olarak, korkmadan Mescid-i Haram’a gireceksiniz. Allah sizin bilmediğinizi bilir. İşte bundan önce size yakın bir fetih verdi.”[117]

   Yine Allah buyuruyor: 

   

   “Elif, Lam, Mim. Rumlar, (Arapların bulunduğu bölgeye) en yakın bir yerde yenilgiye uğradılar. Oysa ki onlar, bu yenilgilerinden sonra birkaç (3-9) yıl içinde galip geleceklerdir. Eninde sonunda emir Allah’ındır. O gün Mü’minler de Allah’ın yardımıyla sevineceklerdir.”[118]

   Peygamberlerin doğruluğuna mucizelerin delil olarak kabulü şöyledir. Kulun elinden gelmeyen ve kulun meydana getirmesinden aciz kaldığı ve sadece Allah Teâlâ’nın fiili olduğu şeyler mucizedir. Bu mucizeler, peygamberin meydan okumasıyla ne kadar bağlantılıysa, bu, adeta şu anlama gelmiş olur. Bu adeta, “sen doğru söylüyorsun” deme anlamına gelir. Böylece gelen bir peygamberin durumu adeta, bir kralın nezdinde duran ve halka seslenerek, “Ben bu kral tarafından size gönderilen elçiyim” diyen gibidir. Bu elçi, kralına, “eğer senin elçin isem, yerinden üç kez kalk ve adetinin aksine olarak otur” dese, kral da denileni yerine getirse, artık orada bulunanlar kesin olarak şu gerçeği kabul etmiş olurlar. Sanki kral bu davranışıyla, elçisine: “Senin söylediğin doğrudur” demek istiyor gibidir ve bu anlama yorulur. İşte Peygamberler için mucizeler böyledir.

   Bir kimse gerçek anlamda şeriatın tüm hüküm ve kurallarına vakıf olmadıkça, şeriatın tüm inceliklerini gereğince bilmedikçe böyle birisi Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem)’ın varisi olamaz. Ona varis bir âlim olma niteliğini kazanamaz. Rasûlullah (sallallahu aleyhi vesellem)’a varis olan âlim, derece itibariyle kendisiyle peygamber arasında tek bir derece bulunur. Bu derece nübüvvet/peygamberlik derecesidir. İşte bu derece kendisine miras bırakılan ile mirası bırakan arasında en ayırd edici özelliktir. Çünkü mirası bırakan kimse, o varlığı elde edinceye dek, çalışmış, çaba sarfetmiş ve sonuçta ona sahip olmuştur. Oysa ki kendisine miras kalan kimse, bir çalışma yapmamış, bir uğraş vermemiş, uğraşısı sonu böyle bir varlığı elde etmemiştir. Sadece varlık mirası bırakandan kendisine intikal etmiş, aktarılmıştır. Oysa ki asıl varlığı elde eden, mirası bırakan kimsedir. Miras kendisine aktarılan ise, bir bakıma hazıra konmuştur. İşte bu incelikler ve manalar, taşımakta oldukları sırların yanına kolaylıkla anlaşılabilirse de, yine de bunları olduğu gibi ilk başta anlayabilecek olanlar, peygamberlerden başkaları değildir. Bu sırlara ve gizemli şeylere peygamberler işaret etmedikleri sürece kimse kolaylıkla bunları kendi başına anlayamaz, ancak peygamberlerin varisleri olan âlimler bu gerçeği anlayabilirler. İşte bunlar müstesnadırlar.
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   DÖRDÜNCÜ BÖLÜM

   

   Peygamberimizin haber verdiği şeyleri onaylamaya aittir. Bu da on asıl üzerinedir. 

   BİRİNCİ ASIL: HAŞİR VE NEŞİR-İNSANLARI DİRİLTİP HESAPLARINI GÖRDÜKTEN SONRA CENNET VE CEHENNEME SEVK ETMEKTİR

   Haşir ve neşire dairdir. Şeriat bunların olacağını bildirmiştir. Bunlar haktır. Bunlara inanmak vaciptir. Çünkü bunlar aklen de mümkündür. Haşir ve neşirin manası; insanların ölümden sonra tekrar diriltilmesidir. Bu, Allahu Teâlâ’nın gücündedir. Yoktan var ettiği gibi, var ettikten sonra yok edip tekrar var etmeye kadirdir. 

   Nitekim Allahu Teâlâ;

   

   “Kül haline gelen bu kemikleri kim diriltebilir, dedi. De ki: Onları evvela yoktan var eden tekrar diriltir.”[119]

   Diğer âyet-i celilede ise şöyle buyrulmaktadır:

   

   “Sizin yaratılmanız ve öldükten sonra dirilmeniz ancak bir kişininki gibidir.”[120]

   İKİNCİ ASIL: MÜNKER NEKİR SORUSU

   Münker Nekir sorusudur. Bu konuyu hadisler haber vermiştir. Bunlara inanmak vaciptir. Zira bu da mümkündür. Çünkü burada iddia edilen meleğin hitabını anlayacak şekilde bedenin bazı kısımlarına hayatın iadesi demektir ki bu da mümkündür. Ölüyü cansız ve hareketsiz görmemiz, soruyu duymamız buna engel olmaz. Uykuda olan kişi de görünüşte sakin olabilir, fakat uyandığı zaman bile hissedebileceği hüzün ya da sevinci yaşamış olabilir. Peygamber Efendimiz, etrafındaki kimse görüp duymadığı halde Cebrail (aleyhisselam)ı görüp duymaktaydı. İnsanoğlu Allahu Teâlâ’nın ilminden ancak kendi kapasiteleri kadar faydalanabilirler. 

   ÜÇÜNCÜ ASIL: KABİR AZABI

   Kabir azabına inanmaktır. Bu, Kur’an-ı Kerim’de bildirilmiştir:

   


   “Ateş! Sabah akşam ona arz olunur dururlar. Hele Kıyamet koptuğu gün, ‚Firavn hanedanını azabın en şiddetlisine atın!’ (denilecektir)”[121]

   Peygamber Efendimiz ve İslam büyüklerinin kabir azabından Allah’a sığındıkları bilinmektedir. Bunu tasdik etmek vaciptir. Ölünün yırtıcı hayvanların midelerine, uçan kuşların kursaklarına bölünmesi buna bir engel oluşturmaz. Çünkü azabın acısını duyan belirli bir kısımdır. Allahu Teâlâ’nın onun her parçasını tekrar yaratmaya gücü yeter.

   DÖRDÜNCÜ ASIL: MİZAN/TERAZİ

   Mahşerde herkesin amellerinin belirleneceğine inanmaya dairdir. Mizanda amellerin tartılması haktır. Allahu Teâlâ, Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyuruyor:

   

   “Biz, Kıyamet günü için adalet terazileri koyarız da hiçbir kimse en küçük bir şeyle haksızlığa uğratılmaz. Yapılan amel, hardal tanesi ağırlığında bile olsa, onu getirir (tartıya koyarız). Hesapçı olarak da, biz yeteriz.”[122]

   Bir diğer âyette ise şöyle buyruluyor:

   

   “Hem o gün tartı haktır. Kimi tartıları ağır basarsa, işte onlar, kurtulanların ta kendileridir. Kimin de tartıları hafif gelirse, onlar da âyetlerimize zulmetmeleri sebebiyle kendilerine yazık edenlerdir.”[123]

   Allahu Teâlâ, günahların bağışlanıp derecelerin çoğaltılması cömertliğini, azaptaki adaletini göstermek için kendinin belirlediği derecelere göre amel sayfalarına ağırlık yaratır ve bu şekilde herkes amelinin derecesini bilmiş olur.

   BEŞİNCİ ASIL: SIRAT KÖPRÜSÜ

   Sırat’ı bilmektir. Sırat, Cehennem üzerinde kıldan ince, kılıçtan keskin bir köprüdür.[124] Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyrulmaktadır:

   

   “Toplayın da, onları Cehennem’in Sırat’ına götürün! Ve kendilerini tutuklayın! Çünkü onlar sorguya çekileceklerdir.”[125]

   Bütün ehl-i sünnet tefsir âlimleri, bu âyetlerdeki Sırat kelimesini hadise uygun olarak böyle tefsir etmişlerdir. Mutezile; doğru yol manasında kullanır ve böyle bir köprü olmadığı gibi bundan da geçilmeyeceğini söylerler (Mutezile haklı gibi görünse de gerçekte öyle değildir). Sırat köprüsü aslında mümkündür ve buna inanmak da vaciptir. Kuşu havada uçuran Allah’ın, insanları da bu köprü üzerinde yürütmeye gücü yeter.

   ALTINCI ASIL: CENNET VE CEHENNEM

   Cennet, cehennem ve bunların yaratılmış olduklarına inanmaktır. 

   Allahu Teâlâ buyuruyor:

   


   “Rabbinizin mağfiretine (vesile olacak hayırları yapmakta) ve eni göklerle yer kadar geniş olan cennetine (girmek için) yarış yapın. O cennet, takva sahipleri için hazırlanmıştır.”[126]

   Burada geçmiş kipiyle, hazırlandı manasına gelen “uiddet” kelimesi cennet ve cehennemin halen yaratılmış ve var olduklarına delildir. Bu âyeti sözlük manasında kullanmak uygundur. Çünkü mecaz ve kinayeye kaçacak bir işaret yoktur. 

   Bunların şimdi yaratılmalarında bir kâr yoktur, diye itiraz edilemez çünkü Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyrulmaktadır: 

   

   “O, yaptığından sorumlu olmaz, ama onlar sorumludurlar.”[127]

   YEDİNCİ ASIL: HAK İMAM

   Peygamberimizden sonra hak imam Ebû Bekir, sonra Ömer, sonra Osman ve sonra Ali (Allah onlardan razı olsun) olduğunu bilmektir.

   Peygamberimiz, kimse hakkında açıkça şu imam olsun dememiştir. Çünkü eğer böyle açık bir ifade olsaydı bunun eyaletlere gönderdiği valiler, orduların başına atadığı kumandanlar gibi hatta daha açık bilinmesi gerekir. Onlar açıkça herkes tarafından bilindiği halde, bu daha önemli konu, yani imam tayini unutuldu da bize kadar gelmedi. Bütün bunlar Peygamberimizin hilafet işini kimseye vermediğini açıkça göstermektedir. 

   Hz. Ebûbekir’in (radıyallahu anh) hilafeti halkın isteği ve bağlılığıyladır. 

   Peygamber Efendimizin imameti Hz. Ali’ye açıkça verdiğini iddia etmek bütün sahabeyi Peygambere muhalefet ile itham etmek ve icmali[128] yıkmaktır. Buna Rafızîlerden[129] başka kimse cesaret edemez. Halbuki ehl-i sünnetin inancı bütün sahabeyi övmektir. Nitekim Allahu Teâlâ ve Resûlü onları övmüştür. Hz. Muaviye (radıyallahu anh) ve Hz. Ali (radıyallahu anh) arasında geçenler, imamlığı elde etmek için değil şimdi anlatacağımız şekilde ictihad üzerinedir. Şöyle ki:

   Hz. Ali, yeni kurulan imameti ve İslam birliğini zedeleyeceği ve karışıklık olacağı korkusuyla orduda bulunan Hz. Osman’ın katillerini teslim etmenin o anda uygun olmayacağı düşüncesindeydi. Buna karşılık hz. Muaviye de bu büyük canilerin cezasını ertelemenin kan dökülmesinin çoğalmasına ve imamlara karşı suikastlerin artmasına sebep olacağını düşünüyordu. İşte aralarındaki olaylar bu görüş farklılığından doğmuştur. Halbuki bu büyük âlimler her müctehid, isabet eder buyurmuşlardır. Bazıları da isabet eden yalnız bir tanesidir, demişlerdir. Hiçbir âlim de Hz. Ali’nin hata ettiğini söylememiştir.

   SEKİZİNCİ ASIL: SAHABENİN FAZİLET VE DERECELERİ

   Sahabenin fazilet ve üstünlükleri hilafetteki sıralarına göredir. Hakiki fazilet Allahu Teâlâ katındaki fazilettir. Bu da ancak Peygamber Efendimizin bilgisindedir. Sahabenin hepsini öven birçok âyet ve hadis vardır. Faziletin ve faziletteki sıralamanın inceliklerini ancak vahyin indirilişine şahit olup tafdile[130] işaret eden hal diline vâkıf[131] olanlar bilir. Onlar anlamasaydılar hilafeti böyle sıralayamazlardı. Çünkü, sahabe-i kiramdan hiç kimse, Allah uğrunda azarlanmaya aldırmayacağı gibi hak yoldan da hiçbir kuvvetin kendilerini çevirmesine izin vermezdi.

   DOKUZUNCU ASIL: İMAMETİN ŞARTLARI

   Müslüman ve mükellef olduktan sonra imamlığın şartları beştir:

   1-Erkek olma.

   2-Takva sahibi ve adalet gözeten biri olma.

   3-İlim.

   4-Halkın işlerini yapmaya yeterli olma.

   5-Kureyş kabilesine mensup olma. 

   Hadiste şöyle buyruluyor:

   

   “İmamlar, Kureyş kabilesindendir.”

   Sayılan vasıflara sahip birkaç zat bulunuyorsa fazla oy alan imam olur. Geneli tanımayanlara asi denir. Bunları yola getirmek lazımdır.

   ONUNCU ASIL: KARIŞIKLIK KORKUSU ANINDA İMAMIN TAYİNİ 

   İmamlığa, ilim ve adalet vasıflarına sahip olmayan biri geçerse ve bunu atamaya kalkışmak önlenemeyecek karışıklıklara sebep olacaksa, imamlığın doğruluğuna karar veririz. Çünkü böyle karar vermezsek iki durum karşısında kalırız. Ya imamı değiştirmeye kalkışmakla halkın işlerini düzenlemesi için kendisinde bulunması gereken vasıfların yokluğundan doğacak daha büyük bir zarar olan fitneye sebep olacağız, ki bu da bir ev yapmak için bir şehri yıkmaya benzer, ya da İslam memleketlerinin imamsız ve şer’i hükümleri bozulmuş kabul edeceğiz ki bu da mümkündür. İhtiyaç oluştuğunda asilerin istila ettikleri ülkelerde hükümlerinin güvenilir olmasını kabul ettiğimiz halde ihtiyaç zamanında bu gibilerin imametlerinin doğruluğunu neden kabul etmeyelim?

   İşte bu saydıklarımız, akaid kuralları olan kırk aslı içine alan dört esastır. Bu inanca sahip olan ehl-i sünnet vel-cemaat olup bid’atçiler güruhundan uzaktır. 

   Allahu Teâlâ hepimizi fazl ve keremiyle doğru yola hidayet etsin. Habibine ve âl ve ashabına salat ve selam olsun.

   DÖRDÜNCÜ BÖLÜM

   Dördüncü bölüm, akaid kurallarının iman, İslam ve bunların arasındaki beraberlik ve ayrılık ile imanın fazla ve noksanı kabul edip etmeyeceği, selefin (inşallah mü’minim demek suretiyle) imandaki istisnaları açıklamak içindir. Bu bölümde üç konu vardır:

   1-İman ve İslam ikisi bir manada mıdır, ayrı mıdırlar? İslam, imandan başka bir şey ise imkansız olabilir mi? Yoksa iman ile mi ilgildir? Bunda fikir ayrılığı vardır.

   Bazılarına göre; İman ve İslam ikisi birdir. Diğer bazılarına göre de kendine has ve ayrı ayrı şeylerdir. Bir kısımlarına göre de ayrıdırlar, fakat bir diğeriyle ilişkileri vardır. Ebû Talib-i Mekki “Kut’ül-Kulûb” adlı eserinde bu hususta uzun ve çetin ibareli bir makale yayınlamıştır. Biz gereksiz uzatmalara yönelmeden bir an evvel gerçeği açıklamak üzere deriz ki: Bu hususta üç bahis vardır:

   A-Sözlük bakımından bu iki kelimenin manası,

   B-Tefsir örfünde bunların manası,

   C-Dünya ve ahirette bunlara gereken hükümlerdir.

   Birinci konu, sözlük bakımından,

   İkinci konu, tefsir bakımından,

   Üçüncü konu da fıkh-i şer’i bakımındandır.

   A-Sözlük Bakımından:

   Burada hak olan, iman kelimesinin tasdikten ibaret olmasıdır. Nitekim Kur’an-ı Kerim’de Yusuf (aleyhisselam) kıssasında şöyle buyrulmuştur:

   

   “Dediler ki: ‚Ey babamız! Biz gittik yarış ediyorduk. Yusuf’u da eşyamızın yanına bırakmıştık. Bir de ne görelim, onu kurt yemiş! Şimdi biz ne kadar doğru söylesek de, sen bize inanmazsın!’ “[132]

   İslam kelimesi; teslim, kabul ve inkıyad[133] ile kibir ve inadı terk etmekten ibarettir.

   Tasdiğin özel bir yeri var o da kalptir, dil onun tercümanıdır. Teslim, genellikle kalpte, dilde ve bütün azalarda bulunur. Kalp ile olan her tasdik aynı zamanda inkar ve itirazı atarak teslim olmak demektir. Dil ile ikrar, organlarla itaat ve kabul etme de böyledir.

   Sözlük bakımından İslam, eamm[134], iman ehassdır.[135] İman sadece kalp ile olur, İslam; kalp, dil ve vücut organları ile olur. İman da İslam cüzlerinin en şereflisidir. Buna göre her tasdik teslimdir, fakat her teslim tasdik değildir. Yani her iman İslam’dır fakat her İslam iman değildir. 

   B-Şeriat örfünde, yani tefsir bakımından bunların manası:

   Bu konuda en doğrusu, şeriatın bu kelimelerin teradüf[136], tehalüf[137] ve tedahül[138] olarak kullanılmış olmalarıdır. Teradüf konusuna örnek olarak şu âyet sunulabilir:

   


   “Neticede o beldedeki müslümanları çıkardık. Fakat orada bir ev halkından başka Müslüman da bulmadık.”[139]

   (Bu âyetle delil göstermek‚ müstesnâda asıl olan müstesnâ minh cinsinden olması sebebiyledir; yani Müslümanlar, Mü’minlerden istisnâ edilmiş olması Müslümanların Mü’minlerden olmasını gerektirir. Kelimeler başka, anlamları birdir.) Bahsedilen ev de Lût (aleyhisselam)ın evidir.

   Yine Allahu Teâlâ buyuruyor:

   

   “Musa da kavmine, Ey kavmim! Eğer Allah’a iman ettinizse ve ona teslim olmuş Müslümanlarsanız yalnız O’na tevekkül edin.’ dedi.”[140]

   (Âyetin başında Mü’min, sonunda Müslim kelimesi ikisinin aynı manada olduğuna işaret eder.)

   Peygamber Efendimiz de bir hadis-i şeriflerinde şöyle buyururlar:

   

   “İslam, beş esas üzerine kuruldu.” 

   Bu hadiste İslam şartlarını saydığımız halde diğer bir defa kendisine imandan sorulunca bu beş esası anlatmıştır.[141] Bu da İslam ve imanın teradüf olduğuna delildir. İhtilaf edip başka manalarda olduklarına delile şu âyet gösterilir:

   

   “Bedeviler, ‘İman ettik!’ dediler. De ki: ‚Siz iman etmediniz, fakat İslam olduk deyin. İman sizin kalplerinize hiç girmedi. Eğer Allah’a ve peygamberlerine itaat ederseniz, sizin amellerinizden hiçbir şey eksiltmez. Çünkü Allah çok bağışlayıcı, çok esirgeyicidir.’ “

   Yani içeriden bağlanmadık, barış için girdik deyin.

   İşte burada iman kelimesi yalnız kalp ile tasdik, İslam kelimesi de görünürdeki bağlılık anlamındadır ki birbirinden ayrılıyorlar.

   Cibril hadisinde de Peygamber Efendimize imandan sorduğunda, 

   


   “Allah’a, Meleklere, Kitablara, Peygamberlere, Ahiret gününe, öldükten sonra dirilmeye, Hesab’a, hayır ve şer ile Kader’e inanmaktır.” diye cevap verdikten sonra “İslam’dan haber ver.” sorusuna cevap olarak ise beş hasleti saymıştır. Burada da İslam kelimesinden, söz ve iş ile görünürdeki teslimiyeti anlatmıştır.

   Sa’d[142] (bin Ebi Vakkas)’dan rivâyet edilen hadiste şöyle buyruluyor:

   




   “Peygamber Efendimiz bir kişiye hediye verdi de diğerine vermedi. Bunu gören Sa’d (radıyallahu anh): ‚Ya Resûlullah falancaya vermedin. Halbuki o da mü’mindir.’ Peygamber Efendimiz; Veya Müslim’dir’ buyurdu. Sa’d sözünü tekrar etti, Resûlullah (sallallahu aleyhi vesellem) de aynı sözü tekrar etti.”[143]

   Burada da Peygamber Efendimiz, iman ile İslam’ı ayırmıştır. Çünkü içinde imanı olduğunu herkes bilemez. Görülen açık bağlılıktır ki buna İslam demiştir.

   Tedahüle örnek: Yine Peygamber Efendimizden rivâyet edilen bir hadistir. Peygamber Efendimize sordular, 

   


   “Hangi amel daha iyidir?” Peygamber Efendimiz: “İslam’dır.” buyurdular. “Hangi İslam iyidir?” sorusuna da; “İman’dır.” diye cevap vermişlerdir.[144]

   Burada hem ihtilaf hem de tedahül vardır, fakat tedahül olması sözlük bakımından daha uygundur. Çünkü iman veya cevarih ile teslim olmaktır. Bunun da en iyisi kalp ile olanıdır ki o da imandır. İman ve İslam kelimelerini, teradüf, tedahül ve ihtilaf yollarıyla kullanmak Arap lugatinin genişliğine uygundur.

   İhtilaflardan bahsetmek gerekirse, ki o da tam sözlüğe uygun olarak imanı yalnız kalp ile inanmaktan, İslam’ı da görünür boyun eğmeden ibaret kılmaktadır. (Teslimiyetin kalp, dil ve beden ile yapılabileceğini bildiğimize göre) bunlardan bazısıyla teslim olmaya yine teslimiyet ismi verilir. Bir kimseye Müslüman demek için sözlük bakımından mutlaka üç kısmıyla da teslim olması şart değildir. Yalnız görünüşte veya diliyle ikrar ettiğiyle de kendisine Müslüman denilebilir. Nitekim bedeninin bir parçasıyla başkasına dokunan kimseye değinilmiştir, denebildiği ve dokunabilmesi için her parçasının ona dokunması şart olmadığı gibi.

   İçinden itaat etme olmadığı halde görünüşteki bağlılığına bakarak da kişiye Müslüman demek dil bakımından uygundur. Allahu Teâlâ’nın daha önce delil gösterdiğimiz âyeti; 

   

   “Bedeviler, İman ettik!’ dediler. De ki: ‚Siz iman etmediniz, fakat İslam olduk deyin. İman sizin kalplerinize hiç girmedi. Eğer Allah’a ve peygamberlerine itaat ederseniz, sizin amellerinizden hiçbir şey eksiltmez. Çünkü Allah çok bağışlayıcı, çok esirgeyicidir.’ “ İslam kelimesini bu manada kullanmıştır. Peygamber Efendimizin de Sa’d hadisinde “Yahut Müslimdir” buyurması da aynıdır. Çünkü burada birini diğerinden yani imanı İslam’dan üstün tutmuş ve ihtilaf ile de birinin diğerinden üstünlüğü anlatılmıştır. 

   Tedahül de aynı şekilde iman konusunda lugate uygundur. Bu da islam kelimesini, kalp, dil ve bedenin tamamı ile birden, bağlılığından ibaret kılmaktır. Bu bakımdan iman, yalnız kalp ile onaydan ibaret olduğu için İslam’ın bir parçasıdır. İşte tedahülden kastettiğimiz de budur ki iman kelimesinin özelliği İslam kelimesinin genel ifadesi açısından uygundur. Buna göre; “Hangi İslamiyet daha üstündür?” sorusuna “İmandır” diye cevap vermesi, imanı islam’dan ayırmıştır. Çünkü imanı İslam’dan daha özel kabul ederek İslam’ı içine almıştır.

   Teradüf yolu ile İslam kelimesini iman yerine kullanma konusuna gelince: (İslam) kalp, dil ve azalarla bağlanmaktan ibaret olur. Zaten bunların hepsi teslimdir. Yani hepsine birden İslamiyet denir. İmanı da yine aynen bunların bütününden ibaret kalır ve özel manasından alıp genel manada kullanmak suretiyle bir değişiklik yapılır ki, bu da sözlük manası bakımından uygundur. Zira söz ve amel ile görünürdeki boyun eğme kalbin tasdik meyvesi ve sonucudur. Nitekim tesamuh[145] yolu ile ağaç denilip de meyvesiyle birlikte kasdetildiği gibi. Bu kadar genelleştirmekle, iman, İslam kelimesine müradif ve mutabık olarak fazla ve eksiksiz ona paralel olur. İşte Allahu Teâlâ’nın daha önce de zikrettiğimiz Zariyat sûresinde; 

   

   “Fakat orada bir ev halkından başka Müslüman da bulmadık.” Mü’min, kelimesi burada Müslim’in eş anlamlısı olmuş olur.

   C-Fıkıh bakımından bunların hükmü:

   İman ve İslam’ın biri dünyevi diğeri ahiretle ilgili olmak üzere iki hükmü vardır. Ahiretle alakalı hükümleri, ebedi cehennemde kalmamaktır. Nitekim Peygamber Efendimiz hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   

   “Kalbinde zerre kadar imanı olan cehennemden çıkar.”[146]

   Bu hükmün ne sonuç verdiğine ve imanın neden ibaret olduğuyla ilgili görüş farklılıkları olmuştur, bazıları iman, yalnız kalbin tasdikinden ibarettir dediler. Bir diğerleri, kalbin inanmasıyla dilin şehadetidir dedi. Diğer bir kısmı da kalbin tasdiki ve dilin ikrarıyla beraber beden ile ameli de imana kattılar. Yani iman, bu üçünün beraberliğinden ibarettir dediler. 

   Biz bu görüş ayrılığı yüzünden perdeyi kaldırarak deriz ki: Şu üç tanesini yani tasdik, ikrar ve ameli biraraya toplayanların varacağı cennet olduğunda hepsi ortak bir görüş içindedir ki altı derecenin birisi budur. 

   İkinci derece: Tasdik ve ikrar ile beraber bir kısım amellerin yanında bazı büyük günahların da varolmasıdır. Bu gibiler hakkında Mu’tezile: “İmandan çıkmış fakat kafir değil, fasik olmuş ne Mü’min, ne de kafirdir” demekle küfür ile iman arasında bir mesafe kabul ederler ve bu adam ebedi cehennemliktir derler. (Hariciler, doğrudan küfrüne inanırlar.) Yakında açıklayacağımız gibi Mû’tezile ve Haricilerin bu görüşü batıldır.

   Üçüncü derece: Yalnız ikrar ve tasdik bulunup amelin bulunmamasıdır. Bu gibilere ahirette verilecek hükümde ihtilaf edilmiştir. 

   Ebû Talib-i Mekkî, Kut’ül Kulûb’un 33. Babında “Amel, imandadır; iman, amelsiz tamam olmaz.” der ve bu sözünde ittifak olduğunu söyler ve bu konuda amacını bozan birtakım deliller getirir. Bunun gibi, Allahu Teâlâ’nın:

   

   “İman edip yararlı işler yapanlara mutluluk ve yurdun güzeli vardır.”[147] (Ve benzeri âyetler)

   Halbuki bu âyetler, amelin, imanın içinde değil, dışında olduğuna işaret eder. Aksi halde, “Ve ‚amilûs’s-sâlihâti’ tekrar olmuş olur. Şaşırılacak bir durumdur ki bu zat, bu davasıyla uyuştuğunu iddia ettikten sonra da tamamen davası tersine olarak Peygamber Efendimizin; 

   

   “İkrâr ettiği şeyleri dili ile inkâr etmeden kimse kâfir olamaz.”[148] hadisini de nakletmiştir. Büyük günahları işlemeleri sebebiyle ebedi cehennemde kalacaklarını iddia eden Mû’tezile’nin bu sözlerini de kabul etmemişlerdir. Diğer taraftan bu davasıyla da tam Mû’tezilenin tezini savunmuştur. Çünkü bu adama kalbi ile inanıp, dili ile ikrar ettiği anda (amel etmeye zaman bulamadan) ölen cennette midir? Sorusuna elbette evet demesi gerekir ki, böyle demekle de amelsiz imanın varlığını kabul etmiş olur. Daha ileri giderek, bir namaz vakti geçtiği halde namazını kılmadan ve hatta bu arada bir de zina ederek ölen kimse ebedi cehennemlik midir? Bunun hakkında ne dersin? Sorusuna, evet, ebedi cehennemliktir, diye cevap verirse Mû’tezile’nin amacı da budur. Hayır derse, amel imanın bölümü ve hatta imanın bulunması veya kişinin cenneti hak etmesi için de şartı olmadığını itiraf etmiş olur. Eğer, benim amacım, iman ettikten sonra uzun zaman yaşayıp da namaz kılmayan ve hiçbir şeri işlerde bulunmayan kimselerdir derse, kendisine deriz ki: Bu sürenin miktarı nedir, imanı hükümsüz bırakan amellerin sayısı ne kadar olmalıdır ve ne kadar büyük günah işlenildiğinde iman batıl olur? İşte bunları takdir ve tayin mümkün olamayacağı gibi böyle bir şeyi kimse düşünememiştir.

   Dördüncü derece: Kalbinden inanıp amel ve ikrara vakit bulamadan ölen kimse Allahu Teâlâ katında mü’min midir, değil midir? Bu konuda görüş ayrılığı vardır. İmanın tamamlanması için ikrarı şart koşanlar, bu adam imanını tamamlamadan ölmüştür, derler ki bu sözleri çürüktür. Çünkü Peygamber Efendimiz, 

   

   “Kalbinde zerre kadar imanı olan cehennemden çıkar.”[149] buyurmuştur. Bu adamın ise, kalbi iman ile dolmuştur. Nasıl olur da ebedi cehennemde kalır? Yine bunun gibi Cibril Hadisinde iman kısmında yalnız tasdikten bahsedilmiş, ikrar konu edilmemiştir.

   Beşinci derece: Kalbiyle inandıktan sonra, ikrarın bir borç olduğunu bildiği ve zamanı da müsait olduğu halde ikrar etmeyen kimsedir. Belki de dille ikrar etmemesi namazdan kaçmak içindir. Yani namazın farz olduğunu bildiği halde tembelliğinden namaz kılmayan gibidir. Bu durumda da deriz ki: Bu kişi mü’mindir, ebedi cehennemde kalmaz; çünkü, iman yalnız kalbin inanışıdır, dil ise bunun tercümanıdır. Dil tercüme etmeden imanın tamam olması gerekir ki dil onu tercüme edebilsin. En doğrusu budur. Çünkü kelimelerin gerektirdiği manalara uymaktan başka dayanak yoktur. Arap lisanının söylemine göre de iman, kalp ile tasdikten ibarettir. Halbuki Peygamber Efendimiz de: “Kalbinde zerre kadar iman olan Cehennemden çıkar.” buyurmuştur. Borç olan işi yapmamakla kalpten iman çıkmadığı gibi borç olan ikrardan sessiz kalmakla da kalpdeki inanç kaybolmaz. 

   Bir kısmı da, Kelime-i Şahadet imanın rüknüdür; çünkü o bir şehadet değil, belki şehadete başlangıçta ve şehadeti gerekli bir bağlantı kurmaktır, dedi ise de kalbe tercüman olması daha açıktır.

   Bu konuda çok ileri giden bir de Mürci’e[150] taifesi vardır. Bunlara göre bu gibiler asla cehenneme girmezler. Mü’min ne kadar isyan ederse etsin, imanı sayesinde cehenneme girmez der ve küfür ile taatın kârı olmadığı gibi iman ile isyanın da zarar vermeyeceğini iddia ederler. Aşağıda bunların iddialarını çürüteceğiz.

   Altıncı Derece: Dil ile şehadet getirdiği halde kalple inanmayanlardır. Bu gibiler ahirette de kafirlerdendir. Ebedi olarak cehennemde kalacaklardır. Dünyada hükümlerle alakalı işlerde mü’minlerden olduklarında şüphe yoktur, çünkü bunların kalplerini bilemeyiz. Bize düşen vazife iyi düşünceyle dilleriyle kalplerindeki inançlarını itiraf ettiklerine inanmaktır. Ancak şüphe ettiğimiz üçüncü bir şeydir ki o da Allahu Teâlâ katındaki dünya hükümlerindedir. Mesela adamın biri, “Benim mirasçım öldüğü zaman ben münafık idim, malına varis oldum (halbuki kafir, müslümana varis olamaz) şimdi kalbimden de inandım, tam bir müslümanım o zaman aldığım bu miras Allahu Teâlâ katında bana helal midir?” yine buna bir örnek olarak şunu verebiliriz; “Ben münafık iken bir Müslüman kadın ile evlendim, şimdi tam bir müslümanım acaba nikahı tazelemek gerekir mi?” diye sorarsa işte bu düşündürür. Bunlara, dünyevi hükümler –zahiri ya da Bâtıni olsun- dış görünüme ve söze bağlıdır. Bununla beraber miras helal olduğu gibi nikah tazelemek gerekli değil denilebileceği gibi dış görünüşe bağlanmak başkaları içindir. Zira başkası senin içini bilemez, görünüşe göre hüküm verir. Fakat herkesin kendi hakkındaki hüküm böyle değildir; çünkü, insan kendini bilir, bu bakımdan, miras haram olduğu gibi nikah tazelemek de gereklidir denebilir. Her ne kadar birincisi açık görünüyorsa da en doğrusunu Allahu Teâlâ bilmekle beraber daha açık olan ikinci kısmı yani mirasın helal olmaması ve kadın ile yeniden evlenmesinin gereğidir. Bu sebepten (Peygamberimizin münafıkları kendisine tanıttığı) Huzeyfe[151] (radıyallahu anh) münafıkların cenazesine katılmazdı. Kadri yüce olan Hz. Ömer (radıyallahu anh) de Medine’de onu takip eder ve münafıktır korkusu ile onun gitmediği cenazelere katılmazdı.

   Cenaze namazı her ne kadar ibadettense de dünyada dış işlerdendir. Fakat bunda da şüpheden sakınmak gerekir. Zira Peygamber Efendimiz şöyle buyurmuştur:

   

   “Helali aramak, farz üzerine farzdır.”

   Bu anlattığımız, fıkıh âlimlerinin, “İrs, İslami bir hükümdür. İslamiyet de teslimiyettir.” demelerini bozmaz. Çünkü gerçek teslimiyet dış ve içi kapsayandır. (Bizim dediğimiz gibi içi dışına uymadığı halde dış görünüşüne uyularak yapılan şeyler de Allahu Teâlâ katında sorumlu olup olmadığı düşüncesine dayanır.) Bunlar ise sözleri dış görünüşünün genel kaideler ve kıyaslar üzerine kurulup zanna dayanan fıkhi konulardır. Üstün bilgiye sahip olamayanlar, kelamda olduğu gibi fıkıhta da hükümleri kesin olduğunu zannetmemelidir. İlmî merasimlere ve alışılmış adetlere kapılanlar kurtulamazlar.

   MURCİ’E’NİN ŞÜPHESİ 

   Kelamcılardan Mu’tezile ve Murci’e’nin ne sebeple şüpheye düştüklerini, iddialarının nasıl çürütüleceğini sorarsan deriz ki: Bunların delilleri bu konuda Kur’an’dan alınan âyetlerdir.

   Murci’e; Mü’min, bütün günahları işlese bile yine cehenneme girmez. Zira Allahu Teâlâ:

   

   “Doğrusu biz, o hidayeti (Kur’an’ı) dinlediğimizde ona iman ettik. Her kim Rabbine iman ederse, artık o, ne (hakkında) bir noksanlıktan korkar, ne de zulüm olunmaktan.”[152]

   Diğer âyette de:

   

   “Allah’a ve peygamberlerine iman edenler yok mu? Onlar, Rableri katında çok doğru olanlar ve (kıyametin vuku bulacağına dair) şahitlerdir. Onların hem sevapları, hem nûrları vardır. Küfredip âyetlerimizi yalanlayanlar var ya! Onlar da cehennemliklerdir.”[153]

   Diğer âyet-i celilede:

   

   “Nerede ise öfkesinden çatlayacaktır. İçine bir bölük atıldıkça, her defasında cehennemin bekçileri onlara, ‘Size uyarcı gelmedi mi?’ diye sorarlar. Onlar derler ki: ‘Evet, bize uyarıcı geldi. Ama biz onu yalanladık ve Allah hiçbir şey indirmemiştir. Siz, olsa olsa bir şaşkınlık içindesiniz, dedik.’ ”[154]

   Bu “Küllemâ ulkıye fihâ fevcün” âm’dır. Bundan anlaşılan cehenneme her girenin inanmayıp yalanlayanlar olduğudur. (İnananlar cehenneme girmez.) Yine Hak Teâlâ’nın:

   

   “Ona ancak en azgın olanlar girer. Öyle ki (Peygamberi) yalanlamış: (imandan) yüz çevirmiştir!”[155]

   Burada, hasr[156], ispat ve nefy[157] vardır. (Yani ancak yüz çevirip yalanlayan eşkıyalar cehenneme girer. İnkar etmeyerek isyan edenler girmez demektir.) Yine Hak Teâlâ:

   

   “Her kim iyilikle (Lâilâhe İllallâh diyerek) gelirse, bundan ona bir hayır vardır. Onlar o günün korkusundan emin olurlar.”[158]

   İyiliklerin başı imandır. (Bununla beraber imanı olanlar iyilikle gitmişler ve cehenneme girmekten emindirler) Yine Allahu Teâlâ’nın:

   

   “O takva sahipleri ki, bollukta ve darlıkta sadaka verirler; öfkelerini yenerler; insanların kusurlarını bağışlarlar. Allah da iyilik edenleri sever.”[159] âyeti ile:

   

   “Gerçekten iman edip yararlı işler yapanlar yok mu? Şüphesiz biz, iyi iş yapan kimsenin mükafatını zayi etmeyiz.”[160] âyetleridir.

   Her ne kadar iman ile isyanın zarar vermeyeceğine dayanakları bu âyetler ise de, bu âyetler onlara delil olamaz. Çünkü bu âyetlerde imandan kasıt, ameli ile olan imandır. Zira biz iman zikredilip de kendisinden İslam’ın kastedildiğini açıklamıştık. Bu da kalp, söz ve amelin birbirine uymasıdır. Bu te’vili doğrulayan, asilerin azap görecekleri ve azaplarının miktarını tayin hakkında birçok haber vardır. Mesela Peygamber Efendimizin:

   

   “Kalbinde zerre kadar imanı olan cehennemden çıkar.”[161] buyurması gibi. Cehenneme girmeden çıkmak olur mu? Kur’an-ı Kerim’den bir örnek:

   

   “Doğrusu Allah, kendisine ortak koşulmasını bağışlamaz. Ama ondan aşağısını dilediği kimse için bağışlar. Kim Allah’a ortak koşarsa muhakkak pek büyük bir günah ile iftira etmiştir.”[162] âyet-i celilesidir. Çünkü istisna yani: “Dilediğini bağışlar” kaydı asilerin bölüneceğine ve bazılarının azap içinde olacağına delildir. Yine Allahu Teâlâ’nın:

   

   “(Benim işim) ancak Allah’dan ve gönderdiklerinden bir tebliğdir. Kim de Allah’a ve peygamberine isyan ederse, ona muhakkak cehennem ateşi vardır. Orada ebedi olarak kalırlar.”[163]

   Bu âyet-i celileyi kafirlere tahsis dayanaksızdır. Yine Allah Teâlâ’nın:

   

   “Onları göreceksin ki, ateşe atılırken zilleten boyunlarını bükerek göz ucuyla bakarlar. İman etmiş olanlar da, ‘Gerçekten hüsrana uğrayanlar, kıyamet günü hem kendilerini hem ailelerini hüsrana düşürenlermiş!...’ diyeceklerdir. Dikkat edin! Zalimler daimi bir azap içindedirler!”[164]

   Yine Hak Teâlâ’nın:

   

   “Her kim de kötülükle (küfürle) gelirse, hemen yüzleri üstü ateşe atılırlar. (Kendilerine, melekler tarafından) ‘Siz yaptığınız amellerin karşılığından başkasıyla mı cezalandırılacaksınız’ (denilir).”[165]

   İyilik karşısında zikredilen seyyie, küçük büyük her çeşit günahı içerir. 

   İşte bu âyetler onların delil gösterdikleri âyetlerle karşılaştırılır. Bunun için yönelen sebepleri aramak ve tevile kaçmak gereği vardır. Zira gerçek ve doğru haberler günahlar oranında asilerin azap olacaklarını açıkça ifade etmektedir. Özellikle Allahu Teâlâ:

   

   “Hem içinizden hiçbir kimse yoktur ki, mutlak suretten ona uğramış olmasın. Bu, Rabbinin kendine vacib kıldığı bir hükümdür.”[166] âyet-i celilesi bu konuya bir açıklık getirir. Çünkü isyandan kimse hali kalmaz. Bütün bunlar, günahkar mü’minlerden bazılarının cehenneme gireceğine açık delildir. Yine âyetteki “eşka” kelimesiyle bazı kimseler veya belirli bir şahıs kastedilmiştir. Yine âyetteki “fevc” bölük ve cemaat kelimesinin kullanılış amacı, kafirler cemaatini kastetmektir. 

   Âmm olan âyetlerin tahsisini kimse inkar etmemiştir. Hatta Eş’ari ve bazı Kelamcıları bu âyetten esinlenerek genel ifade eden kipleri kabul etmeyerek redde kalkıştılar ve ‘bu gibi genellik içeren sözler, manalarını anlatan ipuçlarına muhtaçtırlar’ dediler.

   Mu’tezile’nin şüphesine gelince, Allahu Teâlâ’nın:

   

   “Bununla beraber, hiç şüphe yok ki ben tevbekar olan ve iman edip yararlı iş gören, sonra da hak yolda sebat gösteren kimse için çok bağışlayıcıyım.”[167] ve yine:

   

   “Asra (ikindi zamanına yahut devre) yemin ederim ki, insan, muhakkak ziyandadır. Yalnız iman edip yararlı işler görenler; birbirlerine hakkı tavsiye edenler ve birbirlerine sabrı tavsiye edenler müstesnadır.”[168] Ve:

   

   “Hem içinizden hiçbir kimse yoktur ki, mutlak surette ona uğramış olmasın. Bu, Rabbinin kendine vacib kıldığı bir hükümdür.”[169] Ve yine:

   

   “(Benim işim) ancak, Allah’dan ve gönderdiklerinden bir tebliğdir. Kim de Allah’a ve peygamberine isyan ederse, ona muhakkak cehennem ateşi vardır. Orada ebedi olarak kalırlar.”[170]

   Âyetleriyle, iman ile birlikte salih ameller zikredilen âyetlerdir. Ve yine Allahu Teâlâ’nın:

   

   “Her kim de bir mü’mini kasden öldürürse onun cezası, ebedi kalmak üzere cehennemdir. Allah ona gazab etmiş, onu lanetlemiş ve ona büyük bir azap hazırlamıştır.”[171]

   Âmm olan şu âyetler de:

   

   “Doğrusu Allah, kendisine ortak koşulmasını bağışlamaz. Ama ondan aşağısını dilediği kimse için bağışlar. Kim Allah’a ortak koşarsa muhakkak pek büyük bir günah ile iftira etmiştir.”[172] âyetiyle özelleştirilmiştir. Layık olan “meşiyyetin” şirkten başka bütün günahları içerir. Yine bunun gibi Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem)in:

   

   “Kalbinde zerre kadar imanı olan cehennemden çıkar.” Hadisi ve yine Allahu Teâlâ’nın:

   

   “Gerçekten iman edip yararlı işler yapan yok mu? Şüphesiz biz, iyi iş yapan kimsenin mükafatını zayi etmeyiz.”[173] 

   Âyetleri de asilerin sonsuza kadar cehennemde kalmayacaklarına delil ve âmm olan âyetleri tahsis ederler. Çünkü iyilik yapanların işlerini zayi etmeyen Allahu Teâlâ nasıl olur da günah ile imanın ve bütün ibadetlerin karşılığını kaybeder? Ama Allahu Teâlâ’nın:

   “Her kim de bir mü’mini kasden öldürürse onun cezası, ebedi kalmak üzere cehennemdir. Allah ona gazab etmiş, onu lanetlemiş ve ona büyük bir azap hazırlamıştır.”[174] buyurması, mü’mini mü’min olduğu için öldürenlere aittir.[175] Bu özel sebep üzerine akla gelmiştir.

   Şayet; “Sizin bu açıklamanızdan imanın amelsiz de olabileceği anlaşılıyor, eskiler ise imanı anlatırken kalp ile tasdik, dil ile ikrar ve azalarla amelden ibarettir, demişlerdi daha bu sözün ne anlamı var?” dersen;

   Biz de deriz ki: Baş ve el insandadır dediğimiz gibi ameli de imandan saymak yanlış değildir, çünkü amel imanı tamamlar. İnsan başsız olamaz ama elsiz olabilir bunun gibi iman da, tasdiksiz iman olmaz, fakat amelsiz olabilir. Çünkü imanda tasdik, insan baş derecesindedir. Fakat imanda amel ise insan vücudunun azaları gibidir. Peygamber Efendimiz şöyle buyurmuştur:

   

   “Kişi Mü’min olduğu halde zina etmez.”[176]

   Bu hadisten Mu’tezile’nin anladığı manaya Ashab asla yanaşmamıştı. Belki eli, ayağı kesik olan kimse için “Artık bu tam insan değil” dendiği gibi bu gibi fenalıkları işleyenler için de olgun mü’min değil manasında “mü’min değil” denmiştir. (Yoksa imanı olduğu halde zina yapanın cennete gireceğine dair Peygamber Efendimizin Ebû-Zer’e hitaben hadisi vardır.)

   

    
     
      Yasin, 36/78-79.

    

     
      Lokman, 31/28.

    

     
      El-Mü’min, 40/46.

    

     
      El-Enbiya, 21/47.

    

     
      El-Âraf, 7/8-9.

    

     
      Müslim’in Ebu Sâid’den rivâyet ettiği bir hadistir.

    

     
      Es-Saffat, 37/23-24.

    

     
      Âl-i İmran, 3/133.

    

     
      Enbiya, 21/23.

    

     
      İcmal: Uzun bir hesaptan çıkarılan hülâsa, netice.

    

     
      Rafızî: Şiilerin bir koludur. Zeyd bin Ali onları sahabeyle ilgili kötü konuşmayı yasaklayınca onu terk etti ve ayrıldılar. Bunun için onlara Rafızî denmiştir. 

    

     
      Tafdil: Bir şeyi üstün kılmak. Birisini ötekisinden mühim görmek.

    

     
      Vâkıf: Bilen, haber sahibi. Aşina. Bir işten iyi haberi olan. 

    

     
      Yusuf, 12/17.

    

     
      İnkıyad: Boyun eğme. Teslim olma. İtaat etme.

    

     
      Eamm: Pek özel ve geniş.

    

     
      Ehass: Daha hususi, daha yakın, daha hâlis.

    

     
      Teradüf: İki veya daha fazla kelimenin aynı manada olması.

    

     
      Tehalüf: Birbirine zıt olmak.

    

     
      Tedahül: İç içe olmak. Birbiri içine girmek.

    

     
      Ez-Zâriyât, 51/35-36. 

    

     
      Yûnus, 10/84.

    

     
      Beyhaki, İbn Abbas’dan, İ’tikad kitabında bir cemaatin kıssası bahsinde rivâyet etmiştir.

    

     
      Cennetle müjdelenen on büyük sahabiden biridir.

    

     
      Buhârî ile Müslim.

    

     
      Taberânî Amr. B. Anbese.

    

     
      Tesamuh: Hoş görme. Dikkatsiz, kayıtsız davranma.

    

     
      Buhârî ile Müslim, Ebû Saîd el-Hudrî’den.

    

     
      Er-Ra’d, 13/29.

    

     
      Taberânî, Ebû Saîd’den.

    

     
      Yukarıda geçmişti.

    

     
      Mürci’e: Ehl-i Sünnet mezhebine muhalif ve dalâlet ehli olan bir fırka.

    

     
      Huzeyfe bin Elyemân, Ömer devrinde Müdâyin Valiliğini yapan birçok fetihlerde bulunan Sahabenin ileri gelenlerinden zahit bir zattır. Hazreti Osman’ın şehadetinden 40 gün sonra Hicri 36’da ölmüştür. 

    

     
      Cin, 72/13.

    

     
      El-Hadid, 57/19.

    

     
      El-Mülk, 67/8-9. 

    

     
      El-Leyl, 92/15-16.

    

     
      Hasr: Bir şeyin içine alma. Yalnız bir şeye mahsus kılma. Keşfetmek. Noksan olmak.

    

     
      Nefy: Bir şeyin olmadığını ifade eden (olumsuzluk) edatı. Bir şeyin yokluğunu veya olmadığını iddia.

    

     
      En-Neml, 27/89.

    

     
      Âl-i İmran, 3/134.

    

     
      El-Kehf, 18/30.

    

     
      Yukarıda geçmişti.

    

     
      En-Nisâ, 4/48.

    

     
      El-Cin, 72/23.

    

     
      Eş-Şûra, 42/45.

    

     
      En-Neml, 27/90.

    

     
      Meryem, 19/71.

    

     
      Tâ-Hâ, 20/82.

    

     
      El-Asr, 103/1-3.

    

     
      Meryem, 19/71.

    

     
      El-Cin, 72/23.

    

     
      En-Nisa, 4/93.

    

     
      En-Nisa, 4/48.

    

     
      El-Kehf, 18/30

    

     
      En-Nisa, 4/93.

    

     
      Burada iki görüş vardır. Birisi: Mü’min öldürmek helaldir diye öldüren ebedi cehennemdedir. Diğeri de ‘Halid’ kelimesindedir ki bu da Tûl-i Meks cehennemde fazla kalacağına imadır.

    

     
      Buhârî ile Müslim, Ebû Hureyre’den.

    

   

  

  
  En-Nisa, 4/93.





 
  En-Nisa, 4/48.





 
  El-Kehf, 18/30





 
  En-Nisa, 4/93.





 
  Burada iki görüş vardır. Birisi: Mü’min öldürmek helaldir diye öldüren ebedi cehennemdedir. Diğeri de ‘Halid’ kelimesindedir ki bu da Tûl-i Meks cehennemde fazla kalacağına imadır.





 
  Buhârî ile Müslim, Ebû Hureyre’den.





 
  El-Kehf, 18/30.





 
  Yukarıda geçmişti.





 
  En-Nisâ, 4/48.





 
  El-Cin, 72/23.





 
  Eş-Şûra, 42/45.





 
  En-Neml, 27/90.





 
  Meryem, 19/71.





 
  Tâ-Hâ, 20/82.





 
  El-Asr, 103/1-3.





 
  Meryem, 19/71.





 
  El-Cin, 72/23.





 
  Yukarıda geçmişti.





 
  Mürci’e: Ehl-i Sünnet mezhebine muhalif ve dalâlet ehli olan bir fırka.





 
  Huzeyfe bin Elyemân, Ömer devrinde Müdâyin Valiliğini yapan birçok fetihlerde bulunan Sahabenin ileri gelenlerinden zahit bir zattır. Hazreti Osman’ın şehadetinden 40 gün sonra Hicri 36’da ölmüştür. 





 
  Cin, 72/13.





 
  El-Hadid, 57/19.





 
  El-Mülk, 67/8-9. 





 
  El-Leyl, 92/15-16.





 
  Hasr: Bir şeyin içine alma. Yalnız bir şeye mahsus kılma. Keşfetmek. Noksan olmak.





 
  Nefy: Bir şeyin olmadığını ifade eden (olumsuzluk) edatı. Bir şeyin yokluğunu veya olmadığını iddia.





 
  En-Neml, 27/89.





 
  Âl-i İmran, 3/134.





 
  Tedahül: İç içe olmak. Birbiri içine girmek.





 
  Ez-Zâriyât, 51/35-36. 





 
  Yûnus, 10/84.





 
  Beyhaki, İbn Abbas’dan, İ’tikad kitabında bir cemaatin kıssası bahsinde rivâyet etmiştir.





 
  Cennetle müjdelenen on büyük sahabiden biridir.





 
  Buhârî ile Müslim.





 
  Taberânî Amr. B. Anbese.





 
  Tesamuh: Hoş görme. Dikkatsiz, kayıtsız davranma.





 
  Buhârî ile Müslim, Ebû Saîd el-Hudrî’den.





 
  Er-Ra’d, 13/29.





 
  Taberânî, Ebû Saîd’den.





 
  Enbiya, 21/23.





 
  İcmal: Uzun bir hesaptan çıkarılan hülâsa, netice.





 
  Rafızî: Şiilerin bir koludur. Zeyd bin Ali onları sahabeyle ilgili kötü konuşmayı yasaklayınca onu terk etti ve ayrıldılar. Bunun için onlara Rafızî denmiştir. 





 
  Tafdil: Bir şeyi üstün kılmak. Birisini ötekisinden mühim görmek.





 
  Vâkıf: Bilen, haber sahibi. Aşina. Bir işten iyi haberi olan. 





 
  Yusuf, 12/17.





 
  İnkıyad: Boyun eğme. Teslim olma. İtaat etme.





 
  Eamm: Pek özel ve geniş.





 
  Ehass: Daha hususi, daha yakın, daha hâlis.





 
  Teradüf: İki veya daha fazla kelimenin aynı manada olması.





 
  Tehalüf: Birbirine zıt olmak.





 
  Müslim’in Ebu Sâid’den rivâyet ettiği bir hadistir.





 
  Yasin, 36/78-79.





 
  Lokman, 31/28.





 
  El-Mü’min, 40/46.





 
  El-Enbiya, 21/47.





 
  El-Âraf, 7/8-9.





 
  Es-Saffat, 37/23-24.





 
  Âl-i İmran, 3/133.








   
   İMANIN FAZLA VE EKSİĞİ KABULÜ

   

   BİR MESELE: 

   “İbadet ile artmak, isyan ile eksilmekle, selefin (ilk müslümanlar), imanın artması ve eksiği kabul ettiğinde ittifakları vardır. İman yalnız tasdikten ibaret kalırsa artma ve eksilme nerede kalır?” dersen ben de derim ki:

   Selef, Kur’an ve Peygamber tarafından adaletlerine şahit olunmuş kimselerdir. Onların sözünden çıkmak kimsenin harcı değildir. Onların söyledikleri haktır. Dava sözlerini anlamaktadır. Onların sözünden anlaşılan iman, ayrı bir varlıktır. Amel imanın ne bir parçası ne de bölümüdür. Belki amel, imanla artacağı ayrı bir durumdur. Yani iman bir durum, artma ve eksilme ayrı birer durumdurlar. Bununla beraber ne artar ne eksilir. Mesela; bu insan başı ile fazlalaştı denemez; çünkü, onunla insan tamamdır, kendisidir, ancak sakalıyla, aldığı besinlerle fazlalaştı denilebilir. Zaten sakal ya da fazla kilo ile de insandır. Bunun gibi namaz da rüku’ ve sücud ile fazlalaştı denemez, çünkü bunlar yerine getirildiğinde ancak namaz olur. Ancak sünnet ve adablar ile fazlalaştı denebilir, çünkü bunlarsız da yine namaz tamdır. 

   İşte bu anlattığımız, imanın amelden ayrı bir durum olduğunu ve ancak amel ile artıp eksileceğini açıkça ortaya koymaktır.

   İmanın manası olan tasdik, karışık değil basittir. Basitin artma ve eksikliğini nasıl kabul edilebileceği yine anlaşılamadı, dersen, deriz ki:

   Yaltaklığı bırakır, dedikodulara yüz vermezsen bu davanın yüzünden perdeyi kaldırarak konu çözülür. 

   Buna göre de deriz ki: İman, üç manada kullanılan lafz-ı müşterektir.[177]

   1-Halkın cahillerin ve hatta çokların imanı.

   Bu iman kalbe manevi bir kapı açmaksızın başkasını taklit veya kendi delilleriyle kalp ile tasdikten ibarettir. Bu inanç, ipe vurulan bir düğüm gibi kalbin bir düğümüdür. Bazen kuvvetlendiği gibi kimi zaman da zayıflayabilir. Bunun böyle olduğundan şüphe etme, Yahudi, Hıristiyan gibi gayri müslimlerin çoğu ne kadar korkutsan, anlatsan, gerçeği görsen bile saplandıkları inançlarından kesinlikle ayrılmazlar. Bir kısmı da aynı diğerleri gibi sağlam bağlantıları olduğu halde onlar gibi azimli olmadıkları için kendilerine yapılan küçük telkinlerin etkisiyle, bağlılığı gevşetmek ve inançlarını değiştirmek mümkün olur. Bu, batıl inanç sahiplerinde olduğu gibi gerçek inananlarda da durum aynıdır. Su, ağaçların büyüyüp kuvvetlenmesine yardım ettiği gibi iyi ameller de imanı kuvvetlendirdiği gibi artırır da. Nitekim Allahu Teâlâ:

   

   “Bir sûre indirildiği vakit, onlardan bazısı, ‘Bu sûre hanginizin imanını artırdı bakalım?’ der. İman edenlere gelince (her inen sûre) onların imanını artırmıştır. Onlar sevinip dururlar.”[178]

   Diğer âyeti celilede de:

   

   “İmanlarının kat kat artması için mü’minlerin kalplerine huzur ve sükuneti indiren O’dur. Göklerin ve yerin orduları Allah’ındır. Allah her şeyi bilendir; hikmet sahibidir.”[179] buyurduğu gibi bazı haberlerde Peygamber Efendimiz de şöyle buyurmuştur:

   

   “İman, artar ve eksilir.”[180]

   İbn Adiyy: “Bu hadisin ravileri arasında kasten yalan uyduran Muhammed b. Ahmed b. Harb-el Milhî olduğu için batıldır.” der. İbn Mace’ye göre: “Ebû Hüreyre, İbn Abbas ve Ebû’d Derdâ’ya aittir” der. 

   Bu artış ve eksilme ibadetin kalbe etkisi bakımındandır. Bunu da ancak huzur-u kalb ile ibadete devam ederken nefsini kontrol edenler ve içinde yapılan ibadetler sayesinde kendisini şüpheye düşürmek isteyenlere karşı inancının nasıl kuvvetlendiğini anlayanlar idrak ederler. Bunu bir örnekle açıklayalım: Öksüzün acınması gerektiğine inanan ve bu inancını öksüze şefkat ve merhamet göstererek tatbik eden kimse, bu sayede kalbinin yetime karşı daha fazla yumuşadığını anlayacaktır, bunun gibi saygı duyduğu bir kimseye yine hürmete devam etmek de ona olan saygıyı artırır. 

   Kalbin sıfatları da böyledir. Beden ile yapılan ameller, kalpten gelir, sonra döner kalbe etki eder ve kalbi kuvvetlendirir. Bu ilgi âlem-i mülkün melekût ile ilişkisi türündendir. Âlem-i mülkle, gözle görülen varlıklar, âlem-i melekûtle de kalp gözü ile görülebilen varlıklar kastedilmiştir. Kalp, melekût âleminden, azalar ve ameller mülk âlemindendir. Bu iki âlem arasındaki ilişki o kadar incedir ki bazıları bunların bir olduğunu bir kısım insansa yalnız görülen âlemin varlığı olduğunu düşündüler. Bunların ayrı iki varlık olduklarını ve aralarındaki bağlantıyı anlayanlar şöyle bir tabirde bulundular. Bardak da inceldi, şarap da inceldi, birbirine benzedikleri için bunları ayırmak zor oldu. Kimi şarap var kadeh yok dedi, kimi kadeh var şarap yok dedi.

   Biz anlatmak istediğimize dönelim, anlattığımız bu âlem, muamele bilgisi dışında olmakla bu iki ilim arasında da bağlılık ve beraberlik vardır. Bunun için görürüz ki, mükaşefe ilmi[181] daima muamele ilminin karşısına çıkar da kendini güçlükle kurtarır. İmanın ibadet ile artması açıklaması aynı bu şekildedir. Bunun için Hz. Ali: 

   “İman (kalpte) parlak bir nokta halinde belirir, amel ettikçe bu parlaklık bütün kalbi kaplar. Nifak da siyah bir nokta halinde belirir, isyan ede ede bütün kalbi karartır ve o kalb de mühürlenmiş olur.” Buyurdu ve Allahu Teâlâ’nın şu âyetini okudu:

   

   “Hayır hayır! Doğrusu onların kazandıkları günahlar, kalplerinin üzerine pas bağlamıştır.”[182] 

   2-İkinci açıklama: İman sözü ile tasdik ve amelin hepsi murad olunmaktadır. Nitekim Peygamber Efendimiz: 

   

   “İmanın yetmiş kadar kapısı vardır.”

   Diğer hadis-i şerifte de:

   

   “Zâni, mü’min olduğu halde zina etmez.” buyurmuştur. 

   Böylece “Amel”in “İman” lafzının içeriğine girdiğini kabul ettiğimizden amelin artma ve eksilme kabul ettiğinde şüphe kalmaz, ancak aranacak olan yalnız tasdikten ibaret olan imanın artma ve eksilmesine etki edip etmeyeceğidir ki, ona da etki edebileceğine işaret etmiştik.

   3-Üçüncü Açıklama:

   “İman” göğsün genişlemesi sayesinde keşif yolu ve basiret nûru ile perde arkasını görüp yakin ifade eden bir tasdikten ibarettir. Bütünü kısımları arasında çoğalma ihtimali en az olan imanın bu bölümüdür. Fakat ben derim ki: Asla şüphe kabul etmeyen yakin dahi kalbin yatışması bakımından ayrılabilir, mesela her ne kadar her ikisinde de şüphe yoksa bile bir sayısının ikinin yarısı olduğundaki kesin düşünceyle, âlemin sonradan yaratılmış bir varlık olması arasındaki düşünce asla bir değildir. Çünkü birincisi açıkların en açığı, ikincisi nazarilerin en incesidir. Zira yakin ifade eden şeyler açıklanmaları ve kalbin tamamıyla yatışması bakımından dereceleri paralel değildir. 

   Bütün manalarıyla imanın çoğalma ve eksiklik kabul eder dediklerinin hak olduğu meydana çıkmıştır. Nasıl hak olmasın ki Peygamber Efendimiz şöyle buyurmuştur: 

   

   “Kalbinde zerre kadar imanı olan cehennemden çıkar.”[183]

   Diğer bazı rivâyetlerde “bir miskal dinar” diye geçmiştir. Kalpteki iman artmaz ve eksilmezse Peygamberimizin böyle miktar tayin etmesinin ne değeri kalır?

   

    
     
      Birçok manası olan bir kelimedir. Hangi mananın kastedildiği bilinemediği sürece anlamsız olarak kabul edilir. 

    

     
      Tevbe, 9/124.

    

     
      El-Feth, 48/4.

    

     
      İbn Adiyy, “El-Kamil” eserinde.

    

     
      Cenab-ı Hakk’ın zât ve sıfatlarına ve sâir sırlarına vukufiyyet.

    

     
      El-Mutaffifin, 83/14.

    

     
      Buhârî ve Müslim, Ebû Said’den rivâyet etmişlerdir. 

    

   

  

  
  El-Mutaffifin, 83/14.





 
  Buhârî ve Müslim, Ebû Said’den rivâyet etmişlerdir. 





 
  İbn Adiyy, “El-Kamil” eserinde.





 
  Cenab-ı Hakk’ın zât ve sıfatlarına ve sâir sırlarına vukufiyyet.





 
  El-Feth, 48/4.





 
  Birçok manası olan bir kelimedir. Hangi mananın kastedildiği bilinemediği sürece anlamsız olarak kabul edilir. 





 
  Tevbe, 9/124.








   
   İMANDA, İNŞALLAH DİYEREK İSTİSNANIN CAİZ OLUP OLMAMASI

   BİR MESELE:

   İstisnanın bir şüphe, imanda şüphe ise küfür olduğuna göre, Selefin, “İnşallah mü’minim” diyerek istisna etmelerinin yolu nedir? Onların hepsi de “Hakka mü’minim” demekten çekinir ve kaçınırlardı. Hatta Süfyan-ı Sevrî: “Ben Allah katında mü’minim diyen yalancı, Hakka mü’minim demek ise bid’attir” demiştir. Mü’min olduğunu bilen bir kimsenin böyle demesi nasıl yalan olur?! Halbuki uzun boylu veya cömert olan, yine bunun gibi sevinmiş veya mahzun olan, gören veya işiten herhangi bir kimse, Allah katında da uzun ve cömert, sevinmiş ve üzülmüş, görür ve işitir olduğu gibi nefsinde mü’min olan kimse Allah katında da Mü’mindir. Eğer insana, “Sen hayvan (canlı varlık manasına) mısın?” diye sorulsa “İnşallah canlıyım” demesi uygun olmadığı gibi inşallah yani Allah dilerse mü’minim demesinin de uygun olmayacağı gerekmez mi?

   Süfyan-ı Servî’ye böyle söyleyince kendisine, “Ya nasıl diyelim?” diye sorulmuş, o da cevaben, “Allah’a ve Allah’dan inenlere inandık deyin” demiştir. 

   Acaba mü’minim demekle Allah’a ve Allah’dan inenlere inandım demek arasındaki fark nedir?

   Hasan-ı Basri’ye, “Mü’min misin?” diye sorduklarında, “İnşallah” dedi, onlar da “Niçin imanda istisna ettin ya Ebâ Said” dediler, o da “Evet dersem, Rabbim, ‘Yalancısın’ der ve azabı hak ederim korkusu ile istisna ettim” diye cevap verdi ve “Nasıl emin olayım, hoşnut olmadığı bir hareketimden, Allahu Teâlâ bana gazaplanarak ‘Git senin amelini kabul etmiyorum’ demesiyle amelimin boşa gitmesinden beni kim emin kılabilir?!” dedi.

   İbrahim bin Edhem, “Sana Mü’min misin diye sorulduğunda ‘La ilahe illallah’ de” demiştir. Bir defasında da “Ben imanımda şüphe etmiyorum, senin bu sorun bid’attir, diye cevap verebilirsin.” demiştir. 

   Alkame’ye “Mü’min misin?” diye sorduklarında “Umarım inşallah” diye cevap vermiştir.

   Süfyan-ı Sevrî, “Biz, Allahu Teâlâ’ya, meleklerine, kitaplarına ve peygamberlerine inandık fakat Allahu Teâlâ katında ne olduğumuzu bilemeyiz.” demiştir.

   Bütün bu istisnalar ne diye soracak olursan, cevaben deriz ki: Bu istisna doğrudur. Bunun dört şekli var, iki şeklinde şüphe var, fakat bu şüphe imanın aslında değil, son nefeste iman ile göçmekte veya iman-ı kamildedir. Diğer iki şekli ise asla şüpheye dayanmaz.

   A-Şüphe ile ilgisi olmayan birinci açıklama:

   Nefsini övmek korkusuyla cezimden kaçınmaktır. Nitekim Allahu Teâlâ:

   

   “Onlar ki, küçük hatalar müstesna! Günahların büyüklerinden ve fuhşiyattan kaçınırlar. Muhakkak Rabbin, geniş mağfiretlidir. O, sizi gerek topraktan yarattığı sıra, gerekse annelerinizin karnında ceninler iken (bütün hallerinizi) en iyi bilendir. O halde, kendinizi temize çıkarmayın. O, takva sahiplerini en iyi bilendir.”[184]

   Diğer âyette:

   

   “Şu, kendilerini temize çıkaranlara bakmaz mısın? Hayır, yalnız Allah dilediğini temize çıkarır. Onlar da kıl kadar zulüm görmezler.”[185]

   Diğer âyet-i celilede şöyle buyurmuştur:

   

   “Bak, Allah’a karşı nasıl yalan uyduruyorlar. Açık günah olarak bu kafidir.”[186]

   Hakimin birisine, “Doğru sözün çirkini hangisidir?” diye sorulduğunda, “Kişinin kendisini övmesidir.” diye cevap vermiştir.

   İman ise övülecek vasıfların en üstünüdür. Bununla kesin hüküm vermek, mutlak açıklamadır. İstisna lafı yani inşallah kelimesi kendisini açıklamadan ayırmak gibidir. Bir kişiye, “Doktor musun veya fakih misin veya müfessir misin?” diye sorulduğunda, şüpheli olduğu için değil de kendisini övmemek için “Evet inşallah” diye cevap vermesi gibi. Burada kullanılan inşallah kelimesi haberi zayıflatan bir şüphe haline gelir, haberin gereği olan açıklamayı zayıflatır. Bu alıntıya göre kötü bir vasıf sorulduğunda istisna yoluyla ‘inşallah’ denmesi uygun olmaz.

   B-İkinci Açıklama:

   Her şartta Allah adını anmaya alışmak ve bütün işlerini Allahu Teâlâ’nın dilemesine havale etmek içindir. Allah, Sübhanehu ve Teâlâ, Peygamberini, bizzat terbiye ederek şöyle buyurmuştur:

   

   “Hiçbir şey hakkında da sakın; ‘Ben, bunu yarın yaparım.’ Deme. Ancak sözünü Allah’ın dilemesine bağlayarak ‘İnşaallah!’ de. Unuttuğun vakit Allah’ı an ve ‘Umulur ki Rabbim beni, bundan daha yakın bir zamanda dosdoğru bir muvaffakiyete ulaştırır’ de.”[187]

   Sonra şüpheli yerlerde değil kesin olan şeylerde de bu ifadeyi kullanarak şöyle buyuruyor:

   

   “Yemin olsun ki Allah, peygamberine o rüyayı doğru gösterdi. Yemin olsun ki inşaallah Mescid-i Haram’a mutlaka emniyetler içinde, başlarınızı kazıtarak, kırkarak, korkusuzca gireceksiniz. Fakat Allah sizin bilmediğiniz şeyleri bildi de Mekke’nin fethinden önce yakın bir fetih yaptı.”[188]

   Halbuki onların Mescid-i Haram’a gireceklerini Allahu Teâlâ dilemiş ve bunu kesin olarak da biliyordu. Yine de ‘İnşaallah!’ buyurması bunu öğretmek içindir. Peygamber Efendimizin şüpheli ve şüphesiz rivâyet edilen her haberde görüldüğü gibi Peygamberimiz de bu terbiye ile terbiyelenmiş ve hatta mezarlığa uğradığında şöyle buyurmuştur:

   

   “Ey Mü’minler diyarı, size selam. İnşaallah biz de sizlere ulaşacağız.”[189]

   Onlara ulaşacağı halde böyle söylemesi aldığı ilahi terbiyenin gereği ve bütün işlerini Allahu Teâlâ’ya havale ettiği içindir. Bu ifade, uğurlu ve bereketli temennisine işaret eder. Hatta örfte arzu ve dilekte kullanılmıştır. Mesela falanca yakında ölür dendiği zaman, senin inşaallah demen, şüpheli olduğu değil onu arzu ettiğini gösterir. Bunun gibi, falanca yakında iyileşir dendiğinde de senin inşaallah demen şüpheli olduğunu değil bir isteği ifade eder. Bu kelime, şüphe manasından arzu ve istek manasında çevrilmiştir. Bu hüküm ne olursa olsun Allahu Teâlâ’nın adını anmakla uğurlu ve bereketli manasında ve böylece de terbiyelemekte de kullanılmış olur. 

   C-Üçüncü açıklama:

   Şüpheye dayanan istisnadır. “İnşaallah Hakka mü’minim” manasındadır. Çünkü Allahu Teâlâ belirli kimseler hakkında şöyle buyurmuştur:

   

   “İşte gerçek Mü’minler bunlardır. Onlara, Rableri katında dereceler var; bir mağfiret ve (cennette) kıymetli rızık vardır.”[190]

   Bu âyetten anlaşılıyor ki, mü’minler ikiye bölünmüş oluyor, bu şüphe imanın aslında değil, belki kemalinde olmuş olur. Herkes imanın kemalinde şüphelidir ve bu şüphe küfür değil hatta iki yönden doğrudur:

   I-Münafıklık, imanın kemalini kaldırır. Gizli olduğu için de korunmak güçtür.

   II-İman, ibadetle mükemmele ulaşır, fakat amellerin kemal üzere olduğu bilinemez. Amellerdeki şüphe:

   


   “Mü’minler ancak o kimselerdir ki, Allah’a ve peygamberine iman ettikten sonra şüpheye düşmemişler ve mallarıyla, canlarıyla Allah yolunda mücahede etmişlerdir. İşte bunlar, (imanlarında) sadık olanların ta kendileridir.”[191] buyurulduğuna göre istisnadaki şüphe bu doğrulukta olmuş olur. Yine Hak Teâlâ: 

   

   “(Namazda) yüzlerinizi doğu ve batıya çevrimeniz iyilik değildir. Fakat iyi kimse Allah’a, ahiret gününe, meleklere, kitaplara ve peygamberlere iman eden; malı sevmekle beraber yakınlarına, yetimlere, yoksullara, yolda kalmışa, dilenenlere, köle ve esirlere veren, namazı dosdoğru kılan, zekâtı da verendir. Bir de sözleştikten sonra sözlerini yerine getirenlerle sıkıntı ve hastalık hallerinde şiddetli savaşta sabredenlerdir. Doğru söyleyenler işte bunlardır. Takva sahipleri de ancak bunlardır (buyurulmuştur).”[192] buyurarak sözünün eri olmak, zor anlarda sabretmek gibi yirmi kadar vasıf saymışlardır.

   Yine Allahu Teâlâ:

   

   “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.”[193]

   Diğer âyet-i celilede:

   

   “Hem Allah yolunda neye harcamayasınız ki, göklerin ve yerin mirası zaten Allah’ındır (hepsi O’na kalacaktır). Fetihten evvel Allah yolunda harcayıp savaşanlarınız, başkaları ile bir olamaz. Onlar, derece itibariyle sonradan harcayıp savaşanlardan daha büyüktürler. Bununla beraber Allah, hepsine hüsnâyı (cenneti) vaad buyurmuştur. Allah, bütün yaptıklarınızdan haberdardır.”[194]

   Yine Allahu Teâlâ:

   

   “O kimseler, Allah indinde derece derecedirler. Allah onların yaptıklarını hakkiyle görür.”[195]

   Peygamber Efendimiz de:

   

   “İman çıplaktır, elbisesi takvadır.” buyurmuştur.

   Diğer bir hadisde de şöyle buyrulmuştur:

   

   “İman, yetmiş bu kadar kapıdır. En küçük derecesi (gelen geçenlere) eziyet verecek şeyleri yoldan uzaklaştırmaktır.”

   Bütün bu anlattıklarımız olgun imanın amel ile ilgili olduğuna işaret etmektedir.

   

    
     
      En-Necm, 53/32.

    

     
      En-Nisa, 4/49.

    

     
      En-Nisa, 4/50.

    

     
      El-Kehf, 18/23-24.

    

     
      El-Fetih, 48/27.

    

     
      Müslim, Ebû Hureyre’den.

    

     
      El-Enfâl, 8/4.

    

     
      El-Hucurât, 49/15.

    

     
      El-Bakara, 2/177.

    

     
      El-Mücadele, 58/11.

    

     
      El-Hadid, 57/10.

    

     
      Âl-i İmran, 3/163.

    

   

  

  
  El-Fetih, 48/27.
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  En-Necm, 53/32.





 
  El-Kehf, 18/23-24.





 
  En-Nisa, 4/50.





 
  El-Bakara, 2/177.





 
  El-Hucurât, 49/15.





 
  El-Hadid, 57/10.





 
  El-Mücadele, 58/11.





 
  El-Enfâl, 8/4.





 
  Müslim, Ebû Hureyre’den.





 
  Âl-i İmran, 3/163.








   
   İMANIN NİFAK VE SAF İMAN İLE ALAKASI

   İmanın nifaktan ve gizli şirkten saf iman ile ilgisine gelince… Peygamber Efendimiz şöyle buyurmuşlardır:

   



   “Dört haslet sahibi, namaz kılsa, oruç tutsa ve kendisini mü’min zannetse bile halis münafıktır. Yalan söyleyen, sözünde durmayan, emanete hıyanet eden ve düşmanlıkta ileri giden yani davalaşmada hakkından fazlasını almaya çalışan.”[196]

   Bir diğer rivâyette de “Anlaşmasında hainlik eden…” buyrulmuştur. 

   Ebû Saîd-i Hudrî (radıyallahu anh)’den rivâyetle edilen hadiste şöyle buyruluyor:

   





   “Kalpler dörde bölünür: Birincisi zulmetten temizlenip içinde nûr ışığı parlayan kalp; işte bu mü’minin kalbidir. İkincisi Meyyâl[197] olan kalptir (sağa sola kayar) imanı da var, nifakı da var. İmanı, bakla, sebze gibidir. Onu tatlı su büyütür, nifakı da kan, irin, kendisini büyüten bir yara gibidir. Hangi taraf üstün gelirse o kalp onun hükmünü alır. Diğer bir tabirle, galip gelen taraf diğerini yok eder.”[198]

   Diğer bir hadiste:

   

   “Bu ümmetin en çok münafıkları, okuyucuları (hafızları)’dır.” [199] 

   Bir diğer hadis-i şerifte şöyle buyruluyor:

   

   “Şirk, yalçın kaya üzerinde yürüyen karınca (nın ayak patırtısından) daha gizlidir.”[200]

   

    
     
      Buhâri ile Müslim, Abdullah b. Ömer’den.

    

     
      Meyyâl: Çok meyleden, eğilen. Çok istekli, düşkün.

    

     
      Ahmed, Ebû Said’den.

    

     
      Ahmed ve Taberânî, Ukbe b. Amir’den.

    

     
      Ebû Ya’la, İbn Adiyy ve İbn Hibban, Ebû Bekre’den.

    

   

  

  
  Ahmed ve Taberânî, Ukbe b. Amir’den.





 
  Ahmed, Ebû Said’den.





 
  Meyyâl: Çok meyleden, eğilen. Çok istekli, düşkün.





 
  Buhâri ile Müslim, Abdullah b. Ömer’den.





 
  Ebû Ya’la, İbn Adiyy ve İbn Hibban, Ebû Bekre’den.








   
   NİFAKTAN KORUNMAYA DAİR BAZI HADİSLER

   Huzeyfe (radıyallahu anh) şöyle demiştir:

   



   “Peygamberimizin zamanında, söyleyenin ölünceye kadar münafık sayıldığı sözü, şimdi günde on kere farklı bir kişiden duymaktayım.”[201]

   Bazı âlimler: Kendisini nifaktan uzak zannedenler, nifaka en yakın olan kimselerdir, demişlerdir. Huzeyfe: “Bugün, Peygamberimizin zamanından daha çok münafıklar vardır. O zaman nifaklarını gizliyorlardı, şimdiyse açıklıyorlar.” demiştir. Bu nifak, imanın doğruluk ve kemaline zıttır. Bu gizlidir. Bundan en uzağı, korkusunu en çok saklayan olduğu gibi en yakın olanı da kendisini en uzak zannedendir. 

   Hasan-ı Basrî’ye, “Şimdi münafık kalmadı!” diyorlar. Hasan Basrî cevaben şöyle buyuruyorlar: “Eğer mevcut münafıklar helak olsaydı (çokluklarından) ve ortada kalsaydılar yollarda gezmekten çekinirdiniz.”

   Abdullah bin Ömer (radıyallahu anh) bir kişinin Haccac-ı (Zalim) aleyhinde konuştuğunu duyunca, kendisine: “Haccac burada olsa böyle konuşabilir miydiniz?” Adam “Hayır” deyince: “İşte bunu Peygamber zamanında münafıklık sayardık” buyurdu.[202]

   Peygamber Efendimiz şöyle buyurmuştur:

   

   “Dünyada iki dil sahibi olan –birine başka diğerine de başka konuşan- Kıyamet gününde de iki dilli olarak haşrolacaktır.”

   Yine Peygamber Efendimiz şöyle buyurmuştur:

   


   “İnsanların en fenası, ona ayrı buna ayrı görünen ikiyüzlü –riyakâr/dalkavuk- kimselerdir.”

   Hasan-ı Basri’ye, “Bazı kimseler biz nifaktan korkmayız” diyorlar. Hasan-ı Basri, “Vallahi nifaktan uzak olduğumu bilmek benim için yer dolusu altından sevimlidir” dedi. Yine Hasan-ı Basri, “Dil ile kalbin, gizlilik ve açıklığın uyuşmazlığı nifak belirtisidir” buyurmuştur. 

   Bir kişi Huzeyfe (radıyallahu anh)’ye, “Ben nifaktan korkuyorum” deyince, kendisi, “Eğer münafık olsaydın nifaktan korkmazdın, çünkü münafık nifaktan emindir” dedi. 

   İbn Ebi-Melike, “Yüzotuz ve bir rivâyette yüzelli sahabeye yetiştim hepsi nifaktan korkarlardı.” demiştir.

   Rivâyet olundu ki:

   








   “Peygamber Efendimiz Ashabdan bazılarıyla otururken sahabe, bir kişiyi andı ve çok övdü. Tam bu sırada, yüzünden abdest suyu damlarken elinde ayakkabıları olduğu ve alnında secde izi bulunduğu halde, adam gözüktü. Ashab: ‘Ya Resûlallah, işte anlattığımız adam.’ dediler. Peygamber Efendimiz, ‘Bunun yüzünde Şeytani bir karaltı –leke– görüyorum.” buyurdu. Adamcağız geldi, selam verdi ve mecliste oturdu. Peygamber Efendimiz, ‘Sana, Allah’a yemin verdiriyorum, doğru söyle, buraya gelirken; ‘Bunların arasında benden iyisi yoktur’ diye bir düşünce hatırına geldi mi?’ Adam: ‘Evet. Vallahi aklımdan öyle geçti.’ dedi. Peygamber Efendimiz de (dua ederek) 

   




   ‘Allahım, bildiğim ve bilmediğim hatalarımdan sana istiğfar ederim’ buyurmuştur. Bunun üzerine Peygamberimize, ‘Siz de korkuyor musunuz Ya Resûlallah?’ diye soruldu. Peygamber Efendimiz: ‘Beni hangi kuvvet emin edebilir?’ Halbuki insanların kalpleri, Allahu Teâlâ’nın kabze-i kudretindedir, onları dilediği tarafa çevirir.’ buyurmuştur.”[203]

   Allahu Teâlâ:

   

   “Eğer bütün yerdekiler, bir misli de beraber olmak üzere, o zulmedenlerin olsa kıyamet günü azabın kötülüğünden kurtulmak için onu mutlaka feda ederdi. Artık hesaba katmadıkları bir şey (azap) Allah tarafından, onlar için açığa çıkmıştır.”[204] 

   Bu âyetin tefsirinde, onların iyilik zannettikleri amellerini, terazinin fenalık gözünde bulmalarıdır. 

   Seriyyü’s-Sakatî: “Bir insan, dallarında her çeşit kuş bulunan bol ağaçlı bir bahçeye girse o kuşlar her biri ayrı bir dille, ‘Ey Allahu Teâlâ’nın velisi sana selam’ deseler, bu adam da bu söze emin olsa kuşların eğlencesi olur.” demiştir.

   Bütün bu rivâyetler, gizli şirk ve nifakın incelikleri sebebiyle durumumuzun tehlikesini ve bu tehlikeden kimsenin emin ve rahat olamayacağını sana bildirmektedir. 

   Ömer bin Hattâb (radıyallahu anh), Huzeyfe’ye kendi halini ve münafıklar arasında adının geçip geçmediğini sorardı. 

   Süleyman-i Dârânî: “Bazı Emirlerden duyduğum (yanlış) şeyleri düzeltmek isterdim, beni öldürürler korkusuyla sarf-ı nazar ederdim. Fakat korkum, ölümden değil bu vesileyle ölüm anında bana gelecek gururdandı.” demiştir. 

   Bu anlattığımız imanın aslı değil, hakikatine, doğruluğuna, kemaline ve berraklığına zıt olan nifaktır.

   Nifakın Kısımları

   Nifak iki kısma ayrılır:

   Birincisi, sahibini dinden çıkarır, küfre yönlendirir ve ebedi cehennemlikler arasına koyar.

   İkincisi de ya sahibini bir müddet cehenneme sevk eder veya cennetteki derecesini bir süre cehenneme yönlendirir veyahut cennetteki derecesini ve sıddıklar arasındaki derecesini düşürür. Bu, şüpheli olduğu için bunda istisna güzel görülmüştür.

   Nifakın aslı, gizli aşikarlığın ayrılığı Allahu Teâlâ’nın düzeninden emin olmak, kendini beğenmek ve benzeri hallerdir ki, bunlardan ancak sıddıklar kurtulabilir.

   Dördüncü Açıklama: 

   Yine şüphe üzerine olan istisnadır. Bu da son nefes korkusudur. Çünkü ölüm anında imanını koruyup koruyamayacağını kimse bilemez. Eğer küfürle giderse bütün ameli yok olur; çünkü, amel son nefesin iman selametine bağlıdır. Nitekim oruçlu bir kimseye kuşluk vakti, “Oruçlu musun?” diye sorulduğunda “Evet kesin olarak oruçluyum” dedikten sonra ve akşamdan önce iftar ederse yalancı durumuna geçmesi gibi. Çünkü orucun tamam olması için akşama kadar devam etmesi şarttır. Gündüzün tamamı orucun vakti olduğu gibi ömrün bütünü de imanın sıhhatinin vaktidir, sonuç belli olmadığı için sonu gelmeden bugünkü duruma bakarak onu sıhhatle, detaylarıyla söylemek şüphelidir. 

   Allahu Teâlâ’dan korkanların, gözyaşları da bundandır; çünkü, ortaya çıkışından önce bilinemeyen, ebedi istek ve kaza edilmiş ilahi hükmün bir sonucudur. Sondan korkmak, başlangıçtaki takdirin bilinmezliğinden ileri gelir. Çok kere son nefeste, geleceği için ezelde takdir edilen hüküm eksiksiz ortaya çıkabilir.

   Allahu Teâlâ’nın:

   

   “Ve ölüm sarhoşluğu hak ile gelmiştir. İşte senin kaçıp durduğun şey (bu idi denilmiştir).”[205] âyetindeki “bi’l-hakk” kelimesinden maksad “bi’s-sâbıkati” yani “ezelde takdir ettiği hükmünü açığa çıkarmakla demektir” denilmiştir. Hatta eski âlimlerden bazıları: “Amellerin, sonuçları tartılır.” demişlerdir. Ebû’d-Derdâ (radıyallahu anh) yemin ederek imanının selbinden korkmayanların imanı selb olur” derdi.

   Denildi ki: Öyle günahlar var ki onların cezası –Allah korusun- son nefeste imansız gitmektir. Yalan, keramet ve velilik iddiası bunlardandır. 

   Bazı arifler de diyor ki: Adamın kapısının önünde şehid olarak öleceğimi, hemen odamın kapısı önünde de iman ile öleceğimi bana bildirseler, odamın kapısından evin kapısına gidinceye kadar kalbimin ne şekil alacağını bilemediğim için odamın kapısı önünde iman ile ölmeyi tercih ederim.

   Diğer bazıları: Bir kimseyi elli sene Müslüman tanısam da küçük bir aradan sonra ölse, ben onun mü’min olarak ölümüyle hükmedemem.

   Peygamberimiz şöyle buyurmuştur:

   

   “Ben mü’minim diyen kafir, ben âlimim diyen de cahildir.”[206]

   Allahu Teâlâ, şöyle buyuruyor:

   

   “Rabbinin kelimesi (emir ve yasakları) doğruluk ve adaletçe tamamdır. Onun kelimelerini değiştirebilecek yoktur. İşiten O, hakkıyla bilen O’dur.”[207]

   Âyet-i kerimedeki sıdk (doğruluk)’dan murad, iman ile ölenler, “adl”den maksat da küfür ile ölenlerdir, denilmiştir. Yine Allahu Teâlâ:

   

   “Onlar, o mü’minlerdir ki, kendilerini yeryüzünde iktidar mevkiine getirtirsek, namazı dosdoğru kılarlar, zekâtı verirler, iyiliği emir, kötülüğü yasak ederler. Bütün işlerin sonu Allah’a dönecektir.”[208]

   Şüphe bu bakımdan (yani son nefeste ne olacak korkusuyla) olursa “inşallah mü’minim” demek suretiyle imanda istisna lazımdır. Zira iman, sahibini cennete koymaktadır. Nitekim oruç, Allahu Teâlâ’nın hakkını ödemek olduğu gibi akşama kadar devam etmeyen orucun da oruç sayılamayacağı ve borcu da ödenemeyeceği gibi sonuna kadar yani son nefese kadar devam etmeyen iman da sahibini ne cennete koyabilir ne de iman sayılabilir. Hatta geçen günün orucundan sorulduğu zaman, orucu kurallarına göre tuttuğunu bildiği halde gerçek orucun geçerli ve uygun olup olmadığını Allah’dan başka kimse bilemeyeceği için “Evet, İnşaallah” diyerek istisna edebilirsin. 

   İşte bu sebepten yapmış olduğun bütün iyi amelleri de istisna etmek güzeldir ve bu şüphe, yapılan amelin kemaline bağlı olmayıp kabul olup olunmadığıyla ilgilidir. Çünkü sıhhatinin bütün dış şartlarına uymuş olsan da Allahu Teâlâ’dan başka kimsenin bilemeyeceği bazı gizli sebepler amelinin kabulüne engel olmuş olabilir.

   İşte “İnşaallah mü’minim” diyerek imanda istisnanın güzel yolları bunlardır.

   Kitabımız bu konuyla sona ermiştir.

   Allah’a hamd, Peygamberine ve bütün hayırlı kullarına selam olsun.

   

    
     
      Ahmed.

    

     
      Ahmed ve Taberânî rivâyet etmiştir.

    

     
      Ahmed, Mezzar ve Darekutni, Enes’den.

    

     
      Ez-Zümer, 39/47.

    

     
      Kaaf, 50/19.

    

     
      Taberânî, İbn Ömer’den.

    

     
      El-En’âm, 6/115.

    

     
      El-Hac, 22/41.

    

   

  

  
  Kaaf, 50/19.





 
  Ez-Zümer, 39/47.





 
  El-En’âm, 6/115.





 
  Taberânî, İbn Ömer’den.





 
  El-Hac, 22/41.





 
  Ahmed.





 
  Ahmed, Mezzar ve Darekutni, Enes’den.





 
  Ahmed ve Taberânî rivâyet etmiştir.
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