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				Yedinci Bölüm

				MA’RİFETULLAH, RÛHÎ HAYAT 
VE TASAVVUF’LA İLGİLİ KÜLLÎ KAİDELER

				•	Cenab-ı Allah’ı tanıma (ma’rifet) ve Kur’ân ve iman hakikatlerinde zevkî, hâlî ve şühûdî inkişaf ve yakîne ulaşmak gayesiyle Peygamber Efendimiz’in miracının gölgesinde kalb ayağıyla rûhânî yolculuk demek olan Tarikat, Şeriat’a; bu yolla ulaşılan velâyet de Risalet’e kesin delildir.1

				TARİKAT, ŞERİAT, VELÂYET, NÜBÜVVET

				İslâm’ın ilk dönemlerinde Tasavvuf ve Tarikat adıyla anılan bir cereyan ve meslek yoktu. Çünkü İslâm; ilim, iman ve aksiyon (amel) bütünlüğü içinde anlaşılıyor, biliniyor, temsil ve tatbik ediliyordu. Elbette bu temsil ve tatbikte vicdanın rükünleri ve rûhun duyuları olan zihin/akıl, kalb, his ve iradenin her biri bütün fakülteleriyle hem beslenip tatmin oluyor, hem de Allah ma’rifeti, müşahedesi, sevgisi ve Allah’a ibadet olan varlık gayeleri istikametinde kullanılıyordu. Bu kullanışta nefisle mücadele ve nefsi tezkiye (arındırma ve ona levvâme, mülhime, mutmainne, râziye, marziyye, safiyye, zekiye mertebelerinde yolculuk yaptırma), kalbi tasfiye (saflaştırma) ve rûhu tenmiye (inkişaf ettirme) bir arada yürüyordu. Kısaca, İslâm, bütünlüğü için anlaşılıyor, tahsil ediliyor ve yaşanıyordu.

				Zamanla bilhassa birtakım siyasî hadiselerin ve fitnelerin sebep olduğu atmosfer içinde İslâm’ı muhafaza, tatbik ve tebliğe yönelen himmeti yüce zatlar, bir yandan Tefsir, Hadis, Fıkıh, Kelâm gibi ilimleri geliştirirlerken, diğer yandan, İslâm’ı daha derinden tanıma, nefisle mücadele halinde onu daha iyi yaşama, Cenab-ı Allah ma’rifeti ve O’na ibadette derinleşme adına “Tasavvuf” yollarını geliştirdiler bu yollara “Tarikat” adını verdiler. Yani, Tasavvuf veya Tarikat, Şeriat’ın, İslâm inanç, ibadet ve hayatının dışında bir cereyan olmayıp, Şeriat’ı daha iyi yaşama ve hakikatine nüfuz etme yoludur. Bu yolda kendisine en fazla önem verilen nefsi tezkiye, hattâ nefs-i emmâreyi öldürme, kalbi işletme, rûhu inkişaf ettirme olup, böylece İslâm’ın hakikatlerinde de onları zevkî, hâlî ve şühudî, yani kalben, hissen, aklen ve bedenen tecrübe ederek yakîne ulaşma hedeflenmiştir. Peygamber Efendimiz’in (s.a.s.) miracı, Tasavvuf veya Tarikat’ın asıl zemini, ışığı, yol rehberidir.

				Risalet’in, yani Risalet misyonunun son ve evrensel temsilcisi olarak Peygamber Efendimiz’in (s.a.s.) tebliğ ettiği imanî ve İslâmî hakikatleri Tarikat yoluyla ulaşılan velâyet, yani Tasavvuf’taki manâsıyla velîlik, kalbde duyar, ruhta zevk ve tecrübe eder; bu hakikatlerle ilgili olarak kalbî duyuş ve ruhî tecrübe ve zevkedişle ayne’l-yakîne yükselir. Bir diğer ifadeyle, özellikle halk çoğunluğunun taklitle inandığı, ilim ehlinin daha çok zihinle ulaştığı hakikatlere velîler, âdeta görür gibi yakîn, yani kesinlik hâsıl ederler. İşte, bu mertebeye ancak Risalet’in izinde ve gölgesinde ulaşılabildiği içindir ki, velâyet, Risalet’in hakkaniyetine kesin bir delildir.

				Şeriat’ın haricinde Tarikat olmaz; Tarikat, Şeriat’ta yolculuktur

				Diğer yandan, Tasavvuf yolu veya Tarikat, kesinlikle Şeriat’ın haricinde değildir; yani ancak Risalet’in tebliğ ettiği Şeriat hükümlerini günlük hayatta gittikçe artan dikkat ve derinlikle tatbik etmekle Tasavvuf yolunda gidilebilir. Zaten, bu yoldan, yani Tarikat’tan da asıl maksat, Şeriat hükümlerinin manâlarına ve hakikatlerine daha bir nüfuz ederek, onları çok daha içten tatbik etmek, böylece Allah ma’rifet ve muhabbetine ulaşmaktır. İşte, ancak Şeriat’ı tatbikle Tarikatta yol alınabildiği ve neticede yine Şeriat’ın manâ ve hakikatine daha bir nüfuz kapısı açıldığı, yani Tarikat, Şeriat içinde yolculuk demek olduğu içindir ki, Tarikat, Şeriat’ın hak olduğuna ve Hakk’tan geldiğine apaçık bir delildir.

				Tarikat’ın bu mahiyetine rağmen, az sayıda da olsa bazı ehl-i Tarikat, Şeriat ehlini ve Şeriat âlimlerini küçümseme gibi bir yola girmiş, ehl-i ilim içinde az sayıda bazıları da, bazı ehl-i Tarikat’ta gördükleri hatalar sebebiyle Tarikat’ı reddetme hatası işlemişlerdir. Bazı dalâlet fırkaları ve nefislerine söz geçiremeyen, kalbi tasfiye ve rûhu tenmiye, yani inkişaf ettirmekten uzak bazıları da, Tarikat’ı inkâr etme gibi yanlış bir yola sapmışlardır. Bunlar, kendilerinin mahrum kaldıkları nurlardan, rûhânî zevklerden, kalbî şühuddan, kalb ayağıyla ulaşılan ayne’l-yakînden, Hakk ma’rifet ve muhabbetinden, hattâ maneviyattan başka bazı insanların da mahrum kalmalarına sebep olmuşlardır.

				Bazı mensuplarının hatalarıyla meşrepler mahkûm edilemez

				Âlemde her yönüyle hayırlı ve her bakımdan kusursuz meşrepler, meslekler az bulunur. İnsan da çok hata eder bir varlık olduğundan, elbette her meslek ve meşrepte suistimalde bulunanlar, meslek ve meşreplerini gerektiği gibi temsil edemeyenler olacaktır. Böylelerinin hata, kusur ve suistimalleriyle meşrepler ve meslekler mahkûm edilemez. Cenab-ı Allah (c.c.), Âhiret’te insanların amellerini tartarken adaletini sevapların ve günahların karşılıklı ağırlığıyla gösterecektir. Yani, sevapları ağır gelenleri mükâfatlandırırken, günahları ağır gelenleri, bağışlanmamış günahlarının ağırlığı nisbetinde cezalandıracaktır.2 Kaldı ki, günahların ve sevapların ağırlığı ve tartılması, kemiyete, yani niceliğe, sayıya da bakmaz; keyfiyete (nitelik) bakar. Bazen olur ki, bir tek sevap getirici amel (hasene), bin günahlı amele (seyyie) ağır basar ve onları affettirir.

				Madem İlâhî adalet böyle hükmeder ve hakikat dahi bunu hak görür, İslâm’ın tarihinde Sünnet-i Seniyye dairesinde Tarikat’ın iyiliklerinin, güzelliklerinin, sevaplarının hata ve günahlarına katiyyen ağır bastığının en açık bir delili, küfür ve dalâlet ehlinin amansız hücumları karşısında bile ehl-i Tarikat’ın imanlarını koruması, sıradan bir Tarikat mensubunun, bid’atler, dalâletler, günahlar karşısında zâhiren büyük bir ilim ehlinden bile daha çok kendini muhafaza etmesidir. Tarikat’ın mensubu, Tarikat’tan aldığı rûhânî zevk ve evliyâya olan muhabbetiyle imanını kurtarır. Şiddetli bir muhabbet ve metin bir itikad ile kutuplar olarak gördüğü mürşidler silsilesini onun nazarında hiçbir kuvvet çürütemez. Çürütemediği için de ehl-i Tarikat, o silsileye itimadını kırmaz ve küfre, zındıklığa düşmez. Buna karşılık, Tarikat’tan hissesi olmayan ve kalbi harekete geçemeyen bir âlim, ehl-i tahkik bile olsa, ehl-i küfür, ilhad ve dalâletin özellikle son asırlardaki hücumları karşısında kendisini koruması müşkülleşmiştir.

				Din, teoriler mecmuası, teorik bilgi yığını değildir

				Unutulmamalıdır ki, Din, teoriler, teorik bilgiler mecmuası değildir; Din, ilimdir, haldir, duymadır, tecrübedir, yaşamadır. İnsan, sadece akıl ve/veya zihinden ibaret olmayıp, aklın yanısıra kalb, his, irade, sır, hafî, ahfâ gibi daha pek çok duyulara sahip olan insan, elbette bunların da tatminine muhtaçtır ve Din, insandaki bütün duyulara birden hitap ve hepsini tatmin eder. Dolayısıyla, Din ve dinî hayat adına sadece akılla ve okumaya dayalı bilgiyle yetinenler, Din’den pek az nasipleri olmaya mahkûmdurlar. Öte yandan, ilim de, malûmat yığını demek değildir. İlmin vücuda gıda gibi olmasına mukabil, malûmat, bu gıdanın pişirilecek, yenecek ve vücutta sindirilecek malzemesidir. Malûmatlarını ilim, Din’i de malûmatlarından ibaret sayanlar, dehşetli bir yanılma içindedirler.

				Asıl ve küllî yol, Sahâbe yoludur

				Yalnız, yeri gelmişken burada şu husus da tebarüz ettirilmelidir ki, İslâm’da aslolan, başta ifadesine çalışıldığı üzere, akıl/zihin, kalb, his, irade, ruh, hafî, ahfâ gibi lâtifelerin birlikte ve bir bütünlük içinde çalışması, ilim, iman ve aksiyonun bir bütünlük içinde bir arada olmasıdır. Yani asıl yol, Sahâbe yoludur. Bu yolda yol almak için Tarikat berzahına girmeye gerek yoktur. Fakat Tarikat bu yolda yürümenin çok önemli bir yöntemi olup, bu yol, Tarikat’ı da bir şekilde ihtiva eder. Tarikat, bu yolda ayrı bir boyut olarak değil, bu yolun, onun içinde ayrılmaz, ayrıca görülmez bir boyutu olarak vardır. Bu gerçeğe rağmen, Tarikat’ın İslâm’ın tarihinde Şeriat’ta yol alma yolculuğu olarak ayrı bir yol gibi ortaya çıkması, bizi aldatmamalıdır. Onu Şeriat’ın dışında ayrı bir hakikat yolu gibi görmek, öyle değerlendirmek, öyle göstermek ve öyle uygulamak, işte bu, aldanıştır.

				Tarikat’ın hizmetleri

				Bir husus daha var ki, takvâ, hattâ İslâmiyet dairesinden hariç bir şekil almış bazı meşreplerin ve Tarikat adını haksız olarak kendilerine takanların hatalarıyla Tarikat mahkûm edilemez. Tarikat’ın manevî, uhrevî, rûhânî çok mühim faydaları ve ulvî neticeleri bir yana, onun İslâm’ın tarihinde İslâm dünyasında çok kudsî bir bağ olan İslâm kardeşliği ve dayanışmasının gelişmesinde, ayrıca Müslümanların ictimaî hayatında ve İslâm’ın yayılmasında, özellikle sevilip benimsenmesinde gördüğü vazife, oynadığı rol, asla göz ardı edilemez. Tarikatlar, İslâm’ın düşman hücumları karşısında korunmasında, yayılmasında, fertlerin ve kitlelerin terbiyesinde, İslâm toplumları ve cemiyetlerinin sağlam bir bütünlük oluşturmasında, İslâm’ın içtimaî yapısında ve teşkilatlanmasında da çok önemli hizmetler görmüşlerdir. Kısaca, Tarikat, Risalet’in ve Şeriat’ın hakkaniyetinin en önemli delillerinden ve kalelerinden biridir ve biri olmuştur.

				•	Velâyet yolu veya bir Tarikat’ta seyr u sülûk, çok kolay olmakla beraber çok müşkülâtlıdır; çok kısa olmakla beraber çok uzundur; çok kıymettar olmakla beraber çok hatarlıdır; çok geniş olmakla beraber çok dardır. İşte bu sırlar içindir ki, o yolda sülûk edenler bazen boğulur, bazen zararlı düşer, bazen döner başkalarını yoldan çıkarır.3

				TARİKAT’TA İKİ MEŞREP VE TARİKAT’TA ALDANMA YOLLARI

				Tarikatta “seyr-i enfüsî (enfüste, iç âlemde seyr u sülûk)” ve “seyr-i âfâkî (dış âlemde seyr u sülûk)” tâbirleri altında iki meşrep vardır.

				Birinci meşrep, enfüsî meşreptir; nefisten başlar, nefis mertebelerinden geçer; hariçten gözünü çeker, kalbe bakar, enaniyeti deler geçer, kalbden yol açar, hakikati bulur. Sonra âfâka girer. O vakit âfâkı nûrâni görür. Çabuk o yolculuğu bitirir. Enfüsî dairede gördüğü hakikati, büyük bir mikyasta hariçte de görür. Gizli zikri benimseyen tarikatların çoğu bu yol ile gidiyor. Bu yolun en mühim esası, enaniyeti kırmak, hevayı terketmek, nefsi öldürmek ve insan üzerindeki menfî tesirini tamamen yok etmektir.

				İkinci meşrep, âfâktan başlar, o büyük dairenin aynalarında İlâhî İsim ve Sıfatlar’ın cilvelerini, tecellilerinin neticelerini, eserlerini seyredip, sonra enfüs dairesine girer. Küçük mikyasta, kalb dairesinde âfâkta gördüğü nurları müşahede edip, kalbde Cenab-ı Allah’a götürecek en yakın, en kestirme yolu açar. Kalbin Hz. Samed’in aynası olduğunu görür, aradığı maksada vasıl olur.

				Makamları karıştırma, kendine makam verme ve şatahata girme

				Birinci meşrebi ve yolu benimseyenler nefs-i emmâreyi öldürmeye muvaffak olamaz, heva ve hevesi terkedip enaniyeti kıramazlarsa, şükür makamından fahr, yani kendilerini övme, aldıkları mesafeleri, yolda nâil kılındıkları nimetleri kendilerinden bilip, bunlarla övünme makamına, fahirden de gurura düşerler. Eğer muhabbetten gelen bir cezbe hali ve cezbe halinden gelen bir tür manevî sarhoşluk da bulunursa, bu defa da “şatahat” denilen haddinden çok fazla davalar, iddialar ondan sudûr eder. Hem kendi zarar eder, hem başkasının zararına sebep olur.

				Meselâ, nasıl ki bir teğmen, kendinde bulunan kumandanlık zevkiyle ve neşesiyle gururlansa, kendini bir mareşal zannedebilir; mareşal tavırlarına girebilir. Küçücük dairesini, o küllî daire ile karıştırır. Ve bir küçük aynada görünen bir güneşi, denizin yüzünde haşmetiyle cilvesi görünen güneşle ikisi de aynı güneştir diye bir görme yanlışına düşer. Öyle de, çok ehl-i velâyet var ki, manevî–kalbî yolculuğunun bazı kazandırdıkları sebebiyle, bir tavus kuşunun bir sinekten büyüklüğü nisbetinde kendisinden büyük olanlardan kendini daha büyük görür ve ‘elindeki ayna’da öyle de müşahede eder, kendini haklı bulur. Herkesi kendi terazisinde tartar ve kendisini daha ağır hisseder. Hattâ kalbi henüz uyanmaya başlamış, uzaktan uzağa velâyetin sırrını kendinde hissetmiş olanlar içinde bile kendini kutb-u âzam telâkki edip, o tavrı takınanlar da her zaman olmuştur ve vardır. Hz. Bediüzzaman, bunlardan birine şu ikaz ve nasihatta bulunmuştur:

				Kardeşim! Nasıl ki kanun-u saltanatın, sadrazam dairesinden tâ nahiye müdürü dairesine kadar bir tarzda cüz’î–küllî cilveleri var. Öyle de, velâyetin ve kutbiyetin dahi öyle muhtelif daire ve cilveleri var. Her bir makamın çok gölgeleri var. Sen, sadrazam-misal kutbiyetin en büyük cilvesini, bir müdür dairesi hükmünde olan kendi dairende görmüşsün, aldanmışsın. Gördüğün doğrudur, fakat hükmün yanlıştır. Bir sineğe bir kap su, bir küçük denizdir.

				Nasıl âlimler içinde de, küçücük bir su birikintisinde saman çöpü üzerinde kendini okyanusta transatlantikte sanan bir karınca gibi, kendi bilgisine mağlûbiyetle ve herkesi, her ehl-i ilmi kendi terazisinde tartma gafleti içinde kendini en büyük âlim görenler bulunur, aynı şekilde, ehl–i velâyet içinde de, daha henüz yolun başlangıcında oldukları halde mazhar kılındıkları bazı feyzler sebebiyle kendilerini kutup görenler, daha da tehlikelisi, kendisinden üstün kapasiteleri tecrübe edemedikleri için kendilerini bütün velâyet mertebelerinin ve manevî büyüklüğün ölçüsü zannedenler her zaman var olmuştur.

				Kendini Mehdî veya Hızır görme

				Ehl-i velâyet içinde kendilerini Mehdî namzedi, hattâ Mehdî görenler bile her zaman çıkmıştır. Bunlar, yalan söylüyor değillerdir, fakat aldanmakta ve gözlerine, gönüllerine ilişeni mutlak hakikat zannetmektedirler. İlâhî İsimler’in Arş-ı A’zam dairesinden, yani bütün kâinatı kuşatan daireden gele gele bir zerreye kadar tecellî mertebeleri ve eserleri vardır ve İsimler’e mazhariyet de o nisbette, yani her nesnenin, herkesin kapasitesi nisbetinde farklı farklı olur. İsimler’e mazhariyetten ibaret olan velâyet mertebeleri, böyle farklı farklıdır. İşte değerlendirmelerde yanılgıya düşmemek için, Kur’ân-ı Kerim’de ilim meselesinde “Her ilim sahibinin üzerinde (Cenab-ı Allah’a varıncaya kadar) daha öte bir âlim vardır.”4 buyrulduğu üzere, herkesin kendi mertebesinin kendi kapasitesiyle sınırlı olduğunu, dolayısıyla her kapasitenin üzerinde bir kapasite bulunabileceğini ve kendisi üzerinde belki sayısız denebilecek miktarda kapasitenin var olabileceğini baştan kabûl etmek ve dolayısıyla herhangi bir iddiadan kaçınmak gerekir.

				Mehdiyet konusunda düşülen hataların en önemli bir sebebi de şudur: Nasıl bazı velâyet makamlarında Hz. Hızır’ın (a.s.) veya Hızıriyet’in hususî bir münasebeti varsa, bazı makamlarda da Mehdiyet veya Mehdî’nin vazifesinin bazı hususiyetleri vardır. Böyle hususiyeti bulunan makamlara Makam-ı Hızır, Makam-ı Üveys, Makam-ı Mehdiyet gibi isimler verilmiştir. Yani, bazı velîler Hz. Hızır’a ait fonksiyonların bazısını, bazı velîler de Hz. Mehdî’ye ait vazifelerin bazısını kendi dönemlerine ait olmak üzere yerine getirebilirler. İşte, bu tür makamların bir nümûnesine veya bir gölgesine girenler, kendilerini o makamların sahibi olan zatlar zannedebilirler. Kendilerini Hızır veya Mehdî veya kutb-u a’zam telâkki edebilirler. Eğer kendilerini böyle telâkki eden velîlerde hubb-i câh, yani makam, başkaları tarafından kabûl, insanların yanında mevki sahibi olma arzusu gibi bir ârıza yoksa, enaniyet de taşımıyorlarsa, bu tür telâkkilerinde mâzur görülebilirler ve haddinden fazla iddiaları şatahat sayılır. Fakat nefis tam tezkiye edilememiş ve enaniyet ve hubb–u câh belli ölçülerde de olsa kendilerini hissetiriyorsa, bu takdirde bu tür iddialar, insanı şükürden kendini beğenmeye ve övmeye, oradan da gurura götürür. Neticede de –Allah korusun– hak yoldan sapma ortaya çıkar. Böyle iddia sahipleri, büyük evliyâyı kendileri gibi telâkki ederler ve onlara karşı hüsn-ü zan kırılır. Çünkü nefis, ne kadar mağrur ve kendini beğenmiş de olsa, kusurunu anlar; o anlamasa, vicdan bunu fısıldar. Dolayısıyla, kendini kutup, Mehdî, Hızır telâkki edenler, büyük velîleri, kutupları, Hz. Hızır’ı da kendi kusurlarıyla ma’lûl görme yanlışına düşerler; hattâ bu sebeple peygamberler hakkında bile saygıları noksanlaşır.

				Ehl-i Tasavvuf, Şeriat’ın terazisini asla elden düşürmemelidir

				Ehl-i Tasavvuf, özellikle bunların içinde bulunan büyük iddia sahipleri, Şeriat’ın terazisini asla elden düşürmemeli ve Usûlü’d-Din, yani Din’in esaslarını, muhkemâtını, aslî düsturlarını inceleyen ilmin âlimlerinin düsturlarını kendilerine ölçü ve rehber edinmelidirler. Bilhassa İmam-ı Gazalî, İmam-ı Rabbânî ve İmam Şa’rânî gibi hem büyük birer velî, hem de büyük bir âlim olan zatlar iyi okunmalı ve bunların talimatları rehber edinilmelidir. İnsan hangi makamda bulunursa bulunsun, nefis daima itham altında tutulmalı, ona kusurdan, acz ve fakrdan başka bir şey lâyık görülmemelidir. İddia sahibi müptedîlerin şatahatları, manevî sarhoşluk veya cezbe halinden değil, nefis ve/veya ben sevgisinden kaynaklanır. Çünkü muhabbet, kusuru görmez; nefse muhabbet de, o kusursuz ve liyakatsiz cam parçası gibi nefsi bir pırlanta, bir elmas zannetmeye götürür.

				Tehlikeli hatalar, kaybetme noktaları

				Böylelerinden bazılarının düştüğü en büyük bir hata da, kalblerine gelen bazı cüz’î manâları Allah Kelâmı gibi ve mutlak doğru telâkki edip, hattâ onlara ‘âyet’ adı vermektir; bir adım ötede peygamberlik, hattâ birtakım fasit te’villerle risalet iddiası gelir. Oysa, elimizdeki kırık ve lekeli aynada görünen küçücük, sönük ve perdeli güneşçik, yani güneşin sönük, küçücük ve perdeli yansıması ile semadaki güneş arasında ne kadar fark varsa, âyet ile söz konusu iddia sahiplerinin kalblerine gelen ilham arasında bundan daha çok fark vardır. Her bir aynada görünen güneşin misalleri, yansımaları güneşten sadece bir–iki şuadır ve aynanın niteliğine ve kabiliyetine göre şekil alır. Bu yansımalar, sadece aynada bir parıltı yapar, değil atmosferi ve yeryüzünü, bir cismi bile tam aydınlatmaz.

				•	Velâyet yolları içinde en güzeli, en doğru ve kusursuz olanı, en parlağı, en zengini, Sünnet-i Seniyye’ye uymaktır.5

				VELÂYET YOLLARININ EN EMİNİ OLARAK SÜNNET’E SENİYYE

				Daha önce de temas edildiği üzere, İslâm’ı bütünlüğü içinde temsil eden Sahâbe yolunda ayrışmış bir Tarikat veya Tasavvuf cereyanı yoktur. Bir yanıyla Kur’ân’ın sözlü ve fiilî tefsiri ve ayrıca Kur’ân’la birlikte teşrî kaynağı olan Sünnet-i Seniyye, bir diğer yanıyla, İslâm’ın tamamının pratiğidir, tatbikidir, temsilidir, temsil ve tatbik ölçüleridir. Dolayısıyla, İslâm adına ne aranırsa Sünnet-i Seniyye’de bulmak mümkündür. Yine dolayısıyla, Peygamber Efendimiz (s.a.s.), mürşidlerin en büyüğü, en mükemmeli ve kusursuzu, Sünnet-i Seniyye de, velâyet yollarının, adlarına illâ Tarikat diyeceksek, tarikatların en güzeli, eksiksizi, en doğrusu ve asla sapmadan doğruya götüreni, yanıltmayanı, en parlağı, en zengini, en kısası ve en kestirme olanıdır. Hz. Bediüzzaman (r.a.), tarikatlarda esas olan evrâd ve ezkâr konusunda da, namazların sonundaki tesbihat için “Tarikat-ı Muhammediye” tabirini kullanır ve şöyle yazar: “Velâyet-i Ahmediye ve ubûdiyet-i Muhammediye (s.a.s.) cihetinde, öyle bir daire-i zikirde, namazdan sonraki tesbihat da bir tarîkat-i Muhammediye’nin (s.a.s.) virdidirler.”6

				Tarikatlar ve evrâd ü ezkâr

				Elbette namazın sonundaki tesbihat, başka virdlerin okunmasına kesinlikle mâni değildir. Kaldı ki, Peygamber Efendimiz’den nakledilen ve “me’sûrât” denilen daha pek çok dualar, virdler, zikirler vardır. Meselâ, Cevşen-i Kebîr, bunların en önemlilerindendir. Bunların yanısıra, Ahmed Ziyaüddin Gümüşhanevî hazretlerinin derlediği Mecmu-atü’l-Ahzab’da veya onun özeti mahiyetinde Fethullah Gülen Hocaefendi tarafından hazırlanan el-Kulûbü’d-Dâria’da geçen büyük velîlerinin virdleri, tesbihleri, zikirleri de okunabilir. Ama nasıl Peygamber Efendimiz bütün mürşidlerin en büyüğü, kusursuz mükemmeli, velâyet-i Ahmediye bütün velâyetlerin mukayesesiz üstünde ise, hiç şüphesiz Peygamber Efendimiz’in tesbihatı, virdleri, zikirleri ve münacatları da bütün tesbihat, vird, zikir ve münacatların üstündedir. Hz. Bediüzzaman, bu hususta Nakşî yolunun bir güneşi olan İmam-ı Rabbânî (r.a.) hazretlerinden şu değerlendirmeyi aktarır:

				Ben seyr-i sülûk-u rûhanîde görüyordum ki: Resûl-i Ekrem’den (s.a.s.) nakledilen sözler nurludur, Sünnet-i Seniyye şuâı ile parlıyor. O’ndan nakledilmeyen parlak ve kuvvetli virdleri ve hâlleri gördüğüm vakit, üstünde o nur yoktu. Bu kısmın en parlağı, evvelkinin en azına mukabil gelmiyordu. Bundan anladım ki, Sünnet-i Seniyye’nin şuâı, bir iksirdir. Hem o Sünnet, nur isteyenlere kâfidir, hariçte nur aramaya ihtiyaç yoktur.

				Hz. Bediüzzaman (r.a.), Nakşî yolunun en büyük güneşlerinden Hz. İmam-ı Rabbânî’den şu değerlendirmeyi de nakleder:

				Ben seyr-i rûhanîde mertebeler kat’ederken, evliyâ tabakaları içinde en parlak, en haşmetli, en letafetli, en emniyetli, Sünnet-i Seniyye’ye uymayı tarikatlarına esas alanları gördüm. Hattâ o tabakanın sıradan evliyâsı, diğer tabakaların has velîlerinden daha muhteşem görünüyordu.7

				Demek oluyor ki, Tarikat’ta da veya Tarikat adına da aslolan Sünnet-i Seniyye’ye uymaktır. Sünnet-i Seniyye, başka nur arama ihtiyacı duyurmayacak ölçüde kalbî–rûhî nurlanmaya ve inkişafa yeterlidir. Dolayısıyla, vird ve zikir konusunda da elbette önce Kur’ân okunmalı, sonra da Allah Rasûlü’nün duaları, tesbihatı, zikirleri, virdleri tercih edilmelidir. Farklı davranmak, o da kazandırabilir, fakat daha az kazandırır. Aynı hususta Hz. Bediüzzaman, yine İmam-ı Rabbânî ve İmam-ı Gazalî gibi mücedditlerin verdikleri hükümleri naklederek şöyle buyurur:

				Bir tek sünnet-i seniyyeye ittiba noktasında hâsıl olan makbuliyet, yüz âdâb ve hususî nafileden gelemez. Bir farz, bin sünnete müreccah (tercih edilir) olduğu gibi, bir sünnet-i seniyye dahi, Tasavvuf’un bin âdâbına, nafilesine müreccahtır.”8

				Burada şu noktaya da temas etmek gerekmektedir. Kur’ân-ı Kerîm’e baktığımızda her rasûlün kendine ait bir dua ve münacatının olduğunu görürüz.9 Bu, her bir rasûlün misyonu ve bu misyon çerçevesinde Cenab-ı Allah ile olan münasebet hattı sebebiyledir. Aynı şekilde, velîlerin, özellikle Tarikat sahibi büyük velîlerin de vazifeleri ve Cenab-ı Allah ile olan münasebet hatlarına göre evrad ve ezkârı vardır. Zaten bunların pek çoğu, bizzat Kur’ân’dan ve Allah Rasûlü’nün dua ve münacatlarından alınmadır. Elbette Risale-i Nur gibi İslâm’ın tamamına ve dolayısıyla bütün Tasavvuf ve tecdit yollarına da vâris bir hareketin mensupları, bu evrâd ve zikirleri de okurlar. Şu kadar ki, bunu yaparken Kur’ân, Cevşen gibi Allah Rasûlü’nden gelen münacat ve Allah Rasûlü’nün daha başka dua ve münacatları kat’iyyen ihmal edilmemeli, hattâ bunlar, öne alınmalıdır.

				Velâyet yolları içinde en güzeli, en doğru ve kusursuzu, en parlağı, en zengini olan Sünnet’i Seniyye’ye ittiba, insanın günlük davranışlarını, günlük hayattaki muamelelerini ve fıtrî hareketlerini dahi ibadete çevirir. Sünnet’e uyma düşünce ve niyeti içinde yerine getirilen her bir amel, Sünnet’i ve dolayısıyla Şeriat’a ittibayı düşündürmekle, Şeriat’ın tebliğcisi olan Zât’ı (s.a.s.) ve nihayet Cenab-ı Hakk’ı düşündürür ve akla getirir. Bu hatırlama ise bir tür huzur verir ve ömür dakikaları bu şekilde hep huzur ve ibadet atmosferi içinde geçer. Bu yol, herkese açık Sahâbe yoludur, selef-i salihînin caddesidir ve velâyet-i kübraya, yani büyük velâyete götürür.

				•	Nübüvvet velâyete nisbeten derecesi o kadar yüksektir ki, Nübüvvet’in bir dirhem kadar cilvesi, bir batman kadar velâyetin cilvesine müreccahtır.10 

				PEYGAMBERLİK VE VELÎLİK

				Yaratılmışlar için en yüksek makam, peygamberliktir. Bütün peygamberler, nebîdirler; Cenab-ı Allah’tan vahiy alırlar. Nebîler içinde bazıları rasûldürler; rasûller, İlâhî kitap veya sahifelerle serfirazdırlar; yani kendilerine İlâhî bir kitap veya sahifeler verilmiştir. Rasûller içinde Hz. Nuh, Hz. İbrahim, Hz. Musa, Hz. İsa ve Hz. Muhammed (Allah’ın salât ve selâmı üzerlerine olsun), ülü’l-azm rasûller olarak anılırlar,11 en büyüktürler ve kendilerine verilen kitaplar, şeriat da ihtiva etmektedir.12

				Peygamberlik en büyük makam olmakla, istisnasız bütün peygamberler, peygamber olmayan bütün insanlardan, bu arada elbette bütün velîlerden çok daha büyüktür. Velîlikle peygamberlik, velîlerle peygamberler, aynı terazide tartılmazlar; velîler velîlerle, peygamberler peygamberlerle tartılırlar. Nasıl peygamberler içinde ülü’l-azm rasûller en büyüktür; daha sonra diğer rasûller ve nihayet nebîler gelmektedir; bütün rasûllerin her bakımdan en büyüğü Peygamberimiz Hz. Muhammed (s.a.s.)’dir. Diğer ülü’l-azm rasûller, ülü’l-azm olmayan rasûller ve rasûl olmayan nebîler, kendi aralarında birbirlerine karşı bazı hususlarda daha üstündürler:

				O rasûller ki, (bazı yönlerden) kimisini kimisine üstün kıldık. İçlerinde kendisiyle Allah’ın (bir perde gerisinden) konuştuğu vardır; kimisini de Allah, derecelerle yükseltmiştir. Meryem oğlu İsa’ya ise (rasûl olduğunu gösteren ve mesajını ispat eden) apaçık deliller verdik ve onu Rûhu’l-Kudüs’le destekleyip güçlendirdik.13

				Âyet-i kerîmede de açık olduğu üzere, Hz. Musa (a.s.) Cenab-ı Hakk’ın Kelâmı’na muhatap olmada, Hz. İsa (a.s.) ruhî–manevî hususta, Hz. İbrahim (a.s.) hıllet, yani Cenab-ı Allah ile hususî ‘dostluk’ münasebetinde14 ve insanlara imam kılınmada,15 Hz. Nuh (a.s.), neciyyullah, yani Cenab-ı Allah ile farklı boyutta hususî münasebetiyle, Hz. Davud (a.s.) risalet içinde hilâfetle,16 Hz. Süleyman (a.s.) risalet içinde meliklikle17 ayrıca yüceltilmiştir. Şu kadar ki, “Hususî bir meselede mercuh (daha küçük olan) râcihe (daha üstün olana) teraccüh edebilir (üstün olabilir).” kaidesince, hususî bir meseledeki üstünlük, üstün olanın umumî manâda kendisinden üstün olandan daha üstün olmasını gerektirmez.

				Velîler arasında üstünlük mertebeleri

				Arzedildiği üzere, insanlar arasında umumî üstünlük peygamberlerdedir; peygamberler arasında umumî manâda diğerlerinden üstün olanlar elbette bulunmakla birlikte, hususî mesele veya bazı hususî meselelerde daha az üstün olanlar, daha üstün olanları geçebilir. Velîler arasında da aynı durum söz konusudur. Peygamberlerden sonra en üstün olanlar Sahabîlerdir. Onlar arasında da elbette üstünlük dereceleri vardır. Sahâbîlerden sonra, Hz. Bediüzzaman’a göre, en üstün, Hz. Mehdî (r.a.) olup, daha sonra dört Sünnî fıkıh mezhebinin imamları olan Hz. İmam Ebû Hanife, Hz. İmam Şafiî, Hz. İmam Malik ve Hz. İmam Ahmed ibn Hanbel gelir. Şah-ı Geylanî, yani Abdülkadir-i Geylanî gibi bazı harika kutuplar bir cihette daha parlak makama sahip olmakla birlikte, küllî fazilet söz konusu imamlarındır. Tarikat şahlarının bir kısmı da müctehid olduklarından, bütün müctehidler, bu kutuplardan üstündür denilemez.18 Kısaca, velîler arasında da büyükler, daha büyükler, en büyükler olmakla birlikte, daha alt makamdakiler, hususî bazı faziletlerde daha üsttekileri geçebilirler; fakat bu, onların diğerlerinden mutlak manâda daha üstün olduğunu anlamına gelmez.

				Üstünlük açısından umumî ve hususî fazilet:

				İlk üç halife ve Hz. Ali örneği

				Hz. Üstad (r.a.), üzerinde durmaya çalıştığımız önemli ölçüyü Hz. Ebû Bekir ve Hz. Ömer, hattâ Hz. Osman ile Hz. Ali’yi karşılaştırırken zikreder. Bu hususta şöyle yazar o:

				Bu hakikati bir misal ile izah edelim: Meselâ, gayet zengin bir zâtın mirasından bir çocuğuna (Hz. Ali) yirmi batman gümüş ile dört batman altın veriliyor. Diğerine (Hz. Ebû Bekir) beş batman gümüş ile beş batman altın; öbürüne de (Hz. Ömer) üç batman gümüş ile beş batman altın verilse, elbette sonraki iki çocuk her ne kadar sayıca az alıyorlar, fakat keyfiyet olarak ziyade alıyorlar. (Yani, ilk çocuğun diğer ikisine göre aldığı 15 ve 17 batman fazla gümüş, diğer ikisinin bir batman altın fazlalığına kâfi gelmiyor.) İşte bu misal gibi, Şeyheyn’in (Hz. Ebû Bekir ve Hz. Ömer) peygamberlik vazifesine veraset ve Risalet ahkâmının tesisinden tecelli eden Allah’a yakınlık hakikati altınından hisselerinin az bir fazlalığı, Hz. Ali’deki şahsî kemalât ve velâyetten kaynaklanan İlâhî kurbiyete galip gelir. (Nübüvvet ve risalete verasetin yerini velâyet hiçbir şekilde tutamaz ve bunlar, birbiriyle tartılmaz.)

				Hz. Ebû Bekir ve Hz. Ömer ile Hz. Ali’yi karşılaştırırken bu noktaları nazara almak gerektir. Yoksa şahsî şecaat, ilim ve velâyet gibi hususî onbeş–onyedi fazilette Hz. Ali diğerlerini geçebilse de, bu fazlalık, Hz. Ebû Bekir ve Hz. Ömer’in risalete verasetteki paylarının fazlalığını karşılamaz.

				Hz. Üstad Bediüzzaman (r.a.), Hulefâ-i Raşidîn arasındaki bu karşılaştırmada, çok önemli iki noktaya daha dikkat çeker:

				Hazreti Sıddîk-ı Ekber’in (r.a.) ve Fâruk-u Âzam ‘ın (r.a.) peygamberlik vazifesine veraset ve risaletin ahkâmını tesis noktasında hisselerinin Cenab-ı Allah tarafından ziyade verildiğine, hilâfetleri zamanlarındaki muvaffakiyetleri Ehl-i Sünnet ve Cemaat yanında delil olmuş. Hazreti Ali’nin (r.a.) şahsî kemalâtı, peygamberlik vazifesine vâris olmaktan gelen gelen ziyade hisseyi hükümden düşüremediği için, Hazret-i Ali (r.a.) Şeyheyn -i Mükerremeyn’in hilâfetleri döneminde (onların başında halife değil), onlara şeyhu’l-islâm olmuş ve onlara hürmet etmiş.

				Hazreti Ali’nin zâtında temsil edilen bir de Âl-i Beyt’in manevî şahsiyeti ve o manevî şahsiyette peygamberlik misyonuna mutlak vârislik cihetiyle tecelli eden hakikat-i Muhammediye (s.a.s.) vardır. Bu noktada, kimse Hz. Ali (r.a.) ile tartıya giremez. Çünkü orada Peygamber Efendimiz’in (s.a.s.) büyük sırrı söz konusudur.19

				•	Allah’a ulaşmada en kısa, en güvenilir ve herkesin takip edebileceği yol acz, fakr, şefkat, tefekkür ve şükür yoludur.20

				ACZ, FAKR, ŞEFKAT, TEFEKKÜR, ŞÜKÜR VE ŞEVK YOLU

				İnsanı Cenâb-ı Hakk’a ulaştıracak yollar pek çoktur. Bütün hak yollar, Kur’ân’dan alınmıştır. Fakat bu yolların bazısı bazısından daha kısa, daha selâmetli ve daha çok insana açıktır. (Nasıl Peygamber Efendimiz’den önce her farklı zaman ve şartlarda farklı peygamberler gönderilmiş ve bu peygamberler esaslarda ittifak etmiş olmakla beraber, teferruatta ihtilâf etmişler ve her bir peygamber kendi zaman ve şartlarının imamı olmuşsa, bunun gibi, Peygamber Efendimiz’den sonra da İslâm’ın evrenselliği içinde ve evrenselliğinin gereği ve zamana, şartlara ve karakterlere bağlı olarak fıkıhta farklı mezhepler, maneviyat âleminde farklı tarikatlar ortaya çıkmıştır.)

				Allah’a doğru başlıca iki yol

				Ferdiyetçiliğin çok öne çıktığı, nefis ve enaniyetlerin alabildiğine kabartıldığı, ilim, akıl ve sözün her zamankinden çok daha önem kazandığı ve ön aldığı bir zamanda ise, hem herkese açık ve hem de aklı tatmin etmekle beraber kalbi de tatmin ve tasfiye, nefsi tezkiye, rûhu terbiye ve tenmiye edecek bir yola ihtiyaç vardır. Ayrıca bu yol, Sahâbe’nin de yoludur. Hz. Bediüzzaman’ın bir başka tesbitiyle, bütün yollar, başlıca iki ana bölüme ayrılabilir. Birinci bölüm, büyük velîlerin başında bulunduğu Tasavvuf yolları veya tarikatlardır ki, bunlarda nefis, riyazet gibi yollarla “öldürülür”. İkinci yol ise Sahâbe’nin yoludur. Bu yolda nefis öldürülmez, diri kalır, fakat sürekli tezkiye, yani arındırmadan geçer, rûha binek yapılır ve hem dinî hayat, hem de Din’e hizmette istihdam edilir.21 Kur’an’a dayanan ve Kur’an’dan alınan bu yolun bilhassa günümüzde ayrı bir önem kazanan başlıca esasları acz, fakr şefkat ve tefekkürdür. Hz. Bediüzzaman (r.a.), eserlerinin bazı yerlerinde bu esaslara şükür ve şevki de ekler ve onları altıya çıkarır:

				Der tarîk-i Nakşibendî lâzım âmed çâr terk:
Terk-i dünya, terk-i ukbâ, terk-i hestî, terk-i terk.
Der tarîk-i acz-mendî, lâzım âmed çâr çîz;
Fakr-ı mutlak, acz-i mutlak, şükr-ü mutlak, şevk-i mutlak, ey aziz!

				Hz. Bediüzzaman’ın Kur’ân’dan çıkardığı yol

				Nakşibendî Tarikatı’nda dört şeyi terketmek esastır: Dünyayı terk; Âhiret’i terk, yani Âhiret mükâfatını  değil, sadece Allah’ın rızasını hedef almak; benliği ve olma düşüncesini terk ve bütün bu terk edilenleri terk, yani herhangi bir şeyi terk ettiğini düşünmemek, düşünüp gurura girmemek. Hz. Bediüzzaman’ın “Âcizane Kur’an’dan çıkardığım” dediği yolda ise dört şey esastır ve bunları yerine getirmek gerekir: İnsanın İlâhî Servet karşısında mutlak yoksulluk ve yoksunluğunu, hiçbir şeye mâlik olmadığını ve İlâhî Kudret karşısında mutlak aczini, elinin, gücünün hiçbir şeye yetmediğini kabûl ve itiraf etmesi; Allah’ın nimetleri karşısında daima şükür halinde bulunması ve O’na kullukta, Din’e hizmette hep şevk içinde olması.

				Hz. Bediüzzaman, acz-i mutlak, fakr-ı mutlak, şefkat ve tefekkür temelinde ise bu yolu (tarafımızdan sadeleştirme ve açıklamalarla) şöyle açıklar:

				Acz, aşk gibi, hattâ belki daha emin bir yoldur ki, insanı kulluğa çeker ve kullukla mahbûbiyete, yani Allah tarafından sevilmeye götürür.

				Fakr, insanı Rahmân ismine ulaştırır.

				Hem şefkat dahi, aşk gibi belki daha keskin ve daha geniş bir yoldur ki, Rahîm ismine ulaştırır.

				Hem tefekkür dahi, aşk gibi belki daha zengin, daha parlak, daha geniş bir yoldur ki, Hakîm ismine ulaştırır.

				Bu yol, nasıl gizli zikri esas alan ve haricî beş duyuya ya da his, akıl, irade, sinirler ve hevâya ek olarak kalb, ruh, sır, hafî ve ahfâ gibi on lâtifenin on basamaklı terbiye ve tezkiyesini benimseyen tarikatler gibi değilse, açıktan zikri esas alan ve nefs-i emmâre, nefs-i levvâme, nefs-i mülhime,  nefs-i mutmainne, nefs-i râziye, nefs-i marziyye ve nefs-i zekiyye basamaklarıyla nefsi tezkiyeye dayanan tarikatler gibi de değildir. Bu yol, dört (veya altı) esasa, birbiri peşisıra değil, belki aynı anda sürekli atılması gereken dört (veya altı) adıma dayanır veya bu dört (altı) adımı aynı anda veya daima içine alır. Bu yol, tasavvufî tarikatten ziyade, tarikatlerin özünü de ihtiva eden bütünlüğü içinde Şeriat’tır ve hakikattir.

				Bu yolun evrâdı Sünnet’e uymak, farzları yerine getirmek, büyük günahlardan kaçmak, daha derinde a’zamî zühd ve a’zamî takvâyı elde etmeye çalışmak, bilhassa namazı ta’dil-i erkân ile kılmak ve namazın arkasındaki tesbihatı yapmaktır.

				Bu yolun birinci adımına, “Nefislerinizi temize çıkarmayın, kendinizi kusursuz görmeyin!”22 âyeti işaret eder. İnsan, hiçbir zaman kendisini kusursuz görmemeli ve kendisini temize çıkarmamalı, Hz. Yusuf (a.s.) gibi bir peygamberin bile ifadesiyle, Allah’ın hususî rahmetiyle muamele ve tecelli ederek, kişiyi hususî korumasına alması dışında nefsin daima kötülüğü emrettiği gerçeğinden hareketle,23 nefsini günahlardan ve kötülüklerden uzak bilmemelidir.  Çünkü insan, cibilliyeti ve fıtratı itibariyle nefsini sever. Belki önce ve bizzat yalnız nefsini, kendisini sever ve başka her şeyi nefsine feda eder. Mâbud’a lâyık bir tarzda, âdeta ona taparcasına nefsini metheder. Mâbud’a lâyık bir tenzih, yani günah ve kusurlardan uzak görmekle nefsinin her türlü ayıp ve noksandan uzak olduğunu iddia eder. Elden geldiği kadar kusurları üzerine almaz. Nefsini âdeta ona tapar derecesinde şiddetle müdafaa eder. Hatta fıtratına konulan ve Mâbud-u Hakikî’nin hamd ve tesbihi için ona verilen kabiliyet, kapasite ve cihazları, kendi nefsi için kullanır ve “Heva ve hevesini ilâh edinen”24 olarak anılacak hale gelir. Kendini görür, kendine güvenir, kendini beğenir. İşte bu adımda onun tezkiyesi, yani gerçek terbiye ve paklığı, onu asla ve asla tezkiye ve tebrie etmemede, yani onu asla övülmeye lâyık ve günah, hata ve ayıplardan uzak görmemede yatar.

				Söz konusu yolun ikinci adımına “Kendilerini unutup da, Allah’ın kendilerine kendilerini unutturdukları gibi olmayın!”25 âyeti işaret eder. İnsan, çok defa kendini unutur; kendini tanımadığı, ayıp ve kusurlarını kabûl edemediği gibi, kendisinin farkında da olmaz. Yani, bir günah, kusur veya ayıp anılıp, insanlar bunlardan sakındırıldığında sanki başkasına konuşuluyormuş, onun bunlarla ilgisi yokmuş gibi hisseder ve davranır. Günahı, ayıbı ve kusuru daima başkalarına verir; iyilikleri, güzellikleri, övgüleri ise üzerine alır. Ölümü düşünse, yine herkes ölecek ama kendisi hiç ölmeyecek tavrına girer. Din’i başkalarına anlatılacak malûmat toplamı gibi telâkki eder ve nasihatı nefsine değil, daima başkalarına yapar ve başkalarını nasihata muhtaç bilir. Ayrıca, bir iş, külfet ve hizmet zamanında nefsini unutur, yani iş ve hizmeti başkaları yapmalı, külfete başkaları katlanmalıdır. İş ve hizmet başkalarına aittir. Fakat hizmet ve külfetin ücreti, mükâfatı dağıtılacağı zaman önce kendini hatırlar. İş, hizmet ve külfeti başkalarına ait görürken, ücret, mükâfat, övgü ve öne çıkarılmada kendisini herkesin önünde telâkki eder. Bu makamda veya adımda nefsin tezkiyesi, paklığı veya paklanması ve terbiyesi, insanın iş, hizmet ve külfetten kendisini sorumlu tutup, ücret ve mükâfata daima başkalarını lâyık bilmesi; ölüm denince hemen kendi ölümünü hatırlayıp ona göre tavır alması; günahlar, ayıplar ve kusurlar anıldığında, ikaz ve nasihat karşısında daima kendisini hatırlayıp, bunları üzerine alırken, iyilik, güzellik ve övgülere başkalarını lâyık görmesindedir. 

				Tükettiği nimetlerde ve vücudunda insanın hissesi

				Bahis mevzuu yolun üçüncü adımına “Başına her ne iyilik gelirse Allah’tandır; her ne kötülük gelirse bizzat kendinden, kendi nefsindendir.”26 âyeti işaret eder. Nefis, iyiliği daima kendinden bilir, dolayısıyla, kendini beğenir ve kendisiyle övünür. Oysa insanın hayra ve tamire eli gayet kısadır. Kendine mal ettiği günlük ve en basit işlerinde bile insanın hissesi azın azıdır. Ağzına aldığı bir lokmada dahi payı trilyonda bir nisbetinde yoktur. Çünkü o lokmanın meydana gelmesi için una, ateşe, suya, tohuma, tohumdaki çimlenme özelliğine, toprağa, yağmura, güneşe, yeryüzünün güneş karşısındaki konumuna, hareketlerine, gece ile gündüzün ve mevsimlerin deveranına, bütün bu unsurların orantılı biçimde iş birliğine ihtiyaç vardır. Bütün bu unsurların hiçbirinde insanın zerre kadar payı yoktur veya bazısında azın azıdır. Ağzına aldığı lokmanın vücuda gıda olması için de, hücrelere, onların yapıtaşları olan DNA, RNA gibi unsurlara, bütün bir sindirim ve boşaltım sistemlerine, vücuttaki bütün organların iş birliği içinde çalışmasına ihtiyaç söz konusudur. Bütün bunlar, insanın gücü ve iradesi dışındadır; insanın “benim” dediği vücudu bile tamamen onun iradesi dışında çalışır. Dolayısıyla, insanın ağzına giren her lokmada ve o lokmanın vücuda gıda olmasında neredeyse bütün pay Allah’a aittir.

				Yine, nefis, daima kötülüğü ister, iyiliği istemez. İnsan için iyiliği isteyen, içinde hayra ve iyiliğe meyil veren, onu iyiliğe sevkeden ve iyiliği işlemesine muvaffak kılan, Cenab-ı Allah’tır. Dolayısıyla, insana düşen, aczini, fakrını, ihtiyacını, muhtaçlığını görüp, kendisini ve nefsini iyi tanıyıp, her şeye doğru nazarla bakıp, bütün iylilik, güzellik ve mükemmellikleri Allah’a ait ve kendindeki iyilik, güzellik ve kendine nasip kılınan başarıları Allah’tan bilmek, bu iyilik, güzellik ve başarılar için asla gurura ve kendini beğenmişliğe düşmeden Allah’a şükretmek, kendini övmek yerine Allah’a hamdetmek, buna karşılık, bütün kötülükleri, günahları, eksik ve kusurları ve başına gelen her musibeti kendine atfetmektir. “Onu (nefsi) arındıran kurtulmuştur.”27 sırrıyla, kemâlini kemalsizlikte, gücünü aczde, servetini fakrda bilmek; Allah karşısında mutlak acz, fakr ve noksanını kabûl ve içten itirafla, Allah’ın Kudret ve Serveti’ne sığınmak ve dayanmaktır.

				Dördüncü adıma “O’nun Yüzü’nden (Zâtı’ndan ve O’nun rızası için yapılanlardan) başka her şey yok olmaya mahkûmdur ve zaten yok olma yolundadır.”28 âyeti işaret eder. Nefis, kendisini serbest, müstakil ve bizzat mevcut bilir. Kendi üstünde bir güç ve otoritenin varlığını istemez. Kendisini kendisine mâlik telâkki eder ve öyle görmek ister. Böylece bir nevi rubûbiyet dava eder; Ma’bud’una, yani Hz. Allah’a karşı düşmancasına bir isyan duygusu taşır.

				Oysa her şey gibi insan da, kendi zâtında yoktur ve fânidir. Onu Cenab-ı Allah ademden çıkarmış ve varlığa erdirmiştir. Dolayısıyla, insan ancak Cenab-ı Allah’ın Meşiet’i, İlm’i ve Kudret’iyle vardır. Öyleyse o, varlığında yansıyan, tecellileriyle varlığını sağlayan İlâhî İsimler’e ve Sıfatlar’a bir aynadır. O, bu aynalık fonksiyonunun şuurunda olmalı, gerçek varlığının yokluğunda, kendini nefiyle Allah’ı ispat ve göstermede, yokluğunun ise kendini var görmede, kendi başına varlık iddia etmede yattığını bilmelidir. Kendisine güven ve itimadı bırakarak, “Benim!” dediği vücudunun bile ona ait olmadığını ve iradesi dışında çalıştığını idrakle, kendisine mâlik bulunmadığını anlamalı, Cenab-ı Allah’tan gaflet edip, kendisine yönelmenin güneşi bırakıp yıldız böceğinin ışığıyla aydınlanmayı tercih etmek gibi olacağını görmeli, enaniyeti tamamen terkedip, Cenab-ı Allah’a aynalık vazifesi içinde sadece O’nu göstermelidir. İnsan bilmelidir ki, Allah’ı kaybeden hiçbir şey bulamaz; Allah’ı bulan ise her şeyi bulur.

				Dört adımdan ibaret olan ve içinde şükür ve şevki de barındıran bu yol, Tasavuf berzahında uzanan diğer yollardan çok daha kısadır. Çünkü dört adımdan ibarettir. Nefis aczini anladığı zaman doğrudan doğruya Cenab-ı Allah’a yönelir ve O’nun Kudreti’ni arkasına alır. Tasavvuf berzahında uzanan yolların, tarikatların en kısası ve kesini olan aşk yolunda bile aşk nefisle irtibatını koparsa, insan nefsine âşık olmaktan bütün bütün vazgeçse bile, bu defa onun fıtratındaki aşk, mecazî sevgililere yapışır. Bunlardan da kurtulsa, velîler ve peygamberler gibi kemâl sahibi oldukları için sevilen kişilere yapışır, onlara karşı dengesini bulamaz ve Hıristiyanların Hz. İsa, Şiîlerin Hz. Ali ve Ehl-i Beyt konusunda, pek çok ehl-i tarikin şeyhleri hakkında düştükleri hatalara düşer.

				Tamamen Kur’an’dan çıkan bu fakr, acz, şefkat ve tefekkür yolu, aynı zamanda daha emniyetlidir. Çünkü nefse kusur, acz, fakr ve ayıptan başka bir şey vermez. Tasavvuf berzahının yollarında ise en yüksek mertebelerde bile zaman zaman şatahatlar, Din’in esaslarıyla bağdaştırılamayacak sözler ve iddialar görülebilir. Ayrıca, bu yollarda sapmalara, velîlerin birbirlerini inkârına, kendi nurlarıyla çevrili bulunmaktan dolayı kendilerini en büyük velî görme gibi hatalara çok rastlanır.

				Bu yol, Tasavvuf yolları gibi hususî ve bazı zatlara, karakterlere ve kabiliyetlere değil, herkese açıktır. Kâinatı, sadece Allah’ı duyup, sadece O’na yönelebilme adına Vahdet-i Vücud ehli gibi yokluğa mahkûm edip, “Allah’tan başka mevcut yoktur.” demeğe de, Vahdet-i Şühud ehli gibi nisyana, görmezliğe mahkûm kılıp, “Allah’tan başka varlığına şahit olunan yoktur.” demeğe de muhtaç değildir. Bilakis, kâinatı Cenab-ı Allah’ı tanıtan âyetler meşheri, makro-Kur’an, dolayısıyla ma’rifet kaynağı olarak görür ve öyle istihdam eder. Bu sebeple, kâinatı inceleyen ilimlere âdeta dinî ilimler seviyesinde kutsallık kazandırdığı gibi, bu ilimleri ihmalle Müslümanların başına felâketler açılmasına sebep olmaz. Din ile ilimi bir bütünün iki yüzü gibi görür; böylece sağladığı ilmî yakîn aldanmaz, aldatmaz, mağlûp olmaz ve Tasavvuf yollarının sağladığı hakka’l-yakînden daha öte bir kesinlik verebilir. İçindeki her bir varlık ve hadise ile kâinatı Allah adına istihdam eder; onu İlâhî İsimler’in tecellî meşheri ve mahşeri olarak görür, mutlak gafletten kurtulur; her şeyde Cenab-ı Allah’a uzanan yollar keşfeder ve böylece kâinatı Cenab-ı Allah’ı –hâşâ– inkâra âlet edilmekten de korur.

				•	İlâhî Rahmet’in en tatlı, en hoş, en güzel cilvelerinden olan şefkat, nuranî bir iksir olarak aşktan çok daha keskindir ve çabuk Cenab-ı Allah’a ulaşmaya vesiledir.29

				ALLAH’A GİDEN YOLDA ŞEFKAT

				Aşk, insanı dönüştüren, onu gerçek insan yapan, onun duygularını incelten, onda fedakârlık hissini harekete geçiren bir iksirdir. Fakat aşk, çok defa karşılık bekler; nadiren karşılıksız olur. Özellikle karşı cinse karşı duyulan aşk, karşılıksız çok zor devam eder; bu aşk, talepkârdır. Aslında gerçek aşk, sevilmekten çok sevmekle mutluluk bulur ve karşılık görmese de devam eder. Ne var ki, aşkı bu şekilde yaşayabilen ve sürdürebilen çok azdır. Bu seviyede bile yaşansa mecazî aşk denilen aşk, Allah aşkına çok zor dönüşür. Buna karşılık, İlâhî Rahmet’in en tatlı, en hoş, en güzel cilvelerinden olan şefkat ise, karşılık beklemez. Bilhassa anne ve babalarda, özellikle annelerde tecelli eden seviyesiyle, hattâ hangi seviyede duyulursa duyulsun şefkat, fedakârlığın kaynağıdır. Dolayısıyla Cenab-ı Allah’a ulaşmada aşktan hem daha emniyetli, hem de daha kısa bir yoldur.

				Şefkat ve aşk ile ilgili olarak şu nokta da vurgulanmalıdır ki, her ikisi de insan için yakıcı bir ateşe dönüşmemelidir. Mecazî aşk, yani karşı cinse duyulan aşk karşılık görmemeye katlanır, sevmekten daha çok zevk alır ve özellikle İlâhî aşka dönüşürse, onun ateşi, yakması, bütünüyle zevk olur. Fakat İlâhî aşka dönüşemediği, karşılık görmemeye katlanamadığı ve sevmeyi sevilmeye tercih edemediği zaman aşk, insanı büyük hatalara, Kader’den, Allah korusun, Cenab-ı Allah’tan şikâyetlere götürebilir. Şefkat ise, Cenab-ı Allah’tan öte bir merhamet taşıyormuşcasına bir hale sürükler, meselâ şefkat ettiklerimizde, çocuklarımızda Allah’ın yarattığı hastalıklara, özürlere, onların vefat etmesine sabır göstermeye mani olur, yakıcı ve kavurucu bir hal alarak Kader’e rıza yerine Kader’den ve Cenab-ı Allah’tan şikâyete sevkederse, o da menfîleşir. Şefkat, yakıcılığına rağmen Allah’a ve Kader’e rıza ile birleşirse, bu takdirde çabuk Allah’a ulaştıran nuranî bir iksir olur.

				•	Nefis, Sahabîlerin nefisleri gibi arıtılıp temizlenir ve artık hep hayır üretir hale gelirse, onun mahiyetindeki ruhta bulunmayan pek çok cihaz ve âlet ile çok boyutlu ibadet etmek, şükür ve hamdin pek çok kısımlarına ve türlerine mazhar olmak imkânı doğar. Sadece nefsi öldürme yolunda kalbin tasfiyesi, rûhun terbiyesi ile yol alan evliyâ ise, nefiste fâni olduktan sonra ibadetleri besatet peyda eder (tek boyutlu hale gelir).30

				SAHÂBE VE/VEYA ACZ, FAKR, TEFEKKÜR, ŞEFKAT, ŞÜKÜR VE ŞEVK YOLUNDA NEFSİN ROLÜ

				Hz. Üstad’ın Sahâbe ile evliyâ, velâyet-i Kübra (büyük velîlik) denilen Sahâbe veliliği ve buna ulaştıran Sahâbe yolu ile velâyet-i suğra (küçük velîlik) ve buna ulaştıran Tasavvuf yolu arasındaki farkı anlamak bakımından tesbit buyurduğu en önemli ve küllî gerçeklerden biri de budur. Bu küllî gerçek, nefsin mahiyetini bilme adına da ayrı bir önemi hâizdir.

				Nefis, insanda bir bakıma dünya hayatını yaşamanın merkezidir. Acz ve fark ile yoğrulduğu gibi, ihtiyaçlar, arzular, tutkular ve tatminler ile de yoğrulmuş veya donatılmıştır. Kalb ve ruh ise, daha ziyade manâya, maneviyata açıktır ve nefsin görme, duyma, koku alma, tatma, hissetme, acıkıp doyma, susayıp kanma, yorulup dinlenme, yanıp serinleme, üşüyüp ısınma gibi cihaz, âlet, fakülte ve hislerine sahip değildir. Bu bakımdan, kötülüğü ve günahı emredici nefse sahip bulunmayan melekler Allah’a tek boyutlu ibadette bulunur ve terakki etmezler. Fakat nefis, ihtiyaçlarını dünya hayatını yaşamanın vasıtaları, bunları tatmini dünya hayatının gayesi haline getirebilir. Böylece, kendisine verilen akıl, şehvet ve gadap kuvve veya melekelerini ifrat ve tefrit seviyelerinde kullanarak çok günahlara girebilir. Nefsin bu haline “nefs-i emmâre”, yani daima kötülüğü ve günahı emreden nefis denir.

				Bununla birlikte nefis, tezkiye, yani temizlenip tamamen hayır üretir hale gelmeye açık bir varlıktır. Bu da, iman ve ibadetle, tefekkürle, zikirle, günahlara karşı irade ve sabır göstermekle mümkün olur. Bunlar yapıldığı takdirde ruh güçlenir, kalb güçlenir ve nefis zayıflar. Ehl-i tarikat ve tasavvuf, çile ve riyazeti de bunlara ilâve ederek bu yolda gider ve neticede nefsi öldürmeyi, cankeş hale getirmeyi hedef alır. Bunu başardıkları zaman da artık onlar bir nevî melek gibi olur; dolayısıyla artık günaha karşı mücadele biter, nefisle savaş âsâbı kontrol dışında sona erer; sadece ibadetle meşgul olurlar ve ibadetleri de, inişsiz-çıkışsız, belli derinlikte tek boyutlu hale gelir.

				Buna karşılık, Sahâbe yolunda nefis canlı kalır; her an onunla mücadele edilir; her an haramdan, mekruhtan kaçılır; nefis ibadetlere zorlanır, günahlardan alıkonur. Bir yandan bunlar yapılırken, diğer yandan haram ve mekruhtan kaçınmak kaydıyla, ayrıca katı bir riyazet ve çileye başvurmak gerekmez. Allah’ın helâl ve tertemiz nimetlerinden meşrû yolda ve asla aşırıya kaçmadan göz ile, kulak ile, dil ile, burun ile, deri ile, yani nefsin bütün cihazlarıyla istifade edilir. Aynı zamanda, başkalarının istifadesi de sağlanır. Fakat, bunlardan istifadeye Bismillâh’la başlanır, istifade tefekkürle devam eder ve her defasında şükrü kamçılar, hamde yol açar. Bu şekilde, çeşit çeşit nimetler, tatlar, güzellikler, güzel kokular, güzel manzaralar tadıldıkça, tecrübe edildikçe şükür ve hamd daha da artar; insan, şükür ve hamde muvaffak olamayacağını, gerçek şükür ve hamdin insanın Allah’ın hak ettiği şükür ve hamde gücünün yetmeyeceğini idrakinde yattığını anlar; ama bu, onu daha daha şükre, hamde, ibadete sevkeder.

				Sahâbe yolunun yolcusu, bir yandan nefsini bu şekilde şükür ve hamdde bir vasıta olarak kullanırken, diğer yandan, onu günahlardan alıkoyar; ibadete ve Allah yolunda hizmete zorlar. İbadet ve hizmet için yer, içer, uyur, dinlenir. Böylece bütün hayatı ibadet ve hizmet haline gelir. Böylece nefis, ruhta ve kalbde olmayan çok sayıda ve çeşitli cihazları ve fakülteleriyle farklı boyutlarda, gittikçe derinleşen ve genişleyen, her defasında farklı duyulup tecrübe edilen bir ibadet, şükür ve hamd mekanizması olarak kullanılır.

				İşte bu yol, velâyet-i kübra denilen Sahâbe yoludur ve diğerinden kat kat üstündür. Hz. Üstad Bediüzzaman da, bu yolu tercih etmiştir. Bu yol, kalb, akıl ve nefis ile birlikte alınır. Bu üçlü, birbiriyle yardımlaştırılır, birbirine hizmete koşulur; birbirine karşı çıkarılmaz ve birbirine rakip kılınmaz. Bu yolda diğer, yani velâyet-i suğra yolunda olduğu gibi harikalar, kerametler çok görülmeyebilir. Aslında önemli olan da, harikalar ve kerametler göstermek veya bunlara mazhar olmak değildir; harikalar ve kerametler, ancak zayıf insanlara bazen teşvik olarak bahşedilir. Önemli olan, Allah’a kulluk ve hizmet yolunda istikamet üzere gidebilmek, bütün hayatı ibadet ve hizmet haline getirebilmek, nefsin, rûhun, aklın ve kalbin bütün cihazlarını bu uğurda kullanabilmektir.

				Bu hususta Bediüzzaman hazretlerinin bir başka değerlendirmesi de şöyledir:

				Gerçek manevî kıymet ve üstünlük nerede yatar?

				Manevî kıymet, makam ve meziyetler, bu dünyaya bakmaz, dolayısıyla Allah (c.c.), onları dünyada çok hissettirmez; bilhassa enaniyeti tam ölmemiş olanlara kendini beğenme ve övmeye düşmesinler diye hissettirmediği gibi, çok büyük velîlere dahi hissettirmeyebilir. Bu bakımdan, en büyük makamlarda bulunan bazı zâtlara verilen büyük İlahî ihsanı o zatlar hissetmediklerinden, kendilerini herkesten daha çok bîçare ve müflis telâkki ederler. Bu da göstermektedir ki, avamın nazarında kemalât ve büyüklük sebebi zannedilen keşif, keramet, manevî zevkler ve nurlar, o büyük manevî kıymet ve makamlara medar ve mihenk olamaz. Sahabelerin bir saati, başka velîlerin bir gün, belki bir çile dönemi kadar kıymeti olduğu halde, her Sahabî’nin keşif ve manevî harikulâde hallere evliyâ gibi mazhar kılınmaması, bu hakikatı ispat eder.31 

				•	Velâyet yollarının ve Tarikat şubelerinin en mühim esası, ihlâstır. İhlâs ile gizli şirkten kurtulunur. İhlâsı kazanmayan, o yollarda gezemez. Ve o yolların en keskin kuvveti, muhabbettir. Evet muhabbet, mahbûbunda bahaneler aramaz ve kusurlarını görmek istemez. Ve mahbûbunun kemaline delâlet eden zayıf emareleri dahi kuvvetli hüccetler hükmünde görür ve daima mahbûbuna taraftardır.32

				VELÂYET YOLLARINDA İHLÂS VE MUHABBET

				Esasen tarikattan maksat, Allah ma’rifetini kazanmak ve O’na gerektiği gibi ibadet edebilmek, kısaca “Ben, cinleri ve insanları ancak (Ben’i tanısınlar ve) Bana ibadet etsinler diye yarattım.”33 âyetinde ifade buyrulan, insanın varlık gayesini yerine getirmesidir; daha kısa bir ifade ile, Şeriat’a mümkün olan en iyi şekilde ittiba etmektir. İbadetin hayatı ve özü de, niyet ve ihlâs, yani ibadeti sadece Allah rızası için ve Allah emrettiği için yapmak, ondan özellikle dünya adına hiçbir karşılık, hattâ velâyet gibi manevî makamlar, daha ileri bir seviyede, Cennet gibi bir fiyat dahi beklememektir. Çünkü ibadet, insanın peşin aldığı ve almaya devam ettiği nimetlere şükür borcudur; gelecekte verilecek bir mükâfatın kapısı değildir. Cenab-ı Allah (c.c.), nasıl nimetlerini peşin ve karşılıksız vermişse ve veriyorsa, ibadet de Cenab-ı Allah’ın hakkı, bizim de borcumuz olduğu için ve sadece Allah’a şükür vazifesini yerine getirmek ve O’nun rızasını kazanmak için yapılır; fakat rahmeti her şeyi kuşatmış bulunan Hz. Allah (c.c.), kullarının ibadetlerini de karşılıksız bırakmaz ve O, ibadetin karşılığında rahmetinin tecellisi olarak Cennet va’detmiştir. Yani Cennet de, aslında Cenab-ı Allah’ın, kullarına karşılıksız bir nimeti ve hediyesidir.

				İşte, ibadeti, Din’e hizmeti, sadece Allah için, O’na şükür borcu olarak ve O’nun rızası uğruna yapmak, ibadetin rûhu ve hayatı olan niyet ve ihlâstır. İhlâs, velâyet yollarının veya tarikat şubelerinin, tarikatta yol almanın esasıdır. Şeytan’ın bilhassa mü’minlere karşı en büyük ve bütün hileleri için en tehlikeli hilesi, insana kendini ve yaptıklarını beğendirmesidir; ayrıca, Din’i hubb-u câh, yani insanlar nazarında mevki sahibi olma gibi bir maksat için kullandırmasıdır. Riya, ucub (kendini beğenme) ve fahr (kendisiyle, yaptıklarıyla övünme), bütün mü’minlerin, özellikle imanda ve İslâm’ı yaşamada –ki, İslâm, İslâm’ı yaşama, bir bakıma imanın tamamını tahsil yolculuğudur– mertebeler kat’etme yolunda olanların en büyük düşmanı, en tehlikeli yol kesicidir. Bilhassa yolda olanlar, bu tehlikelere manâ yolculuğu olmayanlardan daha fazla maruz kalırlar. O bakımdan, bâtında veya tarikatta yolculuğun, hattâ Din’de yolculuğun, Din’i yaşamanın esası, özü, hayatı, rûhu, ihlâstır. İhlâsı elde edemeyen, bu yolculuğu yapamaz.

				Ayrıca, ihlâs, “Elde ettim, ulaştım!” denebilecek bir hedef de değildir. İnsan, ölünceye kadar ihlâs peşinde koşar. Ancak Cenab-ı Allah’ın muhlas, yani ihlâsa erdirilmiş, tamamen ihlâs kesilmiş olarak nitelediği34 peygamberler, belki nefislerini teslim almış çok büyük velîler ve asfiyâdır ki, tam ihlâsa ulaşmışlardır. Ve şeytanın saptırmasından, iğvasından ve İlâhî azaptan kurtulması kesin olanlar veya garanti edilenler bunlardır.35 Diğerleri, sürekli tehlike sath-ı mâilindedirler ve özellikle yolda mesafe aldıkça daha bir dikkatli olma durumundadırlar. Bu gerçeği ifade eden bir hadis-i şerifte, “İnsanlar helâk oldu, âlimler müstesna. Âlimler de helâk oldu, ilmiyle amel edenler müstesna. Amel edenler de helâk oldu, ihlâs sahipleri müstesna. İhlâs sahipleri de, pek büyük bir tehlike altındadır.” buyrulur.36

				Allah’a uzanan yolda muhabbet

				İhlâs, tarikat yolculuğunda, daha doğrusu, Din’i yaşamada en önemli esas olduğu gibi, muhabbet de, bu yolculuğun en büyük kuvvetidir. Muhabbet, bilhassa aşk derecesindeki muhabbet, sevdiğinde kusur görmez. İnsanın mürşidinde kusur görüp, onu tenkit etmesi, mürşidiyle arasına perde olur. Dolayısıyla, mürşide daima hüsnüzan, tarikatta esastır; bu, sadece tarikatta değil, Kur’ân-ı Kerim’in yollarına tâbi olmamızı emrettiği ve Fatiha Sûresi’yle günlük namazlarımızın her rek’atında bu hususta Cenab-ı Allah’a duada bulunduğumuz nebîler, sıddîklar, şehîdler ve salihler, yani İslâmî yolculuğun rehberleri arkasındaki dinî yolculuğun tamamında da esastır. Rehbere, mürşide muhabbet ve hüsnüzan, insanı hariçten gelecek tehlikelerden korur. Binler şeytan toplansa, insanın sevdiği, özellikle bağlanarak sevip bağlandığı mürşidi gözünden düşüremez. Mürşidin kemaline işaret eden bir emare, onu sevenler nazarında binlerce şeytanın vesvesesini defetmeye yeter. Muhabbet ve hüsnüzan olmazsa, insan, kendi nefisinin, başka nefs-i emmârelerin ve şeytanların iğva ve desiseleri arasında çırpınır durur. Böyle biri, ancak kahramancasına bir metanet, çok kuvvetli bir iman ve dikkat-i nazarla söz konusu iğva ve desiselerin sürüklemesinden kurtulabilir.

				Muhabbet ve aşkta dikkat edilmesi gereken risk

				Muhabbetin bu özelliğinden dolayıdır ki, bütün velâyet mertebelerinde bilhassa Allah ma’rifetinden gelen Allah sevgisi, en mühim bir iksirdir. Fakat muhabbetin bir riski vardır ki, bilhassa vecd halinde duyulduğunda insanı ibadetin özünde yatan niyaz ve mahviyetten naz ve davaya sürükleyip, onun dengesiz davranmasına sebep olabilir. Mürşidi dâhil Allah’tan başka sevdiklerini Allah için, Allah adına ve O’nun İsimleri’nin aynası olarak, yani onda gördüğü kemalât ve faziletleri İlâhî İsimler’in onda yansıyan birer cilvesi olarak sevmesi gerekirken, Cenab-ı Allah’ı ve Cenab-ı Peygamber’i düşünmeden mürşidini veya daha başkalarını sevebilir; onlardaki kemalâtı kendilerinden bilme vartasına düşebilir. Asıl kaynağı Hz. Allah (c.c.) olan feyizleri doğrudan doğrudan mürşidden bilebilir. Onlarda daima istikamet arayacağına, onların zâtî faziletlerine ve büyüklüklerine delil olarak keramet aramaya gidebilir. Böyle bir hâl ise, Allah sevgisine vesile değil, perde olur.

				Dolayısıyla, mürşidler, velîler de sevilirken Allah hesabına, Allah adına, Cenab-ı Allah’ın İsimleri’ne ayna olmaları hasebiyle, onlardaki fazilet ve kemalâtı Allah’tan bilerek ve onları Sırat-ı Müstakîm’in istikamet sahibi yolcuları ve rehberleri tanıyarak sevmek gerekir. Bu sevgi, Allah’ı (c.c.) sevmektir, Kur’ân’ı sevmektir, Cenab-ı Peygamber’i (s.a.s.) sevmektir, İslâm’ı sevmektir. Dolayısıyla, sadece tarikatta değil, Din’i yaşamada da çok önemli bir kuvvettir.

				•	Bu dünya, hikmet ve hizmet diyarıdır; ücret ve mükâfat diyarı değildir. Buradaki amellerin ve hizmetlerin ücretleri Berzah’ta ve Âhi-ret’tedir. Buradaki ameller, Berzah’ta ve Âhiret’te meyve verir.37

				İBADETLERİN MÜKÂFATI VE BUNUN DİYARI

				Yukarıda da arzedildiği gibi, ibadetin ve dinî hizmetlerin karşılığı beklenmez; onlar, birer kulluk vazifesidir ve gelecekte verilecek mükâfata bir kapı, bir basamak değil, bizzat verilmiş ve verilmekte olan nimetlere birer şükür borcudur. Ayrıca, ibadet de, hizmet de, Cenab-ı Allah’ın rızası için yapılır; onlardan manevî füyuzât gibi karşılıklar ve velâyet gibi makam ve mertebeler dahi beklenmez; hattâ Cennet dahi beklenmez ve istenmez. Çünkü Cennet, Cenab-ı Allah’ın, Kendisi’ne itaat etmiş, ibadet borcunu yerine getirmeye çalışmış kullarına fazladan bir lütfudur, ihsanıdır; adaletinin değil, tamamen hususî rahmetinin ikramıdır. Yoksa Cenab-ı Allah adaletiyle muamele edecek olsa, bir hadis-i şerifte buyrulduğu gibi kimse, amelleriyle Cennet’e giremez. Nitekim Allah Rasûlü (s.a.s.), “Biliniz ki, hiçbiriniz ameliyle kurtulamaz.” ikazında bulunmuş, Ashâb-ı Kiram, “Sen de mi ya Rasûlellah?” diye sormuş, “Evet, ben de. Meğer Rabbim beni lütuf ve merhametiyle kucaklamış ola!” cevabını vermiştir.38 Bundan dolayıdır ki, Kur’ân-ı Kerim’de mü’minler için Cennet’in zikredildiği pek çok âyette önce Cenab-ı Allah’ın mağfiretinden, sonra Cennet’ten sözedilir.39

				Gerçek bu ise, ibadet ve Din’e hizmet karşılığında dünyada ve dünya adına hiçbir karşılık beklenmez. Bu dünya, hikmet ve hizmet diyarıdır; ücret ve mükâfat diyarı değildir. Hattâ, bazı hastalıklar, bazı musibetler, bazı hâller için okunması tavsiye buyrulan dua ve münacatlar dahi bunlar için değildir; bunları okumak o dua ve münacatların vakti ve sebebi olduğu için okunurlar. Cenab-ı Allah da isteneni verirse, bu, O’nun yine fazladan bir mükâfatı olur. Dünyada yapılan amellerin ve hizmetlerin karşılığı Berzah’ta, yani kabir âleminde ve Âhiret’te verilir ve bu ameller ve hizmetler, Berzah’ta ve Âhiret’te meyve verir.

				Uhrevî amellerin bazı neticeleri dünyada tecelli ederse..?

				Madem hakikat budur, uhrevî amellere ait neticeleri dünyada istememek gerektir. Verilse de memnun değil, mahzun olarak, “Acaba Allah Âhiret’te vereceği mükâfatı dünyada veriyor da, Âhiret’te beni mükâfatsız mı bırakacak?” endişesiyle; “(Allah’ın size takdir buyurduğu) bütün güzellikleri ve zevkleri dünya hayatınızda yiyip tükettiniz ve bütün güzel davranışlarınızın karşılığını dünyada aldınız!”40 âyetinin tehdidine mi maruzuz?” korkusuyla kabûl etmek lâzımdır. Çünkü Cennet’in meyveleri gibi, kopardıkça yerine aynısı gelmek sırrıyla, bâki hükmünde olan uhrevî amellerin meyvelerini bu dünyada fâni bir surette yemek, akıl kârı değildir. Bâki bir lâmbayı, bir dakika yaşayacak ve sönecek bir lâmba ile değiştirmek gibidir.

				İnsan için en mühim bir İlâhî ihsan

				Bundan dolayıdır ki, ehl-i velâyet; hizmet, meşakkat, musibet ve külfeti hoş görüyorlar, nazlanmıyorlar, şikâyet etmiyorlar. “(Küfür ve dalâlet dışında) her hâl için hamdolsun Allah’a!”41 diyorlar. Katiyyen keşif, keramet ve manevî zevkler peşinde koşmuyor, eğer bunlar kendileri istemeden verilecek olursa onları İlâhî iltifat olarak kabûl ediyor, fakat gizlemeye çalışıyorlar. Bunlardan dolayı övünmeye değil, şükre ve kulluğa daha ziyade giriyorlar. Çokları bu tür ikramların gizlenmesini ve kesilmesini istemişler, tâ ki amellerindeki ihlâs zedelenmesin. Evet, bilhassa enaniyeti tam terkedememiş bir insan hakkında en mühim bir İlâhî ihsan, Allah’ın bu ihsanını o insana hissettirmemesi, belli etmemesidir; tâ ki o kişi, niyazdan naza ve şükürden fahre, yani kendini beğenip övünmeye girmesin.42

				Bu hakikat sebebiyledir ki, velâyeti ve tarikatı isteyenler, eğer velâyetten sızan keramet ve manevî zevkleri isterlerse, onlara yönelirler ve onlardan hoşlanırlarsa, bu, bâki, uhrevî meyveleri fâni dünyada, fâni bir surette yemek kabilinden olmanın yanısıra, velâyetin mayası olan ihlâsı kaybedip, velâyetin kaçmasına meydan açar.

				•	Bütün tarikatların nihaî mertebesi, iman hakikatlerinin vuzuh ve inkişafıdır. İman hakikatlerinden bir meselenin vuzuh ve inkişafı, binler manevî zevklere, vecdlere ve keramete tercih edilir.43

				BÜTÜN TARİKATLARIN NİHAÎ MERTEBESİ

				Yukarıda da arzedildiği üzere, insan, tarikattan keramet, zevk ve vecd gibi şeyler istememeli ve beklememeli, bunların yerine, tarikatın da, tasavvufun da esası ve hedefi olan, Cenab-ı Allah’ı tanıma, yani O’nun ma’rifetini elde etme ve daha iyi, daha derin ve daha ihlâslı kullukta bulunabilme hedef ve gayreti içinde olmalı, bunun için de tahkikî imana yürümeye, bir bakıma İslâm’ın tamamı demek olan iman hakikatlerinde ilme’l-yakîne, oradan ayne’l-yakîne, oradan da hakka’l-yakîne ulaşmaya çalışmalıdır. Çünkü, aslolan, kâmil imana ulaşmak ve kâmil iman sahibi Müslüman olarak dünyadan göçmektir. Kur’ân, “Ancak Müslümanlar olarak can verin!”44 buyurmaktadır. Müslüman olarak can vermek de ancak imanla mümkün olduğuna göre, kâmil mü’min olmak kâmil Müslüman, kâmil Müslüman olmak da kâmil mü’min olmak demektir ve İslâm’ın tamamı, bir bakıma imanı tahsilden, imanda kemale ulaşmaktan ibarettir. 

				İmam Rabbânî (r.a.) ve tarikat

				Bu gerçek sebebiyledir ki, özellikle asfiyâ denilen peygamberlik vazifesinin vârisleri olup, hem kalb, hem ilim veya zihin ayağıyla yürüyen velâyet-i kübra sahibi âlimler, mücedditler, tarikattan da maksat olarak iman hakikatlerinde inkişafı, yani İslâm’ı daha derinden yaşamayı, bunun için de yakîn mertebelerinde seyahat edebilmeyi kabûl etmişlerdir. Nakşî silsilesinin kahramanı ve bir güneşi olan İmam Rabbânî (r.a.) Mektubât’ında şöyle der: “İman hakikatlerinden bir meselenin inkişafını (onu ilmen, kalben, rûhen çok daha iyi idrak edip, hayata hayat kılabilmeyi) binler manevî zevk, vecd ve keramete tercih ederim.”45 

				Hem, aynı yerde yine buyurmuş: “Bütün tarikatlerin nihaî noktası, iman hakikatlerinin vüzuh ve inkişafıdır.” 

				Yine demiş: “Velâyet, üç kısımdır. Biri, velâyet-i suğra (küçük velîlik)tir ki, meşhur velâyet (yani, tasavvuf mesleğinde ulaşılan velâyettir). Biri velâyet-i vusta (Din’deki farzlara ve Sünnet-i Seniyye’ye tarikat perdesi altında hizmetle ulaşılan orta velâyet); biri de velâyet-i kübra (büyük velâyettir)tir. Velâyet-i kübra, Peygamberlik vazifesine vârislik yoluyla, tasavvuf berzahına girmeden doğrudan doğruya hakikate yol açmaktır.”46 

				İmam Rabbânî hazretleri (r.a.), yine buyurmuşlardır: “Nakşî tarikatında iki kanat ile yol alınır. İman hakikatlerine sağlam bir itikad ve Dinî farzları yerine getirmekle. Bu iki kanatta kusur varsa, o yolda gidilmez.”47 

				Öyle ise Nakşî Tarikatı’nın üç perdesi vardır:

				Birisi, birincisi ve en büyüğü, iman hakikatlerine doğrudan doğruya hizmettir ki, İmam-ı Rabbânî de (r.a.), ömrünün sonuna doğru ona sülûk etmiştir.

				İkincisi, Din’deki farzlara ve Sünnet-i Seniyye’ye tarikat perdesi altında hizmettir.

				Üçüncüsü, tasavvuf yoluyla kalb hastalıklarının tedavisine çalışmak, kalb ayağıyla sülûk etmektir.

				Bunlardan birincisi farz, ikincisi vacip, bu üçüncüsü ise sünnet hükmündedir.

				Özellikle modern dönemde Tarikat, iman hakikatleri ve Din’e hizmet

				Saadet-i ebediyeyi getirecek olan öncelikle iman hakikatleri ve akaidin hükümleridir. Bunlar, her insan için aslî gıda, yani hava, su ve ekmek hükmündedir. Bunlarsız Cennet’e gitmek ve rıza-i İlâhî’yi kazanmak mümkün değildir. Dolayısıyla, Din’e hizmette de bunlara öncelik verilmeli, belki özellikle imansızlığın yaygınlaştığı bir zamanda himmetler, öncelikle bu yola sarfedilmelidir.

				Eskiden küfür ve dalâlet, daha çok cehaletten gelirdi ve giderilmesi kolaydı. Fakat bilhassa son asırlarda küfür ve dalâlet, küfür ve dalâletin en şenî’i olan ateizm ve materyalizm, fenden ve bilimden gelmektedir; Kur’ân gibi, baştan başa İlâhî âyetler mecmuası olan kâinat, ne yazık ki tarihte görülmedik şekilde bilim adı altında ateizm ve materyalizm adına kullanılmaktadır. Bu, âdeta Kur’ân’ı ateizm ve materyalizm küfrüne âlet etmek gibi, gerçeğin tamamen tersine çevrilmesidir. Ne yazık ki, bu en şenî küfür, arkasına bilim ve teknolojiyi almıştır. Dolayısıyla, bütün himmetler, kâinat kitabının doğru okunmasına verilse, öncelikle zihinleri ve akılları bu kitabın yanlış okunmasından gelen küfürden ilme’l-yakîn bir imanla kurtarmaya hasredilse yeridir. Bilhassa Risale-i Nurlar gibi eserler, bu konuda gerçekten en az ilme’l-yakîn mertebesinde bir iman kazandırma potansiyeline sahip bulunduğu gibi, ilme’l-yakînden daha öteye mertebelere de çıkaracak kapasiteye de sahiptir. Çünkü onların kazandırdığı ma’rifet-i İlâhî, kalbi de, sır, hafî ve ahfâ gibi diğer lâtifeleri de harekete geçirecek güçte ve seviyededir.

				•	Tarikat, daima Şeriat’ın vesilesi ve hizmetçisi konumundadır. Ta- rikat ve hakikatin ancak en yüksek mertebeleri, Şeriat’ın bazı kısımları olabilir.48 

				TARİKAT, ŞERİAT’I YAŞAMADA VESİLEDİR VE ONA HİZMET EDER

				Din’de tarikat asıl değildir; aslolan, Şeriat’tır ve Şeriat’ta Tarikat’ın tamamlayacağı bir eksiklik de yoktur. Tarikat, Şeriat’ı anlamada ve yaşamada bir vasıtadır, bir vesiledir. Ayrıca, tarikatın çerçevesini ve onda yürüme şeklini tayin eden, bu yürüme veya yolculuğun çerçevesini çizen, kaidelerini koyan, bunun yanısıra, söz konusu yolculukta gerçekleşen keşif ve müşahedeleri, yani kalb gözüyle görülenleri gerçek şekil ve nitelikleriyle belirleyen de yine Şeriat’tır. Tarikat, arzedildiği gibi, Şeriat’ı anlamak, daha iyi ve daha derin yaşamak, bu maksatla şühudî, yani kalb gözüyle İlâhî ma’rifete ulaşmak için bir yoldur, bir mekteptir, bir vasıtadır; Şeriat’a hizmetçidir.

				Şeriat, Cenab-ı Allah’ın (c.c.) bütün varlık üzerindeki mutlak Rubû-biyeti’nin, yani bütün varlığı yaratan, hayatta tutan, mutlak idaresi altında bulunduran, rızka muhtaçlara rızkını veren, onları –tabir yerindeyse– büyütüp besleyen ve terbiye eden ve hayattan alan, insanların ayrıca hayatları için gerekli kaideleri koyan, ortaksız, benzersiz, rakipsiz Rabb oluşunun bir tecellisi olarak İlâhî Hitab’ın, yani Kelâm’ın neticesidir.

				İki Şeriat’tan Şeriat-ı Tekvîniyye

				Şeriat, ikidir. Biri, Şeriat-ı Tekvîniyye veya Fıtriyye’dir ki, Cenab-ı Allah’ın İrade Sıfatı’ndan gelir ve bütün kâinatın, bütün varlıkların dünyaya gönderilme, beslenme, büyüme, yetişme, yaşama ve ölme gibi hayatlarının tamamını düzenleyen ve mutlak manâda itaat ettikleri kanunlar bütünü, bir diğer ifadesiyle, İlâhî İrade’nin mutlak düzenleyici tecellileridir. İnsanlar ve cinler gibi irade sahibi kılınan varlıkların vücutları da Şeriat-ı Tekvîniyye’ye mutlak itaat altında çalışır; fakat insanlar ve cinler, bu Şeriat’ın, iradelerine hitap eden kanunlarına uymaya zorlanmazlar. Yeme, içme, dinlenme, uyuma, sağlığı koruma, hastalanınca tedavi olma, bir neticeye ulaşmak için gerekli sebepleri yerine getirip, gerekli vasıtaları kullanma, insanlar ve cinler gibi irade sahibi varlıkların hayatında Şeriat-ı Tekvîniyye’ye ait bazı kanunlardır ve bu varlıklar, bu kanunlara zorla itaat ettirilmezler. Fakat, irade sahibi olmayan varlıklar gibi, onların da vücutları, Şeriat-ı Tekvîniyye’nin kanunlarına mutlak itaat altındadır; bizzat varlıkların kendilerinin vücutlarına yanlış müdahaleleri ve hatalarıyla söz konusu kanunlara itaatsizlik söz konusu olduğunda, bu, bir hastalık, bir ârıza şeklinde kendini gösterir.

				Din veya Şeriat-ı Garrâ ve Şeriat–Tarikat münasebeti

				Diğer Şeriat, Cenab-ı Allah’ın Kelâm Sıfatı’ndan gelir ve insanlarla cinler gibi irade sahibi sorumlu varlıkların itikat, ibadet, ahlâk, muamelât, cezalar gibi sahalarda, yani insanın içtimaî, iktisadî ve siyasî saha da dâhil olmak üzere bütün bir ferdî ve toplum hayatını tanzim eden İlâhî kaideler ve kanunlar bütünüdür, yani Din’dir. Bu tanzim, öncelikle ebedî Âhiret hayatına yöneliktir ve elbette dünyada da gerçek saadetin anahtarı ve zeminidir.

				Din, öncelikle Allah ma’rifeti, yani Şe’nleri (Allah olmanın aslî hususiyetleri), Sıfatları, İsimleri ve Fiilleri’yle Cenab-ı Allah’ı gerektiği gibi tanıma ve inanılması gereken esaslara inanma üzerine oturur. Dolayısıyla Şeriat, İlâhî Hitap veya Kelâm’ın doğrudan, perdesiz ve gölgesiz neticesidir; yani Cenab-ı Allah ile Şeriat arasında beşerî subjektif idrakler, anlayışlar, değerlendirmeler girmez. Onun kaideleri, doğrudan İlâhî Kelâm’dan gelmiştir, nettir, kesin ve herkesi bağlayıcı, herkese hitap eden gerçeklerdir. Bu gerçekler, bazılarının zannettiği, zaman zaman Tasavvuf’u yanlış anlayan bazı ehl-i Tasavvuf’un da yanlışlıkla iddia ettiği gibi, bir kabuk, kuru bir kaideler ve kanunlar bütünü değildir.

				Şeriat, vicdanın dört rüknü, rûhun hâsseleri (duyuları) olan zihin/akıl, kalb, irade ve hisse, bir bakıma kalbin alt tabakaları olan sır, hafî ve ahfâya da hitap ve onları da tatmin eder. Tarikat ve hakikat, kesinlikle Şeriat’ın dışında ve ötesinde bir şey olmadığı gibi, yine kesinlikle Şeriat’tan daha derin, daha içerde şeyler de değildir. Tarikat, Şeriat’ı bazı bakımlardan, özellikle kalb temelinde tanıma, keşfetme, onun hakikatlerini idrak etme ve onu daha iyi yaşama gayretidir. Tarikat’la ulaşılan en yüksek mertebeler veya Tarikat’ın en yüksek mertebeleri, Tarikat yoluyla ulaşılan hakikatler, ancak Şeriat’tan onu anlama ve yaşama adına ictihadî birer hakikat hükmünde bir cüz, bir parça olabilir; yoksa Tarikat, Şeriat’a bir şey ilâve etmez. Bu bakımdan, Tarikat, Şeriat’ın hakikatlerine yetişmek için bir yoldur, bir merdivendir; Tarikat’la ulaşılan en yüksek mertebelerde bizzat Şeriat’ta bulunan bazı hakikatlerin idrakine varılır ve Tarikat, nefis tezkiye ve terbiyesiyle Şeriat’ı daha iyi yaşamada da vasıtalık yapar. Dolayısıyla, nasıl herhangi bir hakikati herkes aynı seviyede anlayamaz ve tatbik edemezse, Şeriat da her seviyeden insana hitap ettiği için insanlar tarafından farklı seviyelerde idrak edilip, farklı seviyelerde yaşanır. Bunu Şeriat’ı avama mahsus, Tarikat’ı ise Şeriat’tan öte bir havas (seçkinler) mesleği olduğu şeklinde anlamak, hattâ Şeriat’ın havas tarafından idrak edilip yaşanan mertebesine Tarikat ve Hakikat adı vermek yanlıştır.

				İşte bu aslî gerçek sebebiyledir ki, Tarikat ehli yolda sağlam ve sapmadan yürüdükçe Şeriat’a bağlılıkları daha da artar. En küçük bir sünnet-i seniyyeyi en büyük bir maksat gibi telâkki etmeye başlar ve onu uymaya çalışırlar. Çünkü vahiy ne ölçüde ilhamdan yüksekse, vahyin neticesi olan Şer’î âdâb bile, keşif veya ilhamın neticesi olan Tarikat âdâbından o derece yüksektir. Bu sebeple, Tarikat’ın gerçekte en mühim esası, Sünnet-i Seniyye’yi esas alıp, ona uymaya çalışmaktır.

				•	Tarikat, vesilelikten çıkmamak gerektir. Eğer Tarikat bizzat maksat olursa, bu takdirde Şeriat’ın ahkâmı ve Sünnet-i Seniyye’ye ittiba resmî hükmünde kalır ve kalb, ağırlıkla Tarikat tarafına yönelir.49 

				TARİKAT, ŞERİAT’I YAŞAMADA VESİLELİKTEN ÇIKMAMALIDIR

				Şeriat’ı bir kabuk veya kuru kaide ve kanunlar bütünü, Tarikat’ı ise Şeriat’tan içeri ve öte Hakikat mesleği gibi görmek, yukarıda da arzedildiği üzere, çok büyük bir hata ve yanılmadır. Tarikat’la Şeriat’ın ötesinde ulaşılacak bir hakikat yoktur; Tarikat ancak, Şeriat’ın bazı hakikatlerini anlama ve onu daha iyi yaşamaya hizmet eder. Dolayısıyla, Tarikat, Şeriat’ı anlama ve tatbik etme vesile ve vasıtasıdır. Bu sebeple de, vesile ve vasıta olmaktan çıkarılıp, bizzat maksat yapılmamalıdır. Böyle yapıldığı takdirde, Şeriat’ın hükümleri, kanunları, emirleri ve yasakları ve Sünnet-i Seniyye’ye uyma, zorla yerine getirilen birer merasime, resmî birer uygulamaya dönüşür, öyle algılanır ve dolayısıyla kendilerine o kadar önem verilir. Kalb de ağırlıkla Tarikat tarafına yönelir. Artık Tarikat ehli, namazdan ziyade zikir halkasını düşünür; zikir halkasında zikre verdiği önem ve değeri namaza vermez; farzlardan çok Tarikat’taki evrâdına eğilir; büyük günahlardan kaçınmaktan daha fazla Tarikat’ın âdâbına muhalefetten çekinir. Halbuki Şeriat’ın muhkemâtı, yani kesin hükümleri, kesin emirleri olan farzların bir tanesine Tarikat’ın bütün evrâdı mukabil gelmez; onun yerini dolduramaz. Namazın bir sünneti bile, Tarikat’ın bütün âdâbından daha önemlidir. Tarikat âdâbı ve evrâ-dı, ancak sünnetleri ve farzları daha iyi yerine getirmede teşvikçi ve yardımcı olmalı, asla onlardan daha öte tutulmamalı; tekye ve tekyede yapılanlar, camideki namazın zevkine ve tadil-i erkânına vesilelik yapmalıdır. Yoksa camideki namazı çabuk ve resmî bir vazifeymiş gibi kılıp, hakikî zevki ve kemali tekyede düşünen, hakikatten uzaklaşır.

				Medrese, tekye ve Risale-i Nur

				Burada yeri gelmişken şu hususu da arzetmek gerekir. Esasen İslâmî ilimleri iyi idrak edip iyi öğreten, Şeriat’ı iyi anlayıp ona göre ta’lim eden, yani Sahâbe asrında Mescid-i Nebevî’nin yaptığı gibi, vazifesini tam yerine getiren bir medrese, tekyeye ihtiyaç bırakmaz. Tabiî bu medresedeki hocaların da ilim ile imanı mezcetmiş, ilmi malûmat değil, hazmolmuş sâfi süt veya gıda gibi gören, öyle öğrenip öyle öğreten, ilmi hâl edinmiş olmaları gerekir. Sahâbe böyle olduğu gibi, bilhassa Tabiûn âlimleri, müctehid imamları böyleydi. Risale-i Nur yolu da işte böyle bir medresedir; İslâm’ı ilk döneminde olduğu gibi, tekyeyi kendi içinde barındıran veya ayrıca tekyeye ihtiyaç bırakmayan, aynı zamanda İslâm’a da yapılması gereken hizmeti, onu Sünnet-i Seniyye çizgisinde tebliğ hizmetini de yerine getiren bir medresedir. 

				•	Tasavvuf yolları veya Tarikat, elbette pek çok ve önemli faydalarının yanısıra, bazı vartalar, yani riskler de barındırır.50

				TARİKAT’IN BAŞLICA VARTALARI

				Tarikat’ın zikre değer başlıca vartaları şöyle sıralanabilir:

				Birincisi: Sünnet-i Seniyy’eye tam riayet etmeyen bir kısım ehl-i sülûk, velâyeti nübüvvete tercih etmekle vartaya düşer. Oysa, hususî faziletler dâhil hiçbir fazilette velâyet nübüvvete yetişemez.

				İkincisi: Ehl-i Tarikat’ın bir kısım müfrit veya büyük evliyâsını Sahâbe’ye tercih etmek, hattâ peygamberler derecesinde görmekle vartaya düşer.

				Üçüncüsü: İfrat ile Tarikat taassubu taşıyanların bir kısmı, Tarikat’ın âdâb ve evrâdını Sünnet-i Seniyye’ye tercih etmekle Sünnet’e muhalefet edip, Sünnet’i terkeder, fakat virdini bırakmaz. O suretle Şeriat âdâbına karşı bir lâkaytlık vaziyeti gelir, vartaya düşer.

				Sözler’e dâhil pek çok Söz’de ispat edildiği gibi ve İmam-ı Gazalî, İmam-ı Rabbânî gibi asfiyâ seviyesindeki Tarikat büyükleri de derler ki: “Bir tek sünnet-i seniyyeye ittibadan hâsıl olan makbuliyet, yüz hususî âdâb ve nafileden gelmez. Bir farz, bin sünnete müreccah olduğu gibi, bir sünnet-i seniyye dahi Tarikat’ın bin âdâbına müreccahtır.” 

				Dördüncüsü: Müfrit bir kısım ehl-i Tasavvuf, ilhamı vahiy gibi zanneder veya vahiy nev’inden telâkki eder, vartaya düşer.

				Beşincisi: Sırr-ı Tarikat’ı anlamayan bir kısım ehl-i Tasavvuf, zayıfları takviye, gevşekleri teşci’ etmek ve şiddet-i hizmetten gelen usanç ve meşakkati hafifletmek için istenilmeyerek verilen zevkleri, nurları ve kerametleri hoş görüp meftun olur; bunları ibadete, hizmete ve evrâda tercih etmekle vartaya düşer.

				Altıncısı: Ehl-i hakikat olmayan bir kısım ehl-i sülûk, velâyet makamlarının gölgelerini cüz’î nümunelerini asıl küllî makamlarla karıştırarak vartaya düşer. Meselâ, Hızır, Mehdî ve Kutbu’l-Aktab makamlarının bazı çok küçük gölgelerini kendisinde hissetmekle kendisini Hızır veya Mehdî veya Kutbu’l-Aktab kabûl eder.

				Bu geçmiş umum vartalardan zarar görmemek için, iman esaslarını ve Şeriat’ın aslî düsturlarını daima rehber ve esas tutmak ve bunlarla uyuşmayan keşfini, müşahedesini ve zevkini gerçek görmemek veya keşfini, zevkini ve müşahedesini bu esasların ve düsturların terazisine vurmak gerekir.

				Yedincisi: Bir kısım ehl-i zevk ve şevk, sülûkünde fahrı, nazı, şatahatı, insanların teveccühünü ve insanlara mercî olmayı, şükre, niyaza, tazarrua ve insanların teveccühünden istiğnaya tercih etmekle vartaya düşer. Bazı büyük evliyâ, fahr, naz ve şatahata çok da iradî olmadan ve geçici olarak girmişler. Fakat ne kadar büyük evliyâ da olsalar, bu noktada onlara iradî tâbi olunmaz, çünkü onlar, bu halleri, tavırları ve sözleriyle kendileri sapmış olmasa da, hidayet edici değillerdir.

				Sekizinci varta: Bencil ve aceleci bir kısım ehl-i sülûk, Âhiret’te alınacak ve koparılacak velâyet meyvelerini dünyada yemek ister ve sülûkunda onları istemekle vartaya düşer. Halbuki en yüksek mertebe, ubudiyet-i Muhammediye, yani Peygamber Efendimiz’in (s.a.s.) kulluğudur ki, “mahbûbiyet” (Allah tarafından sevilen) unvanıyla tabir edilir. Kulluğun esası niyaz, şükür, tazarru, huşû, acz, fakr ve halkın teveccühünden istiğnadır; ancak bu esaslarla gerçek büyük mertebe olan kullukta kemale ulaşılabilir. Bunun ötesinde mertebe yoktur. Cenab-ı Allah (c.c.), iltifat ve övme sadedinde yaratılmışların en büyüğünü, yani Peygamber Efendimiz’i anarken “Kul’u” olarak anar51 ve şehadet kelimesinde O (s.a.s.), Allah’ın önce kulu, sonra rasûlü olarak anılır.

				Âlem-i bekadan, yani Âhiret’ten bir tek meyve, fâni dünyanın bin bahçesine tercih edilir. Onun için, o mübarek meyveleri burada yememeli. Eğer istenilmeyerek yedirilse şükretmeli; onlar, mükâfat için değil, belki teşvik için bir ihsan-ı İlâhî olarak telâkki edilmeli. 

				SAHİH TARİKATIN PEK ÇOK FAYDALARINDAN BAZILARI

				Tarikat’ın pek çok gelince: burada bunların sadece dokuz tanesi kısaca zikredilecektir:

				Birincisi: İstikametli tarikat vasıtasıyla, saadet-i ebediyedeki ebedî hazinelerin anahtarları ve menşe’leri ve madenleri olan iman hakikatlerinin inkişafı, vuzuhu ve ayne’l-yakîn derecesinde idrakidir.

				İkincisi: İnsan makinesinin merkezi ve zenbereği olan kalbi, Tarikat vasıtasıyla işletmekle diğer insanî lâtifeler harekete geçip, onları yaratılış maksatları istikametinde kullanarak hakikî insan olmaktır.

				Üçüncüsü: Âlem-i berzah ve Âhiret seferinde Tarikat silsilelerinden bir silsileye iltihak edip, o nûranî kafile ile ebediyet yolunda arkadaş olmak, böylece yalnızlık vahşetinden kurtulmak ve onlarla hem dünyada, hem Berzah’ta mânen ünsiyet etmek; ayrıca, imanî ve İslâmî hakikatler konusunda evham ve şüphelerin hücumlarına karşı, onların icmaına ve ittifakına istinat edip, silsiledeki her bir üstadını kuvvetli bir dayanak ve güçlü bir delil derecesinde görüp, onlarla o hatıra gelen evham ve şüpheleri defetmektir.

				Dördüncüsü: İmandaki ma’rifetullah ve o ma’rifetteki muhabbetullahın zevkini, safi tarîkat vasıtasıyla anlamak ve o anlamakla dünyanın vahşetinden, yani, insanda bıraktığı yalnızlık hissinden ve insanın kâinattaki gurbetinden kurtulmaktır.

				Beşincisi: Şer’î emir ve sorumluluklardaki lâtif hakikatleri Tarikat’tan ve zikr-i İlâhîden gelen kalbî uyanış vasıtasıyla hissetmek ve takdir etmektir. Bu da, ibadet ve taate işe zorlanan bir köle gibi değil, belki iştiyakla koyulmaya hizmet eder.

				Altıncısı: Hakikî zevke, ciddî teselliye, kedersiz lezzete, vahşetsiz ünsiyete kaynak ve vasıta olan tevekkül makamını, teslimiyet rütbesini ve rıza derecesini kazanmaktır.

				Yedincisi: Tarikat’ta yol almanın en mühim şartı, en ehemmiyetli neticesi olan ihlâs vasıtasıyla gizli şirkten, riya, ucub ve yapmacıklık gibi rezil amel ve sıfatlardan kurtulmak ve Tarikat’ın pratikteki mahiyeti olan nefsi tezkiye, yani arındırma yoluyla nefs-i emmârenin ve enaniyetin tehlikelerinden kurtulmaktır.

				Sekizincisi: Tarikat’ta kalbî zikir ve aklî tefekkür ile kazandığı teveccüh, yani Allah’a halis yöneliş, huzur ve kuvvetli niyet vasıtasıyla âdetlerini ibadet hükmüne çevirmek ve dünyevî iş ve muamelelerini uhrevî ameller hükmüne getirip, ömür sermayesini güzelce kullanarak, ömrünün dakikalarını ebedî hayatta sümbüller verecek çekirdekler yapmaktır.

				Dokuzuncusu: Kalbde yolculuk, rûhî mücahede ve manevî terakkî ile insan-ı kâmil olmak için çalışmak; yani hakikî mü’min ve tam bir Müslüman olmak; yani, yalnız surî bir iman ve Müslümanlık değil, belki imanın hakikatini ve İslâm’ın hakikatini kazanmak; yani şu kâinat içinde ve bir cihette kâinat mümessili olarak, doğrudan doğruya kâinatın Ĥâliq-ı Zül-celâl’ine kul, muhatap, dost ve ayna olmak ve ahsen-i takvimde olduğunu göstermekle, insanlığın melâikeye üstünlüğünü ispat etmek; Şeriat’ın imanî ve amelî kanatlarıyla yüce makamlarda uçmak ve bu dünyada ebedî saadete bakmak, belki de o saadete girmektir.

				•	Yolcu, yolculuğunda âdetleri ve şartları farklı pek çok menzillerden geçtiği gibi, Allah yolunda giden bir insan da, her birinin kendine mahsus şartları ve vaziyetleri bulunan pek çok makamlara, mertebelere, hâllere, perdelere, çok yerlere ve menzillere uğrar.52

				MANÂ YOLCULUĞUNDA HALLER, MENZİLLER, MERTEBELER

				Yola çıkan bir insan, yolculuğunda şartları, âdetleri, manzaraları farklı pek çok yerlerden geçer. Bu yerlerde belli sürelerde kalacak olsa, elbette her bir yerin âdetlerine ve şartlarına göre davranması gerekir. Dünya yolculuğunda insanın uğradığı geceler, gündüzler, aylar ve mevsimler gibi, çocukluk, gençlik ve ihtiyarlık da, kendine ait şartları olan birer menzildir. Bu menzillerin her birinde de onun şartlarına göre davranmak lâzım olur. Meselâ, kışlık giyim ve elbiseler ile yazlık giyim ve elbiseler birbirinin aynı olmaz. Bir gençten beklenen ve gençliğin gerektirdiği bazı şeyler vardır ki, çocuktan ve yaşlıdan beklenmez; yaşlıdan beklenen bazı şeyler ise çocuktan ve gençten beklenmez.

				Bunun gibi, Allah yolunda yolculukta, seyr u sülûkta bulunan insanlar da yolculukları boyunca pek çok hâllere, makamlara, mertebelere uğrarlar. Bütün bu makam, mertebe ve hâllerin kendilerine ait özellikleri ve şartları vardır. Bir makam ve mertebeki insandan, bir önceki veya sonraki makamda beklenenler beklenmez. Başlangıçtaki bir insanın ma’rifeti ile yolun ortasındaki ve sonundaki insanların ma’rifeti, dolayısıyla onlardan beklenen ibadet ve yaşayıştaki dikkat, aynı seviyede olmaz. Bunun yanısıra, hâllerin, makamların ve mertebelerin insanda bıraktığı izler, kalbe ve rûha açtığı manzaralar, üflediği nefhalar ve akıttığı vâridat farklı farklı ve bunların her birine göre takınılması gereken tavırlar söz konusudur. Bir hâl, makam ve mertebenin şartları ve istedikleri diğerleriyle karıştırılmamalıdır. Karıştıran, muhakkak hata yapar. Evliyâ ve âlimler arasındaki, evliyânın müşahedeleri ve keşifleri arasındaki farklılıklar, işte büyük ölçüde makamların, hâllerin, mertebelerin, kapasitelerin farklılığından ileri gelir. Herkes, bulunduğu makam, mertebe ve hâlden ve kapasitesine göre ses verir. Bütün bunları ve farklılıkları yorumlayıp, gerçeği tam ortaya koyacak olanlar da, yolculukta nihaî makamlara ulaşanlar, bunların da ötesinde ilim ve kalbî müşahedeyi birleştiren veya tamamen vahye, Kitap ve Sünnet’in ölçülerine göre hükmedip, elbette kalbî hayatları da olan ve asfiyâ denilen zatlardır.

				•	Dünya hayatını güzelleştiren sebeplerden biri olan büyük insanlar ve sevdiklerimiz mazi tarafına geçtiklerinde akıllı insana düşen, onların fotoğrafları ve hayalleriyle teselli aramak değil, onlara kavuşmak için çalışmaktır.53

				MAZİ TARAFINA GEÇEN BÜYÜKLERE KAVUŞMAK İÇİN ÇALIŞMAK

				Dünya hayatını gerçekten güzelleştiren sebeplerden biri, peygamberler gibi, büyük velîler, âlimler ve mürşidler gibi dünya aynasında parlayan hidayet güneşleri, ayları ve yıldızlarıdır. Bu insanların kudsî câzibesidir ki, insanları kendilerine çeker ve hidayetlerine vesile olur. Her zaman yeryüzünde bu insanlardan bulunsa da, artık zamanın sonunda (Âhir Zaman) bulunduğumuzdan, başta bütün peygamberler olmak üzere, bunların büyük çoğunluğu artık mazi tarafına geçmiş, yani berzah âlemine göçmüş durumdadırlar.

				Hâl maziye intikal eder, yani bugün, içinde yaşadığımız zaman, geçmiş olurken, insanların zihinlerine ve istikbal aynasına timsallerini bırakarak gider. Bu timsaller, insanlarda acı bırakır; mazi tarafına geçen büyük insanların hayalleri, onların hayatlarını okumak, hayalen onlarla muhabbet etmek insana bir tat ve zevk verse de, asıl zevk ve tat, onlarla daima birlikte olmaktadır. Meselâ, üzerine mazi tarafına geçmiş anne–babasının, akrabasının, arkadaşlarının resimleri yerleştirilmiş bir aynayı yolda buluveren bir insan, onlara kavuşmak ve onlarla ebedî beraber olmak için çalışmak yerine onların resimleriyle avunur ve bu resimlerde teselli ararsa, bu, açık bir gaflettir. Elbette her insan berzah âlemine göçecek ve bugün hâl olanlar, yarın mazi olacaklardır. Öyleyse yapılması gereken, Berzah ve Âhiret âlemlerinde sevdiğimiz büyük insanlarla, hidayet güneş, ay ve yıldızlarıyla ebedî beraber olmanın çaresine bakmak değil midir?

				•	Velâyetin, şeyhliğin, büyüklüğün şe’ni, ana hususiyeti; velâyete, şeyhliğe, büyüklüğe yakışan, tevazu ve mahviyettir, tekebbür (büyüklenme) ve tahakküm değildir. Demek, tekebbür eden, şeyh geçinen bir “çocuk”tur. Siz de büyük tanımayınız.54

				ŞEYHLİĞİN VE BÜYÜKLÜĞÜN ŞE’Nİ TEVAZU VE MAHVİYETTİR

				Bir insanda büyüklüğün alâmeti tevazu ve mahviyet, küçüklüğün alâmeti ise büyük görünmeye çalışma, büyüklük kompleksi taşımadır. Ayrıca, başkalarına tahakküm etmeye, yani onlar üzerinde baskı kurup, nüfuzunu onlara zorla kabûl ettirmeye çalışma, şeyhliğini tahakkümle ispata girişme de, küçüklük ve gerçekten şeyh veya mürşid olunmadığının alâmetidir. Hz. Üstad Bediüzzaman (r.a.), bunu çok güzel bir temsille şöyle anlatır:

				Her bir insan için, toplumda, içtimaî binada içinde görüneceği ve oradan insanları temaşa edeceği bir haysiyet ve şöhret mertebesi, görmek ve görünmek için mertebe (ve statü) denilen bir penceresi vardır. Eğer söz konusu mertebe veya pencere kişinin istidat, kabiliyet ve gerçek değerinin boyundan daha yüksek ise, (yani toplumda veya içtimaî hayatta kendine tanınan statü veya şöhreti gerçek kıymetinden daha yüksek ise,) o insan, o seviyede görünmek için ona uzanıp, boyunu uzun göstermeye çalışacaktır. Bu, tekebbürdür (büyüklük taslama, büyük görünmeye çalışmadır. Çünkü, kendine biçilen ve kendine biçtiği mevki, gerçek kıymetinden daha yüksek olduğu için, o mertebede olduğunu güya göstermek adına olduğundan büyük görünmeye çalışır.) Eğer kişinin gerçek kıymeti, istidat ve kabiliyeti, kendisine tanınan veya kendisinde gördüğü statüden, mevki veya mertebeden, içtimaî hayattaki penceresinden daha yüksek ise, bu defa tevazu ile o pencereye kadar eğilecektir. (Yani, gerçekten kıymetli insan, kendisine statü ve mevki tayin etmeyen insandır. Bunun için, daima mütevazıdır. Hz. Ali’nin (r.a.) Peygamber Efendimiz (s.a.s.) için buyurduğu gibi, “İnsanlar içinde bir insan” olarak yaşar; kendini öyle görür.)55

				Gerçek şeyh veya mürşidin en önemli alâmetlerinden biri, tevazuudur. Tekebbür (büyük görünmeye çalışma) ve tahakküm (insanlar üzerinde zorla veya makamını kullanarak hakimiyet kurmaya çalışma), küçüklük ve gerçekten şeyh veya mürşid olunmadığının alâmetidir.

				•	Bazen düşmanlık, muhabbetin şiddetinden gelir.56

				SEVDİĞİNDE ARADIĞINI BULAMAMAKTAN GELEN MECAZÎ DÜŞMANLIK

				İnsan nasıl bilmediğine ve ulaşamadığı bir hedefe düşman olursa, bazen de düşmanlık, muhabbetin şiddetinden gelir. Bu düşmanlık, muhabbet ettiğine ulaşamamadan kaynaklanan bir düşmanlık değil, sevdiğini görmek istediği kalite, makam ve mertebede görememekten kaynaklanan mecazî bir düşmanlıktır. Hz. Bediüzzaman, bilhassa “Eski Said” döneminde bazı şeyhlere şiddetle muhafelet etmesinin sebebini böyle mecazî düşmanlıkla açıklar ve gerçek bir şeyh veya mürşidde bulunması gereken hasletleri sıralar:

				•	Gerçek bir şeyh veya mürşidin yolu, kalblerin nurlandırılıp, sağlamlaştırılması ve birbirine raptedilmesi; İslâmî fazilet üzerinde bulunup, İslâmiyet için rahatı terk ve zühdü tercih etmek; ihlâs için şahsî menfaati bırakmak, İslâm birliğine hizmet etmek ve insanları buna yöneltmektir.57

				GERÇEK ŞEYH VEYA MÜRŞİDLERİN YOLU

				İslâm, Müslümanların birliğini emreder; ittifak ve vahdet, yani birlik, İslâmî hayatın temelidir; dolayısıyla İslâmî olan bir yol veya meslek de buna hizmet etmelidir. Şu halde, gerçek mürşid, gerçek şeyh, gerçek velî, Müslümanlar arasında meşrep farklılığıyla ihtilâf ve tefrikaya sebep olan değil, Müslümanların birliği için çalışandır. Müslümanların birliğini gaye edinmek, başka meşrepteki Müslümanları da sevmeği ve onların şeyhlerini, mürşidlerini de gönül rahatlığıyla kabullenmeyi gerektirir. Bu ise, ihlâsa bağlıdır; ihlâsın en büyük ve yanıltmaz göstergesi, alâmeti, Müslümanları kıskanmama, Müslümanların ittifakı, İslâm birliği için çalışma, en azından insanın kendisi için istediğini başka Müslümanlar için de istemesi, kendisi için istemediğini onlar için de istememesi; bunun ötesi, başka Müslümanları nefsine tercih, iş ve hizmet zamanında öne çıkma, ücret ve mükâfat dağılımı zamanında geride durma, ücret ve mükâfatta başka Müslümanları tercih etmedir. Bu, tevazu ve mahviyeti, kendini hiç bilmeyi gerektirdiği gibi, bencillik ve menfaatperestlikten bütünüyle vazgeçmeyi de gerektirir.

				Gerçek şeyh veya mürşid, aynı zamanda zühd ehlidir; dünyada rahatı ve rahat içinde bir hayatı katiyyen hedeflemez. Onun dünyadan istifadesi tamamiyle şükür içindir; nimet isterse, Allah’a daha çok şükredebilmek için ister. Fakat başka Müslümanlar, özellikle Ümmet-i Muhammed’in çoğu fakirlik ve zaruret içinde ise, katiyyen refahı tercih etmez. Ayrıca, İslâmiyet için, hattâ bir Müslüman için kendi rahatını seve seve terk eder. Yalnızca bir Müslüman, bir insan için değil, başka varlıklar, hayvanlar, hattâ bitkiler için bile ızdırap çeker.  Bu konuda Hz. Bediüzzaman’ın şu sözleri, gerçek mürşide işaret etme bakımından çok önemlidir:

				Bana ıztırap veren, sadece İslâm’ın maruz kaldığı tehlikelerdir. Eskiden tehlikeler hariçten gelirdi; onun için mukavemet kolaydı. Şimdi tehlike içeriden geliyor. Kurt, gövdenin içine girdi. Şimdi, mukavemet güçleşti. Korkarım ki, cemiyetin bünyesi buna dayanamaz. Çünkü düşmanı sezmez. Can damarını koparan, kanını içen en büyük hasmını dost zanneder. Cemiyetin basiret gözü böyle körleşirse, iman kalesi tehlikededir. İşte benim ıztırabım, yegâne ıztırabım budur. Yoksa şahsımın maruz kaldığı zahmet ve meşakkatleri düşünmeye bile vaktim yoktur. Keşke bunun bin misli meşakkate maruz kalsam da, iman kalesinin istikbali selâmette olsa!

				Dünya, büyük bir manevî buhran geçiriyor. Manevî temelleri sarsılan garp cemiyeti içinde doğan bir hastalık, bir veba, bir tâun felâketi, gittikçe yeryüzüne dağılıyor. Bu müthiş sârî illete karşı İslâm cemiyeti ne gibi çarelerle karşı koyacak? Garbın çürümüş, kokmuş, tefessüh etmiş, bâtıl formülleriyle mi? Yoksa İslâm cemiyetinin ter u taze iman esaslarıyla mı? Büyük kafaları gaflet içinde görüyorum. İman kalesini, küfrün çürük direkleri tutamaz. Onun için, ben yalnız iman üzerine mesaimi teksif etmiş bulunuyorum.

				Risale-i Nur’u anlamıyorlar. Yahut anlamak istemiyorlar. Beni skolastik bataklığı içinde saplanmış bir medrese hocası zannediyorlar. Ben, bütün müspet ilimlerle, asr-ı hazır (bu asrın) fen ve felsefesiyle meşgul oldum. Bu hususta en derin meseleleri hallettim. Hattâ bu hususta da bazı eserler telif eyledim. Fakat ben öyle mantık oyunları bilmiyorum. Felsefe düzenbazlıklarına da kulak vermem. Ben, cemiyetin iç hayatını, manevî varlığını, vicdan ve imanını terennüm ediyorum. Yalnız Kur’ân’ın tesis ettiği tevhid ve iman esası üzerinde işliyorum ki, İslâm cemiyetinin ana direği budur. Bu sarsıldığı gün, cemiyet yoktur.

				Bana, “Sen şuna buna niçin sataştın?” diyorlar. Farkında değilim. Karşımda müthiş bir yangın var. Alevleri göklere yükseliyor. İçinde evlâdım yanıyor, imanım tutuşmuş yanıyor. O yangını söndürmeye, imanımı kurtarmaya koşuyorum. Yolda biri beni kösteklemek istemiş de ayağım ona çarpmış, ne ehemmiyeti var? O müthiş yangın karşısında bu küçük hadise bir kıymet ifade eder mi? Dar düşünceler, dar görüşler!

				Beni, nefsini kurtarmayı düşünen hodgâm bir adam mı zannediyorlar? Ben, cemiyetin imanını kurtarmak yolunda dünyamı da feda ettim, âhiretimi de. Seksen küsur senelik bütün hayatımda dünya zevki namına bir şey bilmiyorum. Bütün ömrüm harp meydanlarında, esaret zindanlarında, yahut memleket hapishanelerinde, memleket mahkemelerinde geçti. Çekmediğim cefa, görmediğim eza kalmadı. Divan-ı harplerde bir câni gibi muamele gördüm; bir serseri gibi memleket memleket sürgüne yollandım. Memleket zindanlarında aylarca ihtilâttan (başkalarıyla görüşmekten) men edildim. Defalarca zehirlendim. Türlü türlü hakaretlere maruz kaldım. Zaman oldu ki, hayattan bin defa ziyade ölümü tercih ettim. Eğer dinim intihardan beni men etmeseydi, belki bugün Said topraklar altında çürümüş gitmişti.

				Benim fıtratım, zillet ve hakarete tahammül etmez. İzzet ve şehamet-i İslâmiye beni bu hâlde bulunmaktan şiddetle men eder. Böyle bir vaziyete düşünce, karşımda kim olursa olsun, isterse en zalim bir cebbar, en hunhar bir düşman kumandanı olsa, tezellül etmem (zillet göstermem). Zulmünü, hunharlığını onun suratına çarparım. Beni zindana atar, yahut idam sehpasına götürür; hiç ehemmiyeti yoktur. Nitekim öyle oldu. Bunların hepsini gördüm. Birkaç dakika daha o hunhar kumandanın (Rus kumandanı) kalbi, vicdanı zulümkârlığa dayanabilseydi, Said bugün asılmış ve masumlar zümresine iltihak etmiş olacaktı.

				İşte benim bütün hayatım böyle zahmet ve meşakkatle, felâket ve musibetle geçti. Cemiyetin imanı, saadet ve selâmeti yolunda nefsimi, dünyamı feda ettim. Helâl olsun. Onlara beddua bile etmiyorum. Çünkü bu sayede Risale-i Nur, hiç olmazsa birkaç yüz bin, yahut birkaç milyon kişinin –adedini de bilmiyorum ya, öyle diyorlar; Afyon Savcısı, beş yüz bin demişti; belki daha ziyade– imanını kurtarmaya vesile oldu. Ölmekle yalnız kendimi kurtaracaktım; fakat hayatta kalıp da zahmet ve meşakkatlere tahammül ile bu kadar imanın kurtulmasına hizmet ettim. Allah’a bin kere hamd olsun.

				Sonra, ben cemiyetin iman selâmeti yolunda âhiretimi de feda ettim. Gözümde ne Cennet sevdası var, ne Cehennem korkusu. Cemiyetin .., imanı nâmına bir Said değil, bin Said feda olsun. Kur’ân’ımız yeryüzünde cemaatsiz kalırsa, Cennet’i de istemem; orası da bana zindan olur. Milletimizin imanını selâmette görürsem, Cehennem’in alevleri içinde yanmaya razıyım. Çünkü vücudum yanarken, gönlüm gül-gülistan olur.58

				Fethullah Gülen Hocaefendi de, bir defasında şefkat dolu olarak, “Her birinizin bir günlük hidayeti için günde elli defa ölüp dirilmeye razıyım.”; bir defasında da, odasındaki çiçekleri çıkarttığını, çünkü yapraklarının döküldüğünü görmeye tahammül edemediğini söylemiş, “Bir çiçeğin yaprağının düştüğünü gördüğümde kolum kopmuş gibi acı hissediyorum.” demişti.

				Hz. Bediüzzaman, gerçek şeyh ve mürşidi tarif ederken, aşağıdaki manâya gelen Arapça bir cümle de telâffuz eder:

				Gerçekten onların tâhir (temiz) kalblerinin süveydâsına (idrak merkezine) sıbğa-i Rabbâniye (Rabbânî boya) ve haledlerine (gönüllerine) de hakikatin ziyası nakşolunmuştur.

				Bu cümlede, bizzat Hz. Bediüzzaman’ın kendisinin düştüğü notta belirtildiği üzere, “tâhir” kelimesindeki “tâ” ile Seyyid Tâhâ’ya, “süveydâ” kelimesi ise Seyda’ya, “sıbğa” kelimesi ile Seyyid Sıbğatüllah’a, “Rabbânî” kelimesiyle İmam-ı Rabbânî’ye, “haled” kelimesiyle Halid-i Bağdadî’ye, “ziya” kelimesiyle Şeyh Ziyaeddin’e ve “nakşolunmuştur” kelimesiyle Şah-ı Nakşibend’e (Allah, hepsinden razı olsun), bu büyük zatların şahsında gerçek şeyh veya mürşide işaret vardır.

				Arkasından, ismi geçen zatlar gibi gerçek büyük şeyhlerin, mürşidlerin geçip gittiğini ifade sadedinde aslı Farsça olarak şu cümleyi söyler: “Nedîmler (Hak ve hakikat meclisinin gerçek sahipleri) şarabı (Allah aşkını, İslâmiyet’e ve Müslümanlara hizmeti) içip gittiler; şarap mahzenini (Hak ve hakikat meclislerini) boşaltıp gittiler.”

				Daha sonra da, mevcut en azından birtakım şeyhlere olan muhalefeti ve bu tür sözlerinden maksadı da aslı Arapça bir ifade ile şöyle özetler: “Ne yazık ki, (İslâm’a ve Müslümanlara hizmet yolunda koşturmaları gerekirken) oturmakla kötülük ettiler ve hizmette tembellik gösterdiler. Onun için, himmetlerini eski hakikî mecraına çevirmek istiyorum.”59

				•	Keramet ile istidraç, zahiren birbirine benzese de, mânen birbirine zıttır.60

				MÛCİZE, KERAMET VE İSTİDRAÇ

				Keramet ile istidraç, her biri de harikakulâde fiiller olmakla zâhiren birbirine benzer; fakat hakikatte ve mânen birbirine zıttır.

				Keramet, mûcize gibi, Cenab-ı Allah’ın yaratmasıyla olur. Nasıl Cenab-ı Allah (c.c.), nebîsi vasıtasıyla mûcizeyi yaratır, nebîsini bir parmak işaretiyle ayın yarılması, parmaklarından çeşmeden akar gibi su akması, bir–iki kişilik yemeğin bereketlenip yüzlerce kişiyi doyurması, asâsının vurmakla denizin yarılıp binlerce insana yol vermesi, kayanın on iki yerinden açılıp, açılan her bir yerden su akması, ölüleri diriltme ve kayadan deve çıkması gibi birtakım harikulâde hallere ve fiillere muvaffak kılar. Bütün bu fiiller, kâinatın normal işleyişinin dışındaki fiillerdir ve bunların peygamberlerin elinde meydana gelenine ‘mûcize’ (peygamber olmayanları aynısını yapmaktan âciz bırakan) denir. Benzer fiiller velîlerin elinde, onlar vasıtasıyla meydana gelir, Cenab-ı Allah, velî kullarını benzer harikulâdeliklere mazhar ederse, buna ‘keramet’ denir. Keramet, Allah’ın, velî kuluna hususî ikramıdır. Nasıl bir peygamber gösterdiği mûcizenin Allah’tan olduğunu bilirse, velî de, kendisi vasıtasıyla yaratılan harikulâdeliğin yine Cenab-ı Allah’tan ve O’nun bir ikramı olduğunu bilir. Bunu bildiği gibi, Cenab-ı Allah’ın kendisini görüp gözetlediğini, her an O’nun gözü ve gözetimi altında olduğunu da bilir. Böylece yakîni ve O’na olan tevekkülü ziyadeleşir. Bazen de velî, kendisinden hâsıl olan kerametin farkında olmaz. Velî için bu, yani kerametinin farkında olmaması belki daha iyidir; velînin kerametinin farkında olmaması gibi, velîliğini bilmemesi de onun için daha hayırlı olandır. Çünkü böylece kalbine gelebilecek herhangi bir gurur ve ucub gibi tehlikelerden korunmuş olur. Allah’ın kuluna olan böyle hususî ihsanından daha büyük ihsanı, böyle bir ihsanı ona hissettirmemesidir.

				İstidrac da zahiren keramet gibidir. Ama istidrac, velîden sudur etmez; o, insan gaflet içinde, hattâ dalâlette iken kendisinden birtakım harikulâdeliklerin, harikulâde başarıların sâdır olması, hattâ gaybî bazı şeylerin kendisine açılmasıdır. Sırat-ı Müstakîm üzere olmadıkları halde riyazet veya yoga gibi yollarla bazı harikulâdelikler sergileyen insanlar da her zaman bulunur. Fakat bunlara keramet denmez; keramet, muhakkak surette Allah’ın velî kullarından sâdır olan harikulâdeliktir. İstidraç ve riyazet gibi, yoga gibi, uzun süre aç kalma, dışarı çıkmama gibi yollarla ulaşılan harikulâdeliklerin zâhiren keramete benzemesi bize şunu öğretmektedir ki, bir insanın büyüklüğünün, Müslümanlığının derecesinin ölçüsü ondan bazı harikulâdeliklerin, hattâ kerametlerin sâdır olması değildir. Zaten Risalet vazifesine verâsetle velâyet-i kübra yolu olan Sahâbe yolunda fazla keramet görülmez. En büyük keramet, istikamet üzere olabilmekte ve istikameti koruyabilmektedir.

				Keramet sahibi, Cenab-ı Allah’a karşı yakîni ve tevekkülünde, teveccüh ve şükründe daha bir artma ve derinleşme içinde olmasına mukabil, istidrac sahibi, kendisinden sâdır olan harikulâdeliği kendisine, gücüne, becerisine, bilgisine vermekle gururu öyle fazlalaşır ki, “Bu, bana bilgim sayesinde verildi.”61; “Ben, buna bilgim, becerim ve kabiliyetlerimle ulaştım.” der. Şu kadar ki, ihlâsın da, gayretin de kerameti vardır. Benlik iddiası olmayan bazı gayret ve ihlâs sahiplerinde de harikulâdelikler görülebilir. Özellikle ihlâs ve gayret sahibi mü’minler, fıtraten kalb saffetine sahip kimseler, velâyet seviyesine ulaşmasalar da, böyle harikulâdeliklere mazhar olabilirler. Böyle kişilerle keramet sahipleri arasında ilk mertebede fark görülmez. Fakat tam manâsıyla fenâya, fenâ fi’llah’a ulaşanlara ise gaybî bazı gerçekler inkişaf eder ve açılır. Onlar, bu gaybî şeyleri ve gerçekleri fena fi’llâh olan duyularıyla tanırlar. Bu mazhariyetle istidraç, katiyyen birbirinin aynı değildir. Fenâ fi’llâh seviyesinde velîlerin iç dünyalarındaki nuraniyet, gözlerini de, kulaklarını da, diğer uzuvlarını da nurlandırır ve onların gözü basiretleriyle âdeta aynîleşir. Dolayısıyla, onların iç dünyalarındaki artık zâhire çıkmış nurâniyetleri, riyakârların karanlığıyla birbirine karışmaz ve karıştırılmamalıdır.

				Bu dünya, hizmet, dolayısıyla külfet ve meşakkat yurdudur; hizmetlerin, külfet ve meşakkatin mükâfatının alınacağı mükâfat yurdu değildir; mükâfat yurdu, Âhiret’tir. Onun içindir ki, ehl-i hakikat, gerçek büyük evliyâ, keşif ve keramete, bunlardaki zevklere önem vermemişlerdir ve vermezler. Hattâ hem hizmetlerine, dinî yaşayışlarına mükâfat olabilir ve bu mükâfatı dünyada tüketiyor olabilirler diye, hem de kalblerine gurur gelebilir diye keşif ve keramet gibi şeylerden kaçarlar; istekleri dışında verilecek olurlarsa, bu defa onları gizler ve katiyyen fâş etmeyi düşünmezler.

				•	Maksadı İslâm’ın kalb ışığını ve fikir nûrunu (iman ile ilmi, tefekkürü) birleştirme, yolu muhabbet, şiarı nefsine taraftar çıkmayı (kendini bilip, kendini savunmayı) terk, meşrebi (tevazu ve) mahviyet ve tarikatı İslâmî hamiyet (İslâm ve Müslümanlar için çalışma, hayatını buna adama) olan şeyh, hakikî şeyh ve mürşiddir. Fakat yolu başkalarının kusurunu göstererek kendi meziyetini izhar etmek, başkasına düşmanlıkla kendini sevdirmeye çalışmak, bölünüp parçalanmayı netice veren taraftarlık hissi (sadece kendine çağırma, kendini ve kendi tarikatını görme, gösterme) ve gıybete götüren kendine muhabbeti başkasına düşmanlığa bağlayan, aslında ağa olmaya çalışan bir şeyh taslağıdır.62 

				HAKİKÎ ŞEYH VEYA MÜRŞİD, AĞA OLMAYA ÇALIŞAN ŞEYH TASLAĞI

				Hz. Bediüzzaman (r.a.), İkinci Meşrutiyet’i takiben Güneydoğu’da aşiretler arasında yaptığı sohbetleri ihtiva eden Münazarât isimli eserinde, yine mevcut bazı şeyhlere olan muhalefeti noktasında sorulan daha başka soruları ve onlara verdiği cevapları da nakleder. Gerçek şeyh veya mürşidi tanıma adına bu sorular ve cevaplar da oldukça önemlidir:

				Sual: Şimdiki şeyhlerden ne istersin?

				Cevap: Daima sözlerinin mevzuu olan ihlâsı, hem de tekye denilen manevîleşmiş kışlalarda tarikat denilen rûhanîleşmiş askerlikte yerine getirmekle mükellef bulundukları büyük (nefisle) cihadı, nefse taraftarlığı terketmeyi, hem de şiar edindikleri zühdün manâsı olan şahsî menfaatleri terketmeyi, hem de daima iddiasında bulundukları ve İslâmî mîzacın mayası olan muhabbeti isterim. Zira onlar bizi istihdam ederek ücretlerini almışlar. Şimdi bize hizmet etmek borçlarıdır.

				Sual: Nasıl olsunlar?

				Cevap: Ya başlarımızdan kalksınlar veyahut inat, gıybet ve taraftarlığı aralarından kaldırsınlar. Zira bir kısım dalâlet ve bid’at fırkalarının teşekkülüne bazı bid’atçı şeyhlik iddiacıları sebebiyet vermiştir.

				Sual: Nasıl birbiriyle ittihat ve ittifak edecekler? Halbuki bazıları, bazılarını inkâr etmekte, kabûl etmemektedir. Onların düsturlarındandır ki, reddettikleri birine muhabbet, hattâ onunla arkadaşlık dahi haramdır. İnkâr meselesi mühimdir.”

				Cevap: Öyleyse size şöyle hitap etmek hakkımdır:

				Ey divaneler! İşitmediniz mi, anlamamış mısınız ki, “Müminler, ancak kardeştir.”,63 Allah’ın bir kanunudur. Veya körleşmiş misiniz ki, görmüyor musunuz ki, “Sizden biriniz, kendisi için istediği bir şeyi kardeşi için de istemediği müddetçe tam iman etmiş sayılmaz.”64, Peygamberimiz’in (s.a.s.) bir düsturudur. Acaba doğru ve yalan arasında nerede durduğu (doğruya mı, yalana mı dayandığı) belli olmayan (başka Müslümanları) inkâr meselesi, nasıl oldu da âyet ve hadisin şu iki büyük ve sağlam esasının hükümlerini ortadan kaldırabildi? Bu hükümler karşısında bu inkâr meselesi nasıl doğru olabilir? Sonra, Allah’ın Kelâmı değil ki, hükmü kaldırılmasın. İşte zaman, onun hükmünü kaldırır. Zararının faydasından çok olması onun neshine (hükümden kalkmasına) fetva verir. Nes-hedilmiş bir şeyle amel caiz değildir.

				Sual: Belki birbirlerine düşmanlıkları, birbirlerinden gördükleri gayr-ı meşrû bazı fiiller içindir?

				Cevap: Acaba ne cihetle, ne insafla, ne suretle, Süphan Dağı kadar ağır ve büyük olan iman, İslâmiyet ve insaniyet sebebiyle hâsıl olan muhabbet, şöyle çocukla bahaneyle bazı gayr-ı meşrû hareketten kaynaklanan düşmanlığa mağlûp olsun?

				Evet, muhabbeti gerektiren İslâmiyet ve insaniyet, Subhan Dağı gibi, Uhud Dağı gibidir; düşmanlığı netice veren sebepler ise, bazı küçük çakıl taşları gibidir. Muhabbeti düşmanlığa mağlûp ettiren adam, hakikat nazarında Uhud Dağı’nı bir çakıl taşından aşağı derecesine indirmek kadar ahmakça hareket etmiştir. Düşmanlıkla muhabbet, ışık ile karanlık gibi bir araya gelmez. (Gerçekten düşman olma sebepleri bulunup da) düşmanlık galip olsa, muhabbet mümaşata (idare etmeye, suyunda gitmeye) döner; muhabbet galip olsa, düşmanlık merhamete ve acımaya, (dolayısıyla, düşmanlığa sebep halin izalesi için çalışmaya) dönüşür (dönüşmelidir). (Meselâ, kâfirlere düşmanlık da, küfre düşmanlık ve harbî, saldırgan olmayan kâfire acıma şeklinde olmalıdır ki, onun hidayeti için çalışılabilsin.) Benim yolum, muhabbete muhabbet, düşmanlığa düşmanlıktır. Yani, dünyada en sevdiğim şey muhabbet ve en darıldığım şey de düşmanlıktır.

				Sual: Velî olan şeyhin, şeyhlik iddia edenle farkı nedir?

				Cevap: Eğer maksadı İslâm’ın kalb ışığını ve fikir nûrunu (iman ile ilmi, tefekkürü) birleştirme, yolu muhabbet, şiarı nefsine taraftar çıkmayı (kendini bilip, kendini savunmayı) terk, meşrebi (tevazu ve) mahviyet ve tarikatı İslâmî hamiyet (İslâm ve Müslümanlar için çalışma, hayatını buna adama olsa), kabildir ki, bir mürşid ve hakiki şeyh olsun. Lâkin yolu başkalarının kusurunu göstererek kendi meziyetini izhar etmek, başkasına düşmanlıkla kendini sevdirmeye çalışmak, bölünüp parçalanmayı netice veren taraftarlık hissi (sadece kendine çağırma, kendini ve kendi tarikatını görme, gösterme) ve gıybete götüren kendine muhabbeti başkasına düşmanlığa bağlayan ise, ağa olmaya çalışan bir şeyh taslağıdır, koyun postuna bürünmüş bir kurttur; elini davula bedel tarikata veya Kitab’a vurur ki, bahşiş alsın. Din ile dünyayı avlamaya gider. Ya uğursuz bir lezzet veya süflî bir heves veya hatalı bir ictihad onu aldatmış, o da kendisini iyi zannedip, büyük şeyhlere ve mübarek zatlara su-i zan yolunu açmıştır.

				•	Nev-i beşerde çeşit çeşit dalâletlere düşen fırkaların dalâletlerinin sebebi, imamlarının kusurudur. Evet, imamları bâtından bahsetmişlerse de, kendi ‘gördükleri’ne itimat ve onlarla iktifa ederek yarı yoldan geri dönmüşler ve “Bir şey elde ettin ama, senden her şey gitti.” sözünü kendilerinde tasdik etmişlerdir.65 

				DALÂLET YOLLARINI AÇAN, İMAMLARIDIR

				İnsan, medenî, yani hemcinsleriyle bir arada yaşama konumunda bir varlık olmakla, insan cemiyetleri başsız olmaz. Bir aile reissiz, bir köy muhtarsız, bir nahiye müdürsüz, bir ilçe kaymakamsız, bir il valisiz, bir ülke de hükümetsiz olmaz. Bunun gibi, nasıl okulların müdürü, medreselerin baş müderrisi varsa, Tasavvuf veya bâtın yollarının, tarikatların da şeyhleri veya mürşidleri vardır; namazları da cemaatle kılmak, en azından müekked, yani kuvvetli ve terk edilmemesi gererken sünnet olup, cemaatle namaz da imamın arkasında kılınır. Arapça–İslâmî bir terim olarak ‘imam’, muhtardan devlet başkanına kadar, her seviyedeki ünitenin başkanı veya baş idarecisi için kullanılabilir.

				İşte, özellikle tarikatlarda mürşide itimat ve bağlılık, çok önemlidir; öyle ki, bunu ifade için “Mürid, mürşidin karşısında gassalin (ölü yıkayıcısı) elindeki ölü gibi olmalıdır.” denmiştir. Mürşidi tenkit, onunla mürid arasına ve dolayısıyla müridin mürşidden istifadesine perde gerer. Dolayısıyla, mürşidin de kâmil olması esastır. Niyazi-i Mısrî, 

				Her mürşide el verme ki, yolunu sarpa sardırır;
Mürşid-i kâmil olanın yolu gayet âsân imiş.

				der. Mürşid kâmil olmazsa, bu defa yolu sarpa sardırır, saptırır; kendi saptığı gibi müridlerini de saptırır.

				Hz. Bediüzzaman (r.a.), özellikle bâtın yolunda, yani tarikatlardaki sapmaları mürşidlere, bu yolların imamlarına, öncülerine bağlamakta ve buna en önemli sebep olarak da, mürşidlerin yolda biraz mesafe aldıktan sonra ulaştıkları noktayı ve bu noktada ma’rifet ve hakikat adına müşahede ve elde ettiklerine güvenerek veya onlarla yetinerek geri döndüklerine dikkat çeker. Oysa yol uzun, mertebeler çok fazladır. Daha önce de geçtiği üzere, yolun her basamağının, her mertebenin, her menzilin kendine ait şartları ve hakikatlerin bu şartlarda, her mertebede, her menzilde farklı yansıması söz konusudur. Hakikatlerin nihaî mahiyetleri ancak nihaî mertebede ve yine de her mürşidin kapasitesine ve mazhar bulunduğu İlâhî İsim veya İsimler’in bu kapasite ölçüsünde tecelli derecelerine göre kendilerini ortaya koyar. İşte, bâtın yolunda daima Şeriat’ın düsturları ve bu düsturları genişliğine ve derinliğine bilen ve kendilerine asfiyâ denilen tahkik ehli âlimlerin tesbit edip ortaya koydukları ölçüler esas alınmazsa yanılma her zaman mümkündür. Dolayısıyla, yolun herhangi bir mertebesinde hakikatin kendi müşahedesine temas eden mahiyet veya miktarına güvenen, bunu nihaî hakikat veya hakikatin nihaî mahiyeti zanneden ve sonra yarı yoldan geri dönen mürşid, yanıltan mürşiddir ve dalâlet fırkaları genellikle böyle yanılan mürşidler veya rehberler sebebiyle ortaya çıkmıştır.

				•	Velîlerin himmetleri, imdatları, mânevî fiilleriyle feyiz vermeleri, hâlî veya fiilî bir duadır. Hâdi (hidayet eden), Muğîs (yardım yağdıran), Muîn (yardıma gelen) ancak Allah’tır. Fakat insanda öyle bir latîfe, öyle bir hâlet vardır ki, o latîfe lisanıyla her ne suâl edilirse, –velev ki kişi fâsık olsun– Cenâb-ı Hakk, o latîfe sebebiyle o isteği yerine getirir. O latîfe pek uzaktan bana göründü ise de, teşhis edemedim.66

				VELÎLERİN HİMMETLERİ, İMDATLARI, TASARRUFLARI

				Tasavvuf’la ilgili yapılan itirazların başında, ehl-i Tasavvuf veya Tarikat’ın mürşidlerini veya şeyhlerini âdeta ulûhiyet mertebesine çıkardığı, onları hidayete ve Cenab-ı Allah’ın yardımına vesile veya sebep olmaktan müessir, yani bizzat hidayet ve yardım eden makamına yükselttiği suçlamasıdır. Bu suçlamanın yanısıra, bazıları İslâm’da şefaat ve vesileliğe yer olmadığı iddiasında da bulunabilmektedir.

				BÜTÜN YÖNLERİYLE ŞEFAAT MESELESİ

				Önce hemen belirtelim ki, İslâm’da vesileliğe ve şefaate de yer vardır. Şefaat, kelime manâsı itibariyle “aracılık, sebep olma” demektir. Nitekim bu manânın apaçık bulunduğu ve şefaati de ispat eden bir âyet-i kerimede şöyle buyrulur:

				Her kim (Allah için) güzel ve hayırlı bir şefaatte (aracılıkta) bulunur (bir hayra sebep olur)sa, o hayırla kazanılan sevaptan kendisi için bir pay vardır; kim de kötü bir işe şefaatte bulunur (aracılık eder, kötü bir neticeye sebebiyet verir)se, bundan da ona bir pay vardır. Allah, her şeyi hakkıyla görmektedir ve her dilediğini yapabilecek güçtedir.67

				Başkaları adına dua etmek ve istiğfarda bulunmak

				İşte, kelime olarak vesilelik veya sebep olma manâsına gelen şefaat, ıstılah (kavram) manâsıyla, bir kul veya bir netice için Cenab-ı Allah’a dua etmek, ondan istekte bulunmak, bir kulun bağışlanmasını dilemek demektir. Her kulun Cenab-ı Allah’a arada bir vasıta olmadan dua ve istiğfar edebileceği, edebilmesi, o kul adına başka birinin de dua ve istiğfar etmesine mâni değildir. Kur’ân-ı Kerim böyle bir şeyi yasaklamak veya böyle bir şeyin mümkün olmayacağını buyurmak şöyle dursun, tam tersine buna teşvik, hattâ mü’minler hakkında böyle bir dua ve istiğfarı emreder:

				Onlara (münafıklara) “Gelin, Rasûlüllah’ın huzuruna varın, sizin için Allah’tan bağışlanma dilesin.” dendiğinde, “Olmaz!” manâsında başlarını çevirirler ve onların kibirlene kibirlene yan çizdiklerini görürsün.68

				 (Ey Rasûlüm!) Sen onların (ashâbının) kusurlarına bakma, affediver onları ve onlar için (Allah(tan) bağışlanma dile ve idarî meselelerde onlarla istişare et.69

				…Bazı işleri sebebiyle senden izin istediklerinde onlardan dilediğine izin ver ve onların hepsi için Allah’tan bağışlanma dile.70

				…Ayrıca, onlar hakkında dua et. Hiç şüphesiz senin duan, onlar için bir huzur ve tatmin vesilesidir.71 

				(Yakub’un) oğulları, “Ey bizim babamız! Bizim için günahlarımızdan dolayı Allah’tan bağışlanma dile…” dediler. Yakup, “Sizin için ileride Rabb’imden bağışlanma dileyeceğim…” dedi.72 

				Kur’ân-ı Kerim, mü’minler hakkında dua ve istiğfarda bulunmayı emretmesinin yanısıra, mü’minlerin kendilerinden önce Âhiret’e intikal eden mü’minler hakkında dua etmesini de över73 ve meleklerin, hem de Arş’ı taşıyan ve onun etrafında bulunan meleklerin, yani melekler içinde en üstün olanların, hem de Âhiret’te mü’minler için dua ve istiğfarda bulunacaklarını ifade buyurur.74 Onların mü’minler hakkındaki bu dua ve istiğfarları, elbette şefaattir ve nitekim Fahrüddin er-Razî, bu âyetleri meleklerin en seçkinlerinin günahkâr mü’minler hakkında şefaat manâsına geldiği şeklinde açıklar ve bu konudaki itirazları cevaplar.

				Şefaatçiler: temelde ve önce Allah (c.c.)

				Öncelikle insanlar için tek şefaatçi, Hz. Allah’tır.75 Cenab-ı Allah’ın insanlar için tek şefaatçi olması demek, Allah ile kul arasında Allah’a şirk koşma manâsında bir şefaatin söz konusu olmadığı, olmayacağı, ayrıca, aşağıda izah edileceği üzere, bütün şefaatlerin hem hakkında şefaatte bulunulan kişi, hem de şefaatte bulunacak kişi hakkında Allah’ın iznine bağlı bulunduğu demektir. Nasıl insanlar ve mü’minler için Allah’tan başka velînin bulunmaması76 mü’minlerin birbirlerinin velîsi olduğu ve olmasına gerektiğine77 ve nasıl bütün ilmin Allah katında bulunması78 insanlar ve melekler gibi başka varlıkların ilim sahibi, hattâ ilimde kökleşmiş olmalarına79 mâni değilse, şefaatin Cenab-ı Allah’a ait bulunması da, O’nun başkalarına da şefaat izni vermesine mâni değildir.

				Şefaat mü’minler içindir ve Allah’ın izni çerçevesindedir

				İkinci olarak, Kur’ân-ı Kerim’de sebep ve vesilelik manâsında şefaatin söz konusu olduğu, pek çok âyette açıktır. Şu kadar ki, bu âyetlerde şefaatin Allah’ın kendileri hakkında şefaat izni verdiği kişiler için söz konusu olacağı beyan buyurulmaktadır ve bunlar, Cenab-ı Allah’ın haklarında şefaate razı olduğu kişiler, yani mü’minlerdir.80 Ayrıca, yine Cenab-ı Allah’ın meselâ Arş’ı taşıyan ve onun etrafındaki melekler gibi, şefaat izni verdiği kişiler, sözgelimi, Rahmân’ın katında iman ve ibadet sebebiyle O’na yakınlık kazanmış olanlar ve Allah’ın Birliği’ne ve diğer iman hakikatlerine halleri, sözleri ve yaşayışlarıyla şahitlikte bulunanlar,81 şefaat edeceklerdir.

				Kur’ân-ı Kerim, vesileyi emreder

				Kur’ân-ı Kerim, Cenab-ı Allah’a (c.c.) ulaşmak ve rızasını elde edebilmek için hem de içten gelerek ve büyük bir gayretle vesîle aranmasını emreder82 ve peygamberler, melekler gibi varlıkların Cenab-ı Allah’a yaklaşmak için ısrarla ve büyük bir gayretle vesile aradıklarını da beyan buyurur.83 Bunun yanısıra Kur’ân, Hz. Allah’ın kendilerini hidayet ve hidayete rehberlik nimetiyle serfiraz kıldığı ve nebîler, sıddîklar, şehîdler ve salihler olarak beyan buyurduğu zatları bütün mü’minlerin önüne yollarına uyulması gereken rehberler olarak koymakta, bunların yolunun Sırat-ı Müstakîm olduğunu açıklamakta ve bütün Müslümanlara bunların yoluna tâbi olabilmeleri, dolayısıyla bunları rehber edinebilmeleri için hem de namazların her rek’atında Fâtiha Sûresi’nde dua ettirmektedir.84 

				Mümkün olmayacak ve kabûl de görmeyecek şefaat

				Kur’ân-ı Kerim’de mümkün olmayacağı ve kabûl görmeyeceği beyan buyrulan şefaat, müşriklerin Allah ile aralarına ilâh diye koydukları putlar, şahıslar, yani Allah’tan başka taptıkları sözde tanrılar hakkındadır. Kur’ân, müşriklerin bunları Allah ile aralarında aracı ilâh, kendileri hakkında şefaatçi olarak kabûl etmelerini kesinlikte reddetmektedir: bunların ne dünyada müşrikler için Allah katında şefaat hakkı ve yetkisi vardır, ne de Âhiret’te olacaktır. Ayrıca, müşrikler için dünyada da, Âhiret’te de hiçbir şekilde şefaat söz konusu değildir; çünkü onlar, affa uğramayacaklardır.85 Müşrikler, kâfirler ve münafıklar hakkında bir peygamber bile dua ve istiğfarda bulunacak olsa, bu, katiyen kabûl görmeyecektir.86 Zaten, Allah düşmanı olarak öldüğü belli bir kâfir veya münafık hakkında dua ve istiğfarda bulunmak, men edilmiştir.87 Kısaca, Kur’ân’ın söz konusu olmayacağını beyan buyurduğu şefaat, kâfirler, müşrikler ve münafıklar hakkında, onların anladığı manâda ve Allah’ın izni dışında bir şefaattir.

				Velîlerin himmetleri, yardıma gelmeleri, feyiz aktarmaları

				İşte, velîlerin himmetleri, yardıma gelmeleri, feyiz aktarmaları, hâlî ve fiilî bir duadır. Yani onlar, özü–sözü bir, yaptıkları doğru, İslâmî gerçeklere hayatlarıyla şahid zatlar oldukları için hem halleriyle, yaptıklarıyla, hayatlarıyla, hem de haklarında dua ve istiğfarla insanlara tesir eder, onların Allah’ın izniyle hidayetlerine vesile, onların İslâm’ı daha iyi yaşamalarına ve Cenab-ı Allah’ın af, nimet ve bereketinin üzerlerine inmesine yardımcı olabilirler. Bu noktada onların vesileliğini, dua ve istiğfarını istemek, bırakın dinen yasak ve yanlış olmayı, belki yukarıda zikredilen bazı âyetlerde geçtiği üzere bir emirdir, en azından çok kuvvetli bir tavsiyedir. Yeter ki, hidayeti de, dalâleti de yaratanın, dua ve istiğfarları kabûl eden veya etmeyenin, ederek af ve mağfirette bulunan ve etmeyerek bulunmayanın mutlaka ve kesinlikle Allah olduğuna içten inanılsın ve velîler, peygamberler, sebep ve vesile olmaktan müsebbip, yani neticeyi yaratan olma mevkiine asla ve asla çıkarılmasın.

				İnsanda kendisiyle Allah’tan ne istense verilen pek gizli lâtife

				Hz. Bediüzzaman’ın bu vesileyle “Fakat insanda öyle bir latîfe, öyle bir hâlet vardır ki, o latîfe lisanıyla her ne suâl edilirse, –velev ki kişi fâsık da olsa– Cenâb-ı Hakk o latîfe sebebiyle o isteği yerine getirir. O latîfe pek uzaktan bana göründü ise de teşhis edemedim.” demesi, ayrıca mânidardır. Demek ki, her insanda bulunan, artık ızdırar, yani mutlak ihtiyaç ve çaresizliğin, acz ve fakrın dili midir –ki, bu halde ve dilde yapılan duaların geri çevrilmeyeceği Kur’ân-ı Kerim’de açıktır;88 yoksa, kesin masumiyete rağmen mağdur edilmişliğin dili midir; veya, insana ve onun şerefine, varlıklar içindeki yerine has olup, keşfedilmeyi bekleyen çok hassas ve pek kıymetli başka bir hâl veya lâtife midir, bu hâlet ve lâtifenin lisanıyla yapılan her dua kabûl görmektedir. Hz. Bediüzzaman (r.a.), bu lâtifeyi tam olarak kendisinin de teşhis edemediğini belirtmektedir. Bu tesbitini velîlerin himmet, imdat ve feyz kanalı olmaları gerçeğiyle birlikte zikretmesinden hareketle belki denebilir ki, ihtimal bu hâlet ve lâtife en fazla velîlerde, elbette daha fazla olarak peygamberlerde daha aktif olsa gerektir.

				•	Cemaatin gayretleriyle hâsıl olan bir neticeyi, cemaatin iyiliklerine mükâfat olarak gelen şerefi ve fazileti cemaatin üstadına vermek, cemaate de, üstada da zulümdür. Üstad veya mürşid, kaynak değil, mazhar ve ma’kes, yani aynadır.89

				CEMAATLE HÂSIL OLAN NETİCE, SADECE ÜSTAD VEYA MÜRŞİDE VERİLMEZ

				Ehl-i dünya, özellikle şahısların çok öne çıkarıldığı bir zamanda bir ordunun zaferini kumandanına, bir halkın kazandığı şeref ve faziletini başındaki idareciye verme zulmünü işlese de, zaferleri kazanan komutan da dâhil olmak üzere ordudur; halkın şeref ve fazileti de halka aittir. Çünkü bir şeyin varlığı, onun bütün parçalarının varlığına bağlıdır; insan, bütün organları ve hücreleriyle insandır. Ordu içinde her seviyede veya mertebede her bir ferdin, her bir bölüğün, hattâ silahların ve kullanılan başka araç–gereçlerin dahi kazanılan zaferde yeri ve belli derecelerde payı vardır. Bunlardan birinin eksik olması halinde zafer kazanılamayabilir. Yine, bir halka ait, halkın katılımı ve katkısıyla elde edilmiş bir şeref ve fazilet, sadece o halkın başındaki idareciye verilmez. Buna karşılık, bir bütünün yokluğuna bir parçasının yokluğu sebep olabilir. İnsan vücudundaki hayatî bir organın çalışmaması ölüme sebep olabildiği gibi, herhangi bir organdaki arıza da bütün vücuda sirayet edebilir; hattâ yüz trilyon hücreden birinin mekanizmasının bozulması (kanser), bütün vücudu ölüme götürebilir. Dolayısıyla, bir ordunun zaferi ordunun tamamına aitken, mağlûbiyeti, öncelikle komutana aittir; çünkü komutanın hatası, onun dışındaki fertlerin hatasına benzemez. Komutan, 99 taneli bir tesbihin imamesi gibidir; koptuğunda bütün tesbih dağılır. Tesbihin varlığı için sadece imamenin varlığı kâfi ve tesbih imameden ibaret değildir; tesbihin varlığı, bütün tesbih tanelerinin varlığına bağlıdır; fakat imamenin kopması, tesbihin dağılmasına yol açar. 

				Üstad ve mürşid aynadır; güneş değildir

				İşte, nasıl bir ordunun zaferini sadece komutana, bir halkın şeref ve faziletini başındaki idareciye, devlet başkanına vermek zulüm olur; bunun gibi, bir cemaatin gayretleriyle hâsıl olan bir neticeyi de sadece o cemaatin üstadına veya mürşidine vermek, aynı şekilde zulümdür. Bu tür bir zulüm, sadece orduya, halka veya cemaate karşı değil, komutana, devlet başkanına veya cemaatin üstadına karşı da işlenmiş bir zulümdür. Çünkü ona ait olmayan ona verildiği gibi, böyle bir davranış, enaniyeti okşar ve insanı gurura sevkeder. İnsana bir kapıcı iken kendini padişah zannettirir. Hem, o insanda riya gibi, ucub ve fahr gibi gizli bir şirke de sebep olabilir. Evet, bir kaleyi fetheden bir taburun ganimetini ve muzafferiyet ve şerefini binbaşısı alamaz. Üstad ve mürşid de masdar ve menba, yani kaynak telâkki edilmemek gerektir. Belki mazhar ve ma’kes olduğunu bilmek lâzımdır. Meselâ, sıcaklık ve ışık, bize bir ayna vasıtasıyla gelmiş olsun. Eğer öncelikle ve asıl olarak güneşe minnettarlık duymaya bedel, aynayı ışık ve ısının kaynağı kabûl edip ona minnettar olmak ve güneşi unutmak, divaneliktir. Ayna muhafaza edilmelidir, ısı ve ışık, onun vasıtasıyla gelmektedir. İşte mürşidin rûhu ve kalbi, bir aynadır. Cenab-ı Hakk’tan gelen feyze ma’kes ve onun müridine aksetmesine vesile olur. Müridin kalbi bu feyzi doğrudan alamadığı için mürşide de elbette saygı ve bağlılık gerekir. Fakat bu saygı ve bağlılık, onu vesile ve vasıta olmaktan öteye taşımamalı, asıl kaynağın, feyzi gönderenin Cenab-ı Allah olduğu unutulmamalı ve O’na şükredilmelidir. Evet, mürşid veya üstad da bir nimettir; insanlara Cenab-ı Allah’ın feyzini aksettiren bir nimet. Her nimet gibi bu nimetin şükrü de Cenab-ı Allah’a yapılmalı, üstad veya mürşid de, saygı ve bağlılıkla muhafaza edilmelidir.

				Burada şu hususa da temas ekmek gerekir: Bazen olur ki, kaynak gibi görülen bir üstad, kaynak zaten olmadığı, olamayacağı gibi, mazhar bile olamaz; yani İlâhî feyzleri alan ve yansıtan bir ayna bile değildir. Belki mürid, saffeti, ihlâsı, Cenab-ı Allah’a olan irtibatının kuvveti, mürşidine olan bağlılığı ve itimadı sayesinde aldığı feyizleri, üstadının ruh aynasından aksediyor görebilir. Nasıl ki bir insan, bir cama dikkat ede ede manyetik tesir sebebiyle hayalinde misalî âleme karşı bir pencere açılır ve pek çok garip şeyleri o ayna müşahede ediyor gibi olur. Oysa aynada değil, aynaya dikkatli ve sâbit bakması sebebiyle aynanın haricinde hayaline açılan pencerede o şeyleri müşahede etmektedir. Onun içindir ki, bazen eksik bir şeyhin hâlis bir müridi, şeyhinden daha ziyade kâmil olabilir ve döner şeyhini irşad eder, şeyhinin şeyhi olur.

				•	İslâm, vesile ve sebep olma manâsında şefaati kabûl etmekle beraber, mutlak Tevhid dini olarak Allah ile kul arasında resmî vasıtayı reddettiği için tevazu ve mahviyet, velâyette esastır. Hıristiyanlık ise teslis (Baba–oğul–Rûhu’l-Kudüs) itikadıyla doktrin olarak vasıtayı kabul ettiği ve manevî makamlar dahi resmî makam olduğu için, bu dinde gurur ve kibir azîz olmaya zıt değildir.90

				İSLÂM VE HRİSTİYANLIK’TA VELÎ VE AZİZ MERTEBE VE MİSYONLARI

				İslâm, sebeplere müessiriyet, yani yaratma ve vücuda getirme tanımaz. İnsan dâhil, fiillerinin faili olan varlıklar dahi fiillerinin vücuda gelmesi konusunda birer sebeptir; yaratan, vücud veren, varlıkların fiillerine hariçte varlık kazandıran sadece Cenab-ı Allah’tır. Dolayısıyla, mutlak Tevhid dini olan İslâm’da “Allah’tan başka yaratıcı, ilâh, rabb, rızıklandıran, yaşatan, yardım gönderme, koruma, hidayet etme gibi nimetlerin gerçek kaynağı yoktur.” en başta gelen itikadî esastır.

				Hristiyanlık’ta velediyet inancının neticeleri

				Buna karşılık, Hıristiyanlık, sebeplere yaratmada pay verir; velediyet, yani “Baba–oğul–Ruhu’l-Kudüs” inancı onda esas olduğu için, Allah ile kul arasına aracılar girer. Bu aracılar da Hz. İsa’nın bedeni kabûl edilen Kilise ve azizler, papa, papazlar gibi Kilise mensuplarıdır. Dolayısıyla, Hıristiyanlık’ta Kilise mensuplarının aracılığı resmen kabûl edilen bir doktrin olduğu için İslâm’daki velâyetin mukabili olan azizlik, resmî bir makamdır. Bunun yanısıra, seçimle işbaşına gelen papalara da papa seçildikten sonra yanılmazlık tanınır. Papa seçilen kişi, kendiliğinden yanılmaz olur. Hıristiyanlık, inanmanın aklî, ilmî ve mantıkî olmasını da gerekli görmediği, yani inanılması gereken esasları birer dogma kabûl ettiği ve papaları da yanılmaz gördüğü için, bir papa farklı zamanlarda farklı hükümler, hattâ itikadî hükümler de verse, bunların her biri doğru kabûl edilir. Hıristiyanlık tarih içinde geliştirdiği bu aslî özelliği sebebiyle ve ilim, akıl ve mantık ile imanın arasını ayırdığı için Batı’da ilmî gelişmeler ve nihayet materyalizm karşısında mağlûp olmuş ve bilim ve teknoloji çağında, yani son asırlarda Batı insanının büyük çoğunluğu ateizme kaymıştır.

				İslâm’da mürşidin rolü ve râbıta-i şeyh

				İslâm’da yalnız velîler değil, peygamberler dahi Cenab-ı Allah’tan gelen feyiz ve bereketleri yansıtan birer aynadır; O’nun icraatının birer aletidir, birer sebeptir. Yoksa bu feyiz ve bereketin, hidayetin, vücudu tamamen Cenab-ı Allah’a ait bulunan fiillerin kaynağı ve yaratanı değildirler. Onlar, güneşin ışığını ve ısısını alıp, bununla kendileri aydınlanıp ısındığı gibi, ulaştıkları yerlere de onları belli ölçülerde yansıtan aynalar gibidir. Onlar birer petektir ki, İlâhî hidayet, feyiz ve bereket balı onlara akar; insanlardan da dileyenler bu ballardan alır, istifade eder. Bundandır ki, bazılarınca tenkit konusu yapılan ve bilhassa Nakşî yolda benimsenen râbıta-i şeyh veya mürşid, yani mürşid veya şeyhi düşünme, onunla kalbî bağlantı kurmaya çalışma, ona gelen bu feyiz, bereket ve hidayet ballarından onun kanalıyla istifade içindir; yoksa, şeyh veya mürşid, asla feyiz, bereket ve hidayetin asıl kaynağı kabûl edilmez. Şeyh veya mürşid de kesinlikle kendisini kaynak bilmez; mürşidin kendisi de, müridi de bilir ki, herkes gibi şeyh veya mürşid de fânidir; fâni bir varlık, nasıl kaynak olabilir ki!? Çünkü feyiz, bereket ve hidayet, yani bütün İlâhî vâridât, ilk insandan bu yana var; herhangi bir velî, bir peygamber, bir şeyh veya mürşidle sınırlı değildir. Yine bundan dolayıdır ki, bir tasavvuf yoluna veya tarikata intisabın temelinde tevazu ve mahviyet yatar; kendini hiç bilme yatar; ve bu yolda yolculuk, Allah’ta bütün bütün fâni oluncaya, yani kişi kendisinde tecelli eden, görünen, ortaya çıkan müsbet hiçbir şeyi asla kendinden bilmeyip tamamen Allah’a verinceye, bunu bütün varlığıyla tecrübe edinceye, sonunda bütün bunları hatırlamayacak kadar Cenab-ı Allah’ın mutlak varlığı ve Birliği’nde eriyinceye kadar devam eder. Bu başarılamazsa söz konusu manevî yolda yol almak da, bir makama ulaşmak da mümkün değildir. Bu yolda gurura, benliğe, enaniyete, kendini görmeye, kendini beğenmeye asla yer yoktur.

				Hıristiyanlık’ta manevî makamlar ve insan nefsi

				Buna karşılık, Hıristiyanlık’ta manevî makamlar dahi, akademik makamlar ve unvanlar misali âdeta dinî olmaktan çok, dünyevî makam ve unvanlar gibi olduğu; azizler, papalar, akademik yükselme gibi yükseldiği ve başkaları tarafından tayin edildiği, bunların bağlı bulunduğu Kilise kurumu teslis sebebiyle Cenab-ı Allah ile kul arasında resmen kabûl edilmesi gereken aracı olarak görüldüğü ve bu aracılığa müessiriyet, yani Kilise’ye resmen Cenab-ı Allah adına hareket etme salâhiyeti tanındığı ve Kilise de bunu böyle kabûl ettiği için nefis, bütün melekeleriyle güç kazanır ve gurur, kırılmaz. Bundan dolayı da, egosu güçlü bir Hıristiyan, bir “Haçlı”, yani fanatik Hristiyan olur. Buna karşılık, egosu güçlü, enaniyet sahibi bir Müslüman, Din’e kayıtsızlaşır. Yine bundan dolayıdır ki, Hıristiyan dünyada meselâ üst seviyedeki idareciler gibi “elit” sınıf halktan daha dindar olurken, İslâm dünyasında halk, “elit”lerden daha dindardır. (Çünkü) Hıristiyan dünyada din daha çok dünyaya hizmet ederken, İslâm da dünya da Din’e hizmet eder ve Din tarafından tanzim edilir.

				•	Ehl-i velâyet, gaybî olan şeyleri, bildirilmezse bilmezler; dolayısıyla iki velî, iki ehl-i hakikat, birbirini inkâr etmekle makamlarından düşmez. Meğer bütün bütün Şeriat’ın açık hükmüne muhalif ve hatası ortada bir ictihadla hareket edilmiş ola.91

				Din’in muhkemâtı, yani temelinde yatan aslî itikad, ibadet, ahlâk ve muamelât esasları bilinmediği, Din’i tatbik kaideleri ve şekli olan Sünnet-i Seniyye bütün düsturlarıyla kavranmadığı, ayrıca bâtın yolunun kaideleri ve cilveleri hakkında da yeterli bilgiye sahip olunamadığı için bilhassa halk katında büyük hatalar ve yanlışlar işlenmektedir. Bu hatalardan bir tanesi, şeyh veya mürşidlere bağlılık ve hürmetle onların da hata edebileceği gerçeğini birbirine karıştırmak olarak ortaya çıkarken, bir diğeri de, velîlerin gaybî her hakikati bilebileceği gibi bir itikad veya düşünce şeklinde kendini belli etmektedir. Bu hatalar sebebiyle, Hz. Ali (r.a.) dönemindeki Cemel Savaşı ve Sıffîn Savaşı gibi savaşlarda mü’minlerin anneleri olan Peygamberimiz’in pak zevcelerinden Hz. Âişe (r.anhâ) vâlidemiz ve Aşere-i Mübeşşere’den bazıları da dâhil olmak üzere Sahâbîlerin karşı karşıya gelmesi de iyi anlaşılamamakta ve bu konuda yerli yersiz sözler sarfedilebilmekte, yazılar yazılabilmektedir.

				VELÂYET, GAYB BİLGİSİ, VELÂYETİN SINIRLARI

				Konuya esasen Hz. Üstad Bediüzzaman’ın bir soruya verilen cevabı ve bu cevapta Hz. Yakup’dan (a.s.) naklettiği bir söz, açıklık getirmektedir:

				Eğer denilse: Hazreti Ömer’in (r.a.) minber üstünde, bir aylık mesafede bulunan Sâriye nâmındaki bir kumandanına “Ya Sâriye, dağa çekil, dağa çekil!” deyip, Sâriye’ye işittirip, orduyu idare noktasından zaferine sebebiyet veren kerametkârâne kumandası ne derece keskin nazarlı olduğunu gösterdiği halde, neden yanındaki katili, Firuz’u o keskin velâyet gözüyle görmedi?

				Cevap: Hazreti Yakub’un (a.s.)  verdiği cevap ile cevap veririz. Yani, Hazreti Yakup’tan sorulmuş ki: “Ne için Yusuf’un Mısır’dan gelen gömleğinin kokusunu işittin de yakınında bulunan Ken’an Kuyusu’ndaki Yusuf’u görmedin?”

				Cevaben demiş: “Bizim hâlimiz, şimşekler gibidir; bazen görünür, bazen saklanır. Bazı vakit olur ki, en yüksek mevkide oturup her tarafı görüyoruz gibi oluruz. Bazı vakitte de ayağımızın üstünü göremiyoruz.”92 

				Velîlerin karşılıklı tavırları ve Sahâbe arasındaki fitneler

				Evet, ehl-i velâyet, hattâ peygamberler dahi, gaybı, gaybî gerçekleri kendilerine gösterilmezse bizzat kendileri göremezler. Mûcizeyi de, kerameti de yaratan ve ihsan buyuran Cenab-ı Allah’tır (c.c.); O dilemedikçe ve izin vermedikçe ne bir peygamber mûcize gösterebilir, ne de bir velîden keramet sâdır olur. Bundan dolayıdır ki, bazen velîler de birbirlerini tanıyamayabilirler; yani bir velî, diğer bir velînin velî olduğundan habersizdir. Bu sebeple de, iki velî birbirini inkâr etse, yani velî olarak kabûl etmese, bunların hiçbiri velâyetten düşmez. En büyük bir velî dahi bazen karşısındaki yine çok büyük bir velînin halini tamamen bilmediğine delil, işte Hz. Âişe ve Aşere-i Mübeşşere’den bazılarının da birbirlerine karşı olarak dâhil bulundukları Sahâbe arasındaki savaşlardır. Mü’minler arasında ittifak son derece önemli olmakla birlikte, mü’minler, savaşı gerektiren bazı sebeplerden dolayı birbirleriyle savaşmazlar diye bir şart yoktur. Sahâbe arasındaki savaşların da gösterdiği gibi, bazen olur ki, en büyük velîler dahi birbirleriyle kavga edip, savaşa girebilirler. Hattâ Kur’ân, mü’minlerden bir grubun bağyi, yani haksız tecavüzü durumunda diğer mü’minlere artık başka çare yoksa, bu bâğiler Allah’ın hükmüne teslim oluncaya kadar onlarla savaşmayı emreder. Bağy de, bâğilere karşı savaşmak da, kişiyi imandan çıkarmaz:

				(Mü’minler, birbirlerine karşı düşmanlık içinde bulunamazlar. Bununla birlikte,) eğer mü’minlerden iki grup birbiriyle savaşacak olursa, derhal aralarını düzeltin. Fakat onlardan biri haksızlıkta bulunup diğerine tecavüz ederse, bu takdirde tecavüz eden tarafla, o taraf Allah’ın hükmüne boyun eğinceye kadar hep birlikte savaşın. Eğer boyun eğerlerse, o iki grubun arasını adaletle düzeltin ve adaleti uygulamada titiz olun. Allah, hak ve adalet hususunda titiz olanları sever. (Her zaman için geçerli gerçek şudur ki,) mü’minler birbirleriyle ancak kardeştirler; o halde kardeşlerinizin arasını düzeltin ve (bilhassa kardeşler arası münasebetlerde ve kardeşlik hukukunu korumada) Allah’a karşı gelmekten sakının ki, (dünyada güzel ve faziletli bir hayat, Âhiret’te ebedî saadete ulaşma adına) O’nun rahmet ve merhametine nail olasınız.93 

				Evet, her meselede olduğu gibi bu meselede de nihaî karar mercii Din’in muhkemâtı, Şeriat’ın kesin hükümleridir. Eğer velîden de olsa Şeriat’ın net ve kesin hükümlerine aykırı olduğu açık bir ictihad sâdır olur ve bu ictihadla amel edilirse, bu takdirde, bu ictihadda ve davranışta bulunan velîdir diye o ictihad ve davranışa itibar olunmaz. Ehl-i Sünnet, Sahâbe arasındaki savaşlarda bu savaşlara katılan Sahâbîlere söz etmemiş, fakat Şeriat’ın kesin kaide ve hükümlerine dayanarak Hz. Ali’yi ictihad ve davranışında haklı, karşısındakileri hatalı görmüşlerdir. Ama bu hata, onları ne velâyetten, ne imandan, ne de Sahâbî olmaktan düşürür.

				Ehl-i Tasavvuf Risale-i Nur talebeleri

				Bediüzzaman, bu noktada Risale-i Nur talebelerine aşağıdaki hatırlatma ve ikazda bulunur:

				“Gaybı (bütünüyle ve O’nun izni olmadan) Allah’tan başka kimse bilmez.” sırrınca, ehl-i velâyet, gaybî olan şeyleri, bildirilmezse bilmezler. En büyük bir velînin dahi hasmının hakikî halini bilmediği için haksız olarak savaşabileceğini Aşere-i Mübeşşere arasındaki muharebe gösteriyor. Demek iki velî, iki ehl-i hakikat, birbirini inkâr etmekle makamlarından düşmezler. Meğer bütün bütün Şeriat’ın açık hükmüne muhalif ve hatası ortada bir ictihadla hareket edilmiş ola.

				Bu sır –ehl-i velâyetin gaybî şeyleri Allah bildirmedikçe bilemeyeceği ve iki velînin, iki ehl-i hakikatın birbirlerini inkâr etmekle makamlarından düşmeyeceği gerçeği– sebebiyle ve “Öfkelerini yutarlar ve insanları affederler.”94 âyetindeki yüksek gönüllülük düsturuna uyarak, mü’min halkın şeyhlerine karşı hüsn-ü zanlarını kırmayıp, imanlarını sarsılmadan muhafaza etmek; ehl-i Tasavvuf’un onlardan Risale-i Nur’a gelen bazı haksız itirazlar karşısında Risale-i Nur’un en öndeki has talebelerinin haklı fakat zararlı hiddetlerine maruz kalmamaları; ayrıca, inkârcıların iki hak grup –ehl-i Tasavvuf ile Risale-i Nur talebeleri– arasında düşmanlık üretip, birinin itiraz silahıyla diğerini vurma ve çürütme, neticede ikisini de yere çalma planları ve gayretlerinden korunmak için Risale-i Nur talebeleri, bize karşı çıkan ehl-i imana hiddet ve öfke ile ve onların yaptıklarının aynısıyla mukabelede bulunmamalıdırlar. Yalnız, itiraz sebebi noktaları kendilerini müdafaa için yumuşaklıkla ve daima sulh yörüngeli olarak izah etmek ve cevap vermek gerektir.

				Çünkü bu zamanda enaniyet çok ileri gitmiş. Herkes, boyu ölçüsünce bir buz parçası olan enaniyetini eritmeyip bozmuyor, kendini mâzur biliyor; ondan niza çıkıyor. Bundan da ehl-i hak, zarar; ehl-i dalâlet, istifade ediyor.

				İstanbul’da malûm itiraz hadisesi ima ediyor ki, ileride, meşrebini çok beğenen bazı zatlar, yalnız kendilerini gören bazı sofi-meşrepler ve nefs-i emmâresini tam öldürmeyen ve hubb-u cah (halk nazarında mevki sahibi olma, kabûl görme) vartasından kurtulmayan bazı ehl-i irşad ve ehl-i hak, Risale-i Nur’a ve talebelerine karşı kendi meşreplerine ve mesleklerine olan rağbeti ve tâbilerinin hüsn-ü teveccühlerini muhafaza niyetiyle itiraz edecekler; belki dehşetli mukabelede bulunmaları ihtimali de var. Böyle hadiselerin vukuunda bizlere soğukkanlı davranmak, sarsılmamak, düşmanlığa girmemek ve o muarız (karşı çıkan) taifenin de reislerini çürütmemek gerektir.

				Fâş etmek hatırıma gelmeyen bir sırrı fâş etmeye mecbur oldum. Şöyle ki:

				Risale-i Nur’un şahs-ı manevîsi ve o şahs-ı manevîyi temsil eden has talebelerinin şahs-ı manevîsi, ‘Ferdiyet’ makamına mazhar oldukları için, değil hususî bir memleketin kutbu, belki –genellikle– Hicaz’da bulunan kutb-u a’zamın dahi tasarrufundan hariçtirler.. onun da hükmü altına girmeye mecbur değillerdir. Her zamanda bulunan iki imam gibi, onu tanımaya mecbur olmuyorlar. Ben, eskide, Risale-i Nur’un şahs-ı manevîsini o imamdan biri zannediyordum. Şimdi anlıyorum ki, Gavs-ı A’zam’da kutbiyet ve gavsiyetle beraber ‘Ferdiyet’ dahi bulunduğundan, Âhir Zaman’da, talebelerinin bağlandığı Risale-i Nur, o ‘Ferdiyet’ makamının mazharıdır. Gizlenmesi gereken bu büyük sır sebebiyle, Mekke-i Mükerreme’de dahi –farz-ı muhal olarak– Risale-i Nur’un aleyhinde bir itiraz kutb-u a’zamdan da gelse, Risale-i Nur talebelerine düşen, sarsılmayıp, o mübarek kutb-u a’zamın itirazını iltifat ve selâm suretinde telâkki edip, teveccühünü de kazanmak için, itiraza sebep noktaları o büyük üstadlarına karşı izah etmek, ellerini öpmektir.

				Evet, kardeşlerim, bu zamanda öyle dehşetli cereyanlar ve hayatı ve cihanı sarsacak hadiseler içinde hadsiz bir metanet, soğukkanlılık ve nihayetsiz bir fedakârlık taşımak gerektir.95 

				•	İlâhî yakınlığın inkişafına bakan ve Risalet vazifesine verâset sebebiyle velâyet-i kübra (büyük velâlet) olan Sahâbe velâyetinde, Tasavvuf yolu, yani seyr u sülûkla ulaşılan velâyet-i suğradaki (küçük velâyet) gibi fazla keramet görülmez.96

				BÜYÜK VELÂYET, KÜÇÜK VELÂYET VE KERAMET

				Daha önce de kısmen temas edildiği üzere, asıl ve büyük velâyet, Risalet vazifesine verâsettir; yani hayatı Sünnet-i Seniyye çizgisinde yaşayıp, aynı çizgide Din’e hizmet etmek, kişinin bütün varlığını Allah yoluna, Allah yolunda O’nun dinine hizmete adamasıdır. Kur’ân-ı Kerim, Cenab-ı Allah’ın mü’minlerin velîsi olmasının, O’nun Velî isminin ana tecellisini de böyle takdim buyurur:

				Allah, iman edenlerin velîsi (işlerini Kendisi’ne havale etmeleri ve her bakımdan güvenmeleri gereken dostu, yardımcısı ve koruyucusudur); onları daima her türlü (zihnî, manevî, içtimaî, iktisadî ve siyasî) karanlıklardan nûra çıkarır (ve nurlarını arttırır). Küfredenlere gelince, onlara velîlik yapanlar tağuttur, onları nurdan her türlü karanlığa çıkarırlar. Onlar, Ateş’in yârânı ve yoldaşlarıdırlar, orada sonsuzca kalacaklardır.97 

				Velâyet-i kübra ve ona ulaşma yolu adına bir temsil

				İşte, velâlet-i kübra olan Sahabe velâyeti, Tarikat berzahına girmeden, doğrudan doğruya İlâhî yakınlığın, yani Cenab-ı Allah’ın herkese herkesten yakın olduğu hakikatinin inkişafına bakar. Bu velâyet, çok yüksek olduğu halde oldukça da kısadır; Peygamber Efendimiz’in sohbetine bir defa oturmakla elde edilebilir. Hz. Bediüzzaman, bunu şöyle açıklar:

				Dün geceki Kadir Gecesi’ne ulaşmak için iki yol vardır:

				Biri: Bir sene daha yaşayıp, o geceye tekrar gelmektir. Bunun için bir sene mesafeyi kat’etmek lâzım gelir. Bu, seyr u sülûk ehlinin mesleğidir ki, ehl-i Tarikat’ın çoğu bununla gider.

				İkincisi: Zamanla sınırlı bulunan maddî cisim kılıfından sıyrılıp, rûhen yükselip, dün geceki Kadir Gecesi’ni iki veya güç gün sonraki Ramazan Bayramı gecesiyle beraber bugün gibi hazır görmektir. Çünkü ruh, zamanla sınırlı değildir. İnsanın duyu mekanizması da ruh derecesine çıktığı vakit, o hazır zaman genişler. Başkalarına nisbeten mâzi ve müstakbel olan vakitler, ona nisbeten hazır veya hâl hükmündedir.

				İşte, bu temsile göre dünkü Leyle-i Kadir’e geçmek için, ruh mertebesine çıkıp, mâziyi hazır derecesinde görmektir. Şu derin sırrın esası akrebiyet-i îlâhiye’nin, (yani Cenab-ı Allah’ın her varlığa kendisinden daha ve en yakın oluşunun) inkişafıdır:

				Meselâ, güneş bize yakındır; çünkü ışığı, ısısı ve timsali, aynamızda ve elimizdedir. (Hattâ güneş, gözbebeğimizde ve ısısıyla içimizde bize bizden daha yakındır.) Fakat biz, son derece ondan uzağız. Eğer biz nûraniyet noktasında onun bize bizden daha yakın oluşunu hissetsek, aynamızdaki, (hattâ gözbebeğimizdeki) timsaliyle, içimizi ısıtan ısısıyla olan münasebetimizi anlasak, o vasıta ile onu tanısak; ışığı, ısısı, bizzat kendisi ne ve nasıldır tam bilsek, bu, onun bize olan yakınlığının inkişafı demektir ve böylece güneşe çıkma gereği duymadan güneşle sanki ona yükselmişiz gibi münasebettar oluruz. Buna karşılık, güneşe ona olan uzaklığımız açısından bakıp, bu uzaklığımızı aşarak ona yaklaşmak ve böylece onu tanımak istesek, bu takdirde pek uzun bir fikrî, aklî ve ilmî yol almamız gerekecektir. Uzun bir fikrî, aklî, fennî, ilmî yolculuk sonunda güneşle alâkalı bazı bilgilere ulaşabiliriz ki, bu yolla bile güneşle elindeki ayna vasıtasıyla onunla münasebet kuran insanın onunla münasebet seviyesine ulaşmış olmayız. İşte, peygamberlik ve peygamberlik vazifesine verâsetteki velâyet, sırr-ı akrebiyetin (Cenab-ı Allah’ın bize bizden çok daha yakın oluşunun) inkişafına, tarafımızdan kavranıp bizzat tecrübe edilmesine, yaşanmasına bakar. Diğer velâyet ise, Cenab-ı Allah’a O’nunla aramızdaki mesafelerde yolculuk yapma esası üzerinde gider ve pek çok mertebeleri aşmayı gerektirir.98 

				Sahâbe’den sonra velâyet-i kübra sahibi bir cemaat

				Sahâbe velâyeti ve velâyet-i kübrada tedellî, yani bizzat Cenab-ı Allah tarafından sevilme ve seçilme, diğer velâyette ise terakkî, Allah’ı sevme ve O’nun sevgisini, rızasını kazanmak için yolculuk yapma söz konusudur. Kur’ân-ı Kerim’deki şu âyet, birinci, yani Sahabe velâyetini veya velâlet-i kübrayı ve ona mazhar kılınanları, özellikle Sahâbe’den sonra aynı çizgiyi paylaşacak olan bir cemaati tavsif etmektedir: 

				Ey iman edenler! İçinizden kim, hangi grup dininden dönerse dönsün, bir gün gelecek ve Allah onların yerine öyle bir topluluk getirecek ki, Allah onları sever, onlar da O’nu severler; onlar, mü’minlere karşı boyunları yerde, kâfirler karşısında onurlu ve zorludurlar; Allah yolunda durmaksızın cihad ederler ve bunu yaparken, kendilerine dil uzatan hiçbir kimsenin kınamasından çekinmezler. İşte bu Allah’ın öyle bir lûtfudur ki, onu dilediğine verir. Allah, (engin lütuf ve merhametiyle) kullarını sarıp sarmalayandır, (her şeyi, herkesi, neyi niçin yaptığını) çok iyi bilendir.99 

				Büyük velîlik ve küçük velîlik açısından nefis

				Hz. Bediüzzaman, velâyet-i kübra ve velâyet-i suğra açısından nefsi ele alırken de şöyle yazar: 

				Bil, ey azîz! Nefis, acîp bir şeydir. Eğer tezkiye edilirse, Esmâ-i Hüsnâ’nin cilvelerini anlamak için sayısız âlet ve terazi hazinesi olur. Eğer sapmaya ve çürümeye terk edilirse, bu defa yılanlar, akrepler gibi her türlü haşere yuvası haline gelir. Onu öldürmekten çok, tezkiye edip canlı tutmak daha iyidir. Sahâbe-i Kiram’ın yolu olarak, onu temizleyip canlı tutmak, büyük evliyânın yolu olan onu öldürmekten daha çok hikmete uygundur.

				Nefis çok aç, ihtiyaçları pek çok ve pek büyük ve zevkleri, lezzetleri de pek acaiptir. Terbiye ve tezkiye edilirse, zemme lâyık hırsı hayır yolunda tatmini güç bir şevke dönüşür; gurur ve kibri, sahibini Allah’a şirk koşmaktan koruyan bir halet alır; kendine olan şiddetli sevgisi, Rabb’in sevgisine inkılâp eder. Kısaca, onun kötü sıfatları birer fazilet haline gelir.100 

				Büyük ve küçük velîlikte keramet ve evrâd ü ezkâr

				Velâyet-i kübra ile velâyet-i suğrayı ayıran önemli farklardan biri, işte nefsin durumudur. Velâyet-i suğrada riyazet gibi yollarla nefis öldürülür veya cankeş haline getirilirken, velâyet-i kübrada tezkiye ve ölünceye kadar kendisiyle mücadele edilerek, hem de sürekli mücadelenin sevabı kazanılır, hem de tezkiye ile bütün kötü sıfatları faziletlere, şer işleme mekanizmaları hayır işleme mekanizmalarına dönüştürülerek ve Allah’ın nimetlerini tadıp, bir şükür fabrikası haline getirilerek ondan tam istifade yoluna gidilir. Velâyet-i suğrada nefis riyazet gibi yollarla en az cankeş edildiği için rûhânî zevkler ve kerametler fazla görülür; velâyet-i kübrada ise bu tür zevkler ve kerametler azdır. Ayrıca, evliyânın kerameti de çok defa iradeleri dışında birer İlâhî ikram olarak zuhur eder. Hz. Üstad Bediüzzaman, bu velâyet sırrını, yani velâyet-i kübranın özelliğini, onda çok rûhânî zevk ve kerametin olmamasını, onun ilim–iman–aksiyon yörüngeli ve Risalet vazifesini veraset yolu olmasını, velâlet-i kübrada olmalarına rağmen, meselâ Hz. Ömer, Hz. Osman ve Hz. Ali efendilerimizin şehadetlerine neticelenen pusuların ve pusuyu kuranların neden keşfedilemediği sorusuna cevap sadedinde zikreder.

				Bu münasebetle şu noktaya da temas etmek gerekir ki, velâyet-i kübra yolunda, velâyet-i suğra çizgisinde olduğu gibi evrad, ezkâr yok demek değildir. Belki tam tersine, bu hususlara velâyet-i kübra yolunda daha çok, fakat daha önce yukarıda açıklanmaya çalışıldığı üzere, Din’in farz, vâcip, sünnet, müstehap, haram, mekruh çizgisindeki önem sırasına göre önem verilir ve bunlar, ona göre yerine getirilir. Dolayısıyla, bu hassas noktanın iyi görülememesi, sanki velâyet-i kübra yolunda evrad ve zikre fazla yer verilmediği gibi yanlış bir intibaya sebep olabilir ve olabilmektedir. Oysa bu yol, farzları en iyi şekilde yerine getirmeye çalışmayı, haramlardan kaçmayı, bilhassa namazı ta’dil-i erkâna riayet ederek kılmayı, bilhassa namazın sonundaki tesbihatı terketmemeyi, Sünnet-i Seniyye’ye hassasiyetle uymayı gerektirdiği gibi,101 Hz. Bediüzzaman, bir yerde de bu yolu (dünyayı kesben, yani ekonomiyi, yeraltı–yerüstü servetlerinin taksimini İslâm düşmanlarına bırakmamak ve Allah için kazanıp Allah yolunda harcamak için kazanmak manâsında değil, kalben terk etmek manâsında) a’zamî zühd, a’zamî takva, a’zamî velâyet olarak tarif buyurur.

				•	Peygamberlikten sonra en büyük makam, peygamberlik vazifesine verasettir. Bu makamın birinci derecede sahipleri olan Sahâbe-i Kiram’dan sonra en faziletli veya en büyük, Âhir Zaman’da geleceği va’dedilen ve haber verilen Hz. Mehdî’dir (r.a.). Daha sonra, mezhep sahibi dört büyük imam gelir. Şâh-ı Geylânî gibi bazı harika kutuplar bazı hususî faziletlerde dört büyük imamı geçse de, umumî fazilette dört büyük imam, Sahâbe’den ve Mehdî’den sonra en faziletlidirler.102

				PEYGAMBERLER VE VELÎLER ARASINDA ÜSTÜNLÜK DERECELERİ

				Yaratılmışlar arasında en büyük makam, peygamberliktir. Peygamberler içinde de en büyüğü Peygamber Efendimiz (s.a.s.), daha sonra beş ülü’l-azm rasûlden diğer dördü olan Hz. Nuh, Hz. İbrahim, Hz. Musa ve Hz. İsa (aleyhimüselâm) gelir.103 Bunları diğer rasûller, sonra da diğer peygamberler (nebîler) takip eder.

				Risalet vazifesinin üç temel boyutu

				Peygamberlikten sonra en büyük makam, Risalet vazifesine verasettir. Bu veraset, elbette Risalet vazifesinin tamamına veraset olabileceği gibi, bir kısmına veraset de olabilir. Risalet vazifesinin üç temel boyutu Kur’ân-ı Kerim’de şöyle ifade buyrulur:

				Nitekim size bizzat içinizden çıkmış bir rasûl gönderdik: size (kendisine vahyettiğimiz) âyetlerimizi okuyor  (ve bizzat kendinizi, dış dünyanızı, eşya ve hadiseleri apaçık âyetlerimiz olarak size anlatıyor; zihinlerinizi yanlış düşünce ve kabûllerden, kalblerinizi bâtıl inanç ve günahlardan,  hayatlarınızı her türlü kirden, kötü ahlâktan arındırarak) sizi temizliyor; size (kendisine indirmekte olduğumuz) Kitab’ı ve hikmeti (o Kitabı anlama ve tatbik etme yoluyla, ondaki emir ve yasakların manâ ve maksadını, eşya ve hadiselerin anlamlarını) öğretiyor ve size (dünya ve Âhiret saadetiniz adına bilmeniz gerekip de) bilmediğiniz ne varsa hepsini öğretiyor.104 

				Allah’ın âyetlerini okumak, anlatmak, tebliğ etmek; insanların zihinlerini yanlış kabûllerden ve bilgilerden, kalblerini bâtıl inançlardan ve günahlardan, kendilerini kötü ahlâktan, hayatlarını her türlü kirden arındırarak onları temizlemek; ve insanlara Kitab’ı, hikmeti ve dünya ve Âhiret saadetleri adına bilmeleri gerekip de bilmedikleri her şeyi öğretmek, Risalet’in üç ana misyonu veya vazifesidir. İşte, Risalet’e veraset, bu vazifeleri rasûllerin izinde yerine getirmektir. Risalet vârislerinin bazısı bu üç vazifeyi de yerine getirebilir; bazısı birini, bazısını ikisini yerine getirir. Bunların dışında Şeriat sahibi de bulunan Risalet’in bir misyonu daha vardır ki, o da Kitab’ın hükümlerini insanların ferdî ve bütün boyutlarıyla içtimaî hayatlarında tatbik etmektir. Bu boyutu da Kur’ân-ı Kerim’de şöyle okuruz:

				İçinde safî hidayet ve (insanların zihnini, kalbini ve yollarını aydınlatan) bir nur bulunan o Tevrat’ı Biz indirdik. Her bakımdan Allah’a teslim(iyetle Müslüman) olmuş bulunan nebîler, yahudi olanlara onunla hükmederlerdi; aynı şekilde, Allah’ın Kitabı’ndan (vahyedilmiş bulunan kısmı, onu yazarak veya ezberleyerek ve onunla amel ederek) koruyup gözetmekle görevlendirilmiş olmaları sebebiyle, kendilerini Allah’a ve insanların terbiyesine adamış bulunan mürşidler ve fakih hakimler de (yine onunla hükmederlerdi); ayrıca, onun Allah’tan ve hak kitap olduğuna da şahittiler. (Onlara, “Allah’ın Kitabı’yla hükmetme konusunda) hiç kimseden korkup çekinmeyin; yalnız Ben’den korkup ürperin ve âyetlerimi az bir fiyat karşılığı satmayın!” (diye ikazda bulunmuştuk). Kim, Allah’ın indirdiğini (tasdik etmeyip onunla) hükmetmezse, böyleleri kâfirlerin ta kendileridir.105

				Risalete verâset ve vârisler

				Kur’ân-ı Hakîm’de nebîler de Risalet’in vârisleri arasında zikredilmektedir. Rasûl olmayan nebîlerin vazifesi, rasûlleri desteklemek ve onların vazifelerini devam ettirmektir. Hattâ rasûller içinde dahi, Hz. Yahya’nın (a.s.) Hz. İsa’ya (a.s.) destek olması gibi, bir başka daha büyük rasûle destek olanlar, böyle bir vazifeyle vazifeli bulunanlar da vardı:

				Hem Allah, vaktiyle bütün peygamberlerden: “Ne zaman size (rasûl olanlarınıza doğrudan, nebî olanlarınıza bir Rasûl’ün mirasçısı olarak) Kitap ve hikmet versem ve ardından, size verilmiş bulunan (Kitab’ı) tasdik edici bir Rasûl gelse, ona mutlak surette inanacak ve mutlaka ona yardım edeceksiniz.” diye söz almıştır. Allah, “Bunu kabûl ettiniz, bu ağır yükümü sırtınıza aldınız mı?” diye sormuş, onlar da, “Kabûl ettik!” diye ikrar vermiş, bunun üzerine Allah, “Öyleyse şahit olun, (ümmetleriniz de şahit olsun); Ben de sizin gibi şahit oluyorum!” buyurmuştur.106

				Derken, (Zekeriya, bir gün) mihrapta namaza durmuştu ki, melekler kendisine seslendiler: “Allah, sana Yahya’yı müjdeliyor: Allah’tan bir Kelime’yi (İsa) tasdik edecek, hem sâlihlerden bir efendi, hem gayet zahit ve bir nebî olacaktır.”107

				Kur’ân-ı Kerim, Risalet’e veraset misyonu için üç önemli sıfatı da zikreder:

				Kim Allah’a ve (o şanı yüce) Rasûl’e gerektiği şekilde itaat ederse onlar, Allah’ın kendilerini (tam hidayet ve Sırat-ı Müstakîm’de rehberlik) nimetiyle serfiraz kıldığı şu seçkin insanlardan (en azından biriyle) beraberdirler (ve Cennet’te de onlarla beraber olacaklardır): nebîler; (bütün duygu, düşünce, inanç ve davranışlarında dosdoğru ve Allah’a karşı tam bir sadakat içinde bulunan, özü sözü bir) sıddîklar; (başkalarının inandığı gaybî gerçekleri bizzat tecrübe eden ve onların doğruluğuna hayatlarıyla şahadet eden) şahitler ve (her söz ve hareketlerinde kusursuz olan ve ıslah gayesi güden) sâlihler. Ne güzel arkadaşlardır bunlar!108

				İslâm tarihinde Risalet misyonuna veraset vazifesini yerine getirenler, âlim, mürşid, müceddit gibi isimlerle anılmışlardır. Âlimler ve mürşidler içinde hem âlim, her mürşid, hem de müceddit olanlar vardır. Âhir Zaman’da geleceği haber verilen Hz. Mehdî, mezhep sahibi dört büyük imam (İmam-ı A’zam Ebu Hanife, İmam-ı Şafi‘î, İmam-ı Malik, Ahmed ibn Hanbel), İmam-ı Gazalî, İmam-ı Rabbânî, bu grup içinde zikredilebilir. Bunlardan Mehdî, İslâm’ı baştan sona tecdit, temsil, tebliğ, tatbik ve İslâm birliği sağlama vazifelerini yerine getireceği için Sahâbe’den sonra en büyüktür. Daha sonra, Risalet vazifesine verâset boyutları içinde sözü geçen diğer âlimler, yani mezhep sahibi dört büyük imam ve İmam-ı Gazalî, İmam-ı Rabbânî, hattâ Abdülkadir-i Geylanî gibi büyükler gelir. Bunları, aynı zamanda müctehid, aynı zamanda manevî sahada kutup ve/veya gavs olan asfiyâ ve derece derece müctehidler, büyük velîler ve nihayet diğer velîler ve gerçek âlimler takip eder. Bunlar, İslâm içinde vahiy alma dışında Peygamber Efendimiz’den (s.a.s.) önceki dönemdeki  rasûllerin ve nebîlerin misyonunu görmüş, derece derece bazıları insanlara belli sahalarda rehberlik yapmış, bazıları İslâm’ın bir veya birkaç boyutunda tecdit ve ihyada bulunmuştur. Nasıl peygamberler arasında İslâm’ı bütün boyutları, bütün külliyeti ve evrenselliğiyle, bütün zamanlara, mekânlara, şartlara ve seviyelere hitap ve onları tatmin edebilirliğiyle temsil, tatbik ve tebliğ eden sadece Peygamber Efendimiz (s.a.s.) olmuşsa, mücedditler içinde de İslâm’ı bütünlüğü ve evrenselliğiyle tecdit ve ihya da, Mehdiyet makamına aittir.
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