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			Önsöz

			İmam Gazzâlî ve onun en önemli eseri olan İhyâ-u Ulûmi’d-Dîn, asırlardan beri tesirini hem Müslüman coğrafyada hem de Batı dünyasında devam ettirmektedir. Gazzâlî Eş’arî kelâmcısı, Şâfiî fakîhi, mutasavvıf, bâtınîlere ve filozoflara yönelttiği eleştirileriyle tanınan büyük İslâm âlimi ve düşünürüdür. Çağdaşı ve talebesi Abdülğâfir el-Fârisî onu İslâm’ın ve Müslümanların hücceti, din imamlarının imamı olarak nitelemekte, dil, beyan ve ifade kabiliyetinin yanında, hafıza, zekâ ve tabiat itibarıyla da gözlerin onun gibisini görmediğini hayranlıkla ifade etmektedir. Hüccetü’l-İslâm lakabı büyük ihtimalle bu nitelemeyle birlikte kendisine verilmiştir.

			İhyâ-u Ulûmi’d-Dîn, Arapça olan aslından birçok dile çevrildiği gibi çok kıymetli ilim ehli tarafından Türkçe’ye de kazandırılmıştır. İhyâ’nın özetine gelince, Türkçe olarak ve bizatihi üzerinde çalışılarak hazırlanmış bir özeti, bilebildiğimiz kadarıyla bulunmamaktadır. Bu açıdan bu çalışmanın önemli bir ihtiyacı karşılayacağını ümit ediyoruz.

			Bu kitap vesilesiyle, okuyucunun, manevi yönden ciddi manada bir inkişafa mazhar olacağına dair inancımızın tam olduğunu belirtmek isteriz. Zira İhyâ, Gazzâlî’nin de ifadesiyle Allah’tan korkutucu, âhirete teşvik edici ve dünyadan sakındırıcı hakikatlerle doludur.

			Bu eser, her şeyin görünen yanından ziyade bir görünmeyen yönü olduğunu ve aslında bu görünmeyen yönünün daha baskın ve şuur kazandırıcı olduğunu ifade etmesi bakımından da ayrıca önemlidir.

			Çalışmada Göz Önünde Bulundurulan Hususlar

			İhyâ’yı özetlerken birkaç hususu devamlı surette göz önünde bulundurduk. Onları şöyle ifade edebiliriz:

			1.	İhyâ’nın fıkıh ve ilmihale yönelik olan kısmı üzerinde pek durmadık. Böyle bir tercihte bulunmamızın iki sebebi vardır. İlki; İmam Gazzâlî’nin Şâfiî mezhebine mensup olmasından dolayı fıkıhla alâkalı söylediklerinin bu mezhebin görüşleri doğrultusunda olmasıdır. İhyâ’nın bu kısmı, üzerinde ayrıca durulmaya değer bir konudur. İkincisi ise bizim, İhyâ’nın fıkhî yanından ziyade maneviyata bakan boyutlarını nazarlara vermek isteyişimizdir. Bir başka deyişle biz bu İhyâ özetinin gönle hitap eden tasavvuf edalı bir çalışma olmasını arzuladık.

			2.	İhyâ’da zikredilen hadislerin birkaç istisnası dışında sadece Kütüb-i Sitte’de geçenlerini almayı tercih ettik.

			3.	Daha sade ve anlaşılır bir Türkçe ile yazmaya çalıştığımız için bazı girizgâh, geçiş ve bitiş cümleleri kurmak durumunda kaldık. Yeri geldiğinde bazı konuları kendi üslubumuzla kısalttık. Bazen Gazzâlî’nin demek istediği manayı kendi üslubumuzla ifade ettik. Bütün bunları, önce konuları iyice anlayıp sonrasında mana ve muhteva kaybolmayacak şekilde yapmaya gayret ettik.

			4.	İstisnaları olsa da, genel olarak konuları özetlerken İmam Gazzâlî’nin belirlediği çerçevede kalmaya özen gösterdik. Örneğin onun “Medine’nin Fazileti” başlığı altında verdiği bilgilere ilave edilebilecek başka kaynaklarda bilgiler mevcut olmasına rağmen, maksadımızın dışına çıkmamak için onun aktardığı ve yorumladığı malumatla yetindik. Belki daha sonraki bir başka çalışmada, Gazzâlî’nin belirlediği konuları, daha başka kaynaklara müracaat etmek suretiyle genişletmeyi düşündüğümüzü de burada ifade edebiliriz.

			5.	Evlenme âdâbı, sefer âdâbı gibi bazı konulara hiç temas etmedik. Bu gibi hususlar, her dönemin kendi şartları içerisinde ve daha ziyade örfe göre şekillendiği için özetleme ihtiyacı hissetmedik.

			Özetine kalkıştığımız bu çalışmadaki bütün eksiklik ve kusur bize aittir. Eserdeki, Yüce Allah’a ait olan bütün güzellik, feyiz ve bereket ise maneviyat ve birikiminin tamamını eserine dökmüş ve nakış nakış işlemiş İmam Gazzâlî hazretleri ile tezahür etmiştir.

			İmam Gazzâlî

			Ebû Hâmid Muhammed ibn Muhammed el-Gazzâlî 1058 (450 h.) yılında bugün İran toprakları içerisinde bulunan Horasan bölgesindeki Tus şehrinde doğar. Elli üç yıllık ömrü içerisinde Cürcan, Nişabur, Bağdat, Şam, Kudüs, Mekke ve Medine gibi şehirleri dolaşır, yıllarca buralarda kalır, sonra tekrar doğduğu memleketine gelir ve 1111 (505 h.) yılında burada dünyaya gözlerini kapar.

			Gazzâl kelimesi “yün eğiricisi” manasına gelmektedir. Babasının mesleği bu olduğu için kendilerine Gazzâlî denmiştir. Gazâle adındaki bir köye mensup olduğu için Gazâlî diye de bilinmektedir.

			Küçük yaşlarda ilim tahsiline başlayan Gazzâlî, yedi yaşlarında iken babasını kaybeder. Babasının yakın arkadaşı, onu ve kardeşini kendi himayesine aldığı için Gazzâlî, ilim tahsiline ara vermeden Tus’ta devam eder. Bir aralık kendi memleketinde baş gösteren kıtlık, onun tahsilini Cürcân’da devam ettirmesine vesile olur. Orada daha ziyade fıkıh ve hadis ilimlerine yoğunlaşır. Tanıştığı Seyyid Şerif el-Cürcânî’den istifade eder. Beş yıl kadar orada kalır. Eşkıyanın kervanlarını durdurup soygunculuk yaptığı meşhur olay, Gazzâlî’nin Cürcan’dan Tus’a geri dönüş yolunda cereyan eder. Soyguncular, kervanın eşyalarını alırlarken Gazzâlî’nin de kitap ve notlarını alırlar. Gazzâlî, eşkıyanın reisinden rica minnet onları geri alır. Fakat reis bir ara “Sen nasıl ilim sahibisin ki, kitapların, notların elinden alınınca ortada kalıyorsun, sermayen yok olup gidiyor?” diyerek alay eder. Onun bu sözü, Gazzâlî’nin ilim tutkusunu kamçılar. Artık ilmi hafızasına almaya, ezberlemeye ve fikir olarak hazmedip özünü zihninde tutmaya yönelir.

			Gazzâlî, yirmi üç yaşlarında iken Nişabur’a gider ve Nizamiye Medresesi’nde okumaya başlar. Dönemin en tanınmış kelâm âlimi olan İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî’nin derslerine katılır, onun takdirlerini kazanır. Gazzâlî burada ayrıca meşhur sûfî İmam el-Kuşeyrî’nin talebesi olan Ebû Ali el-Farmedî’den de ders alır. Hatta onunla tanışıp istifade etmesi, Gazzâlî’nin ileriki yaşlarında tasavvufî kişiliğinin oluşmasında önemli bir dönüm noktası olmuştur.

			Nişabur’da kalırken ilmî toplantılara katılan ve ister istemez dikkatleri üzerine çeken Gazzâlî, dönemin veziri Nizamü’l-Mülk tarafından da keşfedilir ve 1091 (484 h.) de Nizamiye Medresesi’ne rektör (başmüderris) olarak atanır. Burada dört yıl vazife yaparken aynı zamanda kitap telifi bakımından da çok verimli bir dönem geçirir. Bir taraftan dersler verip talebe yetiştiren Gazzâlî, bir taraftan da felsefeyle ilgilenir. Felsefe ilmini öğrenip bu ilmin vartalarını gözler önüne seren Gazzâlî, ondan sonra o dönemde Sünnî idareye baş kaldıran ve İslâm dünyası için büyük bir tehlike arzetmekte olan Batınîlik ile mücadeleye girişir.

			Gazzâlî’nin kelâm, felsefe ve Batınîlik’ten sonra üzerinde durduğu bir diğer çalışma alanı tasavvuf olmuştur. Zaten çocukluğunda tasavvufî havayı teneffüs ederek yetişen Gazzâlî, diğer ilimleri bir yana bırakıp bütün dikkatini tasavvufa yoğunlaştırır. Ebû Talib el-Mekkî’nin Kûtu’l-Kulûb’unu, Hâris el-Muhâsibî’nin eserlerini, Cüneyd, Bestamî, Şiblî gibi zatların sözlerini ve yaklaşımlarını okur, tasavvuf büyüklerinden intikal eden mirası sahiplenir. Bu birikimi sayesinde tasavvufun özüne ve sûfîlerin maksatlarına ulaşma yolunun nazarî öğrenim ile değil, zevk ve hâl ile, nuranî sıfatlarla bezenmekle olacağına inanır. Gazzâlî’nin ilim ve fikir planında geldiği bu nokta bir kavşak ve deyim yerinde ise bir kırılma noktası olur. Tasavvuf hakkındaki çalışmaları önceki aklî ve naklî ilimlerle teraküm edince çok ciddi ruhî ve fikrî değişim ve dönüşümler yaşamaya başlar. İki ay kadar süren bir süreç onu zaten daha önce bilgi ve teori planında malumu olan tasavvufa bütünüyle yönelmesine vesile olur.

			Gazzâlî bu ruh hâlini şöyle ifade etmiştir:

			Anladım ki sûfîlerin en temel özelliği ilim öğrenmek değil, zevk, hâl ve sıfatlarını değiştirmektir. Hasta bir doktor, sağlığın tanımını, çarelerini, tedavi yollarını bilir ama yine de hastadır. Sağlığına kavuşması için bilgi yeterli değildir. Bizatihi tedavi görmesi şarttır. Zühdün ne olduğunu bunun sebep ve şartlarını bilmek de böyledir. Zühd hakkında bilgi başka, onu yaşamak başkadır. Âhiret saadeti ancak takva ve nefsin arzularını gemlemekle elde edilir. Bu da ancak kalbin, yalancı dünya ile alâkasını kesmek, ondan yüz çevirip âhirete yönelmektir. Bu da mal ve makamı bir tarafa bırakmak ve dünyevî meşguliyetlerden uzaklaşmakla mümkün olabilir.1

			Gazzâlî, bu türlü duygu ve düşüncelerle dopdolu olduğu bir hâlde dünyevî imkân ve şartlarını terk ederek Şam’a gider. Oradaki meşhur Emeviye Camii’nin gayet geniş minaresinde inzivaya çekilir, kalbî ve ruhî hayat adına bildiklerini pratiğine yansıtma cehdi içerisine girer. Kendi ifadesiyle “saymakla bitirilemeyecek” manevî ahvâli keşfeder.2 On bir yıl süren bu inziva döneminde İhyâ-u Ulûmi’d-Dîn adlı eserini kaleme alır. 1106 (499 h.) da kırk sekiz yaşlarında iken, Sultan’ın ricası üzerine Horasan’a döner. Gazzâlî, Horasan’a dönüşü öncesinde ruhî arınma vesilesiyle Kudüs’e ve hac için Mekke ve Medine’ye gider. Döndükten sonra Nizamiye Medresesi’nde üç yıl kadar ders verir, sonrasında ise memleketi Tus’a geri döner. Tus’a döndüğünde o zamana göre ilginç ve aslında çağının çok önünde olduğunu gösteren bir iş yapar; bir bina yaptırır, bu binanın bir kısmını medrese gibi, bir kısmını da tekke gibi kullanır. Böylelikle medresede aklî ve naklî ilimlerle meşgul olurken, tekkede kalbî ve ledünnî ilimle iştigal eder. Yani Gazzâlî zâhirle bâtını, nakil ile ilhamı, akıl ile kalbi bir araya getirir, kaynaştırır.

			Hemen bütün kaynakların fıkıh, kelâm, tasavvuf, felsefe, eğitim, siyaset ve ahlak gibi dinî ve aklî ilimlerde söz sahibi, İslâm bilim ve düşünce tarihinde eşine az rastlanır bir âlim ve düşünür olduğu hususunda hemfikir oldukları Gazzâlî, son dört yılını Şafiî fıkhı ve ehl-i sünnet tasavvufu üzerinde verimli çalışmalarla geçirir. İhyâ-u Ulûmi’d-Dîn’in yanı sıra Kimya-yı Saadet, el-Munkızu mine’d-dalâl gibi hâlâ tesirleri devam eden birçok eser kaleme alan Gazzâlî, elli üç yaşlarında iken sonsuzluk yurduna yolculuğa çıkar.

			İhyâ-u Ulûmi’d-Dîn

			Gazzâlî’nin bu eserine “Din İlimlerinin Diriltilmesi” manasına gelen İhyâ-u Ulûmi’d-Dîn adını koyması hayli manidardır. Bu eserinde hemen her dinî konuya değinen Gazzâlî âdeta bir ıslah çalışmasına girişmiştir. O, idrak ettiği dönemi kendi algı ve hassasiyetiyle açıklarken gerçek âlimlerin artık kalmadığını, onların yerini taklitçilerin aldığını söyler. Şeytanın âlimlere tesir ederek çoklarını yoldan çıkardığından, maddî menfaat uğruna iyilikle fenalığın birbirine karıştırıldığından yakınır. Ona göre Kur’ân’ın hikmet, ziya, nur, hidayet ve rüşd gibi terimlerle nazarlara sunduğu ve selef-i sâlihîn’in takip ettiği âhiret güzergâhı unutulmuştur. Bu durum din adına zararlı bir gedik ve karanlığa götüren korkunç bir tehlike hâlini almıştır. Bu yüzden o, din ilimlerini yaşatmak, hakikî müminlerin ve onların rehberlerinin yollarını açıklamak, faydalı ilimleri anlatmak için böyle bir eseri kaleme almayı önemli bir vazife addetmiştir.

			Gazzâlî, eserini dört cilt hâlinde düzenlemiş, ciltlere sırasıyla “İbadetler” (İbâdât), “Âdetler” (Âdât), “Helak Edici Hususlar” (Mühlikât) ve “Felaha Erdirici Ameller” (Münciyât) adlarını vermiş, her bir cildi de on konu hâlinde işlemiştir.

			İlk ciltte “İbadetler” konusunu ele almış, namaz, oruç, zekât, hac gibi ibadetlerin gizli kalan edep ve incelikleri gibi mutlaka bilinmesi gereken hususları “Namazın Sırları” “Haccın Sırları” gibi başlıklar altında incelemiştir.

			İkinci ciltte “Âdetler” adı altında yeme içme, helal haram gibi her Müslümanı yakından ilgilendiren insanî muamelelerin derinlik ve incelikleri, kaçınılması gereken tehlike ve riskleri üzerinde durmuştur.

			Üçüncü ciltte, dinen yasak olan öfke, kin, haset gibi kötü huyların doğuş sebeplerini, bunların sebep olduğu âfetleri, nefis ve kalbi bunlardan temizleme yollarını, tedavi ve kurtuluş reçetelerini “Helak Edici Hususlar” üst başlığı altında incelemiştir.

			Son cildi ise “Felaha Erdirici Ameller” olarak adlandırmış ve tevbe, sabır, şükür gibi insanı Allah Teâlâ’ya yaklaştıran hasletlerden, rağbet edip üzerine düşülmesi gereken özelliklerden, her hasletin inceliklerinden, onları edinme yollarından bahsetmiştir.

			Gazzâlî’nin gençlik döneminde aklî ve naklî ilimlerle meşgul olması, sonraki döneminde de kalbî ve ledünnî ilimlere yönelmesi, onu âhir ömründe aklî ve kalbî ilimleri buluşturma, onları birbirine mezcedip uyumlu hâle getirme, daha doğrusu aralarında herhangi bir zıtlığın olmadığını ortaya koyma cehdine yönlendirmiştir. Onun için Tus’a geri döndüğünde hem medresenin hem de tekkenin varidatını kendisinde toplamıştır.

			Gerçekten de bir dönemde tasavvuf, kuru softalar yüzünden, fıkıh da salt fıkhî meseleler içinde kaybolup giden fıkıhçılar eliyle özünden uzaklaştırılmış, işin müntesipleri de kısır döngüler içinde birbirleriyle uğraşıp durmuşlardır. İlk dönemde yaşanan kavgalar da, hep bu çarpık duygu ve düşünceyi paylaşan fıkıhçı ve softalar arasında yaşanmıştır. Yoksa o dönemdeki gerçek fakih ve tasavvuf büyükleri arasında herhangi bir anlaşmazlık söz konusu değildir. Örneğin Ebû Hanife, kendileriyle tanışıp görüştüğü Fudayl ibn Iyaz ve İbrahim ibn Edhem gibi tasavvuf büyükleri hakkında en küçük bir tenkitte bulunmamıştır. Bu büyük zatlar birbirlerini hep hayırla yadetmişlerdir. Ebû Yusuf, İmam Muhammed ve İmam Malik de farklı bir tutum izlememişlerdir. İşte Gazzâlî, kendi dönemine kadar, arz edilen hususlardan dolayı, açılan bu mesafeyi kapatmaya çalışmıştır.

			İhyâ, dinî konuların tasavvufî açıdan ele alındığı, tasavvufun teorik yaklaşım ve yorumlarını pratik dinî uygulamalara yansıtma gayretidir. Bir başka deyişle İhyâ, zahirî ve şeklî ibadetlerin, abidler tarafından ruh ve manasının kavranmasına yönelik bir cehdi ifade eder. Bu yönüyle İhyâ’ya baştan sona bir ıslah çalışması olarak bakmak yanlış olmayacaktır.

			İhyâ, bir taraftan ibadet ve taatin alt sınırını çizip insanları ümitlendirmekte, diğer taraftan da onların zirvesini gösterip inananları teşvik etmekte ve zirvenin yol haritasını çizmektedir. Ona göre her ibadetin zâhiri ve bâtını, kabuğu ve özü vardır. Artık isteyen sadece kabukla yetinir, dileyen de ibadetin hakikat ve özüne ulaşma cehd ve gayreti içerisine girer. Bu yönüyle her Müslümanın, İhyâ’dan alacağı bir ders mutlaka vardır.

			Gazzâlî, ilim ve ibadetten maksadın hakikate ermek olduğunu üslup çeşnisi içerisinde nazarlara ve kalblere sunmuştur. Mesela ilmi anlatırken onun sadece kuru bilgiden ibaret olmadığını, olmaması gerektiğini müçtehit imamların hayatlarından kesitler vererek anlatmış, onların ilimle nasıl amele yürüdüklerini, amellerini ise nasıl ihlasla taçlandırdıklarını imrendirerek ifade etmiştir.

			Gazzâlî, İhyâ’da bazen gönlün en dip noktalarına kadar inmiş, en hassas konulara neşter vurmuştur. Daha ziyade ilim sahibi insanların ruh hâllerini anlatırken âdeta ‘Âhiret âlimi psikolojisi’ diyebileceğimiz bir profil çizmiştir:

			Hasan Basrî bir gün dışarıya çıktığında bir grup insan ona olan saygılarından dolayı peşine takılmışlardı. Hazret onlara dönüp bir ihtiyaçları olup olmadığını sordu ve şöyle dedi: “Eğer bir ihtiyacınız yoksa gelmeyin. Çünkü böyle bir durum, müminin kalbini altüst eder.”

			Eyyüb es-Sahtiyânî yolculuğa çıkarken birçok kimse onu uğurlamaya gelmişti. O, bu insanlara şöyle seslendi: “Eğer kalbimin sizin beni uğurlamanızdan rahatsız olduğunu bilmeseydim, mutlaka bu yaptığınızdan dolayı Allah’ın kahrından korkardım.”

			Bir defasında Rabiatü’l-Adeviye, Süfyan-ı Sevrî’ye “Eğer sen dünyaya talip olmasaydın ne mutlu bir kişiydin.” demiş, Süfyan “Ben dünyanın nesine talip olmuşum ki?” diye sorunca Rabia, “Hadis rivayet ediyorsun ya!” diye cevap vermiştir.

			Yine aynı kaygıdan dolayı, hadis rivayet edilirken söylenen ve “Bize filanca şahıs hadis nakletti.” manasına gelen حَدَّثَنَا demek dünya kapılarından bir kapıdır, ne zaman kişi bunu söylerse o “Bana yer açınız, beni başa geçiriniz.” demek istemektedir demişlerdir.

			Gazzâlî, İhyâ’sında ibadet psikolojisini de hemen her yerde başarıyla işlemiştir. Alışma ve ülfet perdeleri altında olağanlaşan, kanıksanan dinî şeâiri, aslî mahiyetiyle görmenin, bu yönüyle onlarla bütünleşmenin önemine dikkatleri çekmiştir. Ezan örneğinde bunu görmek mümkündür:

			Müezzini işittiğin zaman, kıyamet günü nidasının ürpertisini kalbinde canlandır ve ezana derhal icabet edebilmek için içinle dışınla hazırlan. Çünkü dünyada ezana çabucak icabet edenler, hesap gününde lütuf ve iltifatla İlahî dergâha çağrılacaklardır. Kalbinin hâlini bu icabete göre ölç; ezanı duyduğunda kalbin eğer sevinçle dopdolu ve bu çağrıya icabette aceleci ise bilki bu çağrı, hesap günü sana büyük bir müjde ve kazançla gelecektir.

			Hasılı, İhyâ’da verilen en büyük ders, kalb ile rahmet arasını perdelemeden yaşayabilmektir.

			Bu çalışmanın, okuyucunun gönlünde irfan peteklerinin belirmesine, kalbinin feyizle dolmasına vesile olması niyazımız, Rabbimizin hoşnutluğuna nail olabilme, yegâne ümidimizdir.

			Ömrü bütünüyle Hak yolunda örgüleyebilme, her ânı O’nun için yaşayabilme, her nefeste O’na biraz daha yaklaşabilme dua ve recasıyla...

			Mehmet Yavuz Şeker

			Birinci Bölüm

			İBADETLER
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			1. İlim

			Bu başlık altında sırasıyla, ilmin fazileti, ilim öğrenmenin ve öğretmenin fazileti, ilmin çeşitleri, ilim öğreten ve öğrenene dair âdâb, ilmin âfetleri, âhiret ve dünya âlimleri konuları işlenecektir.

			a. İlmin Fazileti

			İlmin fazileti ile alâkalı âyetlerden bazıları şunlardır:

			شَهِدَ اللهُ أَنَّهُ لَا إِلٰهَ إِلَّا هُوَ وَالْمَلَائِكَةُ وَأُولُو الْعِلْمِ قَائِمًا بِالْقِسْطِ لَا إِلٰهَ إِلَّا هُوَ الْعَزِيزُ الْحَكِيمُ

			“Allah’tan başka tanrı bulunmadığına şahit bizzat Allah’tır. Bütün melekler, hak ve adaletten ayrılmayan ilim adamları da bu gerçeğe, Aziz ve Hakîm (mutlak galip, tam hüküm ve hikmet sahibi) Allah’tan başka tanrı olmadığına şahittirler.”3

			وَتِلْكَ الْأَمْثَالُ نَضْرِبُهَا لِلنَّاسِ وَمَا يَعْقِلُهَا إِلَّا الْعَالِمُونَ

			“İşte bazı gerçekleri anlatmak için, Biz bu kabil temsiller getiriyoruz, ama bunları ancak ibret almasını bilenler anlar.”4

			إِنَّمَا يَخْشَى اللهَ مِنْ عِبَادِهِ الْعُلَمَاءُ

			“Kulları içinde ancak âlimler, Allah’ı gerektiği tarzda ta’zim ederler.”5

			قُلْ هَلْ يَسْتَوِي الَّذِينَ يَعْلَمُونَ وَالَّذِينَ لاَ يَعْلَمُونَ

			“De ki: Hiç bilenlerle bilmeyenler bir olur mu? Ancak selim akıl sahipleri, sağduyulu olanlar düşünüp ibret alır.”6

			يَا أَيُّهَا الَّذِينَ آمَنُوا إِذَا قِيلَ لَكُمْ تَفَسَّحُوا فِي الْمَجَالِسِ فَافْسَحُوا يَفْسَحِ اللهُ لَكُمْ وَإِذَا قِيلَ انْشُزُوا فَانْشُزُوا يَرْفَعِ اللهُ الَّذِينَ آمَنُوا مِنْكُمْ وَالَّذِينَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجَاتٍ وَاللهُ بِمَا تَعْمَلُونَ خَبِيرٌ

			“Ey iman edenler! Siz toplantı hâlinde iken ‘Biraz yer açıverin!’ denildiği zaman yer açın ki Allah da size genişlik versin. ‘Kalkın!’ denilince de kalkıverin ki Allah sizin gibi iman, hele bir de ilim nasip edilenlerin derecelerini yükseltsin. Allah bütün yaptıklarınızdan haberdardır.”7

			Konuyla ilgili hadislere örnek olarak ise şunlar verilebilir:

			مَنْ يُرِدِ اللهُ بِهِ خَيْرًا يُفَقِّهْهُ فِي الدِّينِ

			“Allah kimin hakkında hayır murad ederse, onu dinde derin anlayış sahibi yapar.”8

			اَلْعُلَمَاءُ وَرَثَةُ الْأَنْبِيَاءُ

			“Âlimler, peygamberlerin mirasçılarıdır.”9

			اَلنَّاسُ مَعَادِنُ كَمَعَادِنِ الذَّهَبِ وَالْفِضَّةِ فَخِيَارُهُمْ فِي الْجَاهِلِيَّةِ خِيَارُهُمْ فِي الْإِسْلاَمِ إِذَا فُقِّهُوا

			“İnsanlar, altın ve gümüş madenleri gibi birtakım madenlerdir. Dinde derin anlayış sahibi oldukları takdirde onların cahiliyet devrinde hayırlı olanları, İslâm’da da hayırlı olanlarıdır.”10

			فَضْلُ الْعَالِمِ عَلَى الْعَابِدِ كَفَضْلِي عَلَى أَدْنىَ رَجُلٍ مِنْ أَصْحَابِي

			“Âlimin, cehaletle ibadet edene olan üstünlüğü, benim, ashabımdan edna birisine olan üstünlüğüm gibidir.”11

			İlmin faziletine dair çok güzel sözler söylenmiştir:

			Hz. Ali (radıyallahu anh) talebesi Kümeyl’e “Ey Kümeyl! İlim maldan daha hayırlıdır. Çünkü ilim seni korur, malı ise sen korursun. İlim hakim, mal mahkûmdur. Harcamak, malı azaltır. İlim ise harcamakla çoğalır.”

			Fetih el-Musûlî “Bir hasta yedirilmez, içirilmez ve tedavi edilmezse ölmez mi? İşte kalb de aynen böyledir; Üç gün arka arkaya ilim ve hikmetten menedilirse ölür.” İlimden yoksun bir kimsenin kalbi, hasta ve ölüdür. Bunun üzerine bir de dünyayı sever ve onunla meşgul olursa bütün hissiyatını kaybeder.

			Hasan Basrî “Âlimlerin mürekkebinden damlayan mürekkep, şehitlerin kanı ile tartılır da, âlimlerin mürekkebi, şehitlerin kanından daha ağır gelir.” demiştir. O bir de

			رَبَّنَا آتِنَا فِي الدُّنْيَا حَسَنَةً وَفِي الْآخِرَةِ حَسَنَةً وَقِنَا عَذَابَ النَّارِ

			“Ey Rabbimiz! Bize hem dünyada hem de âhirette iyilik ver.”12 âyetindeki dünyadaki iyiliğin “ilim ve ibadet”; âhiretteki iyiliğin ise “Cennet” olduğunu söylemiştir.

			Hikâye edildiğine göre Hz. Lokman (aleyhisselâm) oğluna şöyle demiştir: “Oğlum! Âlimlerle beraber ol. Onların dizinin dibinden ayrılma. Zira Allah, semanın bereketli yağmuruyla yeryüzünü dirilttiği gibi hikmet nuruyla da kalbleri ihyâ eder.”

			Hikmet ehlinden bazısı “Bir âlim öldüğünde sudaki balıklar da havadaki kuşlar da ağlar. Onun simasi belki kaybolur ama zikir ve hatırası asla unutulmaz.” demiştir.

			b. İlim Öğrenmenin Fazileti

			İlim öğrenmeyle alâkalı âyetlerden bazıları şunlardır:

			وَمَا كَانَ الْمُؤْمِنُونَ لِيَنْفِرُوا كَافَّةً فَلَوْلَا نَفَرَ مِنْ كُلِّ فِرْقَةٍ مِنْهُمْ طَائِفَةٌ لِيَتَفَقَّهُوا فِي الدِّينِ وَلِيُنْذِرُوا قَوْمَهُمْ إِذَا رَجَعُوا إِلَيْهِمْ لَعَلَّهُمْ يَحْذَرُونَ

			“Her topluluktan büyük kısmı savaşa çıkarken, birtakım da din hususunda sağlam bilgi sahibi olmak, dinî hükümleri öğrenmek için çalışmalı ve savaşa çıkanlar geri döndüklerinde kötülüklerden sakınmaları ümidiyle onları uyarmalıdır.”13

			فَاسْأَلُوا أَهْلَ الذِّكْرِ إِنْ كُنْتُمْ لَا تَعْلَمُونَ

			“Eğer konuları bilmiyorsanız ilim adamlarına sorunuz.”14

			İlim öğrenmenin faziletiyle ilgili olarak Allah Resûlü’nün (sallallahu aleyhi ve sellem) hadislerinden ikisi şudur:

			مَنْ سَلَكَ طَرِيقًا يَطْلُبُ فِيهِ عِلْمًا سَلَكَ اللهُ بِهِ طَرِيقًا إلَى الْجَنَّةِ

			“Kim ilim talebi uğruna bir yola koyulursa, Allah onu Cennet’e ulaştıracak bir yola koyar.”15

			إنَّ الْمَلاَئِكَةَ لَتَضَعُ أَجْنِحَتَهَا لِطَالِبِ الْعِلْمِ رِضَاءً بِمَا يَصْنَعُ

			“Melekler, ilim talibinin yaptığı işten razı oldukları için, kanatlarını onun yoluna sererler.”16

			Ebû Derdâ (radıyallahu anh) “Sabahleyin kalkıp ilim tahsiline gitmeyi cihad olarak kabullenmeyen kimsenin hem fikrinde, hem de aklında eksiklik vardır.” diyerek konuya ayrı bir derinlik kazandırmıştır.

			c. İlim Öğretmenin Fazileti

			İlim öğretmenin farziyetini ifade eden âyetlerde şöyle buyrulmaktadır:

			وَإِذْ أَخَذَ اللهُ مِيثَاقَ الَّذِينَ أُوتُوا الْكِتَابَ لَتُبَيِّنُنَّهُ لِلنَّاسِ وَلَا تَكْتُمُونَهُ فَنَبَذُوهُ وَرَاءَ ظُهُورِهِمْ وَاشْتَرَوْا بِهِ ثَمَنًا قَلِيلًا فَبِئْسَ مَا يَشْتَرُونَ

			“Vaktiyle Allah, Ehl-i kitaptan ‘Kitabı mutlaka insanlara açıklayıp anlatacaksınız, onu asla gizlemeyeceksiniz!’ diye teminat almıştı. Fakat onlar bu ahdi önemsemeyerek kulak ardı ettiler, onu az bir pahaya sattılar. Bakın ne kötü bir alış veriş!”17

			اُدْعُ إِلَى سَبِيلِ رَبِّكَ بِالْحِكْمَةِ وَالْمَوْعِظَةِ الْحَسَنَةِ وَجَادِلْهُمْ بِالَّتِي هِيَ أَحْسَنُ إِنَّ رَبَّكَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِيلِهِ وَهُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِينَ

			“Sen insanları Allah yoluna hikmetle, güzel ve makul öğütlerle davet et, gerektiği zaman da onlarla en güzel tarzda mücadele et. Rabbin, elbette, yolundan sapanları en iyi bildiği gibi kimlerin doğru yola geleceğini de pek iyi bilir.”18

			Hz. Peygamber de (sallallahu aleyhi ve sellem) konu üzerinde durmuştur:

			إِنَّ اللهَ عَزَّ وَجَلَّ لا يَقْبِضُ الْعِلْمَ انْتِزَاعًا يَنْتَزِعُهُ مِنْ صُدُورِ النَّاسِ وَلٰكِنْ يَقْبِضُ الْعِلْمَ بِقَبْضِ الْعُلَمَاءِ حَتّٰى إِذَا لَمْ يَتْرُكْ عَالِمًا اِتَّخَذَ النَّاسُ رُءُوسًا جُهَّالاً فَسُئِلُوا فَأَفْتَوْا بِغَيْرِ عِلْمٍ فَضَلُّوا وَأَضَلُّوا

			“Aziz ve Yüce Allah, insanlara ilmi verdikten sonra o ilmi onlardan söküp almaz. İlim, ancak âlimlerin ölmesiyle kaybolur. Her âlim öldüğünde onunla beraber olan ilim de gider. Ta ki sadece cahil reisler kalırlar. Kendilerine sorular sorulduğunda bilgisizce fetva verirler. Hem kendileri dalalettedirler, hem de başkalarını dalalete düşürürler.”19

			اَلدُّنْيَا مَلْعُونَةٌ مَلْعُونٌ مَا فِيهَا إِلَّا ذِكْرَ اللهِ سُبْحَانَهُ وَمَا
وَالَاهُ أَوْ مُعَلِّمًا أَوْ مُتَعَلِّمًا

			“İnsanı Allah’tan ayıran dünya lanetlenmiştir. Onun içindekiler de melundur. Sadece Sübhan olan Allah’ı anmak, Allah’ın razı olduğu işleri yapmak, ilim öğreticisi veya ilim talibi olmak müstesnadır.”20

			إِنَّ اللهَ سُبْحَانَهُ وَمَلٰۤئِكَتَهُ وَأَهْلَ سَمٰوَاتِهِ وَأَرْضِهِ حَتَّى النَّمْلَةَ فِي جُحْرِهَا وَحَتَّى الْحُوتَ فِي الْبَحْرِ لَيُصَلُّونَ عَلَى مُعَلِّمِ النَّاسِ الْخَيْرَ

			“Hiç şüphe yok ki Sübhan olan Allah, melekleri, göktekiler, yerdekiler, hatta yuvasındaki karınca, hatta denizdeki balık, insanlara hayır öğreten kimseye rahmet duasında bulunurlar.”21

			إِذَا مَاتَ ابْنُ آدَمَ انْقَطَعَ عَمَلُهُ إِلَّا مِنْ ثَلَاثٍ: صَدَقَةٍ جَارِيَةٍ أَوْ عِلْمٍ يُنْتَفَعُ بِهِ أَوْ وَلَدٍ صَالِحٍ يَدْعُو لَهُ

			“İnsanoğlu ölünce ameli sona erer, ancak şu üç şey bundan müstesnadır; devamlılık arzeden hayır işi, kendisinden faydalanılan ilim ve onun için dua eden hayırlı evlat.”22

			اَلدَّالُّ عَلَى الْخَيْرِ كَفَاعِلِهِ

			“Bir hayır işine vesile olan kişiye, onu yapanın kazandığı ecrin aynısı vardır.”23

			لَا حَسَدَ إلَّا فِي اثْنَتَيْنِ: رَجُلٌ آتَاهُ اللهُ عَزَّ وَ جَلَّ حِكْمَةً فَهُوَ يَقْضِي بِهَا وَيُعَلّمُهَا النَّاسَ وَرَجُلٌ آتَاهُ اللهُ مَالًا فَسَلَّطَهُ عَلَى هَلَكَتِهِ فِي الْخَيْرِ

			“Haset sadece iki şeyde olur: Bir adam ki Allah ona ilim verir, o bu ilimle amel eder, onu insanlara öğretir. Diğeri de o adamdır ki Allah ona mal verir, o da malını Allah yolunda harcar.”24

			Rivayet edildiğine göre Süfyan-ı Sevrî Askalan’a gelip orada bir süre ikamet etmesine rağmen hiç kimse gelip dinî hususlar hakkında soru sormamıştı. Buna çok üzülen Sevrî “Bu şehirden çıkmam için bana bir binek getiriniz, çünkü burada ilim ölmüş.” dedi. Böyle söylemek suretiyle o, ilim öğretmeye karşı olan hırsını ve ilmin sürekliliğinin soru cevap şeklinde mümkün olabileceğini ifade etmiş oldu.

			Yahya ibn Muaz “Âlimler, ümmet-i Muhammed’e annelerinden babalarından daha merhametlidirler.” deyince ona bunun nasıl olabileceğini sordular. O şöyle cevap verdi: “Çünkü anne babalar, çocuklarını dünya ateşinden korurlar. Âlimler ise onları âhiret ateşinden muhafaza ederler.”

			Demişlerdir ki “İlmin başı susmak, sonra dinlemek, sonra edinilen ilmi korumak, sonra o ilimle amel etmek, sonra da o ilmi yaymaktır.”

			Muaz ibn Cebel (radıyallahu anh)’ın şu sözleri çok manidardır:

			“İlim öğreniniz çünkü Allah için ilim öğrenmek, haşyettir; gönlün Allah’a karşı saygı ve korkuyla dolmasıdır. İlmi talep etmek ibadettir. İlmi ders olarak almak, Allah’ı tesbih etmektir. Onu bahis konusu yapmak cihaddır. Onu bilmeyene öğretmek sadakadır. Onu ehline sarfetmek Allah’a yaklaşma vesilesidir. İlim, yalnızken en iyi arkadaş, din hakkında rehber, darlıkta ve genişlikte sabra yardımcı, dostlar katında vezir, yabancılar yanında yakın bir dost, Cennet yolunun işaretidir. Allah, ilim sayesinde birtakım insanları yükseltir ve onları hayır işlerinde örnek alınan, takip edilen öncü ve rehberler yapar. Melekler onlarla arkadaş olmayı arzular ve kanatları ile onları okşarlar. Dünyada yaş kuru ne varsa; denizdeki balıklar, karadaki hayvanlar, sema ve yıldızlar, bunların hepsi âlimler için mağfiret talebinde bulunurlar.”

			Bu böyledir çünkü ilim, körlüğe karşı kalblerin hayatı, karanlığa karşı gözlerin ışığı, zafiyete karşı bedenlerin kuvvetidir. Kul onunla ebrar seviyesine yükselir, yüksek derecelere ulaşır. İlim hakkında disiplinli düşünme, oruç tutmaya denktir, onu ders şeklinde mütalaa etmek gece ibadet etmek gibidir. Yüce Allah’a onunla itaat ve ibadet edilir. Onunla tevhide ulaşılır, onunla şereflere erilir, onunla vera’ sahibi olunur. Onunla akrabalar gözetilir, onunla helal haram bilinir. O imam, amel onun tâbiidir. O saadeti ilham edip, her türlü şekavet ve günahı yasaklar. İlim, başka nispetlere muhtaç olmaksızın kendi zatı itibarıyla bir fazilettir. O, Allah’ın bir sıfatı olduğu gibi, Allah, melekleri ve peygamberleri onunla şereflendirmiştir. İlim dünyada da âhirette de mutluluk kaynağı, dolayısıyla da amellerin en efdalidir. Bir şeyin faziletli olup olmadığı, onun neticesiyle belli olur. İlmin âhirete yönelik neticesi ve semeresi, âlemlerin Rabbi olan Allah’a kurbiyettir, yakınlıktır; meleklerin ufkuna ulaşmak, onlara yaklaşmaktır. Dünyevî semeresi ise izzet, vakar ve devlet yöneticilerine karşı nüfuz sahibi olma gibi hususlardır.

			d. İlim çeşitleri ve öğrenilmesi farz-ı ayn ve farz-ı kifaye olan ilimler

			Allah Resûlü (sallallahu aleyhi ve sellem) طَلَبُ الْعِلْمِ فَرِيضَةٌ عَلَى كُلِّ مُسْلِمٍ “İlim talep etmek her Müslümana farzdır.”25 buyurmuştur. Onun için her Müslüman, yaşı ve durumuna göre belirli bilgileri edinmek zorundadır. Örneğin büluğa erdikten sonra şehadet kelimesini ve manasını öğrenmelidir. Sonra da Allah’ın emirlerinden namaz, oruç gibi ibadetleri en azından kendine yetecek miktarda öğrenmek zorundadır. Bu farz-ı ayndır; her Müslüman üzerine bir vecibedir. Dinen zengin ise zekât ve hac ile alâkalı konuları da öğrenmek durumundadır. Bu konularda da ondan detaylı bilgi sahibi olması istenmemekte, kendine yetecek kadarı kâfi görülmektedir. Fakat bu hususlarda şüphe gibi bir problem yaşıyorsa, bu şüphesini ortadan kaldıracak miktarda ilim öğrenmesi zorunludur. Ayrıca bir Müslümanın, kendisini helak edici şeylerden kurtaracak, kendisine yüksek manevî makamları kazandıracak ilmi tahsil etmesi farzdır. Bunların dışındaki ilim farz-ı kifaye görülmüştür.

			Dinî ilimler kendi aralarında farklı fazilet taksimine tâbi tutulmuş, her ilim sahibi, kendi branşının daha üstün olduğunu iddia etmiştir. Örneğin kelâmcılar, Allah Teâlâ’nın zâtı, sıfatları ve isimleri ile bilinmesine vesile oldukları için kendi branşlarını en faziletli ilim saymışlar, İslâm hukukçuları olan fukaha, ibadetler, haram helal ve günlük muamelelerin bilinme sebebi olduğu için kendi ilim dallarını en faziletli ilim dalı telakki etmişlerdir.

			İnsanların peşlerine takılıp kendilerine itaat ve iktida ettikleri mezhep sahibi meşhur ilim erbabı ise hem kelâm, fıkıh gibi zâhirî ilimleri hem de tasavvuf gibi bâtınî ilimleri kendilerinde toplamışlardır. Bunlar Ebû Hanife, İmam Şâfiî, İmam Malik, Ahmed ibn Hanbel ve Süfyan-ı Sevrî gibi büyüklerdir. Bu zatlar âlim, zahid olup, bütün ilimlerinde sadece Allah rızasını gözetmişlerdir. Biz bunlardan ilk ikisinin ilim ve takvaları hakkında bilgi vermekle iktifa edeceğiz.

			İmam A’zam Ebû Hanife ilmiyle amel eden, Allah bilgisine sahip, dünyayı âhiret yörüngeli yaşayan bir zât olup ilmiyle Allah rızasını gözetirdi. Genelde sükûtu ve tefekkürü tercih eden, insanlarla az konuşan, müttaki, dininde sadık, manevî ilimlerde de en önde idi.

			Hammad ibn Süleyman onunla alâkalı şöyle bir olay anlatmıştır:

			İmam A’zam gecenin yarısını ihyâ ederdi. Günün birinde yolda yürürken, birisinin kendisine işaret ederek yanındakine “Bu zat gecenin bütününü ibadet ve ilimle geçirir.” dediğini duydu. Halbuki o, gecenin yarısını ihyâ etmekte idi. Kendisiyle alâkalı yapılan bu iltifatı yalancı çıkarmamak için artık gecenin tamamını ihyâ etmeye başladı. O, bu hadiseyi değerlendirirken şöyle demişti: “Bende olmayan bir özellikle insanların beni övmelerinden dolayı Allah’tan hayâ ederim.”

			İmam Şâfiî de gecesini üçe böler, üçte birinde uyur, üçte birinde ibadet eder ve kalan üçte birinde de ilimle meşgul olurdu.

			Talebelerinden birisi:

			هَذَا يَوْمُ لَا يَنْطِقُونَ. وَلَا يُؤْذَنُ لَهُمْ فَيَعْتَذِرُونَ

			“Bugün dillerinin tutulacağı gündür. Kendilerine özür dilemeleri için izin de verilmez.”26 âyetini okuyunca İmam Şafiî’nin rengi sararmış, şiddetli bir sarsıntı ile bayılıp yere düşmüş, ayılıp kendine geldiğinde şunları söylemişti:

			“Yüce Allahım! Yalancılardan olmaktan ve gafillerin yüz çevirmelerinden Sana sığınırım. Allahım! Ariflerin gönülleri Sana boyun eğmiştir. Sana müştak olanların boyunları Sana bükülmüştür. Allahım! Bana cömertliğinle muamelede bulun. Günahlarımı setretmekle beni yücelt. Kereminle benim kusurlarımı affet.

			Bir gün Süfyan ibn Uyeyne duygulu bir hadis rivayet ederken onun tesirinden İmam Şâfiî bayılarak düşmüştü. Süfyan ibn Uyeyne’ye “İmam Şâfii öldü.” dediklerinde “Eğer ölmüşse zamanın en faziletli adamı ölmüştür.” diyerek İmam’ın yüksek değerine dikkatleri çekmişti.

			Ahmed ibn Hanbel ve Yahya ibnSaid gibi zatlar, kırk yıl boyunca yaptıkları dualarında İmam Şâfiî’ye dua ettiklerini söylemişlerdir.

			e. İlim Öğreten ve Öğrenene Ait Âdâb

			Bunlardan ilim öğrenene ait olan âdâbdan örnek olarak şunlar zikredilebilir:

			İlim kalbin ibadeti, kalbe ait bir derinlik olan sırrın duası ve insanı manen Allah’a yaklaştıran bir sıfat olduğu için, ilim talebesi, her türlü kötü özellik ve ahlakî rezaletten kendisini temizlemelidir. Bu bağlamda Abdullah ibn Mesud “İlim; rivayet çokluğu değil, kalbe yerleştirilen bir nurdur.” demiştir. Bazıları da إِنَّمَا يَخْشَى اللهَ مِنْ عِبَادِهِ الْعُلَمَاءُ “Kulları içinde ancak âlimler, Allah’ı lazım geldiği tarzda ta’zim ederler.”27 âyetini referans alarak, “İlim; rivayet etmek değil, haşyettir.” demişlerdir.28

			İlim talebesi dünya ile olan alâkasını azaltmalıdır. Zira dünyaya fazla alâka duymak, çok meşgul edici ve ilimden uzaklaştırıcıdır. Fikir, farklı konulara dağıldığı ölçüde gerçeklerin idraki zorlaşır. İnsan, ilme kendini bütünüyle vermedikçe ilim ona kendinden bir parça bile vermez.

			b.	Talebe hiç zaman ilminden dolayı kibirlenmemeli, hocasına karşı ise daima saygılı ve mütevazı olmalıdır. Tümseklerde su tutunamadığı gibi kendini yüksek görenlerde de ilim yerleşmez. Yağmura susamış kurak bir toprağın yağmuru anında emmesi gibi, ilim talebesi de hocasını öylece kabullenmeli, ona karşı tam bir terbiye ve itaat içerisinde olmalıdır. Elbette her ilim talebesinin niyeti, iç dış bütünlüğüne ermek, faziletle donanmak, Allah Teâlâ’ya yakınlık elde edebilmek ve O’nun yolunda i’lâ-yı kelimetullah29 yapmak olmalıdır.

			İlim öğretme konumunda olan mürşid ve hocaya ait vazifeler cümlesinden olarak da şunlar zikredilebilir:

			a.	Hoca, talebelerini kendi öz evladı yerinde tutmalı ve onlara şefkatle muamelede bulunmalıdır.

			b.	Hoca, her hâliyle Allah Resûlü’ne (sallallahu aleyhi ve sellem) uymalı, ilmi öğretirken herhangi bir ödül ve teşekkür beklememelidir. Aksine o, Allah’ın rızasını ve O’na yaklaşmayı talep etmelidir.

			c.	Hoca, öğretimi esnasında kusur etmemeli, detayları ihmal etmemeli ve talebesinin anlayacağı bir üslup kullanmalıdır.

			f. İlmin Âfetleri, Âhiret Âlimleri, Kötü Âlimler

			İlim bir nimet iken, onun bir âfet, bir musibet olması durumu vardır. İlmiyle Allah rızasını gözetmesi gerekirken bunun yerine dünya nimetlerini elde etmeyi, şöhret ve dünyevî yüksek mertebeleri isteyen insanlara dünya âlimleri ve “kötü âlimler” manasına ulemâ-i sû’ denmiştir.

			Konuyla alâkalı Allah Resûlü sallallahu aleyhi ve sellem şöyle buyurmuştur:

			لَا تَعَلَّمُوا الْعِلْمَ لِتُبَاهُوا بِهِ الْعُلَمَاءَ أَوْ لِتُمَارُوا بِهِ السُّفَهَاءَ أَوْ لِتَصْرِفُوا وُجُوهَ النَّاسِ إِلَيْكُمْ فَمَنْ فَعَلَ ذَلِكَ فَهُوَ فِي النَّارِ

			“Âlimlere karşı övünmek için, bayağı kimselerle çekişmek için veya insanların teveccühlerini elde etmek için ilim öğrenmeyiniz. Böyle yapan kimse Cehennemliktir.”30

			مَنْ تَعَلَّمَ عِلْمًا مِمَّا يُبْتَغَى بِهِ وَجْهُ اللهِ عَزَّ وَجَلَّ لَا يَتَعَلَّمُهُ إِلَّا لِيُصِيبَ بِهِ عَرَضًا مِنَ الدُّنْيَا لَمْ يَجِدْ عَرْفَ الْجَنَّةِ يَوْمَ الْقِيَامَةِ

			“Allah rızasının istenilmesi gereken bir ilimle, dünya malını elde etmek isteyen kimse, kıyamet gününde Cennet’in kokusunu alamaz.”31

			Hz. Ömer (radıyallahu anh) “Bu ümmet hakkında en çok korktuğum, münafık ilim sahibidir.” demiştir. Ona böyle birisinin nasıl olacağı sorulunca da “Diliyle âlim, kalbi ve ameliyle cahildir.” şeklinde tarif etmiştir. Hasan Basrî de “Âlimin sonu, kalbin ölümüdür. Kalbin ölümü âhiret ameliyle dünyayı istemektir.”

			Allah Teâlâ kötü âlimleri, ilmiyle dünyayı yemekle, âhiret âlimlerini ise huşu’ ve zühdle tavsif etmiştir. Cenab-ı Hak dünya âlimlerini,

			وَإِذْ أَخَذَ اللهُ مِيثَاقَ الَّذِينَ أُوتُوا الْكِتَابَ لَتُبَيِّنُنَّهُ لِلنَّاسِ وَلَا تَكْتُمُونَهُ فَنَبَذُوهُ وَرَآءَ ظُهُورِهِمْ وَاشْتَرَوْا بِهِ ثَمَنًا قَلِيلًا فَبِئْسَ مَا يَشْتَرُونَ

			“Vaktiyle Allah, ehl-i kitaptan ‘Kitabı mutlaka insanlara açıklayıp anlatacaksınız, onu asla gizlemeyeceksiniz.’ diye teminat almıştı. Fakat onlar bu ahdi önemsemeyerek kulak ardı ettiler, onu az bir pahaya sattılar. Bakın ne kötü bir alışveriş!”32 diyerek anlatmıştır. Âhiret âlimlerini ise şöyle vasıflandırır:

			وَإِنَّ مِنْ أَهْلِ الْكِتَابِ لَمَنْ يُؤْمِنُ بِاللهِ وَمآ أُنْزِلَ إِلَيْكُمْ وَمآ أُنْزِلَ إِلَيْهِمْ خَاشِعِينَ لِلهِ لَا يَشْتَرُونَ بِآيَاتِ اللهِ ثَمَنًا قَلِيلًا أُولَئِكَ لَهُمْ أَجْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ إِنَّ اللهَ سَرِيعُ الْحِسَابِ

			“Ehl-i kitap içinde, Allah’a iman ettikleri gibi, Hakk’ı ta’zim ederek hem size hem de kendilerine indirilen kitaba inananlar da vardır. Onlar Allah’ın âyetlerini, değersiz bir menfaat karşılığında satmazlar. İşte Rabbi nezdinde mükâfatları olanlar onlardır. Muhakkak ki Allah, hesabı pek çabuk görür.”33

			Konuyla alâkalı olarak “Her âlimin yanında değil, ancak sizi şu beş şeyden vazgeçirip şu beş şeye davet eden âlimlerin yanında oturunuz: Şüpheden yakîne, gösterişten ihlasa, dünyaya rağbetten zühde, kibirden tevazua ve düşmanlıktan nasihata.” denmiştir.

			Âhiret âlimlerinin davranışları sözlerine ters olmaz, onlar yapmadıkları şeyleri başkalarına tavsiye etmezler. Şu âyetler bu hususun rengini koyulaştırmaktadır:

			أَتَأْمُرُونَ النَّاسَ بِالْبِرِّ وَتَنْسَوْنَ أَنْفُسَكُمْ وَأَنْتُمْ تَتْلُونَ الْكِتَابَ أَفَلَا تَعْقِلُونَ

			“Halka iyiliği emredip kendinizi unutuyor musunuz yoksa? Halbuki siz Tevrat’ı okuyup duruyorsunuz. Artık aklınızı başınıza almayacak mısınız?”34

			يآ أَيُّهَا الَّذِينَ آمَنُوا لِمَ تَقُولُونَ مَا لَا تَفْعَلُونَ. كَبُرَ مَقْتًا عِنْدَ اللهِ أَنْ تَقُولُوا مَا لَا تَفْعَلُونَ

			“Ey iman edenler! Niçin yapmayacağınız şeyleri söylüyorsunuz? Yapmayacağınız şeyleri söylemek, Allah’ın en çok nefret ettiği şeylerdendir.”35

			Cenab-ı Hakk’ın Hz. İsa’ya (aleyhisselâm)

			يَا عِيسٰى عِظْ نَفْسَكَ فَإنِ اتَّعَظَتْ بِهِ فَعِظِ النَّاسَ وَإلَّا فَاسْتَحْي مِنِّي

			“Ey İsa! Önce kendine nasihat et. Eğer nefsin o nasihatı kabul ederse, insanlara da nasihatta bulunabilirsin. Aksi takdirde Ben’den utan.” sözü de konunun nezaketini ifade etmesi bakımından gayet anlamlıdır.

			Âhiret âlimleri, ukbaya ait yararlı işlere teşvik eder, ilim tahsiline devam eder, hiçbir faydası olmayan boş söz ve tartışma ortamından uzak dururlar. Giyim kuşam, yiyecek içecek gibi şeylerde aşırıya kaçıp israfa girmezler. Kendilerinden fetva istediklerinde hevesli davranmazlar. Bilakis eğer mümkünse fetva vermek yerine sükûtu tercih ederler. Âhiret âlimleri her şeyden daha çok âhiret yolunu bilmeye, kalblerini murakabe üzere tutmaya öncelik verirler, bu güzellikleri mücahede ve murakabe ile sürdürmeye ihtimam gösterirler.

			Hz. Ali’ye göre insanlar üç çeşittir. Bunların ilki Allah’ı tanıyan âlimler, ikincisi kurtuluş yolundaki ilim tabeleridir. Üçüncü grubu ise bir rüzgârla sağa sola eğilen, ilim nuruyla aydınlanmayan insanlar teşkil etmektedir.

			Âhiret âlimleri her hâllerinde hüzünlü ve haşyet içerisindedirler. Öyle ki onları görenler Allah’ı hatırlarlar. Onların suretleri amellerine delildir. Allah hiçbir kuluna, sükûnet hâlindeki huşu’dan daha güzel bir elbise giydirmemiştir. Bu elbise, peygamberlerin, sıddîkların, salihlerin ve âlimlerin elbisesidir. Bunun tam tersi olan çok ve tumturaklı konuşmak, kahkakayla gülmek, aceleci davranmak gibi hususlar ise gafletin emareleridir. Ayrıca haşyet, huşu’, tevazu, güzel ahlak ve zühd, bir başka açıdan âhiret âlimlerinin özellikleri olarak ifade edilmiştir. Şu da bilinmelidir ki zamanın en âlimi, Hakk’a en yakın olan, ashâba en çok benzeyen ve selefin yolunu en iyi bilendir.
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			2. İtikat

			Bu bölümde şehadet kelimesi, inanç dereceleri, iman ve İslâm gibi konular işlenecektir.

			a. Şehadet Kelimesi

			Bu başlık altında Allah Teâlâ’nın zâtı, sıfatları, isimleri ve fiilleri hakkında bilgiler verilecektir. İlave olarak şehadet kelimesinin ikinci kısmı üzerinde de durulacaktır.

			aa. Tenzih

			هُوَ الْأَوَّلُ وَالْآخِرُ وَالظَّاهِرُ وَالْبَاطِنُ وَهُوَ بِكُلِّ شَيْءٍ عَلِيمٌ

			“O, Evvel’dir, Âhir’dir, Zâhir’dir, Bâtın’dır; her şeyi bilendir.”36 Sübhan’dır; bütün kusur ve noksanlıktan münezzehtir, uzaktır. Yüce Allah, sureti olan bir cisim, sayılı ve sınırlı bir cevher değildir. Yer ve gökler O’nu içine alamaz. O, hiçbir varlığa benzemediği gibi hiçbir varlık da O’na benzemez. لَيْسَ كَمِثْلِهِ شَيْءٌ “O’nun benzeri yoktur.”37

			Allah, kullarına kendi şah damarlarından yakındır.38 Fakat O’nun yakınlığı, cisimlerin birbirlerine olan yakınlığı gibi değildir. O, zaman ve mekân üstü ve ötesidir. Zamanı ve mekânı yaratmadan önce nasıl idiyse şu anda da öyledir. O, değişme, gelişme ve farklılaşmadan da münezzehtir.

			ab. Hayat ve Kudret

			Yüce Allah Hayy’dır, hayat sahibidir. Gücü her şeye yeten Kadîr, istediğini yapan Cebbâr’dır. Kusur ve acziyet O’nun için düşünülemez. Uyku ve uyuklama O’nu tutamaz. Bütün görünen mülk âleminin olduğu gibi görünmeyen melekût âleminin de sahibidir. Her şeyi hükümranlığı altında tutmak, yaratmak ve emretmek O’na aittir. Mahlûkatı ve onların amellerini yaratan O olduğu gibi, onların ömür sürelerini ve rızıklarını belirleyen hep O’dur. Hükmünün önü alınamayan, malumatının sonu olmayan yine O’dur.

			ac. İlim

			Allah, yerin en derininde ve göklerin en üstünde cereyan eden bütün olayları bilendir. Yerde, gökte, O’nun ilminden hiçbir şey hariçte kalamaz. O, karanlık gecede siyah bir karıncayı ve onun ayak izlerini bilir. Kalblerden geçen düşüncelere, hatıraların kıpırdanışlarına, sırların gizliliğine muttalidir. Bütün bunları ezelî bir ilimle bilmektedir.

			ad. İrade

			Yaşadığımız bu şehadet aleminde veya göremediğimiz gayb aleminde yani mülk ve melekûtta, az-çok, büyük-küçük, hayır-şer, menfaat-zarar, iman-küfür, irfan-cehalet, kazanç-hüsran, fazla-eksik, itaat-isyan ne varsa hep Allah Teâlâ’nın kazası, takdiri, hikmeti ve dilemesi ile cereyan etmektedir. O’nun dilediği olur, istemediği de olmaz. O, hiçbir kuvvetin kaza ve takdirinin önüne geçemediği Yüceler Yücesi’dir.

			O’nun iradesi, diğer sıfatları gibi O’nun zâtıyla kâimdir; O’nun iradesi, zâtıyla birlikte vardır ve ezelîdir. O, her şeyi, dilediği vakitte varlık sahasına çıkarmayı murad etmiştir. Mevcudat da bu ezelî iradeye uygunluk içerisinde ve tam vaktinde var olmaktadır. Cenab-ı Hakk’ın dilemesinde bir değişme ve bozulma da mümkün değildir.

			ae. İşitme ve Görme

			Allah Semi’dir, Basîr’dir; O’nun işitme ve görmesinin dışında kalan hiçbir şey yoktur, olamaz. Uzaklıktan dolayı işitememe veya görememe gibi hususlar O’nun hakkında düşünülemez. O, kulak ve göz olmadan duymakta ve görmektedir. Yüce Yaratıcı’nın bilme, yapma ve yaratma gibi bütün icraatları da aynı şekilde herhangi bir vasıta ve âlet olmadan cereyan etmektedir.

			af. Kelâm

			Allah, ezelde ve ebedde konuşur. O’nun konuşması da elbette mahlûkatın konuşması gibi değildir. O, hava, ses teli, dil, dudağın kullanılmasıyla meydana gelen harflerle de konuşmamaktadır. Örneğin Musa (aleyhisselâm) sessiz ve harfsiz olarak Allah’ın kelâmını dinlemiştir.

			Kur’ân, dille okunur, mushaflarda yazılır, kalblerde ezberlenir. Bununla beraber o, okunmakla, yazılmakla, ezberlenmekle Allah’ın zâtından ayrılmaz. Kur’ân meftuh ve mana itibarıyla ezelî ve ebedîdir.

			ag. Fiiller

			Allah’tan başka bütün mevcudat, O’nun fiiliyle varlık sahasına çıkmışlardır. O, kâinatı en güzel ve en mükemmel bir biçimde yaratmıştır. O, (celle celâluhû) bütün fiillerinde Hakîm, bütün hükümlerinde Âdil’dir.

			Cenab-ı Hak, ezelde tek başına iken, kudretini göstermek ve muradını gerçekleştirmek için kâinatı yaratmıştır. Kâinatı yaratmaya elbette muhtaç değildi. Yaratmak, vücuda getirmek, sorumlu tutmak gibi hususlar O’nun için bir zorunluluk değildir. O, ihsan ve keremiyle bunları yapmıştır, yapmaktadır.

			b. Şehadet Kelimesinin İkinci Kısmı

			Hz. Peygamber’in (sallallahu aleyhi ve sellem) peygamberliğini tasdik ve buna şahitlik etmek, şehadet kelimesinin ikinci kısmını meydana getirmektedir. Tevhid kelimesi, Allah’tan başka ilah olmadığına inanmanın yanında Hz. Muhammed’in (sallallahu aleyhi ve sellem) Allah’ın Resûlü olduğuna iman etmekle tamamlanmaktadır. Tabiî ki Efendimiz’in bütün getirdiklerine inanmak da şarttır. Bunlar; Münker ve Nekir meleklerinin varlığına, hem cismin hem de ruhun maruz kalabileceği kabir azabına, sevap ve günahın tartılacağı mizana, Cehennem’in üzerinde ve kıldan ince kılıçtan keskin olan sırat köprüsüne, Hz. Peygamber’e ait olan Kevser havuzuna, hesaba, cezasını çeken müminlerin Cennet’e gireceğine, şefaate ve ashâb-ı kiramın fazilet ve üstünlüğüne inanmak da şarttır.

			Bir başka ifadeyle Ehl-i sünnet ve’l-cemaat inanışına göre şehadet kelimesi Yüce Allah’ın zâtı, sıfatları, fiilleri ve Hz. Peygamber’in doğruluğu olmak üzere dört hakikati içermektedir. Bunlar da kendi aralarında şöyle taksim edilebilir:

			ba. Allah’ın Zâtı

			Yüce Allah vardır, birdir. Kadîm olup, başlangıcı yoktur. Bâkî’dir; hakkında bir bitiş ve nihayet mümkün değildir. Evvel’dir, Âhir’dir. Herhangi iki zaman aralığına sığması söz konusu değildir. Zamandan münezzeh olduğu gibi mekândan da münezzehtir, uzaktır. O’nun hakkında cevher, cisim gibi kelimeler de yön ve cihet gibi hususlar da düşünülemez. O, arş’a istiva etmiştir; arş tahtına kurulmuş, kâinatı bütünüyle tasarruf ve hükümranlığında tutup idare etmektedir. Yüceler yücesi Allah, Cennet’te bî kem u keyf denilen idrakler üstü ve ötesi bir keyfiyette görülecektir.

			bb. Allah’ın Sıfatları

			Yüce Allah Kadîr’dir; gücü her şeye yetendir. Alîm’dir; her şeyi bilir. Hayy’dır; hayat sahibidir. Mürîd’dir; irade sahibidir, istediğini istediği gibi yapandır. Allah Semi’ ve Basîr’dir; her şeyi işitir, görür. O (celle celâluhû) Mütekellim’dir; kelâm sahibidir, ezel ve ebedde konuşur. Kadîm’dir; ezelden beri sahip olduğu zâtı gibi sıfatları da değişme ve bozulmadan münezzehtir. Bu yüzden Allah Teâlâ’nın hem zâtının hem de ilim, irade gibi bütün sıfatlarının da kadîm, yani ezelî olduğuna inanmak şarttır.

			bc. Allah’ın Fiilleri

			Allah’ın fiilleri ile alâkalı şunlar bilinmelidir:

			Kâinatta meydana gelen her şey, Allah’ın fiili, yaratması ve icadı ile vücut bulmaktadır. Bu bağlamda insanlardan ortaya çıkan her şey de Allah’ın yaratması iledir. Yaratma, Allah’a ait olmakla birlikte kesb denilen kazanma ve meyletme insana aittir. Kulun fiili her ne kadar kendisinin kesbi ise de yine de Allah’ın muradı haricinde değildir. Zira hiçbir şey, bir an bile Yüce Yaratıcı’nın kaza, kader, dileme ve iradesinin dışında kalamaz. Allah Teâlâ’nın varlıkları yaratması, bir zorunluluk değil, sadece O’nun fazlı, keremi, lütfudur. Allah’ı hiçbir şey bağlamamakla birlikte O, insanlara güçlerini aşan mükellefiyetler yüklememektedir. O, yaptığından sual olunmayandır; dilediğine azap eder, dilediğini de affeder.

			bd. Peygamberlerin Getirdikleri

			Peygamberlerin haber verdiği ve tasdik edilmesi gereken hususlar, daha önce de değinildiği gibi kabirde Münker ve Nekir meleklerinin sorgulaması, kabir azabı, mizanda sevap ve günahların tartılması, sırat, Cennet ve Cehennem’e inanılması gibi hususlardır. Ayrıca Hz. Peygamber’den sonra, sırasıyla Hz. Ebûbekir, Hz. Ömer, Hz. Osman ve Hz. Ali’nin fazilet ve üstünlüğünü kabul etmek ve ashâb-ı kiramın faziletini kabul ve itiraf etmek de zaruridir.

			c. İman ve İslâm

			Bu bölümde iman ve İslâm kelimeleri, imanın artıp eksilmesi gibi hususlar üzerinde durulmaktadır.

			ca. İman ve İslâm Kelimeleri

			Müslüman ile mümin kelimeleri bazı âlimlere göre aynı manaya gelse de, bazıları tarafından farklı manalara hamledilmiştir. Buna göre mümin kelimesi tasdik eden, doğrulayan anlamında; Müslüman ise inadı bırakıp teslim olan manasındadır. Bu açıdan İslâm kelimesi daha genel, iman kelimesi ise daha özeldir. Bu iki kelime arasındaki farkı anlatan âyette قَالَتِ الْأَعْرَابُ آمَنَّا قُلْ لَمْ تُؤْمِنُوا وَلَكِنْ قُولُوآ أَسْلَمْنَا وَلَمَّا يَدْخُلِ الْإِيمَانُ فِي قُلُوبِكُمْ “Bedevîler ‘iman ettik’ dediler. De ki: ‘Siz iman etmediniz, lâkin ‘Müslüman olduk’ deyiniz. Zira iman henüz kalblerinize girmiş değildir.”39 denmektedir. Bu âyetteki “Müslüman olduk deyiniz.” cümlesinin manası “Zahirde teslim olduk, inkıyad ettik.” demektir. Âyetteki iman kelimesinden “tasdik” murat edilmiştir. Gönülden inanmanın olmadığı durumlarda İslâm kelimesi, teslim olma manasında bir genişlikte kullanılabilmektedir.

			İman ve İslâm kelimelerinin eş anlamlı olduğunu söyleyenlerin referans aldıkları âyetlerden birisi şudur:

			فَأَخْرَجْنَا مَنْ كَانَ فِيهَا مِنَ الْمُؤْمِنِينَ. فَمَا وَجَدْنَا فِيهَا غَيْرَ بَيْتٍ مِنَ الْمُسْلِمِينَ

			“Derken, oradaki müminleri şehirden çıkarma emrini verdik. Ama orada, bir hane dışında, Müslüman bir aile bulamadık.”40 Gerçekten de bu âyette bu iki kelime aynı manada kullanılmıştır.

			cb. İmanın Artması Eksilmesi

			Özünde kalben tasdiğin bulunduğu imanda eksilme ve artma düşünülemez. Amel de imanın bir parçası, onun bir rüknü değildir. Bu açıdan amel olmadığında iman yoktur denilemez. Fakat salih amel, imana eklenen bir fazlalıktır. Bu fazlalık olduğunda iman artar, olmadığında ise eksilir. Salih amel olmadığında da iman var olup, onun salih amel ile artması ve salih amel olmadığında azalması söz konusudur. Salih amel, suyun ağacın gelişimindeki gibi bir rol oynamaktadır. Bu sırra binaen Yüce Allah

			وَإِذَا مآ أُنْزِلَتْ سُورَةٌ فَمِنْهُمْ مَنْ يَقُولُ أَيُّكُمْ زَادَتْهُ هَذِهِ إِيمَانًا فَأَمَّا الَّذِينَ آمَنُوا فَزَادَتْهُمْ إِيمَانًا وَهُمْ يَسْتَبْشِرُونَ

			“Yeni bir sûre indirildiğinde onlardan bazıları; ‘Bu inen kısım hanginizin imanını artırdı acaba?’ diyerek vahyi küçümserler. Ama bu, iman edenlerin imanını artırır ve onlar, sevinip birbirlerini müjdelerler.”41 âyetinde imanın arttığı açıkça ifade edilmiştir.

			cc. İmanda İstisna

			“İnşaallah (Allah dilerse) ben müminim.” sözü kendisinde bir şüpheyi barındırdığı için hoş görülmemiş, hatta tehlikeli bile sayılmıştır. Onun yerine “Allah’a hamdolsun ki ben müminim.” ifadesi daha uygun görülmüştür. Fakat konuyla alâkalı farklı yorumlar da yok değildir. Örneğin Hasan Basrî’ye “Sen mümin misin?” diye sorulduğunda “İnşaallah” diye cevap vermiş, nedeni sorulunca da “Evet, ya Allah bana ‘Yalan söyledin Hasan’ derse, azaba müstehak olmaktan korktuğum için böyle söyledim.” demiştir. İnsanın kendisini tezkiye etmesi uygun olmadığı ve Allah katında nihaî durumumuz bizce meçhul olduğu gibi hususlardan dolayı “İnşaallah ben müminim.” demede bir sakınca yoktur.

			

			
				
					36	Hadid Sûresi, 57/3.

				

				
					37	Şûrâ Sûresi, 42/11.

				

				
					38	Bu hususu ifade eden âyet: وَنَحْنُ أَقْرَبُ إِلَيْهِ مِنْ حَبْلِ الْوَرِيدِ Kâf Sûresi, 50/16.
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			3. Taharetin Sırları

			مَا يُرِيدُ اللهُ لِيَجْعَلَ عَلَيْكُمْ مِنْ حَرَجٍ وَلَكِنْ يُرِيدُ لِيُطَهِّرَكُمْ
وَلِيُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَيْكُمْ

			Allah size bir güçlük dilemez fakat sizi tertemiz yapmak ve nimetini tamamlamak ister,42 âyeti, abdest ve guslü bildiren âyettir. Cinsel temas veya ihtilam sonucu mânen kirlenen kişi gusleder. Yıkanmadan namaz, tavaf, mescide girme, Kur’ân okuma gibi ibadetleri yapamaz. Ruh temizliğine beden temizliği de eklendiğinde hidayet ve nimet tamamlanmış olur.

			Efendimiz de (sallallahu aleyhi ve sellem) اَلطُّهُورُ نِصْفُ الْاِيمَانِ “Temizlik, imanın yarısıdır.”43 ve مِفْتَاحُ الصَّلاةِ اَلطُّهُورُ “Namazın anahtarı temizliktir.”44 gibi sözleriyle bu hususa dikkatleri çekmiştir.

			Taharetin dört mertebesi vardır:

			a.	Zahirî kir ve pisliklerden temizlenmek.

			b.	Uzuvları günahlardan temizlemek.

			c.	Kalbi, sevilmeyen bayağı özelliklerden temizlemek.

			d.	Sırrı (kalbî derinlik) masivâdan (Allah’tan başka her şey) temizlemek.

			Bu sonuncusu, peygamberlerin ve sıddîkların (peygamberlikten sonraki en yüksek makamın sahipleri) temizliğidir. Sırrın amelindeki en büyük gaye, Yüce Allah’ın azametinin gönülde gelişip inkişaf etmesidir. Masivâyı söküp atmadıkça marifetullah (Allah bilgisi, O’nun isim ve sıfatları ile bilinip tanınması), kâmil manada bir gönülde konaklamaz.

			Bu mertebelerin hepsinde, kötülüklerden arınma ve güzelliklerle süslenme vardır. Kalbin süsü Allah’ı zikretme ile, kötülüklerden arınması ise Allah’ın dışındaki her şeyden temizlenmesi ile olabilmektedir. Kalbin süsü, güzel ahlakla ahlaklanma, kötülüklerden temizlenmesi ise düşük ahlaktan arındırılması şeklinde de anlaşılmıştır. Âzâların süsü ise Allah’a taat ve itaat içerisinde olmak, kötülüklerden arınması da günahlardan uzak tutulması anlamındadır.

			Önce dış görüntünün yani zâhirin temizlenmesi, sonra uzuvların günahın her türlüsünden uzak tutulması, sonra kalbin, sonrasında ise kalbî derinlik dediğimiz sırrın temizliği gelmektedir. Yani üstte ifade edilen sıralama, aslında maddî-manevî taharetin sıralaması da olmaktadır.

			Şimdi taharet başka açılardan ele alınacaktır.

			Dinî açıdan zahirî temizlik deyince akla abdest, gusül ve teyemmüm, bunların öncesinde de tuvalet âdâbı gelmektedir. Tuvalette idrarın sıçramamasına, bu bağlamda ayakta bevledilmemesine fevkalade özen gösterilmelidir. Erkeklerle alâkalı olarak, idrar sızıntısının kesilmesini beklemek ve son damlanın çamaşıra bulaşmamasına ayrıca dikkat etmek zorunludur ki buna istibrâ denmektedir. İstibrâdan sonra bir de istincâ gereklidir. İstincâ büyük ve küçük hacetini yaptıktan sonra avret yerlerini temizlemek manasına gelmektedir. Bunu da yaptıktan sonra abdest alınmalıdır.

			Tuvalet işlemi bittikten sonraki iş, abdest almaktır. Şu önemlidir; Allah Resûlü (sallallahu aleyhi ve sellem) hâcetini giderdikten sonra abdest almaktan başka bir işle meşgul olmazdı. Ve mutlaka misvak kullanırdı. O, misvak kullandığı gibi

			لَوْلَا أَنْ أَشُقَّ عَلَى أُمّتِي لَأَمَرْتُهُمْ بِالسِّوَاكِ عِنْدَ كُلِّ صَلَاةٍ

			“Eğer zor geleceğinden korkmasaydım her namazda misvak kullanmayı ümmetime emrederdim.”45 ve

			عَلَيْكُمْ بِالسِّوَاكِ فَإِنَّهُ مَطْهَرَةٌ لِلْفَمِ وَ مَرْضَاةٌ لِلرَّبِّ

			“Misvak kullanınız çünkü o, ağzı temizler ve Allah’ın rızasına vesile olur.”46 diyerek onu tavsiye de etmiştir. Abdesti de pek çok defalar nazarlara vermiştir. O hadislerden birisi şudur:

			أَلَا أَدُلُّكُمْ عَلَى مَا يَمْحُو اللهُ بِهِ الْخَطَايَا وَيَرْفَعُ بِهِ الدَّرَجَاتِ؟ قَالُوا: بَلَى يَا رَسُولَ اللهِ. قَالَ: إِسْبَاغُ الْوُضُوءِ عَلَى الْمَكَارِهِ وَكَثْرَةُ الْخُطَا إِلَى الْمَسَاجِدِ وَانْتِظَارُ الصَّلَاةِ بَعْدَ الصَّلَاةِ. فَذَلِكُمُ الرِّبَاطُ فَذَلِكُمُ الرِّبَاطُ فَذَلِكُمُ الرِّبَاطُ

			“Allah tarafından günahlara keffaret olan ve derecelerin yükselmesine vesile olan şeyi size haber vereyim mi? O şey, sıkıntılı zamanlarda tam manasıyla abdest almak, camilere yürümek ve kıldığı namazdan sonra ikinci bir namazı beklemek. İşte Allah ile olan irtibat budur. İşte Allah ile olan irtibat budur. İşte Allah ile olan irtibat budur.”47

			İktiza ettiğinde gusül abdesti almak ve su bulunmadığı durumlarda teyemmüm etmek de yapılması gereken hususlardandır.
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			4. Namazın Sırları ve Önemli Hususlar

			Bu bölüm namazın zâhirî ve bâtınî şartlarından bahsedecektir. Zâhirî derken ezan, cemaat, mescid gibi konular; bâtınî derken de kalb huzuru, heybet, reca, hayâ gibi konular kastedilmektedir.

			a. Ezan, Namaz, Cemaat, Secde, Huşu’ ve Mescidlerin Fazileti

			Bu başlık altında, zikredilen konular sırayla ele alınacaktır.

			aa. Ezanın Fazileti

			Ezanın faziletiyle alâkalı rivayet edilen hadislerden bazıları şunlardır:

			ثَلَاثَةٌ يَوْمَ الْقِيَامَةِ عَلَى كَثِيبٍ مِنْ مِسْكٍ أَسْوَدَ، لاَ يَهُولُهُمْ حِسَابٌ وَلَا يَنَالُهُمْ فَزَعٌ حَتَّى يَفْرَغَ مِمَّا بَيْن النَّاسِ: رَجُلٌ قَرَأَ الْقُرْآنَ ابْتِغَاءَ وَجْهِ اللهِ وَأَمَّ بِقَوْمٍ وَهُمْ بِهِ رَاضُونَ. وَرَجُلٌ أَذَّنَ فِي مَسْجِدٍ دَعَا إِلَى اللهِ اِبْتِغَاءَ وَجْهِ الله. وَرَجُلٌ اُبْتُلِيَ بِالرِّزْقِ فِي الدُّنْيَا فَلَمْ يَشْغَلْهُ ذَلِكَ عَنْ طَلَبِ الْآخِرَةِ

			“Kıyamet gününde simsiyah miskten derlenmiş bulunan bir tepenin üzerinde üç grup insan beklemektedir. Diğer insanların hesabı bitinceye kadar bu bekleyişleri devam eder. Ne hesaptan korkarlar ne de manzaranın dehşeti kendilerini ürkütür. Bunlar şu kimselerdir: Allah rızası için Kur’ân okuyan ve kendisinden razı olan bir cemaata imamlık yapan kişi, Allah rızası için bir mescidde ezan okuyan ve halkı Allah’a ibadet etmeye davet eden kişi ve dünyada rızık darlığına müptela olduğu hâlde, âhiret amellerini terk etmeyen kişi.”48

			لاَ يَسْمَعُ مَدَى صَوْتِ الْمُؤَذّنِ جِنٌّ وَلَا إِنْسٌ
وَلَا شَيْءٌ إِلاَّ شَهِدَ لَهُ يَوْمَ الْقِيَامَةِ

			“Müezzinin sesini işiten cinler, insanlar ve her şey müezzin için kıyamet gününde şahitlik ederler.”49

			Hz. Peygamber ayrıca

			إِذَا سَمِعْتُمُ النِّدَاءَ فَقُولُوا مِثْلَ مَا يَقُولُ الْمُؤَذِّنُ

			“Ezanı işittiğiniz zaman müezzinin dediği gibi deyiniz.”50 buyurarak ezan anında yapılması gerekeni öğretmiştir. Ezandan sonra şu duayı okumak sünnet ve çok sevaplıdır:

			اَللّٰهُمَّ رَبَّ هَذِهِ الدَّعْوَةِ التَّامَّةِ وَالصَّلَاةِ الْقَائِمَةِ آتِ مُحَمَّدًا الْوَسِيلَةَ وَالْفَضِيلَةَ وَابْعَثْهُ مَقَامًا مَحْمُودًا الَّذِي وَعَدْتَهُ اِنَّكَ لَا تُخْلِفُ الْمِيعَادِ

			“Allahım! Ey bu eksiksiz davetin ve kılınacak namazın sahibi! Efendimiz Muhammed’e vesileyi ve fazileti ver. O’nu kendisine vaadettiğin makam-ı mahmuda ulaştır. Çünkü Sen vaadinden dönmezsin.”51

			ab. Farz Namazların Fazileti

			Namazın farziyetini ifade eden âyette إِنَّ الصَّلَاةَ كَانَتْ عَلَى الْمُؤْمِنِينَ كِتَابًا مَوْقُوتًا “Namaz müminlere belirli vakitlerde farz kılınmıştır.”52 denilmektedir. Konuyla alâkalı hadislerden bazıları şunlardır:

			خَمْسُ صَلَوَاتٍ كَتَبَهُنَّ اللهُ عَلَى الْعِبَادِ فَمَنْ جَاءَ بِهِنَّ لَمْ يُضَيِّعْ مِنْهُنَّ شَيْئًا اِسْتِخْفَافًا بِحَقِّهِنَّ كَانَ لَهُ عِنْدَ اللهِ عَهْدٌ أَنْ يُدْخِلَهُ الْجَنَّةَ وَمَنْ لَمْ يَأْتِ بِهِنَّ فَلَيْسَ لَهُ عِنْدَ اللهِ عَهْدٌ إِنْ شَاءَ عَذَّبَهُ وَإِنْ شَاءَ أَدْخَلَهُ الْجَنَّةَ

			“Beş vakit namazı Cenab-ı Hak kullarına farz kılmıştır. Bu namazların hakkını hafife almayarak ve onlardan birini zayi etmeyerek eda eden kimse için, Allah nezdinde Cennet’e girmesi hususunda vaad vardır. O beş vakit namazı eda etmeyen kimse için Allah katında herhangi bir vaad yoktur. Allah dilerse ona azap eder, dilerse Cennet’ine alır.”53

			اَلصَّلَوَاتُ الْخَمْسُ وَالْجُمْعَةُ إِلَى الْجُمْعَةِ وَرَمَضَانُ إِلَى رَمَضَانَ مُكَفِّرَاتٌ مَا بَيْنَهُنَّ إِذَا اجْتَنَبَ الْكَبَائِرَ

			“Beş vakit namaz, cuma namazı ve ramazan orucu, büyük günahlardan içtinap edildiği müddetçe aralarında işlenen günahlara keffaret olur.”54

			Bir defasında Hz. Peygamber,

			أَرَأَيْتُمْ لَوْ أَنَّ نَهْرًا بِبَابِ أَحَدِكُمْ يَغْتَسِلُ مِنْهُ كُلَّ يَوْمٍ خَمْسَ مَرَّاتٍ هَلْ يَبْقَى مِنْ دَرَنِهِ شَيْءٌ؟ قَالُوا: لَا يَبْقَى مِنْ دَرَنِهِ شَيْءٌ. قَالَ: فَذَلِكَ مَثَلُ الصَّلَوَاتِ الْخَمْسِ يَمْحُو اللهُ بِهِنَّ الْخَطَايَا

			“Beş vakit namazın misali tıpkı herhangi birinizin kapısı önünden akan gür ve tatlı bir nehir gibidir.” buyurmuş ve “O kişi günde beş defa kapısının önünden akan nehre dalarak yıkanırsa, acaba böyle bir kimsenin bedeninde o su hiç kir bırakır mı? diye sormuştur. Ashâb: “Hayır ya Resûlallah, hiçbir şey kalmaz.” deyince Resûlullah “İşte suyun kiri götürmesi gibi beş vakit namaz da insanın bütün günahlarını siler süpürür.”55 demiştir.

			ac. Cemaatle Namaz Kılmanın Fazileti

			Namazı cemaatle kılma ile alâkalı hadislerden bazıları şunlardır:

			صَلَاةُ الْجَمَاعَةِ تَفْضُلُ صَلَاةَ الْفَذِّ بِسَبْعٍ وَعِشْرِينَ دَرَجَةً

			“Cemaatle kılınan namaz, yalnız olarak eda edilen namazdan yirmi yedi kat daha efdaldir.”56

			Hz. Ebû Hüreyre (radıyallahu anh), Efendimiz’in, bazı namazlarda cemaate katılmayan kimseleri farkedince şöyle buyurduğunu rivayet etmektedir:

			لَقَدْ هَمَمْتُ أَنْ آمُرَ بِالصَّلَاةِ فَتُقَامَ ثُمَّ أُخَالِفَ إِلَى مَنَازِلِ قَوْمٍ لَا يَشْهَدُونَ الصَّلَاةَ فَأُحَرِّقَ عَلَيْهِمْ

			“İstedim ki, yerime namaz kıldıracak birisini tayin edeyim, sonra cemaatten özürsüz olarak geri kalan kimselere gideyim, evlerini yakayım.”57

			مَنْ صَلَّى لِلهِ أَرْبَعِينَ يَوْمًا فِي جَمَاعَةٍ يُدْرِكُ التَّكْبِيرَةَ الْأُولَى كُتِبَتْ لَهُ بَرَاءَتَانِ بَرَاءَةٌ مِنْ النَّارِ وَبَرَاءَةٌ مِنْ النِّفَاقِ

			“Kim kırk gün namaza giriş (iftitah) tekbirini kaçırmadan namazını cemaatle eda ederse Cenab-ı Hak, ona biri nifak diğeri de Cehennem olmak üzere iki hususta berat verir.”58

			Hz. Osman (radıyallahu anh) “Yatsı namazına cemaate gelen, gecenin yarısını ibadetle ihyâ etmiş demektir. Aynı şekilde sabah namazını da cemaatle kılan bütün geceyi ihyâ etmiş olur.” demiştir. Said ibn Müseyyeb “Yirmi yıldan beri müezzin her ezan okuduğunda ben mescidde idim.” diyerek cemaate verdiği değeri seslendirmiştir.

			ad. Secde Etmenin Fazileti

			Allah Resûlü (sallallahu aleyhi ve sellem) konuyla alâkalı şöyle buyurmuştur:

			مَا مِنْ عَبْدٍ يَسْجُدُ لِلهِ سَجْدَةً إِلَّا رَفَعَهُ اللهُ بِهَا دَرَجَةً وَحَطَّ عَنْهُ بِهَا خَطِيئَةً

			Allah’a bir defa secde eden hiçbir kul yoktur ki Allah o secdesiyle onu bir derece yükseltmesin, bir günahını da silmesin.59

			Ebû Firas Rabia ibn Kâ’b el-Eslemî (radıyallahu anh) şöyle anlatır:

			كُنْتُ أَبِيتُ مَعَ رَسُولِ اللهِ صَلَّى اللهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ فَأَتَيْتُهُ بِوَضُوئِهِ وَحَاجَتِهِ فَقَالَ لِي: سَلْ. فَقُلْتُ: أَسْأَلُكَ مُرَافَقَتَكَ فِي الْجَنَّةِ. قَالَ: أَوْ غَيْرَ ذَلِكَ؟ قُلْتُ: هُوَ ذَاكَ. قَالَ: فَأَعِنِّي عَلَى نَفْسِكَ بِكَثْرَةِ السُّجُودِ

			“Resulullah (sallallahu aleyhi ve sellem) ile beraber geceler, abdest suyu ve diğer ihtiyaçlarını getirirdim. Bana dedi ki: ‘Benden bir şey dile’ . Ben de: ‘Cennet’te sana arkadaşlık etmeyi dilerim.’ dedim. ‘Bundan başka’ dedi. Ben de: ‘İsteğim budur.’ dedim. ‘Sen de nefsine karşı cok secde etmekle bana yardım et.’ buyurdu.”60

			أَقْرَبُ مَا يَكُونُ الْعَبْدُ مِنْ رَبِّهِ وَهُوَ سَاجِدٌ

			“Kulun Allah’a en yakın olduğu hâl, secde hâlidir.”61 hadisi, Yüce Allah’ın وَاسْجُدْ وَاقْتَرِبْ “Secde et ve yaklaş.”62 ve سِيمَاهُمْ فِي وُجُوهِهِمْ مِنْ أَثَرِ السُّجُودِ “Onların alameti, yüzlerindeki secde izi, secde aydınlığıdır.”63 âyetlerinin manasıdır.

			ae. Huşu’un Fazileti

			وَأَقِمِ الصَّلاَةَ لِذِكْرِي “Beni anmak için namaz kıl.”64 ve وَلاَ تَكُنْ مِنَ الْغَافِلِينَ “Gafillerden olma.”65 âyetleri konuyla alâkalı âyetlerden bazılarıdır. Efendimiz de

			مَنْ تَوَضَّأَ نَحْوَ وُضُوئِي هَذَا ثُمَّ صَلَّى رَكْعَتَيْنِ لَا يُحَدِّثُ فِيهِمَا نَفْسَهُ غُفِرَ لَهُ مَا تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِهِ

			“Kim benim aldığım gibi abdest alır sonra dünyaya ait bir şey düşünmeden iki rekât namaz kılarsa geçmiş bütün günahları affolunur.”66

			إِذَا قُمْتَ فِي صَلَاتِكَ فَصَلِّ صَلَاةَ مُوَدِّعٍ

			“Namaz kılacağın zaman, namazını son namaz kılan kimse gibi kıl.”67 gibi hadisleriyle namaz tahşidatı yapmıştır.

			Rivayet edilir ki Hz. Ali (radıyallahu anh) namaz vakti geldiğinde titrer, benzi sararırdı. Onun bu hâlini soranlara “Göklere, yere ve dağlara arzedilen ve yüklenmekten çekindikleri emanetin vakti geldi de ondan.” diye cevap verirdi. O, emanet sözüyle namazı kastetmişti.

			Hz. Hüseyin’in (radıyallahu anh) oğlu Hz. Zeynel Abidin de abdest alırken beti benzi atar, bunun hikmetini soranlara “Kimin huzuruna çıkmak istediğimi biliyor musunuz?” derdi.

			Hz. Davud (aleyhisselâm) “İlahî! Sen’in evine kim girer ve kimin namazını kabul edersin?” diye sorduğunda Cenab-ı Hak şöyle buyurmuştu:

			“Ey Davud! Azametimin önünde eğilen, gününü beni anmakla geçiren, benim için nefsini şehvetlerden alıkoyan, benim için aç olanı ve fakiri doyuran, garibi misafir eden ve dertlinin derdine derman olarak merhamet eden kimse divanıma kabul edilir ve namazını kabul ederim. Göklerde güneş gibi bu kimsenin nuru parlar. Benden bir şey isterse onu veririm. Ona cehalette ilim, gaflette zikir, karanlıkta nur veririm. Bu gibilerin insanlar arasındaki misali Cennet’lerin en âlâsında bulunan Firdevs misali gibidir, nehirleri kurumaz, meyveleri bozulup çürümez.”

			Hz. Abdullah ibn Abbas da “Tefekkür edilerek, ibadet şuuru ile kılınan iki rekât namaz, bütün geceyi gafil bir kalble yapılan ibadetle geçirmekten daha hayırlıdır.” diyerek aynı hususa farklı bir üslupla yaklaşmıştır.

			af. Mescidlerin Fazileti

			Mescid ve camilerin fazileti denilince hem cami yaptırmak hem de yapılmış camileri namaz, dua ve Kur’ân okuma gibi ibadetler için kullanmak suretiyle kıymetini bilme şeklinde iki mana anlaşılmalıdır.

			Mescid ve cami inşa edilmesinin kıymet ve fazileti hakkında Kur’ân-ı Kerîm’de

			إِنَّمَا يَعْمُرُ مَسَاجِدَ اللهِ مَنْ آمَنَ بِاللهِ وَالْيَوْمِ الْآخِرِ

			“Allah’ın mescidlerini ancak Allah’a ve âhiret gününe iman eden kimseler imar ederler.”68 buyurulmuştur.

			Allah Resûlü de (sallallahu aleyhi ve sellem) daha ziyade cami ve mescidleri kullanmaya yönelik tahşidatta bulunmuştur. Zaten Efendimiz “mescidi selamlama” manasına gelen tahiyyetü’l-mescid namazı kılmış ve

			إِذَا دَخَلَ أَحَدُكُمُ الْمَسْجِدَ فَلْيَرْكَعْ رَكْعَتَيْنِ قَبْلَ أَنْ يَجْلِسَ

			“Sizden biriniz mescide girdiğinde oturmadan evvel iki rekât namaz kılsın.”69 buyurarak bunu tavsiye etmiştir. Hz. Peygamber’in şu ifadesi de oldukça dikkat çekicidir:

			اَلْمَلَائِكَةُ تُصَلِّي عَلَى أَحَدِكُمْ مَا دَامَ فِي مُصَلَّاهُ الَّذِي صَلَّى فِيهِ مَا لَمْ يُحْدِثْ. تَقُولُ: اللّٰهُمَّ اغْفِرْ لَهُ اللّٰهُمَّ ارْحَمْهُ

			“Biriniz (camide) namaz kıldığında, yerinden kalkmadıkça ve konuşmadıkça melekler ona şöyle dua ederler: Ya Rabbi! Rahmetini bu kulun üzerine indir. Ya Rabbi! Bu kuluna rahmet eyle. Ya Rabbi! Bu kulunu affeyle.”70
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