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				Takdim Yerine

				Cenab-ı Allah (c.c.) insanı düşünce ve beyan ile serfiraz kılmış olmakla birlikte, her ne kadar onun düşüncesine ve lisan, vücut dili, hal dili, davranışların dili gibi farklı beyan şekilleriyle kendisini ifadesine fıtraten bir sınır koymamışsa da, bir yanda fıtrî değişmez gerçeklerle, diğer yanda Din’in kaideleriyle her ikisi için de ölçüler vazetmiştir. Yani, hiçbir konuda başıboş bırakılmayan insan, ölçüsüz ve serazat bir düşünme ve yine ölçüsüz bir beyanla boşluğa salınmış değildir. Kur’ân-ı Kerim’de İlâhî Din’in ‘fıtrat’ olarak anılması ve nitelenmesinin de (Rûm Sûresi/30: 30) açıkça ortaya koyduğu üzere, kâinat ve onun tercümesi olan İslâm, “bütün parçaları tam olması gereken nisbetleriyle tam olması gereken yerde kusursuz bir mimarî eser” gibidir. Âdeta canlı bir organizma gibi, bir insan vücudu gibi, kâinatta ve İslâm’da her bir şey, diğer bütün şeylerle tam bir oran dâhilinde bir arada ve birbirine destek olucu, yardımcı, birbirini tamamlayıcı, açıklayıcı ve birinden diğerlerine yol verici tarzda içten münasebet halindedir. Bu da, ortaya tam bir denge çıkarmaktadır. Dolayısıyla, bu dengenin dışında kalması mutlak aleyhine olan insan, bu dengeyi gözetmek ve ona göre düşünüp, ona göre davranmak, ona göre konuşmak mevkiindedir. Kur’ân-ı Kerim de, bunu açıkça emreder: “Taşkınlık yapıp da ölçüyü, dengeyi aşmayasınız.”1 Bu aslî varlık ve varoluş gerçeği, hem kâinattaki İlâhî düzenin, yani fıtratın, hem de bu düzenin tercümesi veya fıtratın bir başka adı olan İslâm’ın, İlâhî Din’in, birtakım kaideler üzerine oturduğunu gösterir.

				Sözkonusu kaideleri, dünya tarihinde en gelişmiş ve bütün hayatı kapsayan ilim dalı olarak öncelikle İslâm Fıkhı’nda görürüz. Merhum Muhammed Hamidullah’ın önemle üzerinde durduğu üzere, hukuk, tarihte ilk defa Müslümanlar elinde Fıkıh ile bir “ilim” olma hüviyetini kazanmıştır.

				İslâm Fıkhı’nın teşekkül tarihini yazanlar, onu dört dönemde ele alırlar. İlk dönem, Allah Rasûlü’nün (s.a.s.) hayatta olduğu dönemdir. Bu dönemde bir yanda Kur’ân inmeye devam ederken, diğer yanda bir manâda onun hayata hayat yapılması ve aynı zamanda ikinci bir teşrî kaynağı olarak Sünnet-i Seniyye de teşekkül ediyordu. Fıkh’ın ikinci dönemi Allah Rasûlü’nden sonra Sahabe dönemidir ki, bu dönemde özellikle Sahabe içinde âlim ve müçtehid seviyesinde olanlar, karşıla-şılan meselelere Kur’ân ve Sünnet’e dayalı olarak cevaplar veriyor, bu iki temel kaynağa dayalı olarak içtihadlarda da bulunuyorlardı. Zaten Allah Rasûlü (s.a.s.), bu kapıyı daha hayat-ı seniyyelerinde açmışlardı:

				Allah Rasûlü (s.a.s.), ruhunun ufkuna yürümesinden bir müddet önce Hz. Muaz ibn Cebel’i (r.a.) halka İslâm’ı öğretmek, kadılık yapmak ve zekât toplamak üzere Yemen’e gönderdi. Gönderirken ona, “Ya Muaz! Orada bir mesele ile karşılaşırsan nasıl hüküm vereceksin?” diye sordu. Hz. Muaz, “Allahü Tealâ’nın Kitab’ı ile ya Rasûlellah.” dedi. Rasûl-i Ekrem, devamla, “O meselenin hükmünü açıkça Kitap’ta bulamazsan?” diye sorunca Hz. Muaz, “Allah’ın Rasûlü’nün Sünneti’ne müracaat ederim.” cevabını verdi. Bunun üzerine Efendimiz (s.a.s.), “O meselenin açık hükmünü Allahü Tealâ’nın Kitabı’nda ve benim Sünnetim’de de bulamazsan nasıl hüküm verirsin?” diye sordu. Hz. Muaz, bu son soruyu, “O zaman, kendi içtihadımla hüküm veririm.” şeklinde cevapladı. Allah Rasûlü (s.a.s), bu cevap üzerine, “Hamdolsun Allah’a ki, Rasûlüllah’ın elçisini Rasûlüllah’ın hoşnut olacağı şeye muvaffak kıldı.” buyurdu.2

				Kur’ân ve Sünnet, aslında Kıyamet’e kadar her yerde ve her şartta ortaya çıkacak her meselenin hükmünü hâvidir; fakat bu hüküm, her zaman herkesin görebileceği açıklıkta bulunmaz. Bazı hükümler bu iki temel kaynakta, ikisinde veya birinde, apaçık bulunurken, bazıları işareten, bazıları imâen, bazıları bir remiz veya sembol halinde, bazıları açıklama gerektiren kapalı, bazıları muhkemleştirme gerektiren müteşa-bih, bazıları detaylandırma (tafsil) gerektiren mücmel (kapalı ve özet), bazıları sınırlama isteyen umumî, bazıları genelleştirme (ta’mim) isteyen hususî tarzda bulunur. Dolayısıyla, meseleler için bu iki kaynağa dayalı hüküm çıkarmak demek olan içtihadın şartları vardır ve bu şartları haiz bulunan âlimlere müçtehid denilir. İşte, temelde Kur’ân’a ve Sünnet’e dayalı olan İslâm Fıkhı, müçtehidler tarafından içten genişletilmiş, daha doğrusu, canlı ve muhteşem bir ağaç gibi, münbit zemininde büyüdükçe büyümüş, dallanmış ve meyveler vermiştir.

				Müçtehidler, İslâm Fıkhı’nı genişletirken bunu yine Kur’ân’da ve Sünnet’te bir şekilde yer alan aslî düsturlara göre yapmışlardır. Hattâ bu prensipler, birer teşrî kaynağı gibi fonksiyon görmüştür. İcma ve Kıyas bu kaynaklardan en başta gelenidir. İstihsan (kolaylık sağlamak için kapalı kıyası açık kıyasa veya istisnaî bir hükmü genel bir hukuk kuralına tercih etmek; ya da, insanlar için en uygun olan lehine kıyası terketmek); İstishab (mevcut hukukî durumu olduğu gibi muhafaza ve hakem kabûl etmek veya var olan bir durumun aksine delil olmadıkça devamına hükmetmek);  Maslahat-ı Mürsele (hakkında emir veya yasak bulunmayan bir kamu yararının hükme esas kabûl edilmesi) ve Sed-di Zerayi (yasağa götüren şeylerin de yasak olması) gibi prensipler de, başvurulan diğer kaynaklar veya hüküm istinbat düsturları olmuştur. Tekrar ifade etmek gerekirse, bunların hepsi birtakım Kur’ân âyetlerine veya Sünnet’e dayanmaktadır veya Kur’ân’dan ve Sünnet’ten süzülmüştür. Meselâ, İstihsan, “Allah, sizin için kolaylık diler; O, sizin için zorluk dilemez.”3 âyeti ve benzeri âyetlere, ayrıca kolaylaştırmayı öne çıkaran hadis-i şeriflere dayanır.

				İslâm Fıkhı’nın üçüncü dönemi –her ne kadar bazıları bu dönemi iki ayrı dönem olarak ele alsalar da– Sahâbe’den sonra başlayan ve Fıkh’ın tedvinini de içine alan dönemdir. İslâm topraklarının doğuda Çin’e, batıda Atlas Okyanusu’na kadar genişlediği bu dönemde diğer ilimlerle birlikte Fıkıh da tedvin edilmiş ve her sahada olduğu gibi Fıkıh sahasında da çok büyük âlimler, büyük müçtehidler yetişmiş, daha sonra müesseseleşecek olan mezheplerin temelleri teşekkül etmiştir.

				Fıkh’ın dördüncü dönemi bir bakıma duraklama dönemi olarak kabûl edilir. Fakat bu dönem de, Fıkıh ilmi adına çok bereketli bir dönem olmuştur. Hicrî 4’üncü asrın ortalarından başlatılan bu dönemde Fıkıh ilmi tam manâsıyla yerleşmiş ve bilhassa Maveraünnehir ve çevresinde büyük inkişaflar kaydedilmiş, “İmamların Güneşi” olarak anılan Ebu Muhammed Abdül-Aziz ibn Ahmed al-Halvânî ve talebesi Muhammed ibn Ahmed ibn Ebî Sehl es-Serahsî, Ebu’l-Hasan Ubeydullah ibn Hüseyin el-Kerhî, Kadı Ebu Zeyd ed-Debûsî, Ali ibn Muhammed el-Pezdevî gibi çok büyük Hanefî fakihleri bu dönemde yetişmiştir. İşte, “Fıkh’ın temel kaideleri ve fıkhî hükümlerin dayandığı asıllar” diyebileceğimiz “kavâid-i külliye (küllî kaideler)” bu dönemde tesbit edilmiş ve ilk defa bunları, bunlardan kırk kadarını bir kitapta toplayan Hanefî fakih Ebu’l-Hasan Ubeydullah ibn Hüseyin el-Kerhî olmuştur.

				Küllî kaideler, “Cüz‘iyyâtın tamamını kapsayan veya ihtiva eden küllî hükümler” olarak veya “Kapsamına giren meseleler hakkında umu-mî teşriî hükümler ihtiva eden küllî esaslar” şeklinde tarif edilmiştir. Bu kaideler her ne kadar cüz’î meseleler hakkında hüküm vermede mutlak doğrular değil de, istisnaları olan “ağlebî” veya “genel” doğrular” olarak kabûl edilmiş de olsalar, bunlar, cüz’î meseleler hakkında hüküm vermede, bu hükümleri objektif ölçüler üzerine bina etmede ve fetva usullerini anlama ve anlatmada aslî esaslar fonksiyonu görmektedir. Onları bir bakıma bir cüz’îyi küllî, parçayı bütün içinde değerlendirme veya bir cüz’î hakkında nihaî hükme varmak için küllîyi nazara alma, günümüzün ifadesiyle, bütüncül bakış açısına göre değerlendirip hükmetmede esaslar veya aslî düsturlar olarak da görebiliriz.

				Küllî kaideler, arzedildiği üzere, öncelikle âyetlere ve hadislere, ya da Peygamber Efendimiz’in uygulamalarına dayanır. Mecelle’nin ilk 99 maddesi, bu küllî kaidelerdendir. Meselâ, 2. madde olan “Bir işten maksat ne ise hüküm ona göredir.” küllî kaidesi, dayanağını “Ameller, niyetlere göredir.” hadis-i şerifinde bulur. Bu küllî kaideden pek çok meseleyle ilgili başka kaideler çıkarılmıştır. Sözgelimi, İslâm Ceza Hukuku’nda suç, sadece ondaki maddî unsura göre değil, suçlunun onu işlemedeki iradesi de nazara alınarak değerlendirilir.

				“Kimse bir başkasının (dahli bulunmadığı) suç (ve günah) yükünü çekmez ve onunla yargılanmaz. Biz, önceden uyarıcı olarak bir rasûl göndermeden azap etmeyiz.”4 âyeti, “Şek ile yakîn zail olmaz (Kesinlik şüphe ile ortadan kalkmaz.”; “Bir şeyin bulunduğu hal üzere kalması asıldır.” ve “Beraet-i zimmet asıldır (Suç sâbit olmadıkça kişi masum kabûl edilir).” gibi küllî kaidelere kaynaklık etmiş ve bunlar, Mecelle’ye 4., 5. ve 8. maddeler olarak girmiştir. “Eşyada asıl olan mübahlıktır.” kaidesi de, yine aynı temele ve “Allah ki, yerde ne varsa hepsini sizin için yarattı.”5 âyetine dayanır. Dolayısıyla, hakkında Kur’ân, Sünnet veya diğer teşrî kaynaklarına göre haram hükmü bulunmayan bütün yiyecekler ve içecekler helâldir. Yardımcı ve ikinci dereceden teşrî kaynaklarından olan İstishab da aynı temele oturur. Bu asıl, insanın Hıristiyanlık’ta iddia edildiği gibi günahkâr doğamayacağı, kendine ait olmayan bir günah yüküyle yeryüzüne gelemeyeceği, yine Hıristiyanlık’ta Hz. İsa (a.s.) ile ilgili olarak iddia edildiği gibi, kimsenin başkasının günahını onun boynundan alıp onu affettiremeyeceği ve o günahla cezalandırılamayacağı gibi temel akidevî kaidelere; borçlunun borcunu ödediğine veya alacaklıdan artık borcu olmadığına dair bir delil getirmedikçe borçluluğuna, yine kayıp bir kişinin öldüğü sâbit olmadıkça hayatta olduğuna hükmedileceği gibi fıkhî hükümlere de temel veya temellerden biri olmuştur.

				Bu çalışmada asıl konumuz, İslâm Fıkhı’nın temellerinden ve aynası olan küllî kaideleri incelemek değildir. Asıl konumuz, her bakımdan bir hazine olan Risale-i Nur Külliyatı’ndaki İslâmî düşünce, iman, ibadet, amel ve/veya aksiyon, ahlâk, hayat, ayrıca Tefsir, Hadis, Fıkıh, Kelâm ve Tasavvuf gibi İslâmî ilimler ve belâğatla ilgili her biri birer küllî kaide olan veya küllî kaide değerindeki pırlanta ölçülerden bazılarını çıkarıp, açıklamaya çalışmaktır. Denebilir ki, Cenab-ı Allah’ın Hakîm ismine mazhariyetle düşünce, iman ve amel/aksiyon dünyamızı, zihin ve kalbimizi tamamen İslâm’a göre inşâ eden Risale-i Nur, baştan sona bu tür ölçüler mecmuasıdır. Muhterem Fethullah Gülen Hoca-efendi de, çok önem verdikleri bu ölçüler üzerinde çalışmayı düşündüğünü beyan etmişlerdi. Fakat aşırı meşguliyetleri sebebiyle bu çalışmayı fakirin yapması arzusunu izhar buyurunca, bunu büyük ama mesuliyetli bir şeref telâkki ettim. Elinizdeki kitap, bu sahada yapılmış ilk ve mütevazı bir çalışmadan ibarettir. İnşâallah ileriki yıllarda devam ettirilebileceği gibi, aynı konu üzerinde çok daha selâhiyetli kişiler, çok daha güzel ve kapsamlı çalışmalar da elbette yapabilirler.

				Bu iddiasız ve mütevazı çalışma, üç cilt hâlinde plânlanmış olup, tamamı sekiz bölümden oluşmaktadır. Birinci bölüm, Risale-i Nur Külliyatı’ndaki İslâmî düşünce ve inanç adına birtakım küllî kaide, prensip veya ölçülerden; ikinci bölüm, Cenab-ı Allah’a, Âhiret Günü’ne, insan iradesi içinde olmak üzere Kader’e, varlığın gaybî veya fizik ötesi boyutunu teşkil eden meleklere, cinlere/şeytana inanma, bunları tanıma ve bilhassa ma’rifet-i İlâhî ile ilgili düsturlar veya küllî kaidelerden oluşmaktadır. Üçüncü bölüm, İlâhî Kitaplar, Vahiy, Kur’ân, Kur’ân’ın mûcizevî yanları ve Kur’ân tefsiri ile kaideleri veya düsturları, pırlanta ölçüleri; dördüncü bölüm, Nübüvvet, Risalet, diğer peygamberler, Peygamber Efendimiz (s.a.s.), Hadis ve/veya Sünnet’le alâkalı, onları anlama konusunda birtakım ölçüler veya düsturları ihtiva etmektedir. Beşinci bölüm, ibadet–ibadetler, amel–ameller, ibadet ve amellerin derunî veya bâtın boyutuyla ilgili küllî kaide veya ölçülere; altıncı bölüm, ilim olarak Tasavvuf ve/veya İslâm’ın ruhî hayatı ve batınî boyutuyla alâkalı düsturlar, kaideler veya ölçülere; yedinci bölüm, dil ve belâğat; sekizinci bölüm de, bütün yanlarıyla içtimaî hayat ve İslâmî hizmet veya aksiyonla alâkalı prensipler, düsturlar ve ölçülere ayrılmıştır. Bu kaba taksime rağmen, açıktır ki, bazı kaideler, içinde bulunduğu bölümün dışındaki daha başka bölüm ve bölümleri de elbette ilgilendirecektir. Dolayısıyla, sözkonusu taksim veya sınıflandırma, kabaca bir taksim veya sınıflandırmadır.

				Öte yandan, yukarıda da arzolunduğu üzere, elbette bu kitaptakiler, Risale-i Nur’da yer alan küllî kaidelerin tamamı olmadığı gibi, ilgili açıklamalar da, bahis mevzuu kaidelerle ilgili nihaî sözler olma gibi bir iddiadan bütünüyle uzaktır. Bu çalışma, bu çok önemli konuya dikkat çekme, sadece bir giriş ve konunun selâhiyetlileri için teşvik ve tahrik unsuru olma, zihinleri ve kalbleri Risale-i Nûr’a ve ondaki küllî kaidelere, pırlanta düsturlara yönlendirme, nihayet Risale-i Nûr’u ve İslâm’ı anlamaya katkıda bulunma gibi bir fonksiyon görürse, inşâallah vazifesini yapmış sayılabilir.

				Böyle bir çalışmaya fakiri sevkeden Muhterem Fethullah Gülen Hocaefendi’ye içten saygı ve teşekkürlerimi arzetmeyi bir vazife bilirken, bütün ehl-i imandan dualarını bekler, Cenab-ı Allah’tan da hata ve yanlışlarım için mağfiret dilenirim.

				Ali Ünal
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				•	Bismillâh, her hayrın başıdır.6 

				Risale-i Nur’lardan Sözler’in, hattâ denebilir ki Risale-i Nurlar’ın ilk cümlesi olan bu söz, biri itikadî biri fıkhî şu iki önemli manâ ve/veya iki önemli kaideyi ihtiva etmektedir:

				Her hayırlı işe Bismillâhi’r-Rahmâni’r-Rahîm’le başlanmalıdır. Besme-le’siz başlanan işler sonunda neticesiz kalmaya mahkûmdur. Bis-millâh’taki Allah Lâfz-i Celâl’i Rahmân ve Rahîm’i de içine alır, fakat Hz. Allah’ın kâinatla ve hayatımızla olan münasebeti ve bu münasebet içinde O’nu tanıma adına Rahmân ve Rahîm isimlerini anmak da önemlidir. Bu manâda şu kaide yatmaktadır ki, hayırlı olmayan işlere Besmele çekilmez.

				İkinci olarak, mademki hayırlı olmayan işlere Besmele çekilmez ve Besmele’siz başlanan işler hayırlı netice vermez veya naticesiz kalmaya mahkûmdur, öyleyse bir mü’min, daima hayırlı işlerle meşgul olmalı, kendinde hayır olmayan işlerden kaçınmalıdır. Dolayısıyla bu cümle, bir bakıma mü’minin niyetini de ihtar etmiş olmaktadır.

				BİSMİLLÂH: ALLAH’IN ADIYLA VE ALLAH ADINA 

				Besmele ile ilgili olarak çok önemli bir husus da şudur: Besmele, “… Allah adıyla” şeklinde eksik tercüme edilmektedir. Oysa, Besmele, aynı zamanda “… Allah adına” demektir. Yani, Besmele, niyet ve ihlâsa da işaret eder. Mü’min, yaptığı her hayırlı işi Allah için, Allah adına, Allah rızası için yapar. Nitekim Hz. Bediüzzaman, 1. Söz’de bu hususa dikkat çeker ve şöyle der: “Ey nefis! Böyle ebleh olmamak istersen Allah nâmına ver.. Allah nâmına al.. Allah nâmına başla.. Allah nâmına işle.. ves-selâm.” Ayrıca şöyle der o: “Madem her şey mânen Bismillâh der. Allah nâmına, Allah’ın nimetlerini getirip bizlere veriyorlar. Biz dahi Bismillâh demeliyiz. Allah nâmına vermeliyiz, Allah nâmına almalıyız. Öyle ise, Allah nâmına vermeyen gafil insanlardan almamalıyız.” Demek ki, hediye bile verilirken Allah nâmına verilmeli ve Allah nâmına verilmeyen hediyelerden bile sakınılmalıdır.

				• Kâinat simasında, arz simasında ve insan simasında birbiri içinde birbirinin nümûnesini gösteren üç Rubûbiyet sikkesi vardır ve Bismi’llâhi’r-Rahmâni’r-Rahîm bunlara işaret eder.7

				Allah’ın Rabb olması veya Rubûbiyet’i, bütün varlıkları yaratılış maksatları istikametinde terbiye etmesi, koruması, onları hedeflerine yöneltmesi, zerrelerden galaksilere kadar kâinattaki her bir şey ve bütün kâinat üzerindeki mutlak hakimiyeti demektir. Bu noktada, içindeki her bir şeyle beraber bütün kâinatı kabza-i tasarrufunda tutması noktasında Ulûhiyet de Rubûbiyet’e dâhildir. İşte, kâinata baktığımızda birbiriyle iç içe üç büyük Rubûbiyet sikkesi, yani Cenab-ı Allah’ın Rabb oluşunu veya Rubûbiyet’in manâsını gösteren üç sikke veya mühür görürüz.

				Bunlardan biri, kâinatın tamamında müşahede olunan dayanışma, kucaklaşma ve yardımlaşmadan tezahür eden en büyük Ulûhiyet sikkesidir ki, Bismi’llâh buna bakmaktadır. Yani, bütün kâinat Cenab-ı Allah’ın emrindedir ve emrinde hareket etmektedir. Allah Lâfz-ı Celâl’i bütün İlâhî İsimleri’i içine alır; yani O’nda Rahmân, Rahîm, Cemîl, Razzâk, Muhyî, Mümît, Kayyûm, Kerîm, Ĥâliq, Musavvir vb. bütün İsimler vardır. Kâinatın yaratılması ve hayatını devam ettirmesi bütün bu İsimler’in tecellisiyle olmaktadır ve bütün kâinat, bu İsimler’in Sahibi’ne ibadet ve itaat etmektedir. Bundan dolayı, bütün kâinatta tam bir denge ve muhteşem, asla aksamayan bir düzen ve intizam sözkonusudur. Kâi-nat’ın bütün İlâhî İsimler’i kapsayan Allah has ismiyle anılan İlâhî Varlığa itaati, tek bir Allah tarafından yaratılıp O’nun tarafından idare ediliyor olması, onu âdeta bütün parçaları, unsurları birbiriyle iç içe, birbiriyle tam bir yardımlaşma, kaynaşma ve dayanışma içinde bir organizma kılmıştır. Kâinatta her bir şey, her bir şeyle ve her şeyle, her şey de her bir şeyle aynı anda münasebet, yardımlaşma, dayanışma ve kucaklaşma halindedir. İşte kâinatın bu birliği, bu evrensel vahdet, bu iç içelik, onda tecelli eden ve bazıları yukarıda zikredilen İsimler’in Sahibi Allah’ı göstermektedir ve Bismillâh, bu hakikate işaret eder; onun kaynağına parmak basar.

				İkinci Rubûbiyet sikkesi veya mührü yerkürenin simasındadır ki, bütün bitkilerin ve hayvanların yaratılması, büyütülmesi, gıdalarının muntazaman gönderilmesi ve idarelerindeki benzerlik, uyum, intizam, lütuf ve merhametten tezahür eden büyük Rahmâniyet sikkesidir. Bismi’llâhi’r-Rahmân, bu sikkeye bakar.

				Yeryüzünde sayısız denebilecek türde bitki ve hayvan vardır. “Bitkisel hayat” dediğimiz ve solunumdan ibaret hayata sahip olan bitkilerde irade bulunmadığı için onlar, Allah’a tam teslimiyet içindedirler. Zemi-ne kök salıp yerlerinde dururlar ve yaratılıştan kendilerine verilen vazifeleri kusursuz yerine getirirler. Cenab-ı Allah (c.c.), toprağı, suyu/yağmuru, güneşi onların yardımına koşturur ve tam teslimiyetleri sebebiyle gıdalarını muntazaman ayaklarına gönderir. Bitkilerin yanısıra, onlarla içli dışlı bir hayat süren belki milyonlarca türde hayvanlarda çok kısmî irade ve kuvvet bulunduğundan Cenab-ı Allah’ın kendileri için takdir buyurduğu rızkı kendileri tedarike çalışırlar. İçlerinde meyve kurtları, karıncalar ve bakteriler gibi en zayıfları en iyi beslenirken, aslanlar, kurtlar gibi en güçlüleri daha zor beslenir. Ama “tabiat”ın kucağında hepsine rızıkları verilir. Bitkilerle hayvanlar arasında yardımlaşma ve işbirliği de vardır. Bitkiler hayvanlara hizmet ettiği gibi, hayvanlar da bitkilere hizmet eder. Meselâ, bir karıncaya kış boyu belki birkaç buğday danesi yeteceği halde, karıncalar koloniler halinde buldukları bütün daneleri yaz boyu yuvalarına taşırlar. Böylece, bir danenin bile israf edilmemesine mâni olur ve ayrıca yeryüzünü de temizlerler. Yuvalarına taşıdıkları o daneler bahar geldiğinde sünbül verir ve çıkar. Arıların ürettiği balı, bütün bilgilerine, güçlerine ve imkânlarına rağmen tüm insanlar bir araya gelse gramını üretemezler; aynı şekilde, ipek böceklerinin yaptığı ipeği yine insanlar yapamaz. Kısaca, bitkilerin ve hayvanların hayatları bütün boyutları ve özellikleriyle Rahmâniyet’in tecellisidir. İşte, Besmele’nin Bismi’llâhi’r-Rahmân’ı buna bakar. 

				Bahis mevzuu üçüncü sikke, insanın Cenab-ı Allah’a en kapsamlı ayna olan mahiyetinin simasındaki en ince, en derin şefkat, merhamet ve acımadan tezahür eden büyük Rahîmiyet sikkesidir ki, Bismi’llâhi’r-Rahmâni’r-Rahîm buna bakmaktadır. İnsan, yeryüzünün halifesi, kâinat ağacının meyvesi, yer ve göğün içlerindeki her şeyle hizmetine sunulduğu varlıktır. Bu da, onun kabiliyet ve kapasitesi değil, fakr ve aczinden dolayıdır. O, kendi başına, gücüne ve ilmine kaldığında hayatını bir serçe kuşu seviyesinde dahi yaşayamaz. Bütün hayvanlar, insandan daha mutlu bir hayat yaşar. Çünkü hayvanlar, ne dünün elemlerini, ne geleceğin endişelerini taşıdıklarından ve sadece ânı yaşadıkları için gayet rahat bir hayat sürerler. Dünyaya hayatları için gerekli bilgiyle donatılmış olarak gönderilir ve çok kısa sürede hayata adapte olurlar. Buna karşılık insan ise, hiçbir şey bilmeden dünyaya gönderilir; ancak ortalama bir yaşında yürümeye başlar ve belli bir zamana kadar başkalarına tamamen muhtaçtır. Ve en zayıf, en muhtaç olduğu dönemde tam bir şefkat halesi içinde rızkı ayağına gelir. İnsan, “ben” demeye başladıkça, bilgi ve gücüne dayandıkça hayat kendisi için zorlaşır. Bütün bunlar gösteriyor ki, asıl rahat hayat, Cenab-ı Allah’a tam teslimiyette yatmaktadır. İnsan buna bütünüyle muvaffak olamadığı için öğrenmek mecburiyetindedir; o, öğrenerek ve ibadetle tekâmül etmek mevkiinde bir varlıktır. Cenab-ı Allah insana karşı öyle merhametlidir ki, ona verdiği öğrenme kabiliyetine ve his, irade, zihin ve kalbden oluşan vicdan mekanizmasına rağmen, dünyada nasıl yaşamaları gerektiği, hem dünya, hem Âhiret ve hem ferdî, hem içtimaî saadetleri için onlara sürekli rehberler göndermiş ve kitaplar indirmiştir. Kısaca, insanın simasındaki onun hayatını kuşatan şefkat, merhamet ve sonsuz yardımdan müteşekkil sikke de, yukarıda arzedildiği üzere, büyük Rahîmiyet sikkesi olup, Bismi’llâhi’r-Rahmâni’r-Rahîm buna bakmaktadır.

				• Cenab-ı Allah’ın Vâhidiyet tecellisi yanında bir de Ehadiyet tecellisi vardır ki, Kur’ân-ı Kerim, akılları, ihata edilemez Vâhidiyet tecellisinde boğmamak için Vâhidiyet içinde Ehadiyet’in cilvesine işaret eder.8 

				VÂHİDİYET VE EHADİYET

				Cenab-ı Allah’ın başlıca iki türlü tecellisi vardır: Vâhidiyet tecellisi ve Ehadiyet tecellisi. Bunlardan birincisi Rahmâniyet, diğeri Rahîmiyet tecellisidir. Vâhidiyet tecellisi, O’nun bütün veya bazı İsimleri’yle ya da bir İsmi’yle küll ve küllîler, yani kâinatın tümü veya bir varlık türü ya da bir insanın tüm vücudu gibi bütünler ve “bütüncüller” üzerindeki tecellisidir. Kâinatın bütününe baktığımızda O’nun varlıkta mütecellî bütün İsimleri’nin tecellisini gördüğümüz, bütün kâinat bu İsimleri’yle Cenab-ı Allah’ı tesbih ve zikrettiği, bütün İsimleri’yle O’na hamdettiği gibi, herhangi bir varlık türü de, tek bir insanın vücudu da, aynı şekilde Allah’ın İsimleri’nin tecellilerine mazhar olarak O’nu zikreder, tesbih eder, O’na hamdeder. Güneşin ısısı, ışığı ve ışığındaki renkleriyle aynı anda bütün bir yeryüzündeki, daha doğrusu, bir yarım küredeki veya bir okyanustaki tecellisini, bir yarımküreyi aynı anda aydınlatıp ısıtmasını ve o yarımküredeki bütün çiceklere, ağaçlara renk ifazasını Cenab-ı Allah’ın Vâhidiyet tecellisini anlamaya yardımcı olacak bir misal olarak verebiliriz. Bütün bir yeryüzünde veya yarımkürede ısısı, ışığı ve ışığındaki renklerle güneşi tanımak, insan aklını “kesret (çokluk)” içinde boğar. İşte, güneşin bu küllî tecellisinin yanısıra bir de, meselâ bir çiçekte yine ısısı, ışığı ve ışığındaki bazı renklerle tecellisine şahit olduğumuz gibi, yine onu bir su kabarcığındaki, bir aynadaki tecellisi veya yansımasıyla da tanıyabiliriz.

				Bunun gibi, Cenab-ı Allah’ın da İsimleri’yle, en azından İsimleri’nin bazıları veya pek çoğuyla varlık fertlerinde, meselâ bir insan organizmasının özellikle bazı uzuvlarında, kısaca ferdî varlıklarda da tecellisi sözkonusudur. Bu tecellide bir veya birkaç İsim daha çok öne çıkıp o ferde kendine has karakterini ve mahiyetini verir. Bununla birlikte, daha başka İsimler de yine o birkaç İsim’le birlikte varlık fertlerinde tecelli eder ve böylece her bir şey, Cenab-ı Allah’ı tesbih eder, O’na hamdeder ve O’nu bize tanıtır, bir ma’rifet-i İlâhî kaynağı olur. İşte, Hak Tealâ’nın bu tecellisine de Ehadiyet tecellisi denir. O’nun bütün varlıkları yaratmasındaki, yaşatmasındaki ve rızklarını vermesindeki tecellisi bir Vâhidiyet tecellisi ise, bir varlığa hususî imdadı, onun hususî duasına cevap vermesi, ona hususî yapısını, karakterini, mahiyet ve keyfiyetini vermesi, Ehadiyet tecellisidir. Bir diğer açıdan, bütün varlıklara aynı anda rızklarını vermesi, bütün canlıları aynı anda hayatta tutması Rezzakiyet ve Kayyûmiyet’in Vâhidiyet tecellisi veya Rezzakiyet ve Kayyûmiyet’i içine alan Rah-mâniyet tecellisi ise, tek bir varlığa, bir ota, bir çiçeğe, bir arıya, bir yavruya hususî rızık vermesi ve bunları hayatta tutması, aynı iki İsim’le veya aynı iki İsm’in Ehadiyet tecellisi ya da Rahîmiyet tecellisidir. 

				Kur’ân-ı Kerim, Cenab-ı Allah’ı tanıtırken akılları Vâhidiyet’te boğmamak için O’nun Vâhidiyet tecellisini zikrettiği yerde Ehadiyet tecellilerini de nazara verir. Meselâ, “Gökleri ve yeri yarattı ve karanlıkları ve nûru var kıldı.”9 azametli bir Vâhidiyet tecellisinin ifadesi ise, “Allah, sizi de, yaptıklarınızı da yaratır.”10 bir Ehadiyet tecellisine işaret buyurur. Yine, “O’nun Kürsü’sü gökleri ve yeri kaplamıştır ve göklerle yeri muhafaza etmek O’na ağır gelmez.”11 yine bir Vâhidiyet tecellisi ise, “Nerede bulunursanız bulunun O, sizinle beraberdir.”12, Ehadiyet tecellisi olarak dikkatimizi çeker.

				Bir manâda Ehadiyet’le özdeş olan Rahîmiyet tecellisi, bilhassa Âhiret’te mü’minler için söz konusu olacak ve her bir mü’min, bu hususî tecelli ile İlâhî af ve mağfirete nail kılınıp, inşâallah Cennet’e alınacaktır. Yoksa hiç kimse, kendi amelleri ile Cennet’e giremez. Kur’ân-ı Kerim’de Rahîm isminin daha çok Ğafûr ve Tevvâb isimleriyle birlikte gelmesi ve bu ismin geçtiği hemen her yerde mü’minlerin mağfiret ve onlara hususî yardım ve rahmetten sözedilmesi bu açıdan çok mânidardır.13

				• Tevhid nûru içinde Ehadiyet sırrı tecelli ve inkişaf eder.14

				Hz. Yunus (a.s.), kavmine gücenerek, “Cenab-ı Allah beni korur; rızkımı nerede olsa verir; O, bana kefildir.” inancı içinde15 onları terk etti. Bir gemiye binmiş, denizde giderken Cenab-ı Allah (c.c.) gece vakti denize atılmasına hükmetti; bir sebeple atıldı ve büyük bir balık onu yuttu. Artık o anda o balığın karnından kurtulması için tutunabileceği hiçbir sebep yoktu. Gecenin karanlığı, denizin karanlığı, balığın karnının karanlığı, bütünüyle aleyhine ittifak etmişti. Bir başka ifadeyle, Vâhidiyet ve/veya Rahmâniyet’in kanunları içinde tutunacak dalı kalmamış, sebepler tamamen ortadan kalkmıştı. Böyle bir durumda onu ancak kudreti hem balığa, hem denize, hem de geceye geçecek biri kurtarabilirdi. İşte bu halde iken, hayatında daima Cenab-ı Allah’a tesbihte bulunmuş olan Hz. Yunus (a.s.), Allah’a ve birliğine olan inancı içinde O’na yöneldi. Yani, bütün sebeplerin ortadan kalktığı bir anda sebeplerin de yaratıcısı olarak O’na el açtı. Bütün boyutlarıyla Tevhid, yani Cenab-ı Allah’ın mutlak Birliği, Yaratan, Yaşatan, Rızklandıran, Kurtaran, Şifa Veren, Dualara İcabet Eden’in sadece O olduğu, içindeki her bir şeyle birlikte bütün kâinatın O’nun kabza-i tasarrufunda bulunduğu, Hz. Yunus’a her bakımdan apaçık hale geldi. İşte bu kavrayış, iman, teslimiyet ve tevekkül içinde Hz. Allah’a yöneldi. O’nun Ehadiyeti’ni daha bir kavradı; yani Tevhid nûru içinde Ehadiyet sırrı gönlünde de inkişaf etti. Allah’a yöneldi de, “Sen’den başka ilâh yoktur. Sen, her türlü kusurdan, eksiklikten, eşi–ortağı bulunmaktan mutlak münezzehsin. Ben, gerçekten kendine yazık edenlerden oldum!” diye yakardı.16 İşte, bu seviyede bir tevhid, Allah’ın mutlak Birliği’ne böyle bir inanç ve teslimiyet içinde O’nun Ehadiyet’i, sebepler üstü imdadı, yardımı harekete geçti ve bu Ehadiyet tecellisiyle Hz. Allah (c.c.), kulu ve rasûlü olan Hz. Yunus’u balığın karnından kurtardı.

				Cenab-ı Allah’ın benzer Ehadiyet tecellilerine her zaman şahit oluruz ve hemen herkes, hayatında defalarca bunu yaşar. Zaten O’na el kaldırıp dua etmek, O’na sebepler üstü müracaat etmek, O’nun Ehadiyet tecellisine başvurmak demektir. “Ölmeyen Allah öldürmez.”; “Çıkmayan candan ümit kesilmez.”; “Allah’tan ümit kesilmez.” gibi halk arasında meşhur olan sözler, Cenab-ı Allah’ın nûr-u Tevhid içinde tecelli ve inkişaf eden Ehadiyet tecellisine çokça şahit olmuşluğun söylettiği sözlerdir.

				• Ehadiyet makamı, bir açıdan tenzih makamıdır.17 

				Yukarıda da temas edildiği üzere, akıllar, kesret, yani kâinattaki sınırsız çokluk sebebiyle Vâhidiyet içinde boğulabilir. Güneşi bütün yeryüzündeki ve yeryüzünde bulunan her bir şeydeki tecellileriyle tanımak isteyen, içindeki ve üzerindeki her bir şey dâhil olmak üzere bütün yeryüzünü gezip incelemesi gerekir. Bundan dolayı, güneş, özelliklerini en azından özet ve yoğun bir şekilde kendinde taşıyan yansımalarıyla bir cam parçacığının ve bir su kabarcığının içine sığar; her bir cam parçacığı ve her bir su kabarcığında güneşin aksini görürüz. Gökte tek bir güneş olduğu halde, güneş, sıfatları olan ısı, ışık ve bir görüşe göre ışığındaki renklerle yeryüzünün veya bir yarımkürenin her tarafında olduğu aynı anda, yine ısı, ışık ve ışığındaki renklerle, renklerin bir kısmıyla insanın gözbebeğinde, bir çiçekte, bir su damlacığında, bir cam parçacığındadır. Dolayısıyla, bir su kabarcığı ve cam parçacığı gibi her bir nesne, güneşe taht olarak güneşi tanıtır ve güneşin varlığıyla birlikte birliğine şahitlikte bulunur; güneşten başka güneş olmadığını gösterir. Yani, güneşin her bir varlıktaki ehadî tecellisi, onun tek bir güneş olduğuna, ortağı başka güneşler bulunmadığına şahittir.

				Bunun gibi, Cenab-ı Allah (c.c.), bütün kâinat veya varlıktaki Vâhidî tecellilerinin yanısıra, O’nun her bir varlıktaki Ehadî tecellileri de, O’nun varlığıyla birlikte mutlak Birliği’ne ve her türlü şirkten mutlak münezzeh bulunduğuna tecelliler sayısınca delildir. Ehadiyet tecellileri, çoklukta birliğe işaret eder; meselâ, insan vücudunda yüz trilyon civarındaki hücreyi tek bir vücut yapan, bir arada tutan, aynı istikamette çalıştıran, yani, sayısız çokluğa birlik giydiren hayat, bir Ehadiyet tecellisidir. Dolayısıyla, Ehadiyet tecellileri, bütün şirk çeşitlerini kesip atar; her bir şeyde Cenab-ı Allah’ı mutlak Birliği ve her bir varlık üzerindeki mutlak hakimiyet ve tasarrufuyla ilan eder. İhlâs Sûresi, Ehadiyet’i en kestirme, en kısa, en yoğun, fakat bu yoğunluğu içinde belki en kapsamlı gösteren sûredir.

				Sûre, “De: O’dur, O Allah’tır; (Allah), Ehad’dir.” diyerek, ta baştan Cenab-ı Allah’ın mutlak Birliği’ni, O’nun sadece O olduğunu ve O’ndan başka O bulunmadığını ilan eder. Yani, O, O’dur, Allah’tır; Allah, ancak O’dur; ancak O olan, Allah olabilir. O, hiçbir şeye benzemeyendir, yalnızca Kendisi olandır; hiçbir şey O’nun gibi değildir. Sûre’nin başındaki sadece bu ilk cümle veya âyet, en yoğun bir ifadeyle Cenab-ı Allah’ı tanıtmakta, bütün şirk çeşitlerini ve O’nunla ilgili akla gelebilecek her türlü yanlış düşünceyi mahkûm edip, O’na şekil, zıt, benzer, cisim gibi şeyler atfetmenin kesin yanlışlığını ortaya koymaktadır. Bu âyet, Cenâb-ı Hakk’ı ortakları bulunmaktan, kusurdan, noksanlıktan, zulümden, aczden, merhametsizlikten, ihtiyaçtan, aldatmaktan, kemâl, cemal ve celâline muhalif her şeyden tenzih eder. Dolayısıyla âyet, Sübhâne’llah’ın bütün manâsını içine alan en yoğun, aynı zamanda en şümullü tesbih, tenzih ifadesidir.

				Sûre’deki ikinci âyet, üçüncü “Allah, Samed’dir.” cümlesi, “Allah’tan başka Rabb (Yaratan, Besleyen, Büyüten, Hayatta Tutan, Hayattan Alan, Yönlendiren, Hidayet Eden, Renk ve Şekil Veren…) yoktur;” yine “Kâinatı bütün parçalarıyla, içindeki her bir şeyle ayakta tutan, bekasını sağlayan sadece Allah’tır.” manâlarıyla yine bir tesbih ve tenzih ifade eder.

				Dördüncü cümle olan “Doğurmamıştır.” ifadesinde tevhid-i Celâlî vardır ve bu ifade, şirkin bütün türlerini reddeder, küfrü kökünden keser. Yani, “Yaratılmışlara benzerliği bulunan, değişen, çoğalan, bölünen, parçalardan oluşan, kendinden bir şey eksilen hiçbir şey Rabb, İlâh, Yaratıcı… olamaz.” demektir. Bu manâsıyla âyet, Allah’ın –hâşâ– oğlu, oğulları veya kızları bulunduğu, meleklerin –hâşâ– Allah’ın kızları, Hz. İsa, Hz. Üzeyir ve/veya daha başkalarının –hâşâ– Allah’ın oğlu olduğu gibi insanlığın çoğunu en büyük günaha atan inançları temelinden reddeder.

				Beşinci cümle “Doğrulmamıştır.” manâsıyla tevhid-i Sermedî’ye işarette bulunur. Yani, “Varlığı kendinden ve ezelî, kendi kendine ezelden ebede var olmayan; varlığı başkasına muhtaç, zaman ve mekânla sınırlı bulunan; bir kökten türeyen veya bir asıldan çıkan; sonradan olan ve dolayısıyla ebedî olması da mümkün bulunmayan hiçbir şey, hiçbir varlık İlâh, Rabb, Yaratan, Yaşatan vb. olamaz.” demektir. Âyet veya Sûre’nin bu beşinci cümlesi, Hz. İsa (a.s.), Hz. Üzeyr (a.s.), melekler veya daha başka varlıklar için asla ilâhlığın, rabblığın söz konusu olmayacağını, sebeplere, tabiata, gök cisimlerine, putlara, kısaca varlığı başkasına muhtaç, zaman ve mekânla sınırlı, bir temelden türeyen hiçbir şeye İlâh, Rabb, Yaratan, Melik vb. olarak ibadet edilemeyeceğini kesinlikle ilan eder.

				Sûre’nin altıncı cümlesi olan “Asla O’na denk hiçbir şey yoktur.” âyeti, O’nun, Zâtı’nda, Sıfatları’nda, İsimleri’nde, Fiilleri’nde hiçbir denginin, benzerinin, zıttının olmadığını, olamayacağını ilandır. Kısaca, bu âyet, kısalığı içinde en kapsamlı olarak bütün boyutlarıyla Tevhid’i ilan eder.

				Netice olarak, İhlâs Sûresi’ndeki bütün bu manâlar, şirki, Cenab-ı Allah hakkındaki her türlü yanlış düşünce ve inancı reddeden ve kökünden kesip atan Ehadiyet’in ifadesidir.

				• Nûr-u akıl, kalbden gelir.18 

				Gözün karası gece, fakat ışıklı gece, beyazı ise gündüz, fakat karanlık gündüz gibidir. Çünkü gözün karası olmazsa beyazı ile görülmez. İnsanda dimağ, gözün beyazına ve karanlık gündüze, kalb ise gözün karasına veya göz bebeğine ve ışıklı geceye benzetilebilir. Gündüz ve gece birlikte bir günü tamamlar; göz ile görebilmek için de gözün akının yanısıra karası da bulunmalıdır. Yoksa görmek mümkün değildir; gündüz, kapkaranlık gece olur. Bunun gibi, kalbin ışığı, yani iman olmazsa, sadece dimağın ürünü olan fikir hiçbir zaman aydınlatıcı olamaz. Bilgi ve düşünce, iman olmadan sadece kapkaranlık cehalet fışkırtır. Kendilerini aydın, yani münevver, ışık kaynağı, ışık saçıcı görenler, bu gerçeği iyi görmelidirler. 

				• Dimağda ilmin mertebeleri vardır ve bu mertebeler birbiriyle iç içe olup, çok defa birbirine karıştırılır.19 

				Dimağda üretilen her şey, ilim değildir. İlim, dimağ ile birlikte kalbin ürünüdür ve kesinlik taşır. Dimağa gelen ve ilimle karıştırılan malûmat, ilim oluncaya kadar pek çok işlemlerden, mertebelerden ve imbiklerden geçer. Kalbin ışığında yol alan dimağda üretilen ilim insanı imana ve Kur’ân-ı Kerim’de buyrulduğu gibi, Allah’a derin saygıya götürür20 ve götürmesi gerekir. Bir diğer ifadeyle, ilim ile iman birbiriyle özdeş görülebilir. Fakat örfî kullanımda, insanı harekete geçiren çok defa ilim değildir. Çünkü nice bilen vardır ki, bildiğini yaşamaz, tatbik etmez. Öyleyse, bunların bildiğine ilim değil, ilmin malzemesi olarak ‘malûmat’ demek gerekir.

				İnsan, düşünme ve ilim üretme sürecinde önce hayal eder (tahayyül) veya çevreden bazı manzaraları alır, ya da beş duyusuyla hisseder. Sonra bunlardan bir suret oluşturur, yani bunlara zihninde bir biçim verir (tasavvur). Ardından, bu biçim veya şekil üzerinde sistemli olarak, etraflıca ve derin derin düşünür, muhakemede bulunur (taakkul, tefekkür, muhakeme). Neticede bir tasdike ulaşır; yani zihninde işleme tâbi tutulan malûmat veya mahsûsatın, duyularla elde edilen malzemenin tamamını ya da bir kısmını doğrular veya doğruya ulaştırır, doğru ile buluşturur (tasdik). Tasdikten sonra ‘iz’an’, yani kesin kanaat hâsıl olur. Kanaat, insanı benimsemeğe ve taraftarlığa sevkeder (iltizam). Nihayet ‘itikad’, yani bütünüyle bağlanma gelir. Aslında bu nihaî mertebe, bir bakıma ilmin kendisidir. 

				Zihinde malûmat veya çevreden alınan manzaralardan, teoriden, mahsûsattan elde edilen malzemeden ilme yürürken geçilen mertebelerin her biri bir hükme sebep olur. Her ne kadar insanlar zaman zaman hayallerine ilim süsü verseler de, sadece hayal, genellikle safsata doğurur. Tasavvurun da ilim ve gerçekle alâkası yoktur. Tasdik benimsemeye yol açarken, iz’an tutunmaya, alıp kabûl etmeye, iltizam, yani taraftarlık ise taassuba, fanatizme kaynaklık eder. Ancak itikad, yani doğruluğuna mutlak inanma ve sımsıkı bağlanmadır ki, artık kesin ve hiçbir şüpheyle sarsılmaz ilim ve inanç demektir.

				Bu çok önemli gerçek, şu iki gerçek veya küllî kaide ile birlikte ele alınmalıdır:

				1. Bâtıl şeyleri güzel tasvir etmek, her zaman sâfî zihinleri yaralar, dalâlete atar.21

				İnsanların çoğu ehl-i tahkik değildir; yani gördüğünü, duyduğunu, okuduğunu yukarıda sözü edilen zihnî imbiklerden geçirerek hakikate ulaşmaz. Bir kısmı hayal mertebesinde, bir kısmı tasavvur, daha başka bir kısmı tasdik, iz’an, nihayet iltizam mertebesindedir. En fazla taraftarlık gösterir ve taassupta boğulur. Bu çoğunluk, çok defa güvenilir gördüğü insanlardan duyduğunu doğru kabûl eder. Hattâ öyle ki, hakikati itimata şayan olmayan birinde görse kabûle yanaşmaz; kıymetsiz bir meseleyi, hattâ bir yanlışı güvendiği birinde görse onu kıymetli ve doğru addeder. Bu bakımdan, doğruyu yanlıştan ayıramayan, hisleriyle veya gördüğüyle, duyduğuyla hareket eden, gerektiği ölçüde tefekkür ve muhakemede bulunamayan, ayrıca kötünün, kötülüğün dünyasına girmemiş, bâtılla tam tanışmamış, hak ve bâtıl, doğru ile yanlış arasında tam muhakeme yapamayacak insanlara bâtıl, yanlış, saptırıcı şeyler ilgi çekici ve etraflı olarak anlatılır veya gösterilirse, bu, onların kalbinde, zihninde yaralar açar, imanlarını zedeler, onları dalâlete götürür. Müstehcen, şehevî şeyler de aynı şekilde tasvir edilecek olursa, bu da, yanlış davranışlara ve günahlara iter.

				2. Biçare hakikatler, kıymetsiz ellerde kıymetsiz olur.22 

				Hakikatleri sahiplenenler, onları bilhassa temsil ve başkalarına anlatma mevkiinde olanlar, halkın değer verdiği gerçekten değerli insanlar olmalıdır. Yoksa halk çoğunluğu, yukarıda yine Bediüzzaman’dan naklen arzedildiği üzere, doğruyu, güzeli kıymetsiz insanlarda gördüğünde onu kabule yanaşmaz. Doğru bir söz, yanlış bir insanın ağzından çıkınca maalesef doğru görülmez ve kıymeti olmaz. Aynı şekilde, hakikatler, onların kıymetini bilmeyen ellerde kıymetten düşer, kıymetini bulmaz. Meşhur La Fontaine’in (1621–1695) bir şiirinde tasvir ettiği gibi, horoz yerde bir inci bulsa, onu bir buğday danesine değişir. Buna karşılık halk, kıymetli insanlarda gördüğü yanlışları dahi kabullenir, sahiplenir. İnsanların çoğu avam olduğundan, doğruyu ve yanlışı, hakkı ve bâtılı bizatihî bilerek ve tahkik ederek seçmez; taklit ederek seçer. Dolayısıyla, hak ve doğru söz, yanlış bir insanın ağzından veya kaleminden çıktığında çok defa kabûl görmez; bâtıl ve yanlış bir söz ise, güvenilir bir insandan sâdır olduğunda kabûl görür. Dolayısıyla, hak, doğru ve gerçek için çalışanlar, kendileri de doğru ve güvenilir insanlar olmalıdırlar.

				Hz. Bediüzzaman, bu gerçeğin bir diğer yansıması veya boyutu olarak şu çok önemli tesbitte de bulunur:

				(Sosyal ve siyasî hayatta) zayıf ve azınlıkta kalan eller, Kur’ân ve İslâm davasında (en azından önde) bulunmamalıdır. Kesinlikle müsbet hareket çizgisinde Kur’ân ve İslâm davasında bulunacak kuvvetli eller iyi eğitilmiş olmalı ve ilmi takip etmelidir. Bunlar, İslâm’a ve Kur’ân’a âşık, derinden bağlı ve onu hayatlarına hayat yapmış olmalıdırlar.23

				• Hazmolmayan ilim telkin edilmemeli. Gerçek yol gösterici âlim, koyun gibi olur, kuş gibi olmaz: koyun, kuzusuna hazmolmuş tertemiz sütünü, kuş ise yavrusuna kusmuğunu verir.24

				İLİM VE MALÛMAT

				Yukarıda “Dimağda ilmin mertebeleri vardır ve bu mertebeler birbiriyle iç içe olup, çok defa birbirine karıştırılır.” başlığı altında izahına çalışıldığı gibi, ilim, kesinlik ifade eder. O, asla malûmat değildir. Malûmat, ilmin malzemesidir; vücuda girmeyi bekleyen yiyecek/içecek gibidir. Yiyecek/içecek vücuda girdikten sonra ağızda çiğnenir; midede ve barsaklarda sindirilir; böbreklerde ve karaciğerde ayrıca süzülür. Nihayet ondan vücuda gıda hâsıl olur ve bu, kanla bütün hücrelere dağıtılır, posası da atılır. Aynen bunun gibi, ilim, dimağda malûmatı kalbin ışığı altında pek çok mertebelerden geçirdikten, pek çok imbiklerden süzdükten sonra nihayet ulaşılmış kesin sonuçtur; sindirilmiş, hazmolmuş, posası atılmış gıdadır. İşte, nasıl koyun kuzusuna gıda olarak hazmolmuş tertemiz ve besleyici sütünü verir, gerçek ve yol gösterici âlim de, talebesine malûmatını değil, ilmini aktarır. Kuşun yavrusuna sadece ağızda birazcık çiğnenmiş kusmuk halindeki yiyeceği vermesi gibi, hazmolmamış, kalbin ışığında zihnî imbiklerden geçmemiş malûmatını aktarmaz.

				• Nazar, zevkî bir meselede tasarruf etse onu bozar. Zevketmek yoluyla ve keşfen ulaşılan sonuçlar,  görüş ve düşüncenin terazisinde tartılmazsa katılaşır ve çirkinleşir.25 

				Bir yazıda, sözde, manzarada ayrı ayrı beş duyuya, zihnî melekelere, kalbe, hislere, vicdana veya aynı anda bunların tamamına hitap eden yanlar olduğu gibi, zevke, zevketmeye, birden keşf veya hissedilmeye hitap eden yanlar da vardır. Bu yanlar, daha çok kişilerin mizacına, idrak derinliğine, kalbî saffetine, konu ile içten, derinden ve etraflıca ilgilenmesine bağlıdır. Zevken ve keşfen ulaşılan sonuçlar ve manâlar üzerinde akıl yürütülmez; onlar, görüş ve düşünce merceği altında incelenmez. Böyle yapılacak olsa, söz konusu ince manâlar ve sonuçlar tadını kaybeder, zevksiz teori veya görüş halini alır. Meselâ, toprağa atılan bir çekirdek ilmî olarak incelenebilir; yapısı ve maddî özellikleri hakkında belli bilgilere ulaşılır. Fakat o çekirdek dışarıda güzel bir çiçek, fidan veya sümbül halini alınca, bu defa ondaki güzelliklere çekirdek temelinde ilmî açıdan bakılacak olsa, bu güzellikler silinir; göze, vicdana, hislere, kalbe verdiği zevk gider ve bu fakültelerin ondan alacağı manâlar da kaybolur.

				• Sabit bir hakikatin tersine dönmesi (inkılâb-ı hakaik), muhaldir. Bundan daha muhal olan, bir hakikatin kendi zıttı olmasıdır. Zıttın kendi mahiyetinde kalmakla beraber zıttının aynı olması ise bundan bin defa daha öte muhaldir.26

				Sabit ve kesin hakikatler, hiçbir zaman tersine dönmez. Meselâ, ateş, Cenab-ı Allah’ın kendisine verdiği veya âdeti, icraatı olarak kendisinde sürekli var kıldığı yakıcılık sebebiyle daima yakar ve mûcize kabilinden Cenab-ı Allah’ın farklı tesir yaratması dışında hiçbir zaman üşütmez. Bir hakikatin özellikle aynı anda zıttını barındırması, hele hele bütünüyle kendi mahiyetinde iken aynı anda zıttı olması muhal içinde muhaldir. Yani ateş, ateş iken ve ateş olma özelliğini korurken hiçbir zaman üşütmez; hiçbir zaman su olmaz, hava olmaz.

				Kâinattaki sabit hakikatlerin hakikat olması ve öyle kalması, Cenab-ı Allah’ın onları öyle yaratması sebebiyledir. Mûcize kabilinden Cenab-ı Allah onlarda geçici olarak ve bir veya birkaç defalığına mahiyetlerine zıt farklılık yaratabilir. Fakat, bu onların zıttına dönmesi değildir. Bu hal, aynı zamanda sürekli ve kalıcı da değildir; dolayısıyla hakikatin hakikat oluşunu ve mahiyetini değiştirmez. 

				Bir de Cenab-ı Allah’a ait, Zâtı’na has hakikatler vardır ki, bunlar, hiçbir zaman değişmez. Meselâ, Cenab-ı Allah (c.c.), mutlak güzeldir; bundan dolayı O’nun her hükmü, her icraatı, hem emri ve nehyi, her yaptığı güzeldir. Dünyada şahit olduğumuz birtakım çirkinlikler, nisbîdir; Cenab-ı Allah’tan dolayı değil, O’nun yaratıklarına tanıdığı belli özgürlük çerçevesinde bizzat yaratıkların kendileri, hataları, kabiliyetsizlik göstermeleri ve O’nun her nimet ve güzelliğini tam yansıtamamaları sebebiyledir. Âhiret’te ise O’nun dünyada varlığına izin verdiği bu eksiklikler söz konusu olmayacağı için, O’ndan kaynaklanan her güzelliğe sınır olmayacak, o güzellik, hiçbir zaman çirkinlik gibi aksetmeyecektir. Dolayısıyla, Cenab-ı Allah’ın mutlak güzel, buna karşılık dünyanın bu güzelliği tam yansıtamaması, hattâ bazen nisbî çirkinliklere zemin olması, o güzelliğin tamamen yansıyacağı Âhiret’in varlığına delildir ve varlığını gerektirir.

				Mutlak iyi ve güzel olması sebebiyle Cenab-ı Allah’ın ebediyete meftun yarattığı ve pek çok güzellikleri dünyada sadece tattırdığı insanı ölümle ebedî yokluğa mahkûm ederek, ondaki ebediyet duygusunu karşılıksız bırakıp, bu duyguyu sadece esef ve hasret sebebi yapması, dünyada tattırdığı güzellik ve nimetleri onları ebedî sona erdirmekle de sonsuz eleme vasıta kılması asla düşünülemez. Çünkü bu, O’nun mutlak iyiliğine ve güzelliğine tam terstir ve O’ndaki mutlak ve devamlı güzellik hakikatinin mutlak çirkinliğe dönüşmesi manâsına gelir. Oysa bu, sabit ve mutlak bir hakikatin hem kendi mahiyetiyle aynı hakikat olarak kalması, hem de aynı anda zıttı olması demektir ki, sonsuz derecede muhaldir. Yani, Cenab-ı Allah her zaman mutlak güzelken, –hâşâ– aynı anda O’nun mutlak çirkin olması demektir. O halde O, Âhiret’i kuracak ve insanı ebediyetle buluşturacak, dünyada tattırdığı güzellikleri ona kesilmemecesine ve hiçbir zaman bitmeleri veya bitme düşüncesiyle eleme vasıta kılmamacasına sonsuzca tattıracaktır. Ölüm de, dünyanın acılarına, elemlerine kapanan ve böyle bir hayata, yani Âhiret hayatına açılan kapı olması sebebiyle güzeldir.

				Burada “Neden insanın varlık hamuruna acı ve ızdırap sebebi eksiklikler, noksanlıklar konmuş?” diye sorulabilir. Bir defa, insan, –hâşâ– Allah değildir ve olamaz. Ancak Allah’tır ki, mutlak kemal sahibidir, kusursuzdur, noksansızdır. İnsan ise, özü ve mahiyeti gereği kusurludur; eksiktir. Bununla birlikte, her insanın ibadet ve öğrenmekle, ilmî, manevî ve ahlâkî mücahede ve gayretle ulaşabileceği kendine has bir kemal noktası vardır. İnsan, boşluklarını ve eksiklerini aşıp, kendi kemaline ulaşabilmek için sözkonusu mücadele ve mücahedeyi vermek mevkiindedir. Bizzat her hareketin, gayretin, hizmetin içine lezzet dercetmiş bulunan Cenab-ı Allah (c.c.), kemal noktasına ulaşmak için gösterilecek gayret, ortaya konacak mücahede ve bu konuda çekilecek dert ve sıkıntıların içine bahis mevzuu kemalin lezzetinden hiç de daha az olmayan bir lezzet yerleştirmiştir. Dolayısıyla, eğer insan bu lezzetin dışında sıkıntılar ve acılar çekiyorsa, bu, aslında onun şerefi olan irade ve ondan kaynaklanan özgürlüğünü yanlış kullanmasından, yani bizzat kendisinden, suistimallerinden kaynaklanır. İkinci olarak, insana verilen her bir hususiyet Cenab-ı Allah’ı tanımanın bir alâmeti, âyeti ve O’nu müşahede etmenin bir rasathanesidir. Bu sebeple, insanî eksiklik ve noksanlıklar, bir yandan insanın kemali adına birer zemin teşkil ederken, diğer yandan, bu eksik ve noksan görülen hususiyetlere eksiksiz ve noksansız sahip, her bakımdan nihaî kemal derecesinde Allah’ın varlığına, Birliği’ne, Sıfatları’na ve İsimleri’ne aynalık yapar; dolayısıyla da, insan için kesinlikle hayır, kemal ve saadet sebebidir. Aksi neticeler vermeleri ise, arzedildiği gibi, insanın bizzat şerefini suistimalinden ve bizzat kendisine zulmetmesinden dolayıdır.

				• Hak aldatmaz; hakikatı gören, aldanmaz. Hak olan bir meslek, hileden müstağnidir; hakikatı görenin gözüne hayalin ne haddi var ki, hakikat görünüp aldatsın?27 

				Hak ve hakikat, hiçbir zaman aldatmaz. Meselâ, vahiy ve peygamberlik haktır, onda bâtıla asla yer yoktur. Bu sebeple, bütün peygamberlerin ve peygamberliğin birinci sıfatı sıdk, yani doğruluk, en başta gelen zıttı da kizb, yani yalandır. Dolayısıyla, hiçbir peygamber yalan söylemediği gibi, en acımasız ve azılı düşmanları tarafından bile hayatlarının herhangi bir döneminde yalan söylemek ve sahtekârlıkla suçlanmamışlardır. Hadis-i şerifte, yalan söylemek, sözde durmamak ve emanete ihanet etmek, imana en zıt ve münafıklığın en belirgin alâmetleri olarak zikredilmiştir.28 Şu halde, vahiy de, peygamberlik de hak olduğuna göre, peygamberlerin ve İlâhî Kitaplar’ın aldatmasına asla gerek yoktur ve ihtimal verilemez. Zâtında hak bir meslek, hak bir yol, hakkı ve hakikati temsil eden kişi, aldatmaya ve hileye tenezzül etmez. Tenezzül etmemenin de ötesinde, hak olan mesleğinde ve yolunda hak olan hedefine hile ve aldatmakla ulaşılamayacağını, hak olan bir yolda kendi hak olan bir hedefe ancak hak, yani meşru yolla gidilebileceğini de muhakkak bilir.

				Hakkı temsil eden, hak bir yolu takip eden ve hak bir hedefe hak vesilelerle yürüyen bir insanın gözüne hayal ve illüzyon ârız olamaz; ârız olup da, ona yanlışı doğru, bâtılı hak gösteremez. Hak ve hakikat yolu, aldatmadığı gibi, aldanmaz da. İnsan, ancak hak ve hakikatten uzaklaştığı, onu temsilden uzak düştüğü ölçüde aldanır ve aldatmaya tevessül edebilir.

				• Bir şeye delil olmak, o şeyi içinde barındırmayı gerektirmez.29

				Nefsin mühim bir hastalığı da, bütünü parçada, büyüğü küçükte görmek istemesi, göremeyince de ret ve inkâra gitmesidir; ayrıca, bir şeye delil olanın o şeyi kendi içinde ihtiva etmesini veya barındırmasını beklemesidir. Oysa delil olma, hiçbir zaman ihtiva etmeyi ve barındırmayı gerektirmez.

				Meselâ, küçük bir kabarcık, içinde parlayan güneşin aksiyle güneşin varlığına delâlet eder, yani ona delildir. Gündüzün ışığı ve yeryüzünün ısınması da, ışık ve ısının kaynağına, yani yine güneşin varlığına delildir. Fakat kabarcıkta parlayan güneşin aksi, güneşin kendisi değildir; güneş o kabarcığa sığmadığı gibi, aydınlattığı ve ısıttığı yeryüzüne de sığmaz. Sığmamanın ötesinde, sığacak veya yeryüzüne biraz daha yaklaşacak olsa, onu yakar, içindekileri hem kör, hem kül eder. Buna rağmen nefis, güneşin bizzat kabarcıkta ve yeryüzünün içinde olmasını ister.

				Yani nefis, kâinatta veya kâinattaki her bir varlıkta Cenab-ı Allah’a ait yüzlerce, binlerce delil görür. Tabiat, şuursuzdur, herhangi bir gaye takip etmez; ilimden ve iradeden de yoksundur. Buna rağmen, tabiatta cereyan eden hadiselerde veya kâinat gerçeklerinde Cenab-ı Allah’ın varlığına, Birliği’ne, Sıfatları’na ve İsimleri’ne sayısız işaretler, deliller vardır. Meselâ, bütün kâinatta vücutta olduğu gibi tam bir yardımlaşma hakimdir. Bir kiraz tanesinin meydana gelmesi için, kiraz çekirdeğinin, bu çekirdeğin belli şartlarda çimlenme ve kiraz ağacı olma özelliğinin, havanın, suyun, toprağın, güneşin, günlerin ve mevsimlerin değişmesinin ve bunun için dünyanın kendi ekseni ve güneş etrafında belli ölçüler dâhilinde hareketinin varlığı ve bütün bu faktörlerin tam bir denge ve ölçü içinde işbirliği içinde olması şarttır. Bütün bunları sağlamak ise, bunların tamamına, bir başka ifadeyle, kâinata hükmeden, onları yaratan, bir arada ve işbirliği içinde tutan mutlak bir İrade, İlim, Kudret ve Basar (Görme) ister; dolayısıyla bunların sağlanıyor olması, bütün bunlara sahip bir Varlığı gösterir. Ayrıca:

				• Varlıkların her bir türüne dair bir ilim dalı teşekkül etmiştir. Her bir ilim, kendine ait “kanun” denilen küllî kaidelerden ibarettir. Kanun veya küllî kaidelerin varlığı, mutlak nizam ve intizama işaret eder; bu nizam ve intizamın güzelliğini gösterir. Çünkü nizamın olmadığı yerde kanun ve küllî kaide olmaz. Bu nizam da,  Nâzım’ı, yani Nizamı Kuran ve Devam Ettiren’i gösterir.30  

				İLİMLERİN VARLIĞI, HZ. ALLAH’A DOĞRUDAN DELİLDİR

				Evet, kâinatı inceleyen bütün (b)ilimler, kâinattaki mutlak düzen ve intizama dayanır. Düzen ve intizam olmazsa, ilimleri meydana getiren ve kanun denilen intizamdan çıkarılan sonuçlar veya küllî kaideler olmaz. Kanun denilen bu sonuçlar, dolayısıyla ilimler var olduğuna göre, mutlak düzen ve intizam da vardır. Mutlak düzen ve intizam, düzen ve intizamı kuranı ve devam ettireni gösterir. Ayrıca, bütün varlık türlerini ve türlerin fertleri dâhil olmak üzere bütün kâinatı kusursuz bilen bir İlm’e, bu düzeni kurup devam ettiren Kudret’e işaret eder. Düzen ve intizam, ayrıca gayeyi, gayeliği, gayelik ve gaye, yine kâinatın tamamını tanıyan İlmi, gayeyi takip eden, intizamı tayin buyuran ve her şeyi gayesine sevkeden İrade’yi ve bütün bunları mümkün kılan Kudret’i gösterir. İşte gafil veya inanmak istemeyen ya da akılları gözlerine inmiş nefisler, baş gözüyle görülen ve sadece bir kısmını zikrettiğimiz kâinat gerçeklerinin Allah’a, Birliği’ne, Sıfatları’na ve İsimleri’ne ne kadar açık deliller olduğunu akıl gözleriyle göremez veya görmek istemez de, Allah’ı bizzat eşyanın içinde Zâtı’yla görmek ister. O’nun eşya cinsinden olmadığını, olamayacağını da düşünmez veya düşünmek istemez.

				Ayrıca:

				• Bir şeyi bir sıfatla niteleyenin o şey olması gerekmez.31 

				Meselâ, bir kabarcık, güneşin aksini tutması ve onu yansıtmasıyla güneşin kendisi olması gerekmez. Çiçekler, renkleriyle güneşi tavsif eder, yani güneşin ışığındaki renkleri gösterir ve böylece güneşin önemli bir özelliğini ortaya koyar. Fakat bu, çiçeklerin güneşin kendisi olmasını gerektirmez. Ruh, varlığı, vücutla münasebeti ve fonksiyonlarıyla Cenab-ı Allah’ı tanımaya önemli bir misal teşkil eder; fakat ruh, hiçbir zaman Allah olamaz, olması gerekmez. Balarısı, Sâni-i Hakîm’i, yani her icraatında hikmetler bulunan Yaratıcı’yı bazı Sıfatları’yla tanıtır ama, asla Yaratıcı olamaz.

				Bu gerçeğe rağmen, aklı gözüne inmiş gafiller Cenab-ı Allah’ı kâinatta görmek isterken, O’nu Sıfatları’yla ve tanınması gerektiği şekilde tanıyamayan bazıları da panteizm ve monizm dalâletine düşer ve –hâşâ– kâinata Allah der veya Allah’ı kâinat olarak tezahür etmiş ya da kâinatta “içkin” kabûl ederler veya kâinata sinmiş bir ruh gibi düşünürler. Buna karşılık Müslüman vahdet-i vücutçular, Allah’ın tecellilerinde boğulmakla, özellikle Vücud Sıfatı’nda fâni olmakla sahv veya farka, yani Allah’ın İsimleri’nin sâbit aynlar (yaratılmış ve değişmez özler veya mahiyetler) gerektirdiğinin idrakine ulaşamaz, dolayısıyla Yaratıcı-yaratılmış farkını tam zevkedemezler.

				• Bir şeyin neticesi, meyvesi, o şeyden önce düşünülür. Demek ki, varlık sahasına çıkmada en son olan, mânen en evveldir.32

				VARLIK MERTEBELERİ VE EVRİM ALDATMACASI

				Bu, yine pek çok gerçekleri anlamada çok önemli küllî gerçeklerden biridir. Yeri geldikçe temas etmeye çalıştığımız gibi, insan olarak da bir şey yapmadan önce zihnimizde bir gaye, bir hedef vardır. Meselâ, rastgele bir bina yapıp sonra ona fonksiyon biçmeyiz. Bir binayı niçin, hangi maksat istikametinde yapacaksak, yani bu bina bir cami mi olacak, okul mu olacak, hastane mi olacak, ev mi olacak, büro mu olacak, zihnimizde önce binadan gaye bulunur. Sonra bu gayeye göre zihnimizde binaya şekil veririz. Dolayısıyla, varlıktan gaye ve sonra da onun ilmî varlığı önce gelir. Aynı şekilde, bir kelime bile yazacaksak, zihnimizde önce o kelimeyi niçin yazacağımız, yani kelimeden gaye, sonra da kelimenin manâsı, bir diğer ifadeyle, ilmî varlığı teşekkül eder. Sonra da, bu manâ veya ilmî varlık hangi harflerin ne şekilde bir araya gelmesiyle, yani hangi kelimeyle ifade edilecekse o kelimeyi yazarız. Yoksa, önce rastgele harfleri bir araya getirip, sonra bunlara manâ vermeyiz. Darwinistleri yanıltan önemli hususlardan biri, bu gerçeğe kör kalmak, varlıkların gayesiz ve rastgele ortaya çıktığını savunup, aralarındaki yapı benzerliklerine bakarak evolüsyona hükmetmektir. Bu ise, beşer adına en cahilane hükümlerden biri olabilir. Dünyada binlerce dil, milyonlarca kelime konuşulmaktadır; fakat bütün bu diller ve kelimelerin hepsi en nihayet 29–30 harfi farklı şekillerde bir araya getirmekle ifade edilir. Hattâ, aynı harflerden farklı dizilimlerle farklı manâlarda çok sayıda kelime meydana gelir. Dolayısıyla, milyonlarca kelimedeki harf benzeşmelerine bakılarak nasıl bu kelimeler birbirinden türemiş denemezse, hayvanlar arasındaki yapı benzerliklerine bakarak da hayvanların birbirinden türediğine hükmedilemez, böyle bir teori geliştirilemez. Çünkü, her hayvanın önce varlığından gaye, sonda bu gayenin ifadesi olarak manâsı, mahiyeti, Yaratıcı’nın İlmi’nde ilmî varlığı vardır. Hariçteki maddî varlığı işte bu ilmî varlığına, mahiyetine Yaratıcı’nın dışta verdiği şekildir. 

				Bir yeri ağaçlandıracaksak veya bir ya da birkaç ağaç dikeceksek, önce bu ağaçtan nasıl faydalanacağımızı veya ondan hangi meyveyi alacağımızı düşünürüz. Dolayısıyla maddî âlemde en son olan netice veya meyve, bir şeyin varlığının gayesi olarak düşüncede en önce gelir; en önce vardır.

				Kâinata ve ondaki her bir varlığa baktığımızda bunların derece derece sayısız gayeye hizmet ettiklerini ve kâinatta gayesizliğe, faydasızlığa ve abesiyete yer olmadığını görürüz. Meselâ, bütün unsurlarıyla bir ağacın faydaları, ondan takip edilen gayeler hakkında bir çalışma yapılacak olsa, hacimli bir kitap tutar. Aynı şekilde, insan azaları üzerinde benzer bir çalışma yapılacak olsa, ortaya ciltlerle kitap çıkar. Bu gerçek, hem kâinatın materyalistlerin iddia ettiği gibi kaostan kosmosa, yani kaostan mevcut düzenli haline doğru yol almadığını, yaratılışın, var oluşun belli bir istikamette, sapmadan ve tam bir düzenle yürüdüğünü gösterir, hem de her bir varlığa saymakla bitmez gayeler takan bir Zât’ın varlığına işaret eder.

				PEYGAMBER EFENDİMİZ NİÇİN VE NASIL YARATILIŞIN GAYESİDİR?

				Nasıl meyveli bir ağacın varlığında ana gaye onun meyvesidir ve meyve, ağacın maddî varlığında son unsur olmakla birlikte, ağacın gayesi olarak onun zihnî veya ilmî varlığı itibariyle ilktir, ağacın varlığına giden süreçte ilk olarak düşünülür, bunun gibi, varlık veya yaratılış ağacında son ortaya çıkan insan da, varlık ağacının meyvesi, yaratılışın nihaî ve en büyük gayesidir. Cenab-ı Allah (c.c.), varlık ağacını insanı meyve versin diye yaratmıştır. Yaratmadaki bu gayeyi, yani Cenab-ı Allah’ın insanı yaratmaktaki gayesini en iyi yerine getirenler peygamberler, peygamberler içinde de bütün kapsamı ve mükemmelliğiyle yerine getiren Peygam-ber Efendimiz Hz. Muhammed (s.a.s.)’dir. İnsanın yaratılış silsilesinde en son yer alması, Cenab-ı Allah’ın kâinatı yaratmaktaki gayesinin insan olduğunu gösterir. İnsandan takip edilen gayeyi en iyi yerine getirenlerin peygamberler ve peygamberlerin sonuncusunun da Peygamber Efendimiz olması, kâinatın öncelikle Peygamber Efendimiz (s.a.s.) için yaratıldığını ve Peygamberimiz’in peygamberlik silsilesinin de meyvesi, dolayısıyla gayesi ve peygamberlerin en büyüğü olduğunu ispat eder.

				• Yaptıklarının şuurunda olmayan varlıkların, faaliyetlerindeki gayeleri bilmiyor olmaları, o faaliyetlerde o gayelerin olmadığını göster-mez.33

				Kâinatta hiçbir şey, hiçbir varlık, boşuna yaratılmamıştır. Her biri, kâinatın sistemi içinde pek çok vazife görmektedir. Cemadât ve bitkiler, insan ve daha başka bazı faktörler tarafından engellenmedikçe vazifelerini tam ve mükemmel yaparlar. Çok cüz’î irade ve şuur sahibi, dolayısıyla cüz’î öğrenme ve farklı davranabilme kabiliyeti geliştirebilen hayvanlar âlemi de, vazifelerini çok cüz’î şuur ve iradelerinin yol açtığı çok az suistimaller dışında yine mükemmel yerine getirir. İnsan vücudu da, yine bizzat insanın ve insan tarafından değiştirilen çevre ve beslenme şartları gibi faktörlerin sebep olduğu kusur ve noksanlar dışında yine mükemmel çalışır. Kâinatta şuurlu ve sorumlu olan insanlar ve cinler dışında her varlığın vazifesini mükemmel veya mükemmele yakın yaptığına ve bu varlıkların her biri gibi, onların her hareketinin, gördükleri her vazifenin onlarca, yüzlerce, binlerle gayeye hizmet ettiğine en açık delil, kâinatın mükemmel düzeni ve bu düzenin, düzendeki intizamın hiç bozulmadan devam etmesidir. Bugün, bir yandan materyalistler ve Darwinistler neticede mutlak ilim, irade ve kudret sahibi Yaratıcı’ya işaret edeceği için bu gayeliği görmek istemeseler de, aslında insanlık, hiçbir insan bu gayelikten kaçamamakta, çevrecilik, çevre bilinci, çevreyi veya ekosistemi koruma üzerine hassasiyetle eğilmezlik edememektedir.

				Şuurlu olmayan varlıklar, gördükleri vazife ve hizmetlerdeki gayenin farkında olmayabilirler. Ama onların bunun farkında olmaması, onların faaliyetlerinde ve yaptıkları işlerde sayısız gayelerin takip edilmediğini göstermez. Nasıl saat vakti göstermek gibi çok önemli bir hizmet gördüğünü bilmez, ama onun bunu bilmemesi kimseyi saatin varlığının gayesini inkâra götürmezse, bunun gibi, kâinattaki bazı varlıkların neyi niçin, hangi gayeye yönelik yaptıklarını bilmemeleri de, onların faaliyetlerinin gayesiz olduğu gibi bir sonuç doğurmaz. Kısaca, bilmemek, olmamaya delil değildir.

				• Kâinatta her şeyin bir kemal noktası ve o şeyin o noktaya doğru bir meyli vardır. Katlanmış meyil ihtiyaç, katlanmış ihtiyaç iştiyak, katlanmış iştiyak incizap olur ve incizap, iştiyak, ihtiyaç ve meyil, Cenab-ı Hakk’ın tekvinî emirlerinin eşyanın mahiyetindeki çekirdekleri ve bu emirlere itaat merkezleridir.34 

				Cenab-ı Allah (c.c.), her varlık için nihaî bir tekâmül veya terakkî noktası tayin buyurmuştur. Meselâ, bir çekirdeğin hedefinde ağaç olup meyve vermek ve tekrar kendine dönmek, yani binlerce yeni çekirdekte varlığını sürdürmek yatar. Anne karnında aşılanmış bir yumurtacık, merhale merhale bir canlı olmak, hangi canlı olacaksa onunla varlığının kemal noktasına ulaşmak ve sonra neslinde hayatını devam ettirmek hedefi istikametinde gelişir. Bundan ayrı olarak, her varlıkta tasaffî ederek, yani saflaşarak kemalini bulma hedefi ve meyli de sözkonusudur. Meselâ, altın cevheri, kemalini ve nihaî saffetini 24 ayara ulaşmakta bulur; insan, kemaline ve nihaî saffetine nefsini tam tezkiye, kalbini tasfiye, ruhunu tenmiye, yani terbiye ile tam terakkî edip, sahip bulunduğu bütün potansiyelleri meleke haline getirme ve bu melekeleri kendine has tam kapasite ile kullanmakla ulaşır. Bu süreçte, her varlığın fıtratına yerleştirilen bu kemal ve nihaî arınma ve gelişme noktasına ulaşma meyli, katlanarak ihtiyaç halini alır. İhtiyaç ise, artarak iştiyaka, tam bir şevkle yoluna devam etmeye; iştiyak da, katlana katlana hedef istikametinde çekilircesine yol almaya, yani incizaba dönüşür. Varlıkların fıtratına konmuş bulunan bu meyil, ihtiyaç, iştiyak ve incizap gibi hususiyetler, Cenab-ı Allah’ın tekvinî, yani kâinatın işleyişi için vazetmiş bulunduğu karşı konulmaz emir veya kanunlara itaatin nüveleri, hattâ bizzat itaat etmenin kendisidir. Evet, bilhassa her bir iradesiz varlıkta Cenab-ı Allah’ın tekvinî emirlerine öyle karşı konulmaz bir itaat yönlendirmesi veya sevki vardır ki, lâtif ve nazik su, nazik bir meyille, yani soğumanın tesirinden gelen bir yönelişle donma emrini aldığı zaman demiri parçalar. Kışın donma sebebiyle ne kadar su saatinin çatlayıp bozulduğunu biliriz.

				• Mümkünât mahiyetlerinin mutlak kemali, mutlak vücuttur. Hususî kemali, istidatlarını kuvveden fiile çıkaran ona mahsus bir vücuttur. Mümkünâtın mahiyetlerinin hepsi için ortak nihaî kemal noktası, varlığa ermektir; her bir mümkünün kendine has nihaî kemal noktası ise, ona ait istidatların (kapasitelerin) kuvveden fiile, yani potansiyel kabiliyet olmaktan bilfiil kabiliyet olmaya çıkmasına sebep olan kendine has varlığa ermektir.35 

				Cenab-ı Allah (c.c.), Kendi Kendine vardır; varlığına ait bütün hususiyetlere Kendi olarak sahiptir; varlığı Kendi’ndendir ve Kendisi’yle devam etmektedir. Ayrıca, zaman, mekân, değişme, bölünme, üreme, gelişme gibi her türlü maddî özellikten mutlak berî ve münezzehtir. Dolayısıyla, O’nun varlığı mutlaktır ve mutlak zarurîdir. O’nun için var olmamak asla sözkonusu olamaz. Cenab-ı Allah’tan başka bütün varlıklar ise, varlığını Allah’a borçludur; varlık sahasına çıkmaları, varlıklarını sürdürmeleri, hem varlık sahasına çıkıp hem de varlıklarını devam ettirmeleri için gerekli her şey, yine kendilerine değil, Cenab-ı Allah’a aittir ve O’nun bahşetmesiyledir. Bu sebeple, varlığı kendinden ve kendisiyle olmayan bütün varlıklar mümkün, yani olmaları veya olmamaları aynı derecede ihtimal dâhilinde, dolayısıyla var olmaları Cenab-ı Allah’ın İradesi’ne bağlı olan varlıklardır. İşte, onların mahiyetlerinin nihaî kemal noktası, adem, yani Cenab-ı Allah’ın mutlak varlığı karşısında izafî yokluk âleminden veya sahasından vücut, yani varlık sahasına çıkmaktır. Onlar, var kılınmakla mahiyetlerindeki, yani onları tayin eden, ne olduklarını ortaya koyan asıl özlerindeki nihaî kemal noktasına ulaşmış olurlar.

				Mümkünât, yani Cenab-ı Allah’tan başka her şey, çıplak bir vücutla ortada bırakılmaz. Varlık sahasına çıkarılan her bir varlık, mahiyetine veya fıtratına yerleştirilen meyil, ihtiyaç, iştiyak ve incizapla kendisi için tayin buyurulan hususî kemal noktasına yönelir. İşte, her bir mümkün varlığın hususî kemali, nihaî gelişme noktası, kendisine verilen kapasitelerin potansiyel kabiliyet olmaktan çıkıp, birer aktif kabiliyet haline gelmesidir. Ancak böylece her bir varlığın var olmasındaki gaye gerçekleşir ve her bir varlık, bu gaye istikametinde hayatını sürdürür. İnsan (ve cinlerin) dışındaki canlıların bazısı tamamen iradesiz olmakla, söz konusu gaye istikametine iradesiz sevkedilir; hayvanlar gibi bazıları, çok cüz’î iradeleriyle birlikte yine aynı istikamette yürütülür. Bundandır ki, kâinatta insanın tesir sahası dışında kalan her alanda her şey, belli ölçülerde mükemmel cereyan eder. İnsan ise, iradesiyle kendi sahasında bu mükemmeliyeti bozar. Onun hususî kemal noktasına yürümesi, yani kendisine bahşedilmiş ve gelişmesi iradesine bırakılmış kapasiteleri aktif kabiliyet haline getirmesi, iman, ibadet ve ilimle tekâmül ve terakkîsine, çalışmasına, gayret ve himmetine bağlıdır. Kimse, kendisine lûtfedilen kapasiteleri bilemez; dolayısıyla insan, meşrû istikamette ölünceye kadar gayret etme, terakkî ve tekâmülünü sürdürme mevkiinde bir varlıktır.

				• Hareketin bittiği noktada düşünce, düşüncenin bittiği noktada hareket başlar.36 

				AKSİYON VE DÜŞÜNCE

				Hareket veya aksiyon ve düşünce, bir bakıma insan hayatının özeti gibidir. Bunlar, birbirine sebeptir, birbirini doğurur ve birbirini tamamlar. Aksiyon ve düşünce silsilesinde insanın belli bir hedefi ve bu hedefi seçmede ve ona ulaşmaya çalışmada belli bir niyeti olur. Peygamber Efendimiz’e (s.a.s.) gelen ilk vahiy, bir aksiyon emriydi: “Oku!” Ve arkasından neyin okunacağı değil, ne için, ne veya kim adına okunacağı buyruluyordu: “Yaratan Rabbi’nin adına (ve adıyla)!”37

				Demek ki, peygamberlik aksiyonunun, belki bütün İslâmî aksiyonun adı “okumak”tır. Kâinatı okumak, insanı okumak, Kur’ân’ı okumak ve yine okumanın manâsı içinde (okuduğunu) yaşamak. Okumak, hem öğrenmeyi hem yaşamayı, hem ilmi hem hayatı veya pratiği içine alan bir kavramdır. Dolayısıyla bilme, inanmaktan ve yaşamaktan; inanmak, bilme ve yaşamaktan; yaşamak, bilme ve inanmaktan ayrılmaz, ayrılmamalıdır. İlim, “bilimsel” teoriler yumağı ve malûmat yığını değil; bizzat zihinle, kalble, bedenle tecrübe edilen gerçeklerdir. Bundandır ki İslâm, bir teoriler toplamı değildir; o, baştanbaşa hayat ve aksiyondur; manâsını aksiyonla bulur, kendisini aksiyonla açar. İslâm Fıkhı da, kitaplarda yazılı kaideler toplamı değildir; o, bizzat pratiktir, manâsını pratiğinde bulur. Dolayısıyla, İslâmî pratiği veya İslâmî bir pratiğin içinde olmayan bir insan, teoride İslâm’ı ne kadar bildiğini zannetse de hükümlerinde çok defa yanılır; İslâmî bir pratik içinde olanları da gerektiği gibi anlayamaz ve İslâm adına doğru değerlendiremez. Yine bundandır ki, İslâm’ı teori olarak çok iyi çalışmış bulunan oryantalistler, onu hayatında tatbik etmeye çalışan sıradan bir mü’min kadar kavrayamazlar. Kısaca, aksiyon ve düşünce, birbirinden ayrılmaz bir bütündür; sağlam ve yerinde aksiyon sağlam düşünceyi, sağlam düşünce sağlam aksiyonu doğurur ve böylece bir aksiyon–düşünce salih (doğurgan) dairesi ortaya çıkar.

				Meselenin bir de şu boyutu vardır: Aksiyonla veya hareketle düşünce arasında bir geçiş hattı, bir diğer ifadeyle, sebeple netice arasındakine benzer bir bağ vardır. Bu bağ, insanı aksiyonla düşünce, sebeple netice arasındaki münasebeti görmeye götürür; hattâ bu bağ, sözkonusu münasebettir. İşte insan, bu bağ veya münasebeti görmek veya keşfetmekle yeni terkiplere, yeni düşünce ve davranış kalıp ve kaidelerine ve bütün bunların arkasında sanki onların asıl sebepleri veya onlardan sorumlu gibi görünen birtakım kanunlara erişir. Esasen hadiseler de, bu kanunları bize gösterir. Kur’ân-ı Kerim âyetlerinin bazıları, âyet veya âyet gruplarında anlatılan hadiselerin altında yatan kanun veya düsturların ifadesiyle biter. Meselâ, Hz. Yusuf’un kardeşi (Bünyamin)’i yanında alıkoymasına gerekçe olan hadisenin sonunda Kur’ân-ı Kerim, bu gerekçeyi ve onu doğuran hadiseyi Cenab-ı Allah’ın hazırladığını beyan buyurur ve sonra şu çok önemli küllî kaideyi beyan eder: Her bir bilgi sahibinin üstünde daha iyi bir bilen (ve hepsinin üstünde her şeyi bilen olarak Allah) vardır.38 

				İnsan, eşya ve hadiselerdeki sebep-sonuç bağını, aksiyon ve düşünce arasındaki geçiş hatlarını görmek veya keşfetmek, böylece yeni terkiplere, yeni düşünce ve davranış kalıplarına ulaşmak ve bunların altında veya arkasında yatan kanunlara erişmekle zihnen ve kalben inkişaf ve bu inkişafa paralel maddî ve teknolojik açıdan terakkî eder. Pozitif ilimler açısından ilim dediğimiz şey de, bir açıdan söz konusu terkip ve tahlillerde bulunabilme, kıyas, tümevarım ve tümdengelim gibi yollarla eşya ve hadiseler arasında gezinip, onların arkasındaki küllî kanunları görebilme ve bunlardan hareketle cüz’iyatı da yorumlayabilme kabiliyetidir.

				Evet insan, bu kanunlardan istifadeyle bir şeyler yapma ve üretme kabiliyetini de haizdir. Bütün bunlara rağmen, insan, her sahada olduğu gibi, bu alanda da mükemmel değildir; her bir hadiseyi bütün boyutlarıyla, onu doğuran sebep ve sonuçlarla kavrayamadığı gibi, sebepleri, sonuçları ve altlarında yatan kanunlarla birlikte bütün hadiseleri bir arada göremez ve değerlendiremez. Dünü tam bilmediği gibi, bugünü de tam bilmez; yarını nerdeyse hiç bilmez. Oysa denebilir ki, tarihin ilk gününden bu yana hadiseler arasında münasebetler vardır; tarih, birbirinden kopuk hadiseler bütünü değildir. İnsan hayatı da, toplumların hayatı da, kâinatın hayatı da âdeta organik birer bütündür. İşte insan, ne bu bütünü ne de onun cüz’lerini, unsurlarını tam manâsıyla görüp, hatasız değerlendirebilir. Ayrıca, insanı da, insanları da, onun münasebet halinde bulunduğu bütün çevreyi de her bakımdan ve tam doğru olarak tanıyamaz, kavrayamaz. Bu husustaki kabiliyet ve kapasitesinin eksikliğinin yanısıra insan, hatadan, düşmekten kurtulamaz; başına üşüşen evham ve şüpheler de peşini bırakmaz. Bundan dolayı insan, her halükârda vahiy alan bir peygambere ve onun kılavuzluğuna muhtaçtır. Ta ki, kâinattaki mükemmel nizama, eşya ve hadiseler arasındaki bağlara, aksiyon–düşünce, sebep–sonuç münasebetine ve çevresiyle birlikte kendi mahiyetine göre davranabilsin ve kâinatın ve hayatın temeli olan dengeyi bozmasın.

				• Varlıkta meknî bulunan, yani varlıklara verilmiş olan bir kapasite, bir istidat, fiil ve faaliyete dökülüp dönüştüğünde açılır, gelişir ve lezzet verir. Bütün faaliyetlerdeki lezzet bu sırdandır. Hareket-siz bir varlık, yokluk hesabına çalışır.39 

				Cenab-ı Allah (c.c.), her bir varlığa has bir istidat, yani kapasite, potansiyel kabiliyet bahşetmiştir. Bu, cemadât dediğimiz cansız eşya veya cisimlerde de vardır. Bundandır ki, toprak tabakası kayaların parçalanmasından oluşmuştur. Suların kaynağı da çok defa kayalardır. Demek ki, İlâhî Kudret, kayalara toprak ve sulara kaynak olma istidadı vermiştir. Bu istidat, kayaların fıtratındaki bu potansiyel, rüzgârların ve yağmurların da tesiriyle sürekli hareket, sürekli fiil ve faaliyet olarak kendini ortaya koyar. İşte bu hareket ve faaliyet, Allah’ın izniyle toprak tabakasının oluşmasına, kayalardan suların fışkırmasına hizmet eder. Ne malûm ki, kayalar bu hizmetten bir lezzet alıyor ve bu lezzetten gelen aşk ve şevkle hiç durmadan sürekli faaliyet halinde bulunuyor olmasın.

				Bunun gibi, Cenab-ı Allah’ın (c.c.) toprağa verdiği fıtrattaki potansiyeller sürekli faaliyet halinde tecelli ettiği için bütün madenler toprakta oluşur; yine, toprak altına giren tek tip su, burada farklı türde sulara dönüşür. Kimse, bu faaliyetler sebebiyle toprağın bir şevk ve lezzet hissetmediğini söyleyemez. Çünkü cansız görüp cemadât dediğimiz varlıklarda bile belli seviyede bir ruhî nefha olmadığı malûmumuz değildir. Bunun yanısıra, onları temsil eden, Allah’ın onlara gördürdüğü vazifeleri alkışlayan, temsil ve Cenab-ı Allah’a arz eden melekler vardır. Dolayısıyla, faaliyetlerinin hasıl ettiği şevk ve lezzettir ki, cemadâtı da sürekli faaliyete sevkeder. Çünkü, hayat faaliyettir ve faaliyettedir. Atalet, yani işsizlik ve hareketsizlik, ölümün kardeş çocuğu olup, işsiz ve hareketsiz bir varlık adem, yani yokluk, yokluğa gidiş hesabına çalışıyor demektir.

				Cemadât için faaliyette böyle bir şevk ve lezzet varsa, elbette ruhtan veya rûhun fonksiyonlarından ya da rûhî tecelliden belli seviyelerde hayat taşıyan bitkiler, hayvanlar ve insanlar, fıtratlarındaki potansiyellerin faaliyet ve kabiliyet olarak ortaya çıkmasından lezzet alacak ve bu lezzetten gelen şevk, onları daha da faaliyete itecektir. Bitkilerin iradeden nasibi olmadığı, hayvanların çok az olduğu için onlar, potansiyellerini sürekli faaliyete dönüştürür. İnsanın iradesi dışında çalışan bedeni de, en gelişmiş ve kompleks bir fabrikadan çok daha muhteşem ve kompleks bir fabrika gibi çalışır. Ancak insan, ataletle onun çalışmasını yavaşlatır ve bu yavaşlatmaktır ki, bedenin hastalanmasının en önemli sebebidir. Rahatlık ve atalet, bedeni ölüme getiren faktörlerdendir. Arz olunduğu gibi, işsiz ve tembel insan, adem, hastalıklar ve ölüm adına çalışıyor demektir.

				• Bazan arzu ve heves, fikir suretini giyer. Muhteris insan, nefsanî arzusunu fikir zanneder.40 

				İnsan, çok defa arzularına, heveslerine fikir sureti giydirir; onları sanki birer fikirmiş gibi takdim eder. Özellikle hırslı ise, bu takdirde nefsanî arzularını ve heveslerini fikir zanneder veya onlara fikir elbisesi giydirir; hırslarını tatmin adına onları fikir olarak sunar.

				• Ülfet, katmerli cehalete ve sathî bakışa sebeptir.41

				Gerçekten katmerli cehaletin, sathîliğin, gerçeğe kapalı kalmanın ve soğuk taassubun en önemli sebeplerinden biri ülfettir; ilmî araştırmalara, yani tahkike mani olan en belli başlı sebeplerden biri yine ülfettir.

				İnsanlar, alıştıkları ve doğru kabûl edip şartlandıkları şeyleri kendilerince malûm bilir ve gerçek zannederler. Hattâ ülfet (kanıksama) dolayısıyla pek çok harikaları sıradan görüp, onlara ehemmiyet vermezler. Halbuki ülfetlerinden dolayı malûm ve sıradan zannettikleri o şeyler, birer harika ve birer Kudret mûcizesi oldukları halde, ülfet sebebiyle onlar üzerinde düşünmezler. Bunun yerine, fıtrata müdahalenin sebep olduğu anormallikleri harika zannederler. Meselâ insan, baştan başa bir harikalar mecmuasıdır. Bütün insanlar yapı olarak aynı malzemeye dayandıkları ve birbirlerinin aynısı oldukları halde, kıllarına ve parmak uçlarına, daha öte DNA’larına varıncaya kadar birbirlerinden ayrı oldukları gibi, simaları, karakterleri, kabiliyetleri, beğeni ve tercihleri açısından da birbirlerinden farklıdırlar. Her bir hücre, hücreyi oluşturan çekirdek, zar, DNA ve RNA gibi unsurların her biri, birer mûcizedir; bütün insanlar bir araya gelseler, yapamayacakları harikalardır. Ama insan, ülfet sebebiyle, bunlarla sürekli haşir–neşir olması sebebiyle, bu mûcizeleri görmez; daha büyük harfler olan ellerin, parmakların, yüzün yapısına dikkat etmez, fakat, aslında bir anomalilik olarak biri altı parmaklı doğsa bunu harika zannederek, günlerce üzerinde durur. İnsan, kendileriyle ülfet, yani alışkanlık peyda ettiği şeyleri böylece sıradanlaştırır ve üstüne üstlük, onları bildiğini zanneder. Hele bir de kendisiyle alışkanlık peyda ettiği şeye “bilimsel” bir ad takmışsa, artık onu bir daha incelemeye değer bulmaz. Katmerli cehaletin beslendiği bir bataklıktır bu tavır. 

				Kur’ân’ı, Kur’ân üzerine yazılmış mealleri, Risale-i Nurları okuruz; belki çokça da okuruz. Çok defa da okuduğumuzu anladık zanneder ve geçeriz. Oysa idrak ve manâ adına zihnimizde belirmiş, tecessüm etmiş, kalıp giymiş bir şey yoktur. Meselâ, “Lâ ilâhe illa’llah – Allah’tan başka ilâh yoktur!” deriz. Böyle demekle İslâm’ın çekirdeği olan bu mübarek “kelime”yi anladığımızı sanırız. Oysa ne ilâhın manâsını biliriz, ne Allah hakkında ma’rifetimiz vardır, ne de Allah’tan başka ilâh olmamasının ne anlama geldiğini, kâinat, hayat, ilimler, düşünce adına bunun ne ifade ettiğini düşünmeyiz bile. Lâ ilâhe illa’llah’ın yanısıra her gün defalarca tesbih, tahmid, tekbirde bulunur, yani “Sübhâne’llah, el-hamdü li’llâh, Allahü ekber!” deriz; fakat Allah ma’rifetinin ve namazın, ibadetin özü, çekirdekleri ve meyveleri olan bu kelimelerin anlamları üzerine zihnimizi de, kalbimizi de yormayız. Böyleyken, bütün bunları bildiğimizi zannederiz. İşte bilmeyi, ilmi, araştırmayı önleyen, sürekli söylemekten ve iç içe olmaktan kaynaklanan bildiğimizi zannetmemizdir, yani ülfettir.

				Kur’ân-ı Kerim’de, “Göklerde ve yerde o kadar çok âyetler var ki! Fakat onlar, bu âyetlerle sürekli iç içe, yan yana bulundukları halde hep bir aldırmazlık içinde geçip giderler.”42 buyrulur. Kâinatta her bir şey, her bir hadise, Cenab-ı Allah’ın varlığı ve Birliği dâhil, iman esaslarına açık birer delildir. Fakat bütün bunlarla sürekli bir arada ve iç içe yaşıyor olmamız, onların ne kadar harika olduğunu görmemize engel olmaktadır. Onların ne kadar harika olduğunu göremediğimiz gibi, onların ifade ettikleri manâları da görmez, işitmez ve üzerlerinde düşünmeyiz. Daha tehlikelisi, bu körlük, sağırlık ve düşüncesizliğimiz, onların her biri iman esaslarına apaçık bir âyet iken, onları inkâra ve küfre basamak yapmaya kadar gidebilmekte, öyle ki, şuursuz, ilimsiz, iradesiz tabiatı veya her bir şeyi ilâh yapma, yaratıcı yapmaya kadar varabilmektedir. Kur’ân-ı Kerim, “Sen (Allah’ın her bir icraatı, kâinattaki her bir şey, her bir hadise karşısında) hayretten hayrete düşer, hayranlıktan hayranlığa geçersin, onlar ise alay ederler!”43 buyurur. İnkârcılar, ülfetin ve materyalist bilimciliğin kalblerini mühürleyip, gözlerini kör ettiği insanlar, mü’minlerin eşya ve hadiselerde okudukları manâlarla, eşya ve hadiselerin mesajları ile, onların iman esaslarına nasıl parlak bir âyet oluşuyla alay ederler. Bu dehşetli cehalet, sathîlik ve insanı insanlığından utandıracak tavrın en önde gelen bir sebebi ülfettir; baştan başa âyetler meşheri olan “tabiat”ın koynunda, onunla iç içe yaşıyor olmamızdır. Bu tavrın bir diğer boyutu da, eşya ve hadiselerdeki harikalığı görmezken, anormalliklere, anomalilere, fıtrat ve kaide dışılıklara harikalık vermektir. Bilhassa ilim ve terakkî asırları denilen son asırlar, ülfetten kaynaklanan bu katmerli cehalet ve sathîliğin en fazla görüldüğü asırlardır.

				• Sırf hakkı kabûl etmeme adına karşıdakini susturma gayret ve alışkanlığı, aklın yolunu kapayan kuruntulara yuvalık eder.44 

				Ülfetten başka insanı doğruyu bulmaktan alıkoyan faktörlerden biri de, enaniyetten kaynaklanan, cehaletin daha da katılaştırdığı bir tavır ve davranış şekli olarak, hakkı kabûl etmeme adına karşıdakini susturma gayret ve alışkanlığıdır. O bakımdan ilim, münakaşa ile değil, mütalâa (karşılıklı değerlendirme, birlikte çalışma), münazara (fikir ve görüş alışverişi) ve istişare ile gelişir. Münakaşada nefse itimat edilmez. Özellikle doğrular münakaşaya açılamaz. Çünkü münakaşada kişiler çok defa üstün gelme ve karşıdakini susturma gayreti içinde olduğundan, doğrular matlaşır; kişilerin idrak kapasitesine ve şahsî kabûllerine indirgenir. Oysa doğru, insandan bağımsız olarak vardır ve insana düşen, onu anlamaya çalışmak ve keşfetmektir.

				• Basit cehaleti katmerli cehalete çeviren en önemli bir başka sebep, meçhul bir şeye parlak bir isim takmakla onu anladım ve başka meçhul şeyleri de ona atıfla izah ettim zannetmektir.45

				BİLİMİ PUTLAŞTIRMAK; EŞYA VE HADİSELERE KUR’ÂNÎ VE BİLİMSEL BAKIŞ

				Bu, Hz. Bediüzzaman’ın son derece önemli tesbitlerinden biridir. Modern bilim, kâinat hadiselerine sadece “nasıl”larıyla, yani meydana geliş şekilleriyle yaklaşır ve her bir kâinat hadisesini meydana geliş şeklinden ibaret görür. Meselâ, yağmur, onun için buharlaşma ve sonra buharın atmosferde soğuk hava tabakasına rastlayıp yoğunlaşarak damlalar halinde yere düşmesinden ibarettir. Oysa yağmurun meydana gelmesinde ve yağmasında belki henüz bilemediğimiz daha pek çok faktörler devrede olduğu gibi, bütün bu faktörlerin, yağmurun, yağış hadisesinin, hattâ kâinatta her bir hadisenin, yukarı atılan bir taşın yere düşmesinin bile nerdeyse kâinatın tamamıyla, insan ile, kâinat ve insanın hayatıyla çok yakın münasebetleri söz konusudur. Ayrıca, her bir hadisede pek çok manâlar, ibretler, dersler yüklüdür. Her bir kâinat hadisenin yerine getirdiği pek çok vazifeler, sebep olduğu pek çok faydalar da vardır. Bundan dolayıdır ki, hem Kur’ân-ı Kerim, hem halkımız, meselâ yağmur için “rahmet” tabirini kullanır. Modern bilim, kâinat hadiseleri için keşfettiğini düşündüğü meydana geliş sebeplerinden hareketle her bir hadiseye bir isim takar ve hadiseleri bazılarına “kanun” dediği bu isimlere havale eder: manyetizma, telepati, yerçekimi, mıknatıs kuvveti gibi. Kısaca, modern bilim için kâinat ve kâinat hadiseleri, kendi taktığı birtakım hikmetsiz ve ruhsuz isimlerden ibarettir. Bu tavrın, eskiden müşriklerin kâinat hadiselerini veya insan hayatında ortaya çıkan ve izah edemedikleri bazı vaka veya vâkıaları birtakım görünür veya görünmez bazı kuvvetlere verip, sonra da bu kuvvetleri bazı isimler altında putlaştırıp, onlara tapmalarından hiçbir farkı yoktur. Nitekim Kur’ân-ı Kerim, müşriklerin edindikleri putları ilâhlaştırmaları, onlara ilâh adını vermeleri konusunda, “Bu, sadece sizin isimlendirmenizden ibarettir.” buyurur.46

				Oysa her bir varlık ve hadisenin manâsı, ondaki hikmetler, taşıdığı anlamlar, dersler ve ibretler bir yana, “nasıl”ına bakarak tarif veya isim koyuverme bile, bütünüyle tanımayı, müsemmâyı, yani isme konu varlık veya hadiseyi bütün yanlarıyla bilip kuşatmayı gerektirir. Bilme kuşatma olduğu için, bilen daima bilinenden büyüktür. Modern bilimin isim koyarak takdim ettiği hadiselerle ilgili bilgisi ise büyük ölçüde teorilerden ibaret olduğu gibi, artık fizikçiler, kâinat hakkındaki bilgilerinin bilme aczinden ibaret olduğunu itiraf etme noktasına gelmişlerdir. Dolayısıyla, cahil insanların eşya ve hadiselere keşfettiklerini düşündükleri yanlarına bakarak isim takmaları ve böylece onları izah ettiklerini sanmaları, sadece cehaleti artırır ve basit cehaleti katmerli cehalete çevirir. Çünkü daha öte araştırmanın, tanıma gayretinin önünü tıkar; hadiseleri basitleştirir, manâsızlaştırır; hikmet ve derslerinden mahrum bırakır. Bereket versin ki, günümüzde dünkü, önceki asırdaki fizikçilerin kibrinden uzaklaşan ve kâinat karşısında cehaletlerini ve bilme aczlerini itiraf edebilen fizikçiler de var.

				Söz konusu tavır, sadece kâinat hadiselerini inceleyen “pozitif” bilimlere ait değildir. Özellikle sosyal bilimlerde de aynı tavrı, hem de fazlasıyla müşahede etmekteyiz. İnsanı maddesinden, düşünceyi beyindeki maddî veya kimyevî faaliyetlerden, ‘process’lerden ibaret gören, ruhu laborautara sokamadığı için kabûl etmeyen, şuuru, iradeyi izah edemediğini itiraf eden pozitif bilimlerdeki materyalizmle ele ele tutuşan psikoloji de, sosyoloji de, insanı (nefsanî) davranışlarına indirgemekte, izah edemediği şuur ve iradeyi insanı ve davranışlarını izahta âdeta devre dışı bırakmakta, daha da öte, insanı ve hayatını bizzat kendi davranışlarının nesnesi olarak ele almaktadır. Günümüzde özellikle sosyoloji, böyle bir tavırla icat ettiği isimlerle de hem insanı, hem de hadiseleri açıkladığı iddiası gurur ve kibri içindedir. Dolayısıyla, gurur, kibir ve cehaletin en boş ve en katmerlisini günümüzde pozitif bilimlerde, Darwinist biyologlarda, sosyal bilimlerde ise sosyologlarda müşahede etmekteyiz.

				Modern bilimin bir diğer özelliği ve tavrı, “nasıl” ve “ne şekilde” ile ilgilenmeyi bilim zannettiği için zihinleri gereksiz malûmatla doldurmasıdır. Meselâ, Peygamber Efendimiz’e hilâllerle, ayın niye küçülüp büyüdüğüyle ilgili sorulan soruya Kur’ân-ı Kerim’de, “Hilâller, yani ayın hareketleri, büyüyüp küçülmesi, insanlara takvimcilik yapmak, vakitlerini, bu arada (oruç ibadeti ve) hac zamanlarını bildirmek içindir.”47 şeklinde cevap verilmiştir. Ayın hareketlerini, dünyanın etrafında döndüğünü, zahiren küçülüp büyümesinin zahirî sebebini bilmek, gerçi bilgidir. Fakat ayın hareketleri, dünyanın etrafında dönmesi, zahiren küçülüp büyümesi, Cenab-ı Allah’ın hikmetler dolu icraatları olarak bilinmez, yani ma’rifet oluşturmaz ve tabiata, sebeplere, kendi kendine olmaya verilirse, o zaman bu bilgi, tamamen faydasız, hattâ zararlı bir bilgidir. Çünkü bunu bilmenin insana faydası olmadığı gibi, ayın hareketlerine insanın müdahalesi de yoktur. Buna rağmen, bilim, asırlardır insanları bu tür bilgilerle meşgul etmiş, bunların etrafındaki tartışmalar, dünyada pek çok kişinin imanını yitirmesine sebep olmuş, bilimsel materyalizme malzeme teşkil etmiş ve insanlığın başına savaşlar, silahlanmalar, işgaller, sömürgecilik gibi yollarla çok büyük felâketler getirmiştir.

				• Kendini beğenme, kalbin zayıflığından kaynaklanır ve dalâlete götürür.48  

				Dalâletin, yanlış yollara girmenin veya bu yolları takip etmenin sebeplerinden biri, kişinin kendisini beğenmesi ve kendi fikirlerine fazla değer vermesidir. Öyle ki, böyle biri, başkalarıyla, halk ile aynı düşünüyor olmamak ve farklılığını göstermek için, fikirlerine başka bir yol inşâ eder. Halkın gittiği yolda müşahede edilen veya bu yoldan kaynaklandığı düşünülen şüphe ve zanlar, kendini beğenmişi bu şüpheler ve zanlarla, ona göre “hurafe”lerle mücadeleye sevkeder. Kendini beğenmiş, kendine inşâ ettiği yolda yalnız kaldığını ve fikirlerine itibar edilmediğini görünce, bu defa kendi şüphe ve zanlarına hedef olur. Bu tür insanlardan ancak binde biri kurtulabilir.

				Ey hidayeti arayan insan! Halkı, Müslüman çoğunluğu küçümseyip, inançlarına hemen “hurafe”, geleneklerine hemen “İslâm dışı” damgası vurma! Gurur ve enaniyeti, kendini beğenmişliği, fikirlerine meftuniyeti ayaklarının altına al ve ez onları! İmanın sapasağlam kalesine gir ve Müslüman çoğunluğun yoluna tâbi ol!

				• İnsanın kendisine olan sevgisi: kasten muhalif olma tavrı; soğuk taassup; başkalarından üstün veya farklı olma meyli; partizanlık veya taraftarlık hissi; vehmini bir asla dayamakla kendine mazeret arama; arzusuna uygun olan zayıf şeyleri kuvvetli görmek; başkasının eksiğini nazara vermekle kendi kemalini göstermek ve başkasını yalanlamak veya dalâlette göstermekle kendi doğruluk ve istikametini ilân etmek gibi sefil ve bayağı tutum ve davranışlara kaynaklık eder. İşte insan, ben-sevgisiyle böyle makamlarda demagoji yaparak çok bahaneler bulabilir.49

				GERÇEĞİ GÖRME VE İTİRAF EDEBİLMENİN ÖNÜNDEKİ ENGELLER

				İnsanı gerçeği görmekten ve itiraftan alıkoyan pek çok faktör vardır. Belki de bunların başında hubb-u nefis, yani kişinin kendisine olan sevgisi ve enaniyet gelir. İnsan, âdeta tapacak ölçüde kendi nefsini sever; buna enaniyet de eklenince, hakikatle arasına aşılmaz engeller girmiş demektir. Ben-sevgisi ve enaniyetin insanla gerçeği görme ve itiraf edebilme arasına koyduğu bazı engeller şunlardır:

				Muhalefet tavrı: Bu tavır özellikle günümüzde, bilhassa kendisini ve kendi düşüncesini beğenen insanlarda o kadar çok yaygındır ki, aydın ve entelektüel olmanın gereği gibi takdim edilebilmektedir. Oysa, müsbet bir üretim ortaya koyamayan, inşâ ruh ve kabiliyetinden yoksun, elinden ciddî bir iş gelmeyen, buna rağmen bir şey yapıyor olmakla vicdanını tatmin etmek ve başkalarına karşı ispat-ı nefiste bulunmak, yani kendini ortaya koymak ve başkalarına kabûl ettirmek isteyen insan, genellikle muhalif olma adına muhalefeti tercih eder ve bunu âdeta vazifesi, misyonu haline getirir. Halbuki aslolan, müsbet ve meşrû bir gaye uğruna meşrû ve müsbet faaliyetlerde bulunmaktır.

				Ben-sevgisi ve enaniyetin pençesindeki insan, özellikle bu geliştirdiği muhalefet tavrı sebebiyle fanatik olur. Onu artık müsbet ve meşrû bir gayeye taraftarlık değil, muhalif tarafa düşmanlık harekete geçirir. Düşmanlık hissi insanda o kadar kuvvetlidir ki, kanaatimce hedefleri dünyada zenginlik ve sadece ekonomik refah olan ve Âhiret inancı taşımayan pek çok komünisti ideolojisi uğruna ölmeye sevkeden, ideolojisine bağlılıktan ziyade bu düşmanlık hissi olmuştur. İslâm tarihinde bile “Ali sevgisi değil, Ömer düşmanlığı” tavrı, milyonlarca insanı önüne sürükleyip götürebilmiş ve Rafızîliğe atmıştır.

				Ben-sevgisi ve enaniyet, insanda başkalarından üstün veya farklı olma, üstün veya farklı görünme meyli de uyarır. Böyle bir insan, hep kendisinden bahsedilsin, herkesten üstün olsun veya öyle bilinsin ister. Çünkü ben-sevgisi ve enaniyet, bir komplekstir; her kompleks, insanda bir boşluktur ve doldurulmayı ister. İnsan da, bu boşluğunu daha başka süflî tavırların yanısıra, başkalarından üstün olma ve üstün görünme hissi ve meyli ile doldurmaya çalışır. Çok defa da bu hissini ve meylini, tenkitle, tenkitçilikle tatmin eder. Başkalarının kusurlarını nazara vererek güya kendi kemalini, başkalarını yanlışta ve dalâlette göstererek güya kendi doğruluğunu ve istikametini ilan etmek gibi sefil ve bayağı bir tutumun içine girer. Kendisini terazinin bir gözüne, başkalarını diğer gözüne koyar ve kendisini ağır göstermek için tenkitle diğer gözü havaya kaldırır; o göze koydugu insanlardaki bütün değerleri görmez, görmek ve göstermek istemez. Hattâ o kadar ki, cephe alınmaması gereken değerlere bile bu değerler terazinin diğer gözüne koyduğu insanlarda olduğu için cephe alır ve böylece diğerlerini hafif göstererek kendisinin ağırlığını, değerini ispat etmek gayreti içine girer.

				Ben-sevgisi ve enaniyetin yol açtığı bir diğer süflî tavır, körü körüne taraftarlık ve partizanlıktır. Ben-sevgisi ve enaniyetten kaynaklanan taraftarlık ve partizanlık, fanatikliğin ve düşmanlığın kaynağı olduğu gibi, inatla da birleşince, kişiyi, kendi tarafında olmayan melek gibi insanları şeytan, şeytan gibi insanları melek görme ve göstermeye sevkeder. Bu, özellikle günümüzün siyasî taraftarlığında o kadar yaygındır ki, Hz. Bediüzzaman’a “Şeytan’dan ve siyasetten Allah’a sığınırım.” dedirtmiştir.

				Ben-sevgisi ve enaniyet, insanı kendi arzularına, taraftarlığına, heveslerine, başkalarından üstün olma ve görünme meyline, inadına, tenkitçiliğine ve muhalefet tavrına ve kuruntularına bir fikir elbisesi giydirmeye ve bunları birer fikirmiş gibi sunmaya da yöneltir. Bu çukura düşen insan, bütün bunların aslında boşluklarından kaynaklanan birer kirli hava olduğunu görmez, görmek istemez; bunun yerine, sanki onlar çok önemli ve değerli fikirlermiş gibi bir tavra girer ve onları birer fikir gibi savunur.

				Ve ben-sevgisi ve enaniyetinin tesiri altında kastî muhalefet, soğuk taassup, başkalarından üstün veya farklı olma meyli, partizanlık veya taraftarlık hissi, vehmini bir asla dayamakla kendine mazeret arama, arzusuna uygun olan zayıf şeyleri kuvvetli görmek, başkasının eksiğini nazara vermekle kendi kemalini göstermek ve başkasını yalanlamak veya dalâlette göstermekle kendi doğruluk ve istikametini ilân etmek gibi sefil ve bayağı tutum ve davranışlara giren insanın aslında en fazla yaptığı şey, demagojidir, diyalektiktir.

				İnsanı günahlara ve yanlışlara sevkeden ben-sevgisi ve enaniyetin yol açtığı bu olumsuzlukların yanısıra, doğruyu bulma ve doğruda sebat adına Hz. Üstad, şu çok önemli ölçüleri de nazara verir:

				• Gerçeği görmek ve doğruyu bulmak için, ayrıca, (kalb denilen) o aynayı mızmız, üstelik mızmızlığına bahaneler üreten çocuk tabiatından; sebepsiz yere düşman ama düşmanlığına mazeretler uyduran düşman karakter ve tavrından; ve yalnızca eksiği, kusuru gören müşteri bakışından da temizlemek gerekir. Sonra, tarttığımız zaman doğru tartmalı; karşılaştırmalarımızı tam yapmalı ve yolu aydınlatan işaretlerin birbiriyle karışıp kaynaşmasından ortaya çıkan hakikatin parıldayıp duran ışığını aydınlatıcı ve yol gösterici delil edinmeliyiz ki, arada sırada yolumuza düşen evham karanlıklarını def edebilelim. Hem, insafla, pür-dikkat ve sağlam, keskin bir kulakla dinlemeli; söz tamam olmadan da itiraz etmemeliyiz.50

				GERÇEĞE UZANAN YOL

				Demek ki, gerçeği görmek ve kabûl etmek istemeyen insan, mızmız çocuk gibi sürekli bahane üretir; temelinde yalan yatan ve yalan olan bir bahaneden başka bahaneye geçer.

				Gerçeği kabûl edemeyen, bu konuda enaniyetini kıramayan insanın diğer hastalığı, sebepsiz yere veya tamamen nefsaniyet kaynaklı düşmanlık üretmesi, düşman tavrı takınması ve bu tavrını bırakamamasıdır.

				Bir diğer hastalık da, müşteri gibi hep eksik ve kusurları görme, sürekli eksik–kusur aramadır. Özellikle müsbet ve aktif bir hizmet ve üretimin içinde bulunmayan insanlar, kendilerince mükemmeliyet arar, aradığı mükemmelin ne olduğunu da çok bilmez, gereksiz idealizm ve idealize etme peşine düşer ve dolayısıyla hiçbir şeyden memnun olmazlar, olamazlar; daima gayr-ı memnun olarak kalırlar. Böyleleri için Hz. Üstad, meselâ iyi bir idare konusunda “Onlardan birisi –Allah etmesin–bin sene yaşayacak olsa, âdeta mümkün hükümetin hangi suretini görse, hülya ile yine razı olmayacak. Şu hülyanın neticesi olan tahrip meyliyle, o sureti bozmaya çalışacak.”51 der. Çünkü neyi aradıklarının farkında olmadıkları gibi, aslında kendi ataletlerine, beceriksizliklerine ve gerçeği kabûl etmeme tavırlarına mazeret arayışı içindedirler.

				Hz. Üstad Bediüzzaman’ın bu müthiş ve özellikle günümüzde çok yaygın olan kalbî marazları teşhis eden tesbitleri, her insan için bir ilaç mahiyetindedir. Bu marazlar, belki kâmil insanları bile zaman zaman da olsa yoklayabilir.

				Gerçeği bulmak ve gayr-ı memnun tavırdan kurtulabilmek için kalbi söz konusu hastalıklardan tedavi etmenin yanısıra, terazimiz daima doğru tartmalıdır. Yani neyi, nasıl ve neyle tartmamız gerektiğini iyi bilmek, değerlendirmeye aldığımız konularda tam, derin ve etraflı bilgi sahibi olmak ve bir bütün içinde her unsura sahip olduğu değeri biçip, değeri ölçüsünde yaklaşmak gerekir.

				Ayrıca, doğruya yürürken elimizde yolumuzu aydınlatıcı bilgiler, düşünceler, deliller, değerlendirmeler olacaktır. Bunları da sahip bulundukları gerçek yerleri, değerleri ve aydınlatıcılıklarının kuvveti nisbetinde kullanmasını bilmeliyiz. Böylece yanlış yönelişlerden ve bunların yol açacağı kuruntulardan kurtulmuş oluruz. Bunların yanısıra, okuduklarımızı dikkatli okumak ve iyi anlamaya çalışmak, dinlerken bir kelimeyi bile kaçırmayacak şekilde dikkatli dinlemek, gerek okurken, gerekse dinlerken anlayamadığımız yerleri geçmemek, daha ileri araştırmalarla anlamaya gayret etmek ve dinlerken konuşandan açmasını, açıklamasını istemek gerekir. Bir de, bir yazıyı sonuna kadar okuyup tam anlamadan, bir sözü sonuna kadar dinlemeden hemen itirazda bulunmamak da elzemdir.

				• Nefsin vücudunda bir körlük vardır. O körlük, zerre büyüklüğünde bile kaldığı sürece hakikat güneşinin görünmesine mâni bir perde olur. Kâinata sığmayan insan, böylece gider, tek bir noktada boğulur.52 

				KÖR BİR NOKTADA BOĞULMAK

				İnsan, son derece girift ve kompleks bir varlıktır. Bazen neyi ve niçin yaptığını kendisi bile anlayamaz. Bu bakımdan, tarih boyu dinler, insana kendisini ve kendisi vasıtasıyla Allah’ı veya Allah’ı tanıtarak kendisini tanıtmak istemiş, felsefeler de, yine insanın kendisini tanıması üzerinde durmuştur. Kur’ân-ı Kerim, Allah’ı unutan insanların kendilerini de unutacaklarını, Allah’ı tanıyanın kendisini de tanıyacağını beyan buyurur.53 Kadim Yunan’da Atina’da Akademi’nin kapısında “Ey insan, kendini tanı!” yazdığı tarihlerde kayıtlıdır.

				İnsan, yine Kur’ân’ın ifadesiyle, kerim, yani asil, pek çok meleke ve lâtifelerle donatılmış, kâinatın hem çekirdeği hem meyvesi olan, kâinatta ne varsa kendisine dercedilmiş bir varlıktır.54 Bu bakımdan insan, doğruyu, hakkı, hidayeti arar. Ne var ki, bu arayışında araya perdeler girer. Terakkî ve tekâmüle tâbi bir varlık olarak özüne hayır ve zahiren şerrin tohumları birlikte ekildiği için insan, sürekli bir mücadele, bir savaş alanıdır da. Terakkî ve tekâmül, bu iç mücadele veya savaşla mümkündür. Özünde şerrin tohumu gibi görünen hususiyetler, insana, onlara karşı mücadele ile hayırlara kaynak olsunlar, hayır mekanizmalarına dönüşsünler diye verilmiştir. Bu da, insanın doğruyu, hakkı, hakikati, adalet ve hakkaniyeti hedef ve maksat edinmesi, kendisini iyilik ve güzelliklere adayıp, bu noktada irade imtihanını kazanması ve kendisine verilen bütün mekanizmaları doğru istikamette kullanması ile mümkün olur.

				Meselâ,  Cenab-ı Allah (c.c.), insana çok geniş ve derin bir sevme mekanizması vermiştir; onun varlık özüne sevgi ile birlikte korkuyu, merhamet ile birlikte cezalandırma duygusunu, sabır ile birlikte aceleciliği yerleştirmiştir. Dolayısıyla insan, niyetinde daima hakkı, hakikati, doğruyu, adaleti, güzeli ve iyiliği taşımalı ve kendisine verilen bütün bu ve benzeri mekanizmaları doğru yönde kullanmaya çalışmalıdır. “Kim tevbe edip, (yanlış olan) yolundan döner, iman eder ve imanının gerektirdiği sağlam, yerinde ve ıslaha yönelik işler yaparsa, işte Allah, böylelerinin kötülüklerini iyiliklerle değiştirir. Allah, çok bağışlayandır; (bilhassa tevbe ile Kendisi’ne yönelen kullarına karşı) hususî merhameti pek bol olandır.”55 âyeti, “kötülüklerin iyiliklerle değiştirilmesi” ifadesiyle, insan böyle davrandığı takdirde, varlığının özüne yerleştirilmiş bulunan görünüşte şer mekanizmalarının birer hayır kaynağı haline geleceğini beyan buyurur.

				Ayrıca, her günahtan sonra pişmanlık duyarak tevbe etmek ve hemen bir iyilik yapmak da, işlenen günahı siler. Ama insan, doğruyu, hakkı, hakikati, adalet ve hakkaniyeti, iyilik ve güzelliği hedef ve maksat edinmez ve kendisine verilen mekanizmaları yanlış yönde kullanırsa, bu defa, özündeki zahiren şerrin kaynağı gibi görünen mekanizmalar, onu yönlendirmeye başlar. Ve bu mekanizmalar arasında nefsin vücudunda bulunan körlük, insanı âdeta kontrolüne alır.

				Kâinatın bir modeli olan, hattâ daha da ötede, Cenab-ı Allah’ın varlıkta tecelli eden bütün İsimleri’nin şuurlu bir tecelli merkezi olması hasebiyle düşüncelerinde, duygularında, hayallerinde ve hedeflerinde kâinata sığmayan, zamanı ve mekânı aşıp daha da ötelere ve ebede uzanan insan, gelir bu kör noktada boğulur. Bu nokta, varlığının özündeki sevgi, korku, gaye seçimi, tercih, nimetlerden istifade gibi mekanizmalar yanlış yönde kullanılmakla yersiz bir korku olur; Hz. Samed aynası olan kalbi mecazî bir sevgi veya sevgiliyle kirletmek ve neticede bir sevdaya esaret olur; kör kuyu gibi bir kompleks veya fikir sureti giymiş heves olur; ispat-ı nefs kaygısı olur; tamah olur; şöhret düşkünlüğü olur; enaniyet olur; ben-sevgisi olur; kin ve düşmanlık olur; gurur ve kibir olur; makam–mevki–statü şehveti olur; mal, evlât, eşya ve meslek tutkunluğu olur; kabilecilik veya menfî milliyetçilik ya da ırkçılık olur; kör taraftarlık, bilhassa ideolojik ve siyasî taraftarlık olur; aşılamayan bir psikolojik eşik olur… Kısaca, nasıl bir anda ufukları tarayan göz küçük bir toz veya çöp ile görmez hale gelirse, nefsin vücudundaki bu körlüklerin biri bile, kâinatlara sığmayan insanı, onun düşünce, hayal, tefekkür dünyasını, gaye ve maksadını kendi içine hapseder ve –Allah muhafaza– insan, bu kör noktada boğulur gider.

				• İnsanın düştüğü düşünme ve değerlendirme hatasının önemli sebeplerinden biri de, hangi şeyi temaşa ederse onu kendi terazisinde tartıp, kendine göre değerlendirmesidir.56

				KENDİNE, BİLGİSİNE VEYA NÛRUNA MAĞLÛBİYET

				İnsan, özellikle kendi kapasitesini ve haddini bilmezse herkesi kendisi gibi zannetme ve her şeyi kendi terazisinde tartma yanlışına düşer. Özellikle ilmine mağlûp âlim, nûruyla sınırlı velî, servetine mağlûp zengin ve gücüne mağlûp idareci, bu hatayı çok işler. İlmine mağlûp âlim, her şeyi bildiğini, hem de en iyi ve en doğru kendisinin bildiğini zanneder. Dolayısıyla, her meseleyi kendi ilmine, ilmî seviyesine göre değerlendirir ve ona göre hükmeder. Oysa, Kur’ân-ı Kerim’de de açıkça beyan buyrulduğu üzere, her bilgi sahibinin üzerinde daha iyi bir bilen ve hepsinin üstünde her şeyi eksiksiz bilen olarak Cenab-ı Allah vardır.57 Velî, nûruyla muhat, yani sınırlıdır. Diyelim ki, nasıl 60 watlık bir ampulle aydınlanan odadan çıkmayan bir insan daha güçlü bir ışığın varlığını bilmez ve bilmeyince kabûl etmezse, nasıl kendisini aydınlatan ışığın gözünü kamaştırdığı bir insan daha kuvvetli başka ışığı göremezse, etrafını aydınlatan nûruyla gözü kamaşan velî de kendisini en büyük velî bilme hatasına düşebilir. Aynı gerçek, servet, güç ve makam sahipleri için de sözkonusudur.

				Bunun yanısıra, insan, çevresinde gördüklerini de kendi nefsinde tartar; her şeye kendi hususî dünyasının pencerelerinden, o pencerelerin renkli ve farklı şekillerdeki (iç bükey, dış bükey, yumru, yassı, mavi, pembe…) camlarından bakar. O bakımdan, herkesi, her hadiseyi kendi ölçülerine göre değerlendirir. Eğer insan, kendi ilmine, nûruna, servet veya gücüne mağlûp da olursa, bu defa kendisini doğrunun yegâne ölçüsü olarak kabûl eder. Öyle ki insan, peygamberlere varıncaya kadar en büyük âlimleri ve velîleri de kendi terazisinde tartmaya kalkar; hattâ Cenab-ı Allah’ı bile kendi ölçüleriyle, kendi dünyasının pencere-lerinden tanımaya çalışır. O’nun her şeyi kuşatan ve her şeyi hem bir arada hem de ayrı ayrı gören İlmi’ni kendi ilmi, O’nun her şeye şâmil ve her şeyi hem bir bütün hem de parçalarıyla değerlendiren Hikmeti’ni kendi hikmeti, O’nun bütün kâinata ve bir zerreye aynı derecede yeten, aynı seviyede hükmeden Kudreti’ni kendi gücü çerçevesinde değerlendirir. Öyle ki, bazen iyi niyetle, İslâm’ı sevdirme gibi bir niyetle de olsa, sanki iyiyi, güzeli, insanlar için faydalı ve zararlı olanı Allah’tan daha çok biliyormuş gibi, aklını Din’e, Kur’ân’a, Allah’ın hüküm ve icraatlarına hakem yapar ve İslâm’ı kendine göre yorumlamaya kalkar.

				İşte, insanın yanlış düşünüp yanlış değerlendirmesinin, yanlış sonuca varıp yanlış ve bâtıl itikadlara girmesinin, Cenab-ı Allah’ı gerektiği gibi tanıyamayıp, tabiat, sebepler, tesadüf ve evrim gibi dalâletlere düşmesinin en önemli sebeplerinden birisi budur. Başka sebeplerin de yanısıra bundandır ki tabiatçılar, sebeplere, materyalistler maddeye yaratıcılık vermiş; Mu’tezile, insanın kendi fiillerini kendisinin yarattığına inanmış; (Meşşaî) filozoflar, Allah’ın İlmi’nin tek tek küçük nesneleri sahasına almadığına, Mecusîler de şerri yaratanın başkası olduğuna itikad etmişlerdir; Meşşâî filozoflar, ayrıca yaratmada Cenab-ı Allah’ın Kudreti ile eşya arasına ‘On Akıl’ gibi aracı prensipler koyma yanlışlığına düşmüşlerdir. Aynı sebepledir ki insan, kendince küçük gördüğü işleri büyük insanlara isnat etmez; Cenab-ı Allah’ın da küçük şeylerle ilgilenmeyeceğini sanır. Oysa insanın küçük gördüğü çok şeyler vardır ki, onun büyük gördüklerinden pek çok bakımdan daha büyüktür. Kur’ân-ı Kerim, bu tür dalâlet ve şüpheleri izale adına ve bu gerçeği ifade için “Allah bilir, siz bilmezsiniz!”58 buyurur; “Olur ki, siz bir şeyden hoşlanmazsınız da, o şey hakkınızda hayırlıdır; bir şeyi seversiniz de, o şey hakkınızda şerlidir. Allah bilir, siz bilmezsiniz.”59 buyurur. Yine, aynı maksatla sinek misalini verir: “Allah, bir sivrisineği, hattâ (gerek misal teşkil etmede, gerekse yapı ve sanat olarak) ondan daha büyüğünü veya daha küçüğünü misal getirmekten çekinmez. Zaten iman etmiş bulunanlar, (hem imanlarının gereği, hem de bu tür misaller imanlarını arttırıp güçlendirdiğinden ve onlardaki maksat ve hikmeti çok iyi anladıklarından,) onun gerçekten Rabb’ilerinden gelen hak bir misal olduğunu bilirler. Küfür kalblerinde yerleşmiş bulunanlar ise, (küfürlerinden kaynaklanan bir cehalet ve inatla), ‘Allah böyle bir misal getirmekle ne demek ve ne yapmak istiyor ki!?’ derler. Allah, onunla çoklarını dalâlete atmakta ve çoklarını da hidayete erdirmektedir. Ama Allah onunla (başkalarını değil,) sadece fasıkları dalâlete atmaktadır.”60 “Ey insanlar! İşte size bir temsil, dikkatlerinizi ona çevirin: Allah’tan başka ilâh yerine koyup taptığınız ve kendilerine yalvardığınız her ne varsa, bütün imkânlarını birleştirip bir araya gelseler tek bir sineği olsun yaratamazlar. Bundan da öte, eğer sinek onlardan bir şey kapıp götürse onu bile kurtarıp geri alamazlar. İsteyen de güçsüz, kendisinden bir şey istenilen de!”61 Bir sinekteki sanat fildekinden daha az ve daha az mükemmel değildir, belki daha fazladır; bir sineğin Cenab-ı Allah’ı tanıtması ve O’na şehadeti, bir filden belki daha ötedir. Ayrıca, her varlığın hakkı haktır; hak haktır, onun büyüğü–küçüğü olmaz. Dolayısıyla Cenab-ı Allah, her varlığa hakkını eksiksiz verir.

				Bu tür hatalar, insanın her şeyden önce insanı ve kendini tanıması, hududunu bilmesi, ilmini sürekli arttırmaya çalışması ve öğrendikçe cehaletinin farkına varması, her zaman yanlış yapabileceğini baştan kabûl etmesi, nefsinin ve şeytanın iğvalarından kaçınması ve her şeyi yerli yerinde değerlendirmeye çalışması ile aşılabilir.

				• Bilhassa bir hakikat karşısında objektif muhakeme denilen şey, çok defa şeytanın bir oyunu olup, muhalif tarafı tutmak manâsına gelir.62

				TARAFSIZLIK VEYA OBJEKTİFLİK TUZAĞI

				Bediüzzaman hazretlerinin tesbit buyurduğu en önemli gerçeklerden biri de budur. İnsanlar, çok defa objektif düşünce, objektif muhakeme adı altında yanlışa ve dalâlete sürüklenmektedirler. Oysa genellikle objektif muhakeme, muhalif tarafı tutmak demektir.

				Meselâ, Allah’ın varlığını ispat için objektif muhakeme ve tartışma adına –hâşâ– O’nun yokluğunu farz ederek muhakemeye girişme ve tartışmaya girme; aynı şekilde, Peygamber Efendimiz’in peygamberliğini ispat için O’nun –hâşâ– peygamber olmadığından hareket etme; Kur’ân-ı Kerim’in Allah Kelâmı olduğunu ispat etmek için –hâşâ– O’nun Allah Kelâmı olmadığını farzederek muhakemeye başlama, şeytanın bir oyunudur ve muhalif tarafı tutmak, geçici olarak küfrü kabûl etmektir; yoksa asla tarafsız veya objektif muhakeme demek değildir. Allah’ın varlığı, Peygamber Efendimiz’in peygamberliği, Kur’ân’ın Allah Kelâmı olduğu asırlardır milyarlarca insan tarafından kabûl edilmiş, ispatlanmış ve kendilerine inanılmış gerçeklerdendir. Dolayısıyla, bu konularda aksini iddia eden, iddiasını ispatlamak konumundadır. Bu da, bu gerçekleri ortaya koyan sayısız delili çürütmeyi gerektirir ki, mümkün değildir. O bakımdan, böylesi hususlarda mü’minlere düşen, bu kesin gerçeklerden şüphe etmeyerek, ispat edici deliller üzerinde yürümektir.

				Bilhassa imanî meselelerde doğrular ve gerçekler etrafında konuşur ve muhakemede bulunurken, meselâ “Allah’ı –hâşâ– ne var ne yok; Peygamber’i –hâşâ– ne peygamber ne değil; Kur’ân’ı –hâşâ– ne Allah Kelâmı ne değil varsayalım” demenin de yine muhalif tarafı tutmaktan farkı yoktur ve bu da, tarafsız veya objektif bir muhakeme olmaz. Çünkü ortada yine bir gerçeği nefyetmek, kabûl etmemek söz konusudur. İki taraf arasında tartışmalı bir mal bulunsa ve taraflar bir arada ise mal, yed-i emine bırakılır. Ama taraflar birbirinden çok uzaksa, bu takdirde mal, o anda kime aitse ona bırakılır, ortada bırakılmaz ve onun kendine ait olduğunu iddia edenden ispatı istenir. İmanî ve İslâmî gerçekleri kabûl veya ret ve kabûl edenle reddeden arasında serâ ile Süreyya, yani yerin en alt tabakası ile göğün en yüksek tabakası arasındaki mesafe kadar mesafe vardır. Bunlar, aynı çizgide, aynı yerde buluşamazlar. Ayrıca, bu gerçekler ortada da bırakılamaz. Çünkü arzedildiği gibi, ortada bırakmak, onları nefyetmek, kabûl etmemek manâsına gelir ki, bu da, karşı tarafı tutmak demektir.

				HAKEM OLAYI

				Hz. Ali (r.a.) ile Hz. Muaviye (r.a.) arasında Sıffin Savaşı’ndan sonra cereyan eden Hakem Olayı’nda Amr ibn As (r.a.), Ebu Musa el-Eş’arî’yi bu tuzağa düşürmüştür. O’na “Ne Ali’yi ne de Muaviye’yi halife kabûl edelim, ikisini de azledelim!” teklifinde bulunmuş, Ebu Musa el-Eş’arî de (r.a.) bunu kabûl etmekle, meşrû halife Hz. Ali’yi hem hilâfetinin ve mücadelesinin meşrûiyetinden, hem de Hz. Muaviye ile olan savaştaki haklılığından mahrum bıraktığını ve halifelikten azletmiş olduğunu farkdememiştir. Buna karşılık, çok zeki olan Amr ibn As da (r.a.), “Ali’nin hakemi Ebu Musa Ali’yi azletti; ben ise Muaviye’yi hilâfete nasbediyorum.” deyivermiştir. Dolayısıyla gerçekler, objektif muhakeme adına ortada bırakılmaz, geçici de olsa nefyedilmez, reddedilmez; her halükârda bu, karşı tarafı tutmak manâsına gelir. Çünkü karşı taraf zaten bunu iddia etmekte, onların karşısına başka müsbet bir alternatif koymamaktadır. Bu sebeple, İslâmî ve imanî meselelerin gerçek objektif muhakemesi, onların gerçekliğini kabûl edip, –hâşâ– gerçek olmadıklarının ispatını iddia edene bırakmayı gerektirir. Bu ispat da hiçbir zaman mümkün olmayacaktır. Dolayısıyla küfrün, inkârın, ateizmin, agnostisizmin hiçbir aklî ve mantıkî dayanağı yoktur ve olamaz; bunlar, hiçbir müsbet delile dayanamaz ve ispat edilemez, keyfî birer nefy olmaktan öte geçemezler.

				• Tebeî nazar, muhali mümkün görür.63 

				Doğru ve sağlam düşünebilme adına dikkat edilmesi gereken en önemli gerçeklerden biri de budur. Bir meseleye doğrudan, bütün yanlarıyla, genişliğine ve derinliğine bakmadan sadece tebeî, yani yandan, başka bir mesele çerçevesinde bakmak, insanı yanlış sonuçlara, hattâ muhali mümkün görmeye götürür.

				Bir zaman yaşlı bir adam Ramazan hilâlini gözetlemek için semaya bakmış. Bu esnada gözüne kaşının beyaz kıllarından biri inmiş. O kılı ay zannederek, “Ay’ı gördüm!” demiş. Muhaldir ki hilâl, o beyaz kıl olsun. Fakat kasten ve bizzat aya baktığı ve kaşının kılı gözüne tebeî, dolayısıyla ve ikinci derecede göründüğü için o muhali mümkün telâkki etmiş.

				Dikkatini arabasına ve yola veren bir şoförün gözüne yandan pek çok cisimler çarpar; meselâ o, bunlardan bir kayayı acaip bir hayvan gibi görebilir ve sonra bunu anlatır. Maddenin âdeta sonsuzca bölünebilirliği, eşyanın çokluğu (kesret) ve sebepler içinde boğulan materyalist bir bilim adamı, imanî hakikatlerle bizzat meşgul olmadığı için en imkânsızı, en muhali mümkün görerek, şuursuz, idraksiz, cansız, iradesiz sebeplere veya tabiata yaratıcılık verebilir; bunu yaparken de cansız, şuursuz, idraksiz, iradesiz maddeye veya sebeplere sonsuz ilim, irade, idrak, şuur ve kudret nisbet ettiğinin farkına varmaz. Aynı şekilde, moleküller, hücre ve hücrenin yapı taşları içinde boğulan Darwinist biri de, canlılardaki muazzam intizam, düzen ve gayeliliği görmez ve en imkânsıza, en muhale sapar da, Allah’ı inkâr ile tesadüflere, kendi kendine olmaya yaratıcılık, dolayısıyla yine sonsuz ilim, irade, kast, idrak, şuur ve kudret nisbet eder.

				TEBEÎ NAZARIN KUR’ÂN’I TEFSİRDE YOL AÇTIĞI HATALAR

				Tebeî nazarın yol açtığı en önemli hatalar, Kur’ân tefsir ve meallerinde de ortaya çıkmaktadır. Özellikle meal yazarları, bütünlüğü içinde Kur’ân’ı anlamaktan çok tek tek âyetlere manâ verme üzerinde yoğunlaştıkları, âyetler arasındaki münasebetleri gözardı ettikleri, dolayısıyla âyetlere tek tek baktıkları ve üzerlerinde derin ve etraflı düşünmedikleri, siyak-sibak münasebeti ve iniş sebeplerini nazara almadıkları, yani bütünlüğü içinde Kur’ân’a tebeî bakıp geçtikleri için önemli yanlışlar yapabilmektedirler. Meselâ, Yusuf Sûresi’nde Hz. Yusuf (a.s.) ile beraber zindanda kalan iki genç Hz. Yusuf’a rüyalarını anlatırlar. Rüya, genellikle anlatıldığı anda yorumlanır. Hz. Yusuf (a.s.), böyle yapmak yerine cevaba, “(Bakın, şimdi size yemek gelecek.) Size yemeniz için bir yemek gelecek olmasın ki, o gelmeden önce onun te’vilini size haber vermemiş olayım. Bu bilgi, Rabb’imin bana öğrettiklerindendir. Çünkü benim Allah’a (inanılması gerektiği biçimde) inanmayan ve Âhiret’i de inkâr içinde bulunan bir halkın diniyle ve yoluyla hiç ilgim olmadı!”64 sözleriyle başlar; daha sonra, şirki red ile Tevhid’i tebliğe geçer ve neden sonra rüyaları tabir eder. Meal yazarlarının çoğunluğu burada rüya üzerinde yoğunlaştıkları için, “onun te’vili”nden kasdın rüyanın yorumu olduğu sonucuna varmaktadırlar. Oysa Hz. Yusuf (a.s.), bütün rasûller gibi, Allah’ın Dini’ni başkalarına anlatma hususunda karşısına çıkan fırsatı değerlendirmekte ve insanlar nezdindeki itibarını bu yönde kullanmaktadır. Hz. İsa’nın (a.s.), peygamberliğine delil olan mûcizeler içinde insanların neler yediklerini ve evlerinde neler biriktirdiklerini de zikrederek, kavmine “Ne yediğinizi ve evlerinizde neyi biriktirdiğinizi size haber veririm.”65 demesi gibi, Hz. Yusuf da, benzer bir mûcizesini anarak tebliğe başlamakta, zindan arkadaşlarına kendilerine gelen her yemeğin daha gelmeden ne tür ve nelerden yapılmış bir yemek olduğunu haber verebileceğini ifade etmektedir.

				Benzer şekilde özellikle vaizler de, işledikleri mevzulara Kur’ân’dan delil getirmek için yine âyetlere zaman zaman tebeî, yani mevzularını esas, âyetleri ikinci derecede alarak bakmakta ve kendilerine hiç de delil olmayacak âyetleri delil olarak zikredebilmektedirler. Tabiî sadece vaizlere ait olmayan bu hatayı, başka pek çok insan da değişik sebep ve vesilelerle işlemekten kurtulamamaktadır.

				• Bir delilden kaynaklanmayan ihtimalin hiçbir önemi yoktur.66

				Bu, itikad ve sağlam düşünme adına en önemli düsturlardan, hem Usûlü’d-Din, hem de Usûl-i Fıkh’ın önemli  kaidelerinden biridir.

				Şeytanın bilhassa hassas ve vesveseli insanlara musallat olma yollarından biri de, onların hayaline “Neden olmasın? Allah dilerse yapamaz mı?” gibi vesveselerle sürekli ihtimal üşüştürmesidir. Bir zaman itikad ve düşüncesi de yerinde ve sağlam biri, mühim bir insan için “Âhir Zaman’da dünyaya dönmesi hadislerde va’dedilen Hz. İsa olabilir.” diyordu. “Ama onun annesi–babası vardır ve dünyaya annesinden doğarak geldiğini biliyoruz!” diye cevap verince, “Allah dilerse bir anneden de yeniden dünyaya getiremez mi?” demişti. Oysa bu, tenasüh, yani yaşayıp gitmiş bir insanın ruhunun başka bir insan olarak yeniden dünyaya gelmesi demek olur ki, İslâm itikadıyla te’lifi mümkün değildir. İşte şeytan, insanlara “Neden olmasın? Allah dilerse yapamaz mı?” gibi yollarla böyle vesveseler atar. Oysa ihtimal verdiğimiz herhangi bir şey, mutlaka bir delilden kaynaklanmalıdır.

				Yine meselâ, kâinatta asla şirke yer yoktur. Çünkü tam bir intizam, muhteşem bir düzen ve denge vardır ve her bir şey, bu intizam, düzen ve dengenin atkılarını oluşturmaktadır, atkılarından bir atkıdır. Nasıl bir hücre onu meydana getiren unsurlar birbiriyle iç içe ve yardımlaşma halinde çalışan bir fabrikadır; nasıl vücutta bütün organlar aynı şekilde birbirleriyle iç içe ve yardımlaşarak fonksiyon görür, kâinat da, aynen bir organizma gibidir. Bu da gösteriyor ki, bir arıyı kim yaratmışsa kâinatı yaratan da odur; bir pirenin midesini kim tanzim etmişse, güneş sistemini de o tanzim etmiştir. Yine, kâinata İlâh olan Varlık, sonsuzdur; O, bizzat şe’ni, hususiyeti gereği zamandan ve mekândan münezzehtir; zamana ve mekâna dâhil olamaz. Çünkü zamana ve mekâna dâhil olan bir şeyin bütün zamana hükmedip, bütün kâinata Rabb olabilmesi imkân haricidir. Dolayısıyla, birden fazla İlâh kabûl etmek, aynı anda iki sonsuzu kabûl etmek demektir ki, aynı anda iki sonsuzun bulunması mümkün değildir. Ama insan vehmi insanla alay edercesine, “Neden olmasın?” diyerek her türlü ihtimali mümkünmüş gibi gösterir. Bundan pek çok safsata türemiş, hattâ bu safsataların bazılarına felsefe urbası giydirilmiştir.

				Bu konuyla alâkalı olarak insanın bir diğer vehmi ve buna karşılık bir diğer küllî kaide de şudur:

				• Bir delilden kaynaklanmayan zâtî ve vehmî bir ihtimal ve imkân, aklî bir imkân olamaz ve ilmî kesinliğe zarar vermez.67

				İslâm tarihinde bilhassa son asırlarda yer yer ilmin yerini safsatanın almasıyla bazı zâhirperestler türemiş ve bunlar vesvese ve vehimlerini kâinata mühendis, hattâ Din’e ve Kur’ân’a hakem tayin ederek, daha güzel bir kâinat, daha iyi bir din tasavvurunda bulunur olmuşlardır. Meselâ, onlar yanında insanda altından bir burun, farklı yerde bir ağız veya kaş, daha güzel olabilir. Bu tür hayal ve ihtimallerin elbette sınırı yoktur. Küllî bir nazardan, parçaya bütün içinde bakamamaktan ve Din’i “Efradını câmi, ağyarını mâni” kendi olarak görememekten kaynaklanan bu tür tavırlar vehimle beslenince ortaya hiç temelsiz âdeta sonsuz sayıda ihtimal çıkmaktadır. Bütün bunların dayanağı, “Neden olmasın? Neden mümkün olmasın?” aldanmışlığı ve vehmin o anda zâtında mümkün gördüğü bir şeyi aklen ve zihinde de mümkün görmektir. Böyle bir tavır ve yaklaşım için şu anda Karadeniz’in yere batması mümkündür, belki batmış bile olabilir. Süphan Dağı’nın şeker, Van Gölü’nün pekmez olması da mümkündür. Allah’ın Kudreti bunları yapmaya yeter. Yine zâtî olarak mümkündür ki, güneş yarın doğup batmasın.

				Oysa, vehmin zâtında mümkün gördüğü bu şeyler, realiteye de, hakikate de zıttır. Realiteye zıttır, çünkü kâinatın içinde onun cüz’lerinden olarak Karadeniz yerindedir; Süphan Dağı dağ, Van Gölü göldür. İmam-ı Gazzalî’ye “Şu andaki kâinattan daha güzeli mümkün değildir.” dedirten de, vehmin zâtında mümkün gördüğü bir şeyin gerçekten mümkün sanılması ve böylece ortada ilmî yakîn, yani kesinlik adına bir şey bırakılmamasıdır. Hakikate de zıttır, çünkü Cenab-ı Allah (c.c.), sadece Kudret sahibi bir Rabb değildir; O, aynı zamanda Hakîm’dir ve icraatında hikmetler vardır. Kâinatın gerçek mühendisi de O’nun Hikmeti’dir. İşte, nasıl zâtında mümkün olan şeyler realiteye ve hakikate ters olmaları itibariyle ilmî kesinliği sarsmaz, sarsamaz, bunun gibi, iman hakikatlerine olan imana imkân-ı zâtîden, yani vehmin bazı şeyleri zâtında mümkün görmesinden gelen safsatalar zarar vermez. 

				• Delil, tezden daha gizli olamaz ve tezden önce bilinmesi gerekir.68  

				Bu, pek çok meseleyi anlamada çok önemli küllî bir kaidedir.

				Uzaktaki bir nesneyi görmek veya göstermek için kullandığımız dürbün, yüzümüzü görmek için kullandığımız ayna isli-paslı olursa, ne o nesneyi, ne de yüzümüzü tam görebiliriz. Dürbün parlak olmalı ki, uzaktaki nesneyi yaklaştırsın ve bize göstersin; ayna parlak olmalı ki, onda yüzümüzü tam görebilelim.

				Bunun gibi, bir gerçeği açıklarken verdiğimiz misaller, bir tezi anlatır ve takdim ederken veya ispata çalışırken kullandığımız deliller, açık, anlaşılır ve o gerçekten, o tezden daha net ve muhataplar tarafından kolayca kavranabilir olmalıdır ki, misal ve delil olarak fonksiyon görebilsinler. Eğer misal, açıklamaya çalıştığımız gerçekten daha zor anlaşılır, delil ispata çalıştığımız tezden daha kapalı ve daha çok açıklamaya muhtaç ise, bu takdirde o misali verme veya o delili zikretmenin manâsı olmadığı gibi, işi daha da zorlaştırmış ve muğlâklaştırmış oluruz.

				MEKKE TOPLUMU

				Bu gerçek, Kur’ân-ı Kerim’deki ilgili âyetler ışığında Peygamber Efendimiz dönemindeki Mekke ile Medine’yi, burada yaşayanların ilmî ve fikrî seviyelerini, inanç noktasında nerede ve ne durumda olduklarını anlamamızı sağlamaktadır. Gerçekten ilgili âyetlere baktığımızda, o dönemde Mekke toplumunun siyer ve tarih kitaplarında geçtiği ölçüde dinden, dinî ve metafizik gerçeklerden uzak ve ilmî noktada çok da çorak olmadığını görürüz. Meselâ, “O küfredenler düşünüp nazara almazlar mı ki, göklerle yer bitişik bir halde idi de, Biz onları birbirinden ayırdık. Canlı olan her şeyi de ‘su’dan meydana getirdik. Bu gerçek karşısında halâ iman etmeyecekler mi?”69 âyeti, göklerin ve yerin bir zaman bitişik ve her şeyin ‘su’dan yaratılmış olduğu gerçeğinin en azından bir cephesiyle, bir manâ katmanıyla o dönemin kâfirleri için imana yetecek ölçüde bir bilgi, bir nazar (bakış) ve tefekkür malzemesi ve ilmî delil teşkil ettiğini ortaya koyar. Aksi halde, delil tezden gizli olur ve dolayısıyla bu âyetin o dönemde inmiş olması hiçbir manâ ifade etmezdi. Kur’ân’da Tevhid’e delil olarak zikredilen ilmî gerçekler veya kâinat gerçekleriyle ilgili bütün âyetlere bu açıdan baktığımızda Kur’ân’ın ilk muhataplarını ve dönemin Mekke’sini ilim, düşünce ve zihnî kapasite açısından tanımada karşımıza çok büyük bir pencere açılacaktır.

				Kur’ân’da mücerret, yoğun ve derin manâları ve gerçekleri anlatmada, meselâ Bakara Sûresi’nin daha ilk sayfalarında 17–20. âyetlerde münafıklarla ilgili olarak kullanılan temsiller, özellikle Kur’ân’daki yeminler, aynı toplumun edebî seviye ve edebî idrak kapasitelerini bize apaçık göstermektedir.

				Yine, manevî ve metafizik gerçeklerle, meleklerle, ruh ve melekî ama meleklerden farklı bir varlık olduğu anlaşılan Ruh ile, cinlerle, Âhiret âlemleriyle, vahiyle ilgili âyetler, özellikle müteşâbih âyetler, (ör: Necm Sûresi, Kadr Sûresi, Cin Sûresi, Meâric Sûresi’nin ilk âyetleri, Mürselât Sûresi, Nâziât Sûresi, Bürûc Sûresi, Fecr Sûresi, Şems Sûresi…), izahına çalıştığımız “Delil, tezden daha gizli olamaz ve tezden önce bilinmesi gerekir.” küllî kaide ve gerçeği ışıgında Kur’ân’ın ilk muhataplarının metafizik âlemler ve gerçeklerle ilgili idrak ve bilgi seviyelerini anlamamıza yardım etmektedir.

				KUR’ÂN-I KERİM’İN ÜSLÛBUNA BİR ÖRNEK

				Bu kaidenin bir diğer boyutu şudur:  Kur’ân-ı Kerim, Kıyamet’e kadar her seviyeden insanı muhatap aldığı için, idrak seviyesi en düşük olanları da asla ihmal etmez. Bu sebeple ve insanların çoğu da ‘avam’ kategorisine dâhil olduğu için genellikle onların beş duyuyla tanıdıklarını ve beş duyuyla tanımalarını dikkate alır. Bir irşad kitabı olarak mutlaka doğruyu beyan eder, fakat delil tezden gizli ve meçhul olamayacağı için, çok defa âyetlerinin zahirî boyutuyla halkın beş duyuyla gördüğü doğruyu delil olarak kullanır. Meselâ, Hz. Zülkarneyn’in, batıya olan seferinde güneşi sıcak bir su gözesinde batarken gördüğünü anlatır.70 Bir gerçektir ki güneş, bir su gözesine, bir pınara sığmaz ve böyle bir gözede batmaz. Fakat biz onu böyle görürüz ve görmemize göre güneşin böyle bir gözede batması yanlış değildir. Kur’ân-ı Kerim’in Hz. Zülkarneyn kıssasını anlatmaktan maksadı, Cenab-ı Allah’ın Kendisi’ne içten ve derinden inanan, güvenip dayanan, ayrıca hikmetler ve sebepler diyarı olan dünyada meşrû bir hedefe ulaşmada meşrû sebeplerin yerine getirilmesi gerektiğinin de tam farkında olan bir kuluna, o kulunun içinde yetiştiği ve öyle bir kulu hükümdar olarak hak eden bir topluma lûtfettiği nimeti ve o kulun hükümdarlığının haşmetini, o toplumun üstünlük seviyesini zikretmektir. Yani Cenab-ı Allah (c.c.), Hz. Zülkarneyn (a.s.) kıssasını anlatmakla bizi Kendisi’ne tam iman, tevekkül ve teslimiyete, bunun yanısıra, dünyada meşrû hedeflerimize ulaşmada, dünyada hakimiyete giden yolda meşrû sebepleri de mutlaka yerine getirmeye çağırmakta, bunun neticesinde nasıl idarecilere sahip olacağımızı ve bu idarecilerle hangi terakkî hedeflerine ulaşabileceğimizi müjdelemektedir.

				Adı veya lâkabı Zülkarneyn olan ya da hasletleri, yaptıkları ve hükümdarlığı sebebiyle Kur’ân’ın böyle anmayı tercih ettiği o kul, batıya seferinde güneşin sıcak bir su gözesinde battığını görmüştür. Güneşin bir su gözesinde batması, hissimize, görmemize göre doğrudur. Ayrıca Cenab-ı Allah (c.c.), bununla Hz. Zülkarneyn’in batı seferinde çok ileri noktalara kadar ilerlediğini ve ulaştığı nihaî noktayı, bu sefere yaz mevsiminde çıktığını, mevsim şartlarının onu hedefinden alıkoyamadığını, Allah yolunda ve O’nun dinini hakim kılma uğruna verdiği uğraşın boyutlarını nazara vermektedir. Dolayısıyla, güneşin gerçekte bir gözede batıp batmayacağı, ona sığıp sığmayacağı Kur’ân’ın maksadına dâhil ilmî bir mesele değildir. Görüşümüze göre güneşin böyle bir gözede batması doğrudur; biz de, günlük konuşmalarımızda böyle söyleriz ve Hz. Zülkarneyn kıssasını anlatmakdaki maksada hizmet edecek olan da onu böyle zikretmektir; dolayısıyla bunda en küçük bir mahzur yoktur. Kur’ân böyle yapmayıp da güneş ve güneşin hareketleri ve doğup batması konusunda ilmî bilgiler verseydi, bu defa asırlarca muhataplarının zihnini kargaşaya atar, delil tezden ve anlatımdaki maksattan çok daha kapalı ve bilinmez olurdu. Bu ise, açıktır ki belâğata da, irşada da, hakikate de ters bir manâsızlıktan başka bir şey olmazdı ve Kur’ân, böyle manâsızlıklardan sonsuz derecede uzaktır.

				• Meseleler, iki kısımdır: Birisinde bilgi ve fikirlerin birbirine eklenerek destek vermesi tesir eder, hattâ o mesele buna dayanır. Diğer kısmında ise, esas itibarıyla destek ve yardımlaşma tesirsizdir. Onların tamamlanması, gerçekleşmesi âdeta birden olur.71 

				Bazı işler, bazı konular ve meseleler vardır ki, yardımlaşma, dayanışma ve fikirlerin birbirine destek vermesiyle gelişir ve tekemmül eder. Bu, büyük bir taşı kaldırmada yardımlaşma gibidir. Fenler, pozitif bilimler, böyle bir yardımlaşma ile, zaman içinde fikirlerin fikirlere, teorilerin teorilere, keşif ve icatların keşif ve icatlara destek vermesi ve yenilerinin ortaya çıkmasına sebep olmasıyla gelişir. Buna karşılık, bazı meseleler de vardır ki, bir uçurumdan atlamada nasıl bir kişi de, bin kişi de birse ve birbirlerine destekleri fayda sağlamazsa, bu meselelerde de yardımlaşmanın faydası olmaz. Meselâ, bir insanın manevî tekâmülünde, hastalıklarını çekmesinde, ibadetlerini yerine getirmesinde başkalarının –dua gibi yolların kısmî faydaları olsa da– katkısı sözkonusu değildir. İlâhî veya dinî ilimler de böyledir. Onların kaynakları bellidir; kaideleri bellidir ve belli usûl üzerine otururlar. Bu kaynaklar ve kaideler, bu ilimlerin üzerlerine oturdukları usûl, zaman içinde yeni yeni icatlar, fikirler veya keşiflerle gelişmez ve değişmez. Kur’ân ve Sünnet kaynaklı olarak bu ilimler dayandıkları kaidelere göre tedvin edilmişlerdir. Ancak onları anlamada, dayandıkları delilleri daha iyi anlatma, açıklama ve takviyede zaman içinde fikirlerin yardımlaşmasının ve ilimlerdeki gelişmelerin katkısı ve faydası olur. Bu sebepledir ki, maddî veya pozitif ilimlerde sürekli gelişme kaydedilir ve sonrakiler öncekilerden genellikle daha çok ve daha iyi bilirken, manevî ve dinî ilimlerde zamanın tesiri çok azdır. Onları daha iyi kavrayıp daha iyi anlamada ancak zekânın, firaset ve basiretin, kalbî–ruhî derinliğin, dinî–manevî hayatın önemi söz konusudur. Bundan dolayıdır ki, maneviyatta ve bu ilimlerde sonra gelenler öncekileri geçer, onlardan daha iyi bilir diye katiyen bir iddiada bulunulamaz; bulunan, ancak cahilce bir iddia ortaya atmış olur.

				HADİSLERİ DEĞERLENDİRMEDE YAPILAN BÜYÜK BİR HATA

				Burada yeri gelmişken şu hususu da belirtmeliyiz ki, her mesele, ait bulunduğu ilmin usûlüne göre değerlendirilir. Meselâ, hadisler metinleri açısından da değerlendirilmekle birlikte, onların asıl terazisi Hadis Usulü’nun kaideleridir. Bu kaideler bir yana bırakılıp, hadisleri sadece metinleri açısından değerlendirmeye kalkmak, bütün ilimlere vukufiyet iddia etmek demektir. Öyle hadisler vardır ki, manâları ve taşıdıkları gerçekler zamanla ortaya çıkmaktadır. Dolayısıyla, manâları ve ifade ettikleri gerçekler zamanla ortaya çıkmayı bekleyen pek çok hadis bulunmaktadır. Meselâ, Hz. Üstad Bediüzzaman 5. Şua’da Deccal’la ilgili farklı rivayet mertebelerindeki pek çok hadisi yorumlar ve bu hadislerin ne büyük birer hazine olduğunu görürüz. Eğer hadisçiler, önceki dönemlerde çok da anlaşılamayan manâ ve muhtevalarına bakarak bu hadisleri mevzû diye reddetmiş olsalardı, bu hadislerden mahrum kalacaktık. Ama onlar, Hadis Usûlü’nün pırlanta kaidelerine göre rivayetleri değerlendirmişler ve hadisleri ona göre tasnif etmişlerdir. O büyük âlimler, hadlerini bilerek, Din’i çok iyi anlayarak, akıllarını, idrak ve ilmî seviyelerini Kur’ân’a ve hadislere hakem değil, talebe yapmışlardır. Aynı şekilde, meselâ dünyanın öküz ve balığın üzerinde durduğu ile ilgili hadis-i şerif, eğer manâ ve muhtevasına bakılarak mevzû diye reddedilmiş olsaydı, yine Hz. Bediüzzaman’ın ona getirdiği yorumdaki fevkalâde önemli gerçeklerden mahrum olurduk.72 Dolayısıyla, aklımızı, bilgimizi, idrak seviyemizi Kur’ân’a ve Hadis’e hakem yapma gibi cinayetler işlemekten şiddetle kaçınmamız ve her meseleyi ait bulunduğu ilmin usulleri çerçevesinde değerlendirmemiz gerekmektedir.

				• Kim bir şeyle çok meşgul olursa, çoğunlukla başka şeylerde gabîleşir (anlayışsız olur). Bu sırdandır ki, maddî meselelerle fazla uğraşan, maneviyatta gabîleşir ve sathî olur.73

				Bu, son derece önemli bir gerçektir. Bir insanın istidat ve kabiliyetlerine göre bir meslekte, ilim dalında, sanatta, zenaat ve işte ilerlemesi, uzmanlaşması, fena fi’s-sanat olması güzeldir. Yalnız burada bir tehlike vardır ki, çok defa insanlar, bir sahadaki ilmiyle ve kabiliyetiyle öne çıkmış kişileri her konuda uzman gibi telâkki edebilmekte ve sözüne kulak vermektedirler. Özellikle isimlerinin önünde akademik unvan taşıyan bazı insanlar da, her meselede otoriteymiş gibi konuşabilmekte ve kendilerine pek çok meselede müracaat edilebilmektedir. Oysa bir insan, en fazla birkaç meselede veya ilim dalında belli bir seviyeye çıkabilir. Ve, bir konuda, bir meselede fâni olan, uzmanlaşan, çok defa başka meselelerde ve konularda gabî, yani anlayışsız olur. Özellikle maddî meselelerle, maneviyattan kopuk maddî veya pozitif bilimlerle fazla meşgul olanlar, maneviyat alanında sathîleşir ve gabîleşirler. Bundan dolayı, maddî bilimler sahasına fazla dalmış ve bu sahalarda uzmanlaşmış bilim adamlarına Din’in özellikle manevî boyutundan, dinî tecrübelerden ve maneviyattan sorulmamalı, bu sahalarda onlardan fetva istenmemelidir. Nasıl tıbbı mühendisliğe kıyas ederek hastalık halinde doktor yerine mühendise başvurulsa bu, Âhiret’e nakl-ı mekân için rapor istemek ve akrabasına taziye için davet göndermek manâsına gelebilir; bunun gibi, manevî meselelerde maddî bilimlerde ileri gitmiş kişilere başvurmak da Din’den çıkmaya kapı aralamak, lâtife-i Rabbaniye denilen kalbin sektesini ve nuranî bir cevher olan aklın sekeratını ilân etmek demek olur.

				• Geçmişte teorik olan bir şey, gelecekte apaçık ve kesinleşmiş olabilir. Âlemde kemale doğru bir meyil vardır. Onunla yaratılış, tekâmül kanununa tâbidir.74 

				Daha önce de geçtiği üzere, kâinatta her bir varlığa nihaî bir kemal noktası verilmiştir ve her varlık, bu noktaya ulaşma meyli taşır. Meselâ, toprağa düşen bir tohum veya çekirdekte çimlenip büyüme, sünbüllenip meyve verme meyli vardır; onun nihaî tekâmülü ve kemal noktası, meyve vermektir. İnsanın fizikî veya biyolojik terakkîsi, onun en güçlü ve sağlıklı olduğu yaşa kadar sürer. İnsanın bir de ilmî–manevî terakkîsi veya tekâmülü söz konusudur. Bütün hayvanlar hayatları için gerekli bilgi kendilerine verilmiş olarak dünyaya gelir, yani gönderilir ve çok kısa zaman içinde hayata adapte olurken, insan, hiçbir şey bilmeden dünyaya gelir. Onun hayata adapte olması yıllar alır. Bu süre içinde o, bir yandan fizikî olarak gelişirken, diğer taraftan öğrenerek mânen ve ilmen terakkî eder. İnsanın terakkîye açık gayr-ı maddî yanı sadece zihni değildir; onun bir de vicdanı, his dünyası, kalb ve ruhu vardır. Bunlar da tatmin ve terakkî ister. Dolayısıyla insan, öğrenerek, yani ilimle, iman ve ibadetle terakkî eder. Bu terakkî ölünceye kadar sürer. İnsan fert olarak bu şekilde terakkî ettiği gibi, insan toplumları da aynı ilmî–manevî–ahlâkî terakkîyi yaşar. Tarih sürecinde telâhük-i efkârla, yani fikirlerin, düşüncelerin, keşiflerin birbirine eklenip destek vermesiyle toplumlar ve bütün bir insanlık ilmen ve maddeten terakkî eder. Bu terakkî sürecinde önceki asırlarda ve yıllarda teorik olan pek çok şey, sonraki asırlarda herkesin bildiği bir gerçek haline gelebilir; önceki asırlarda doğru kabûl edilen pek çok şeyin daha sonra yanlış, yanlış kabûl edilen pek çok şeyin ise doğru olduğu anlaşılabilir. Yine, eski zamanlarda harika addedilen çok şeyler vardır ki, ilimlerde aslî kaidelerin ve haberleşme ve seyahat vasıtalarının gelişmesiyle âdi şeyler hükmüne geçmişlerdir.75  Dolayısıyla insanlar, bulundukları çağa göre değerlendirilmeli, önceki çağlarda yaşayanlar kendi çağlarının terakkî seviye ve şartları içinde kritiğe tâbi tutulmalıdırlar.

				Tarihte toplumların da ilmî ve manevî terakkîsiyle medeniyetler kurulur. Bedevî ve çoğu defa konar–göçer toplumların ilimle ve maneviyatla tanışınca kurdukları medeniyetler, tarihin malûmudur. Toplum-larda bu ilmî–manevî terakkîyi sağlayan da genellikle İlâhî Din (İslâm) olmuştur. İslâm, son olarak Peygamber Efendimiz (s.a.s.) tarafından bütün boyutlarıyla tebliğ edilmiş ve onunla Mekke ve Medine’de yaşayan bedevî bir toplum, birden tarihi değiştiren, bütün insanlığa ilim, ahlâk ve maneviyat taşıyan medeniyet kurucu bir toplum haline gelmiştir. Bu, yalnız Mekke ve Medine halkına has olmakla kalmamış, daha sonra Orta Asya dağlarında, steplerinde yaşamakta olan ‘Türk’ toplumu da, İslâm’la tanışınca bir cihan devleti ve dupduru bir ruh–manâ medeniyetinin kurucusu haline gelmiş, üç kıtada asırlarca adalet ve hakkaniyetle hükmettiği gibi, dünya güçler dengesinin de en önemli unsuru olmuştur.

				İnsanın fizikî eğitiminin yanısıra zihnî–kalbî–manevî–ahlâkî eğitimi de söz konusudur. Bu ikinci eğitim, öğrenerek ve sabır, sebat gibi yollarla iradeyi güçlendirip, doğru istikamette yönlendirerek gerçekleşir. Ve bu ikinci eğitimden geçen, insanın fizikî değil, manevî–ruhî yanıdır. Ne eğitimciler, ne de bilim adamları, insanı bu yönde eğitmek için bilgiyi, ahlâkı, maneviyatı onun beynine zerketme gibi bir keşif peşinde değillerdir ve olmamışlardır. Her ne kadar günümüzde bazı biyologlar eğitimcilere ve hattâ eğitim konusunda kendi tavırlarına bile zıt olarak materyalizmde ısrarla insanın öğrenmesini, düşünmesini, şuur ve iradesini beyindeki birtakım kimyevî işlemler veya bazı genlerle izaha kalkma gibi saçmalıklar sergileseler de, hiçbir zaman bilgiyi maddîleştirip, insan beynine zerketme veya gen transferiyle insanı bilmezken bilir hale getirme gibi bir çalışmanın peşinde değillerdir. Bunun yanısıra, ibadetler, insanın yüzünü, görüntüsünü değiştirmektedir. İnsan, günah içinde yüzerken farklı bir sima sergilemesine mukabil, iman, ibadet ve ahlâkla kendini değiştirdiğinde siması da değişmektedir. Bu, herkesin müşahede ettiği bir gerçektir. Şu halde, insanın manevî bir yanı vardır ve bu, onun fiziğini, biyolojisini etkilemektedir. İnsanın asıl insanlığı da burada yatmaktadır.

				• Hariçte uzaklık sebebi olan zıtlık, hayalde ve zihinde yakınlık sebebi olur.76 

				Eşya ve hadiseler arasında onları birbirine bağlayan bazı görünmez bağlar vardır. Bu bağlar sebebiyle, bir şeyi düşünürken, zihin bir şeyle meşgulken onunla münasebet içinde görünen başka şeyler birden hatıra geliverir. Buna, ‘tedâî’, yani ‘çağrışım’ denir. Meselâ, insan namazda iken, Kâbe karşısında İlâhî huzurda durup tefekkür ederken, birden zihne o tefekkürle en alâkasız, ona en zıt süflî manzaralar üşüşüverir. İnsan eğer bizzat hayal ve tasavvurla bu manzaraların üşüşmesine sebep olmamışsa, bunda bir zarar ve sorumluluk yoktur. Ayrıca, hayalî ve zihnî manzaralar birbirlerine komşu da olsalar karışmazlar; fikirlerin niteliği birbirine sirayet etmez ve zarar vermez. Onların her biri zihinde kendi mahiyet ve nitelikleriyle ve ayrı olarak vardır. Nasıl kalb yöresinde şeytanın vesvesesi ile meleğin ilhamı birbirine karışmadan beraber bulunur; nasıl aynı mekânda hayırlı ve şerli insanlar birlikte bulunabilir, bunun gibi, çağrışım yoluyla hayalde ve zihinde birbirine en ters manzaraların bir araya gelmesi, birbirlerine karışıp kirli manzaraların diğerlerini kirletmesine sebep olmaz. Yeter ki bizzat meşgul olup, üzerlerinde durulmasın.

				• Zamanda ve mekânda uzaklığın muhakeme ve değerlendirme üzerinde tesiri çoktur. Haber de, görme gibi değildir.77

				İnsan, çok defa geçmişi veya uzaktaki bir mekânı, bulunduğu zaman ve mekâna göre değerlendirme temayülündedir. Yani o, içinde bulunduğu zaman ile mekânı veya şartları dikkate alarak tarihi, tarihî hadiseleri ve şahsiyetleri veya başka mekânları ve orada olup bitenleri değerlendirir. Oysa bu, hatalı neticeler verir. Her zaman ve mekânın kendine has, başka zaman ve yerlerdekinden farklı şartları ve bu şartların orada yaşayan insanlar ve olup biten hadiseler üzerinde tesirleri olacaktır. Bunun gibi, geçmiş zamanı bugüne veya bugünü geçmişe kıyas etmek ve bugünün penceresinden geçmişi, tarihi, geçmişte yaşanan hadiseleri değerlendirmek de hatalı neticeler verir. Geçmişi ve başka mekânları değerlendirirken, ilmen, hayalen ve tasavvurda geçmişe veya değerlendirmeye aldığımız mekâna gitmek ve her zaman ve mekânı kendi şartlarında değerlendirmek gerekir.

				Bir diğer gerçek de şudur: Haber, görme gibi değildir. Haberi veren, haber verdiği şeyi kendine göre görür, değerlendirir, ona kendi hususî dünyasının rengini katar. Bir hadiseyi gözleyen her bir insan, o hadiseyi kendine göre anlatır ve herkesin anlatımında farklılıklar olur. Dola-yısıyla bir hadise, onu görüp anlatan kişiler sayısınca farklılık taşıyan bir mahiyete bürünür. Bu bakımdan, bir yer, bir kişi veya hadise hakkında başkasından duyulan ile onu bizzat görme, görerek hakkında bilgi edinme farklı sonuçlar verir. Bu gerçek, tarihe, tarihî hadiselere ve şahıslara bakışta göz önüne alınması gerektiği gibi, özellikle medyanın haberleriyle ilgili olarak da gözden uzak tutulmamalıdır.

				• Bir şey, kendisine iki nazar ile veya iki ayrı bakış açısından bakıldığında iki farklı manzara gösterir. Bunların ikisi de hakikat ola-bilir.78 

				Eşya ve hadiselerin çok yüzleri vardır. Ayrıca, onlara faklı niyetlerle farklı bakış açılarından yaklaşımlar olur. Meselâ, bir mimarî esere, bir camiye bir mimar kendi açısından, bir edebiyatçı kendi açısından, hattâ edebiyatlar içinde bir şair ile bir nesir yazarı kendi açılarından, bir tarihçi ve antropolog kendi açılarından, bir sosyolog kendi açısından, halktan bir insan, bir Müslüman kendi açısından, bir gayr-ı Müslim kendi açısından bakar. Bunların her biri camiyi diğerinden belli noktalarda farklı görür ve caminin bunların her birinin nazarında meydana getirdiği manzara ayrı bir hakikat ifade eder. Bunun gibi, daha önce arz olunduğu üzere, meselâ güneşe bilim kendi açısından bakar ve onu fezada helyum ve hidrojen açılarından oluşan bir ateş kütlesi olarak görür. Kur’ânî bakış açısına sahip biri ise onu sonsuzca fezada direksiz, bağsız duran, insan için yapılmış dünya sarayının tavanında boşlukta asılı ve bu sarayı aydınlatan bir lamba, saray sakinlerinin ihtiyaçları için gerekli yemekleri pişiren bir ocak gibi görür; Allah’ın bu mûcizeleri karşısında hayrete varır ve şükürle secdeye kapanır. Bu her iki bakış açısının güneş ile ilgili vardığı sonuç doğrudur.

				• Bir ağaca ve kökü göklerde, dalları bütün yaratılmış varlık âlemine yayılmış İslâm ağacına biri doğru, doğruya götüren ve mü’mince, diğeri yanlış, dalâlete götüren ve kâfirce iki türlü bakış açısı var-dır.79

				İKİ FARKLI BAKIŞ AÇISI

				Bir ağacın canlılığı, faydaları ve sağlamlığı hakkında bilgi sahibi olmak için insanlar ona iki şekilde bakarlar. Birinci şekil, ona kökünden meyvesine doğru, ikinci şekil ise meyvesinden köküne doğru bakmaktır. Birinci şekil veya yol, doğru olan yol olup, doğru neticeye götürür; ikinci yol ise eksik ve yanlış olup, yanlış neticeye götürür. Şöyle ki: Ağaca birinci yolla bakan görür ki, ağacın kökü sağlam, gövdesi sağlam, dalları sağlam, ağaç çiçek ve yaprak açmış ve nihayet meyve de veriyor. Meyvelerden bir veya ikisi çürük. Ağaca birinci yolla, yani kökünden yukarıya doğru bakan, “Bu, canlı ve sağlam bir ağaç. Bir veya iki meyvenin çürüklüğü, yani kendilerine ait veya haricî bir sebepten olmalı.Dolayısıyla, onların çürük olması, ağacın sağlamlığına ve canlılığına zarar vermez.” der. Aynı ağaca ikinci yolla, yani meyvelerden köke doğru bakan ise, gözü çürük bir–iki meyveye takılır ve hemen “Bu ağaç, çürüktür.” diye hükmedip, büyük hata eder.

				İşte İslâm, bütün hakikatleriyle böyle bir ağaçtır. Kökü aslen göklerde, fakat yere dikilmiş bulunduğundan yerde de sabit olup, dalları bütün imkân veya kesret, yani yaratılmış varlık âlemine yayılmıştır. Onun hakkında bilgi sahibi olmak için de ona iki şekilde yaklaşılır.

				Birinci yaklaşım şekli, ona köklerinden gövdesine ve oradan dallarına, nihayet çiçek, yaprak ve meyvelerine doğru bakmaktır. Bunu yapabildiğimiz zaman, onun köklerinin çok sağlam ve bütünüyle pak bir kaynağa dayandığını görürüz: Vahiy. Bu kaynak, haricî  dünyadan ve her kişinin iç dünyasından sürekli akan delil ve işaret sularıyla sürekli beslenir ve çoğalır. İslâm ağacının meyveleri de, gıdasını bu kaynaktan alır. Onun her bir meyvesinin canlılığını ve sağlamlığını ispatlamak için köklerine bakmak kâfidir; çünkü kökleriyle meyveleri arasında temelden münasebet olduğu gibi, ağaç köklerinden beslenir. Ağaçta bir meyvenin bulunamaması veya çürük olması, ağacın kökleri sağlam olduğu sürece ağaç için bir eksiklik teşkil etmez ve ağacın sağlam ve hayattar olmadığını göstermez.  Çünkü bir meyvenin yokluğu, ya onu bizim göremememizdendir veya onda olmaması gereken bir meyveyi aramamızdandır, ya da ağaçtan kaynaklanmayan başka bir sebepten dolayıdır. Bir veya iki meyvenin çürüklüğü de yine benzer haricî sebeplerdendir.

				İslâm ağacına ikinci bakış veya yaklaşım şekli ise, meyvelerden köklere doğru bakmaktır. Bu, yanlış, zor ve dalâlete götürücü bir bakış veya yaklaşımdır. Böyle bakmaya çalışan birinin niyetinden şüphe edilir; o, doğruyu arayan değil, doğruyu kabûl etmek istemeyen, tenkit ve inkâr niyeti taşıyan bir bakıştır. Ağaca ve İslâm ağacına böyle bakan biri, haricî bir sebepten dolayı çürümüş bir meyveyi görse veya aradığı bir meyveyi ağaçta bulamasa, diğer meyvelere, ağacın diğer unsurlarına ve köklerine, köklerden ağaca nasıl hayat taşındığına, ağacın hayatiyetini sağlayan kaynağa bakmadan, “Bu ağaç, çürüktür, ölüdür.” der, kestirir atar. Allah, bizi böyle bir bakış açısından korusun.

				• Bir ağaca bakmak gibi, kapılarından bir saraya ve İslâm veya Müslüman sarayına girmenin de iki yolu vardır; biri, iyi niyet taşıyan ve gerçekten hakikat arayıcı insanların, diğeri ise, maksatlı kişilerin yoludur.80

				Nasıl bir ağaca ve bir ağaç gibi düşünüldüğünde İslâm ağacına bakış veya yaklaşımın iki yolu vardır; bunu gibi, bir saraya ve İslâm veya Müslüman sarayına girmenin de iki yolu vardır. Niyeti sağlam, garazsız ve hakikati arayan biri, 1000 kapılı bir saraya varır; görür ki, kapılardan 998’i açık, 2’si kapalı. “Bu iki kapı bir hikmete binaen kapalı tutuluyor olsa gerek.” diye düşünür ve açık olan kapılardan birinden saraya girer. Niyetinde saraya girme veya gerçekten saraya girilip girilemeyeceğini görme değil, sarayın güya girilemez olduğunu ne olursa olsun kendince ispat etme olan biri ise, iki kapalı kapıyı görür, açık kapıları görmezden gelir ve “Bu saray, kapalıdır, girilemez!” der, kestirir atar da, diğer açık kapıları görmek ve bilmek dahi istemez.

				İşte İslâm, böyle kâinat çapında, hattâ semalar ötesine, gayr-ı maddî âlemlere uzanan muhteşem bir saraydır. Ona girmek için delil mesabesinde binlerce açık kapısı vardır. Niyeti duru, garazsız ve hakikati arayan bir insan, Allah’ın izniyle bu saraya girebileceği binlerce kapı bulabilir. Fakat niyeti tenkit, güya saraya girilemeyeceğini gösterme ve ne olursa olsun inkâr olan birisi ise, bazı hikmetli sebeplerle kapalı tutulan bir veya iki kapıyı görür, başkalarına gösterir, diğer binlerce açık kapıyı görmez ve “Bu saraya girilemez!” der.

				Bir Müslüman da, böyle kendisiyle güzel münasebetler adına yüzlerce açık kapısı bulunan bir saraydır. Bu kapılardan bir veya pek çoğundan girilerek Müslüman’la güzel münasebetler kurulabilir ve rahatça geçinilebilir. Fakat niyeti bozuk, kendi gözü kapalı, Müslüman’la geçinme niyeti olmayan veya bakış açışı ve değerlendirmesi yanlış olan bir insan ise, o Müslüman’da gördüğü ve herkeste bulunabilecek kapalı kapı mesabesinde birkaç güzel olmayan huydan dolayı o Müslüman’ı geçimsizlikle mahkûm ederek, hem ona karşı haksızlıkta bulunur, hem de hakkında suizan eder ve suizannını gıybete taşır, böylece büyük günaha girdiği gibi, toplumda da ayrılıklara sebep olur. Allah, bizi böyle tavırlardan da korusun!

				• Niyet gibi, bakış açısı da, âdetleri ibadete çevirir.81 

				Bakış açısı, inanıp inanmamada, değerlendirmelerde, her türlü, özellikle ilmî çalışmalarda son derece önemlidir. Hz. Bediüzzaman, şöyle yazar:

				• Kırk sene ömrümde, otuz sene tahsil hayatımda yalnız dört kelime ile dört kelâm (söz) öğrendim. Kelimeler: Manâ-yı harfî, manâ-yı ismî, niyet ve nazardır.82

				MANÂ-YI HARFÎ, MANÂ-YI İSMÎ, NİYET VE NAZAR

				Harflerin kendi başlarına manâları yoktur; onlar, ancak başka harflerle bir araya gelip bir kelime oluşturdukları zaman manâ ifade ederler. Dolayısıyla, harfler, kendilerinden başka bir manâya, içinde bulundukları kelimenin manâsına hizmet ederler. Manâ-yı ismî ise, kelimelerin kendi adlarına bir manâ ifade etmesidir. İşte, dünyaya manâ-yı ismîsiyle bakan tabiatperestliğe düşebilir; dünyayı kendi için ve kendinden dolayı, hattâ kendi kendine var görebilir. Oysa dünya, kâinat, Cenab-ı Allah’ın varlığına aynadır; O’nu tanıtmak için vardır ve O’nu gösterir. Bu bakımdan, dünyaya manâ-yı harfîsiyle, yani Allah hesabına bakmak gerekir. O zaman dünya, ma’rifet ve iman adına baştan başa parlak bir ayna, muhteşem bir kitap olur. İşte, bakış açısı, bu bakımdan çok önemlidir. Aynı şey, bakış açısına göre, insanı hem materyalizme, ateizme, küfre, hem de imana götürebilir.

				Hz. Bediüzzaman’ın sözünü ettiği diğer iki kelime, niyet ve nazardır. Niyet de, nazar da, hem âdeti ibadet, ibadeti bir yalan yapar; hem de, arzedildiği gibi, insanı küfre de götürebilir, imana da.

				İnsan, günlük işlerinde bile Sünnet-i Seniyye’yi takip ederse, yani yatmada, uyumada, kalkmada, yemede, içmede, konuşmada Cenab-ı Peygamber Efendimiz’i (s.a.s.) takip ederse, bütün bu âdetleri, günlük işleri, birer ibadet haline gelir. Çünkü niyeti, Allah Rasûlü gibi yaşamaktır. Aynı şekilde, meselâ yatarken Teheccüd, en azından Sabah Namazı’na rahat kalkabilme niyeti taşımak, Allah’a ibadet ve O’nun yolunda hizmet için gerekli güç ve sıhhate sahip olma niyetiyle yiyip içmek, dinimizi iyi yaşayıp başkalarına hem misal teşkil etmek, hem de onu tebliğ etmek için okuyup öğrenmek, evet bu niyetler de, yaptığımız işlere yine ibadet sevabı kazandırır. Yine, insan, Allah (c.c.) ile ilgili ma’rifetini arttırmak, imanını güçlendirmek, yakîninde Hz. İbrahim (a.s.) gibi mesafeler almak niyetiyle kâinat ilimlerini, yani fizik, kimya, astronomi vb. okur, eşyayı, kâinatı bu maksatla incelerse, bu okuma ve incelemesi ibadet olur. Buna karşılık, niyeti riya ve başkalarını kandırmak olan münafıkın ibadeti, bir yalandır; ona sevap değil, günah kazandırır. Bir ibadet Allah rızası için yapılırsa ibadet olur; gösteriş için yapılırsa riya olur. 

				Bakış açısı da, aynen niyet gibidir. Meselâ, dünya hayatına zahiriyle ve dünya adına bakmak, hem cahilliğe, hem ümitsizliğe, hem de Hakk-tan ve Kader’den şikâyetlere sebep olabilir. Ama ona Allah adına, O’nun hikmetleri açısından bakmak ise, bu defa dünyayı okunacak bir kitap, bir ilim ve ma’rifet hazinesi haline getirir. Bir çiçeğe, çiçek adına bakan insan, “Ne güzel, ne de güzel kokuyor!” der. Bunu derken, hem gafletini, hem de inkârını seslendiriyor olabilir. Çünkü, çiçeğin güzelliği de, kokusu da, kendinden ve kendisi için değildir. Çünkü, çiçeği var eden çiçek olmadığı gibi, çiçek, varlığından da, kokusundan da, güzelliğinden de habersizdir. Ama, çiçeğe “Yaratan ne güzel yaratmış; Sanatkârı nasıl da güzel bir sanat eseri ortaya koymuş; ne güzel renk, ne güzel desen, ne güzel şekil, ne güzel koku vermiş!” derse, bu takdirde Ĥâliq (Yaratan), Sani‘ (Sanatkâr, Sanatlı Yapan), Adl (Tam Dengeli Yapan, Yerli Yerinde Yapan), Mukaddir (Takdir Buyuran), Mülevvin (Renk Veren), Musavvir (Şekil Veren) gibi İsimleri’yle Hz. Allah’ı zikretmiş ve çiçek ona bir ma’rifet kaynağı olmuş olur.

				Kısaca, güneşe, aya, yıldızlara, çiçeklere, her varlığa, her güzelliğe sanat-ı İlâhî olarak bakmak, onlardaki temelde Allah’a ait olan güzellikleri Allah’a verip, onlarda tecelli eden İlâhî İsimler’i okumaya çalışmak, hadiselerin çehresindeki İlâhî İsimler’i, icraatı ve kanunları okumak, her bir hadiseyi İlâhî Hikmet’in bir kelimesi olarak görebilmek… evet, bu bakış açısı da, hem bakışımızı, düşüncemizi, duyularımızın idraklerini, kısaca hayatımızı ibadete çevirir; hem de, kâinatı baştan sona mescid ve onu inceleyen ilimleri ma’rifet petekleri haline getirir. Her varlığa kendi cisminin, cirminin üzerinde çok yüce bir mevki kazandırır; yani, her varlığın gerçek değer ve mahiyetini görüp itiraf etmiş, her varlık gibi her hadisenin aslında Cenab-ı Allah’tan bir mektup, bir mesaj olduğunun idrakine varmış oluruz. Aksi halde, her varlık sıradanlaşır; ancak cismi veya cirmi kadar olur; her hadise manâsızlaşır, hattâ abes olur.

				İnsanlar, ne yazık ki, çok defa eşyaya, hadiselere, kâinata, dünyaya aldıkları kültürün, eğitimin, şartlanmışlıkların tesirinde bakmaktadırlar. Allah Rasûlü (s.a.s.), çok anlamlı ve çok gerçeğe ışık tutan, çok müşkile çözüm ihtiva eden bir hadisiyle buna şöyle işarette bulunurlar: “Her çocuk, fıtrat üzerine doğar. Şu âyete bakın: Allah’ın bütün insanları onun üzerinde yarattığı aslî model (fıtrat)...83 Çocuğu, anne ve babası Yahu-dileştirir veya Hıristiyanlaştırır veya Mecusileştirir. Tıpkı hayvanın, yavrusunu azaları tam olarak doğurması gibi. Siz kesmezden önce, hiç kulağı kesik doğmuş bir hayvan gördünüz mü?”84 Hadisin bazı rivayetlerinde, bu fıtratın hadiste geçen âyet-i kerimede zaten buyurulduğu üzere, İslâm olduğu belirtilir. İslâm, insanlığın “tabiî” dinidir; kâinatla, ondaki gerçeklerle birebir örtüşen dindir İslâm. Ne var ki insan, zamanla anne–babasının, ailesinin, çevresinin ve aldığı eğitim–öğretimin tesirinde bir bakış açısı geliştirir. Bakış açısı, onun için ayrı bir renk, ayrı bir şekil, ayrı bir model olur. Dolayısıyla, eşya, hadiseler, kâinat, okudukları, duydukları, hep bu rengi, şekli ve modeli alır ve dolayısıyla tek bir hakikat, âdeta insanlar sayısınca farklılığa bürünür. Şu halde, iman ve inkâr adına bakış açısı son derece önemlidir ve öncelikle insana düşen, farklı tesirlerde oluşmuş bulunan bakış açısını düzeltmek, onu Kur’ân ve Sün-net’e göre yeniden şekillendirmek, bir diğer deyişle, aslî haline irca etmektir. Hidayetin, doğrunun, gerçeğin kapısı buradan açılır. 

				Hz. Bediüzzaman’ın sözünü ettiği dört önemli söz ise şunlardır:

				• Ben, kendime mâlik değilim. Mâlik, kâinatın Mâliki’dir. Fakat kendime mâlik nazarıyla bakıyorum ki, (İsimleri’nin önüne mevhum bir hat çekerek beni yaratan, bende İsimleri’ni ve Sıfatları’nı yansıtan, dolayısıyla beni Kendisi’ni tanımada kapsamlı bir kitap, bir ayna yapan) Mâlik’imin Sıfatları’nı bir derece bileyim. Mevhum ve sonlu, sınırlı hududumla sonsuz ve sınırsız olan Mâlik’im’i ve Sıfatları’nı kısmen tanıyabileyim.

				• Ölüm, haktır. Evet, bu hayat ve şu vücut, bu büyük dünyaya direk olacak kabiliyette değildir.

				• Rabbim, birdir. Herkesin bütün saadeti bir Rabb-i Rahîm’e teslimiyete bağlıdır. Aksi takdirde insan, pek çok sahte rabbe muhtaç ve kul olur, köle olur.

				• ‘Ene’ (yani insan benliği, insan olma, insanî mahiyet), Cenab-ı Allah’ın Sıfatları’nı, Allah oluşunun temel hususiyetlerini bilmek için bir kıyas birimidir.

				• Şöhret, zâlimedir; insanın malı olmayanı da insana mal eder.85

				İnsanlarda mübalâğaya düşkünlük, mükemmele saygı ve mükemmeli arama sebebiyle kahramanlara fazla hürmet ve kahramanlar üretme ve büyük insanları olduklarından daha öte görme meyli vardır. Bu meyil bazen o noktaya gelir ki, kâinattaki muhteşem düzeni bile –çok defa da onu ve onda tecelli eden hikmeti kavrayamadığından– beğenmeyip, kendince düzenler uydurmaya gider. Bazen, gözünde büyüttüğü kişileri insan olmaktan çıkarır; meselâ, peygamberleri düşünürken onların yiyen, içen, yorulan, hastalanan, evlenip çocukları bulunan insanlar olmasını kabûllenemez. Bu meyil, kimi insanı kendince gözüne takılan insanî–beşerî unsurlar sebebiyle büyüklerdeki gerçek büyüklüğü görememe ve onları, meselâ peygamberleri bile sıradanlaştırmaya ve inkâra, bazen de insandan gulyabanîler üretmeye götürür.

				Ayrıca, insan, yine Hz. Bediüzzaman’ın değerlendirmeleriyle, tanınmayan kıymetli bir şeyi asilzade göstermek için, onu o türden kıymetli şeylere sahip olmakla şöhret yapmış zata nisbet ve isnat eder. Yani insan, sözünün revaç bulması veya en azından yalanlanmaması ya da daha başka maksatlar için, bir milletin düşüncelerinin ürünlerini veya güzel hallerini, esasen bir zulüm ve istibdat ifade eden bir tavırla, bir şahısta görüp ondan bilir (ve sonra, kendi söz veya fiilini de o zata isnat eder).

				İşte insanda sözü edilen meyillerdir ki, bir insan bir hususta şöhret sahibi olmuşsa, ona ait olmayan pek çok şeyi o insana atfeder. Meselâ Türk halkı, güzel ve manâlı bir fıkrayı hemen Nasreddin Hoca’ya gönderir. Bu noktada Hz. Bediüzzaman, şöyle yazar: “Molla Nasreddin Efendi’ye de: ‘Bu garip sözlerin hepsi senin midir?’ Elbette sana diyecektir: ‘Şu sözler ciltleri dolduruyor. Epeyce ömür ister. Zira bütün sözlerim, hep böyle az rastlanır şeyler türünden değildir. Ben hocayım. Onların zekâtını da bana verseler razıyım ve kâfîdir. Fazlasını istemem. Zira, zerafetimi tabiîlikten çıkarıp yapmacıklığa dönüştürür.’” Bediüzzaman, ayrıca, İran tarihinin kahramanlarından Rüstem’in İran’ın bütün mefahirini, yani övüncünü talan ettiğini söyler. Tabiî Rüstem’e bu talanı yaptıran halktır, yoksa Rüstem ölmüş gitmiş bir insan olarak, dünden bugüne İran’ın bütün övüncünü kendine mal ediyor değildir. Şöhret ve insandaki şöhretleri şişirme meyli yüzünden pek çok insan olduğundan çok daha büyük veya küçük tanınıp tanıtılırken, pek çok insana tabiî ki haksızlık edilmekte ve onlara ait olan bazı güzellikler ve başarılar, bu güzellik ve başarıların sergilendiği sahada şöhret yapmış kişilere mal edilebilmektedir. Oysa insan, hiçbir zaman haktan, adaletten, dengeden ve her şeyin aslını, esasını ve gerçeğini araştırmaktan vazgeçmemelidir. 

				• Gerçeği arayan (araştırmacı), dalgıç gibi olmalı; zamanın tesirlerinden sıyrılabilmeli; mazinin derinliklerine dalmalı; mantığın tera-zisiyle tartmalı; her şeyin kaynağını bulmalıdır.86

				Zamanın hem düşünce hem de davranışlar üzerinde tesiri vardır; dolayısıyla bir söz, bir davranış, hattâ kişiler, içindeki yaşadıkları zaman, mekân ve şartlar içinde değerlendirilmelidir. Eğer geçmişe, geçmişte yaşanmış bir hadiseye, geçmişte söylenmiş bir söze ve geçmişte yaşayıp gitmiş insanlara bugünün şartları ve ilmî seviyesi açısından bakarsak yanılır ve yanlış sonuçlara varırız. Her hadise, söz ve kişiyi bir yandan kendi şartlarında değerlendirirken, bir yandan da değerlendirmeyi yapan kişi, o zaman, mekân ve şartlara gidebilmelidir.

				İkinci olarak, mübalâğa, tam görememe, eksik değerlendirme, bilgi noksanlığı, aktarma ve haber vermedeki yanlışlar, hattâ kelime ve tabirlerin zamanla manâ değiştirmesi, yeni manâlar yüklenmesi veya manâ kaybına uğraması, kültür farklılıkları gibi faktörler, bir şahıs, hadise, dönem veya yeri değerlendirmede yanlışa ve kusura yol açan daha başka sebeplerdir. Değerlendirmeye hisler, taraftarlık veya düşmanlık, ideolojik tercihler, şahsî menfaat veya grup menfaati gibi faktörler de girerse, bu defa yanlışlık daha da artar. Dolayısıyla, bir ehl-i tahkik, yani hakikati arayan ve ortaya çıkarmaya çalışan bir insan, dalgıç gibi olmalıdır. İlgili bütün boyutlarıyla hadisenin, zamanın, mekânın, konunun içine girmeli; içinde bulunduğu şartlardan, zaman ve mekândan ve bunların tesirlerinden sıyrılmalı; elde ettiği bütün bilgileri, verileri şahsî bütün temayüllerinden de sıyrılarak, hikmete dayanan mantığın terazisinde tartmalı ve araştırdığı her meseleyi kendi kaynağında araştırmalıdır.

				• İnadın gözü, meleği şeytan görür.87

				Özellikle taraftarlık, ideolojik saplantı, nefsaniyeti okşayan siyasî yanlılık, cahillik, kin, haset, düşmanlık ve enaniyet gibi faktörlerden kaynaklanan inat ve taassup veya fanatizm, insanı çok büyük yanlışlara iter. Böyle biri, kendi ideolojisini veya aynı siyasî görüş ve taraftarlığı paylaşan şeytan da olsa, ona “melek” der ve rahmet okur. Meleği karşı tarafta görse, onu ise elbisesini değiştirmiş şeytan olarak telâkki eder, lânetler ve düşman tanır.88 Bilhassa günümüzde pek yaygın olan bu tavır, Hz. Bediüzzaman’a, “Şeytan’dan ve siyasetten Allah’a sığınırım.” dedirtmiştir.89

				• Bilhassa çok boyutlu büyük işlerde yalnız kusurları görmek, cerbezeliktir; aldanır ve aldatır. Cerbezenin özelliği, bir kusur veya kötülüğü sümbüllendirerek iyiliklere galip etmektir.90

				PEK ÇOK YÖNLERİYLE CERBEZE VEYA DEMAGOJİ

				Cerbeze, herhangi bir insanda bulunabilecek bozguncu sıfatlardandır. Bilhassa bir mü’minde, Din’e hizmet eden bir cemaatte, kapsamlı veya çok boyutlu bir işte veya bir harekette görülen menfî bir veya birkaç davranış, bir hata veya bir kusuru büyütüp, o sebeple söz konusu mü’mini, cemaati, işi veya hareketi mahkûm etmek, cerbezedir. Bu, özellikle hareketsiz, nefsi müsbet işler yapmasına, dinî ve millî bir hizmette yer alması veya bu hizmete katkıda bulunmasına mâni zayıf kalbli, zayıf karakterli insanların çokça başvurduğu bir aldanmadır. İslâm tarihinin veya İslâm dünyasının sadece son birkaç asrına bakıp İslâm’ı, Müslümanlığı ve Müslümanları mahkûm etmek ve hele İslâm’ı geri kalma sebebi göstermek, yine cerbezedir. Bu, gerçeği, doğruyu, hakkı görme ve kabûl etme niyeti taşımayan ön yargılı veya kötü niyetli insanlarda görülen haldir. 

				Yine, iyi yanı hakim herhangi bir meselede sadece menfî tarafı görmek, hayata sadece maruz kalınan hastalık ve musibetler penceresinden bakmak da yine cerbezedir. Bu ise, âciz, başarısız, suçu başkasına yüklemekle vicdanını rahatlatmak isteyenlerin çokça kullandığı bir yoldur. Cerbezenin bunlar gibi tezahürleri pek çoktur. Aynı şekilde, dinî meseleler veya dinî bir esası ispat için serdedilen deliller içinde sadece zayıf birkaç taneyi gösterip inkâr veya inanmama yoluna sapmak, hattâ dinsizliğe zemin hazırlamak; tarihimizi, önceki nesilleri, Sahâbe-i Kiram’ı aralarında sadece cereyan eden bazı menfî hadiseler veya yalnızca ferdî veya birkaç olumsuz hadise açısından değerlendirip tenkide tâbi tutmak da, inanmak istemeyen, nefsine mağlûbiyetle müsbet hizmete eli varmayan, yapmaktan çok konuşmayı, tamirden çok tahribi, tashihten çok tenkidi seçen, kendi atalet ve beceriksizliğine bahane arayan tiplerin çokça başvurduğu cerbeze türlerindendir.

				Oysa Cenab-ı Allah (c.c.), kullarına çok farklı davranır. O, Afüvv-dür; yani, kullarının işlediği hataların ve günahların pek çoğundan geçiverir –ki, buna ‘af (afv)’ denir. Başımıza gelen her kötülük, her musibet, her şer, kendi işlediklerimizden dolayıdır. Fakat Cenab-ı Allah (c.c.), işlediğimiz günah ve zulümlerin pek çoğunu affediverir, yani onlardan geçiverir.91 Eğer O başka türlü davransa, günah ve zulümlerinden dolayı kullarını hemen cezalandıracak olsaydı, yeryüzünde hayat devam etmezdi.92 Dolayısıyla, insanlara yakışan da, Hz. Allah’ın ahlâkıyla ahlâklanmaktır; menfî bakıp menfî değerlendirmeyi bırakmak, pek çok iyilik ve güzelliği, pek çok hayrı birkaç kusur veya şerre mahkûm etmemek, güzel görüp güzel düşünmeyi bakış, tavır, davranış ve değerlendirmelerimizde esas almaktır.

				Yine, bir yolun, inancın, fikrin veya hareketin doğruluğuna bizzat o inanç, hareket veya fikir çerçevesinde bakmak gerekirken, o hareket, inanç veya fikri muhalif penceresinden değerlendirerek mahkûm etmek de, cerbezenin en sefil türlerindendir. Meselâ, bir kişinin, grup veya cemaatin fikri, hareketi, yaptığı iş zatında doğru olduğu halde, bu fikir, hareket veya iş, bir düşman devletin, karşıt akımın veya düşman cephenin işine yarayabilir; onun tavrı ve hedefiyle çakışabilir. Bu, çok tabiîdir; çünkü zıtlık ve düşmanlık, her hususta olacak diye bir şart yoktur. Fakat sözkonusu kişiye, gruba veya cemaate, ya da ortaya konan fikir, davranış ve işe düşman veya karşı olanlar, bunu diğer düşman veya karşıt cephe üzerinden değerlendirip mahkûm etmek gibi süflî bir cerbeze yapabilirler. Bu cerbeze, günümüzde en çok karşılaşılan bir türdür. Aslolan, her kişi, grup veya cemaati ya da her iş, fikir, davranış ve tavrı, kendi değerleri etrafında ve kendi çizgisinde değerlendirmektir. Her fikir veya davranışın pek çok muhalifi bulunabilir; dolayısıyla kişileri, fikirleri, davranışları, yapılan işleri muhalifleri cephesinden değenlendirerek mahkûm etmek, düşünce ve tavır sefaletinden başka bir şey değildir.

				Cerbezenin bir diğer şekli, bir düşmanı tek bir iyiliğiyle temiz ve dost görmeye çalışırken, bir dostu bir hatasıyla düşman göstermeye çalışmaktır. Buna sebep de, daha çok garazdır, menfaat çatışması veya uyuşmasıdır, tarafgirliktir. 

				Bir diğer cerbeze şekli, bir şeyde iyi ve hayır tarafı galip olduğu halde o şeyin sadece kötü tarafını nazara vererek, ümidi kırmak ve ümitsizliğe sebep olmaktır.

				Kısaca, cerbezenin çeşitleri pek çoktur. Hz. Bediüzzaman (r.a.), propaganda, yani gerçek dışı, yalan, hile, mübalâğa gibi bâtıl yollarla reklamda bulunma konusunda sorulan bir soruya cevap verirken de yine çok önemli bir düsturu ortaya koyar:

				• Propaganda, zalim cerbezenin gayr-ı meşru çocuğudur. Ona mukabele, o yalancı silâhla olmamalı, belki doğruluk ve hak ile olmalı. Bir tane sıdk (doğruluk), bir harman yalanı yakar.93

				Müslüman’a yakışan, hiçbir konuda propaganda gibi yollara, yalan, hile ve mübalâğaya başvurmamaktır. Daima doğrular söylenmeli, haktan ve hakikatten sapılmamalıdır. Harman edilmiş yalanı, yalan yığınını bir doğru yok edivermeye yeter.

				• Selef âlimlerinin aralarındaki tenkitleri onlar aleyhinde kullanarak Ümmet’in büyükleri aleyhinde hürmetsizlik ve emniyetsizlik telkin ederek İslâmiyet’in kudsiyetini zihinlerde sarsmak da, en tehlikeli bir cerbezedir.94 

				SELEF ÂLİMLERİNİ TENKİTTE İNSAFSIZ BİR CERBEZE ŞEKLİ

				Asrımızda, hattâ son asırlarda en tehlikeli bir cerbeze türü daha var ki, o da, selef âlimleri arasındaki tenkitleri onların aleyhinde kullanarak, İslâm Ümmeti’nin büyükleri aleyhinde hürmetsizlik ve güvensizlik telkin edip, İslâmiyet’in kudsiyetini zihinlerde sarsmaktır. Bu  cinayet, daha çok ya İslâm’a ve İslâmî geçmişimize düşmanlık yapan bazı sözümona modernler tarafından işlenmekte veya Müslümanların son asırlarda düştüğü mağlûbiyet halinin sebeplerini araştırırken, yanlışlardan hareket edip geçmişi insafsızca tenkitten, suçu geçmişe yüklemekten kaynaklanmaktadır. Bilhassa tamir ve yeniden inşâ adına müsbet harekete dayalı bir hizmet içinde bulunamayanlar, bu insafsızlığı en fazla işleyenlerdir.

				Büyük âlimler arasında her zaman görüş ayrılıklarından gelen karşılıklı tenkitler olması gayet normaldir. Fakat onlara talebe bile olamayacak veya belli seviyede ilme sahip insanların dahi bu tenkitleri onlar aleyhinde kullanmaları, cerbeze ve cerbeze olmanın da ötesinde had bilmezlik ve tam bir saygısızlıktır. Bu cerbezeyi şöyle yapmaktadırlar:

				Meselâ, İmam Darekutnî, bir hadisçi olarak İmam A’zam Ebu Hanife hazretlerini tenkit edebilir. Büyük hadis imamı Buharî de Hz. İmam’ı bazı hususlarda tenkit etmiştir. Yine, farklı mezheplere mensup âlimler arasında görüş ayrılığından gelen münakaşalar olur ve olmuştur. Bugün cerbeze ile kendilerine ilim âleminde yer açmaya çalışan bazıları, Darekutnî’nin tenkitlerini İmam A’zam Ebu Hanife (r.a.) aleyhinde, hadisçilerin bazı fakihler aleyhindeki tenkitlerini bu fakihler, bazı fakihlerin hadisçiler aleyhindeki tenkitlerini bu hadisçiler aleyhinde kullanmaktadırlar. Bu tür cerbezeyi en fazla yapanlar da Şiîlerdir. Onlar, meselâ İmam Buharî’nin güvenilir bulup kendisinden hadis aldığı, fakat İmam Müslim veya bir başka hadis imamının zayıf bulup terk ettiği bir râvi sebebiyle İmam Buharî’nin hadislerine dil uzatmakta ve İmam Buharî’yi mevzu hadis rivayet etmekle suçlayabilmektedirler. Oysa, güvenilir bir ravî ömrünün bir noktasında, yaşlandığında hafıza zayıflığına düşebilir ve bu râviyi zayıf bulan hadis imamı, onunla bu döneminde karşılaşmış olabilir.

				Son asırlarda, bilhassa günümüzde selef âlimlerine talebe bile olamayacak pek çokları, bu cerbezeyi pek çok kullanmakta ve İslâmiyet’in asırlar arasında ulaşma kanalları olan büyük âlimleri bu şekilde güya çürütme, onları tartıda hafif gösterip, kendileri güya büyük görünme gibi küçüklük alâmetleri sergilemekte ve neticede İslâmiyet’in kudsiyetini zihinlerde ve kalblerde sarsmak gibi cinayetler işlemektedirler. 

				• Maddecilik, manevî bir vebadır. Telkin, taklit ve tenkitle yayılmaktadır. Oysa tenkide sevkeden, hak ve hakikat aşkı ile bunları bâtıldan tenzih arzusu olmalıdır.95 

				TENKİTÇİLİK HASTALIĞI

				Modern çağın en önemli hastalıklarından biri de tenkitçiliktir. İspatın delil, düşünme, muhakeme ve çalışma istemesi, müsbet hareketin, tamir ve inşânın nefse rağmen olması ve inanmanın nefse bazı sorumluluklar yüklemesi gibi sebeplerle Din’de lâkayt veya başını ondan çıkarmak isteyen, rahatını arayan, düşünme, muhakeme ve gayretten yoksun, bilhassa garazkâr veya kin ve nefretten beslenen insanlar, Din’i, Din’in bazı meselelerini, olmazsa dindarları, Din’e hizmet edenleri tenkitle nefislerini güya temize çıkarma, haklı ve hatasız görüp gösterme gayretine girmektedirler. Hz. Bediüzzaman (r.a.), maddeciliğin manevî bir veba olduğunu ve bilimcilik zihniyetinden kaynaklanan telkinin, medeniyetin veya medenîleşme arzusunun yol açtığı taklidin ve hürriyet ya da hür düşünce iddiasının sebep olduğu tenkidin bu vebayı yaygınlaştırdığını ifade eder. O, bir başka yerde tenkitçilikle alâkalı olarak şu müthiş tesbitte de bulunur: “Tenkitçi adamın hali ve tavrı şudur: Kendisiyle karşısındakini bir terazinin iki gözüne kor. Terazide ağır basacak meziyet ve fazileti olmadığı için tenkitle karşı tarafı hafif göstermeye çalışır.”

				“ELEŞTİREL DÜŞÜNCE”

				Günümüzde “eleştirel düşünce” adına bu tenkitçilik tavrı alabildiğine yaygındır. Kendisine yargıç makamı biçen ve herkesi, her şeyi tenkit etme mevkiinde görenler, eleştirel düşünce adına ortada kabûl edilecek hakikat, tutunacak dal bırakmamakta, buna karşılık, kabûl edilecek başka bir hakikat ve tutunacak başka bir dal da gösterememektedirler. “Hür düşünme, hür düşünceli olma” adına Batı’dan gelen ve öncelikle Din’e, dinî hakikatlere karşı geliştirilen bu akım, aydın olma felsefesinin de temelini oluşturmaktadır. Dolayısıyla, aydın olma ile tenkit bir bakıma aynı manâya gelir olmuştur.

				Bediüzzaman, tenkit hakkında bir başka yerde de şunları söyler: 

				En müthiş maraz ve musibetimiz, cerbeze ve gurura dayanan tenkittir. Tenkidi eğer insaf bile işletse, hakikati rendeler. Onu eğer gurur istihdam etse, bu defa hakikati tahrip eder, parçalar. O müthişin en müthişi, tenkidin iman hakikatlerine ve dinî meselelere yol bulmasıdır. Zira iman, hem tasdik, hem iz’an, hem iltizam (taraftarlık gösterme, tutma), hem teslim ve imtisal (tutunma, tatbik), hem manevî timsal (kalbi ve hayatı şekillendirme)dir. Şu tenkit, imtisali, iltizamı, iz’anı kırar. Tasdikte de bîtaraf kalır. Bilhassa şu tereddüt ve evham zamanında (bırakın tenkidin imanî ve dinî meselelere yol bulmasını,) iz’an ve iltizamı besleyip takviye eden nuranî sıcak kalblerden çıkan müsbet düşünceleri ve teşvik edici açıklamaları hüsn-ü zan ile karşılamak ve görmek gerekir. İmanî gerçekler hususunda “bîtarafane muhakeme” (objektif değerlendirme) dedikleri şey, geçici bir dinsizliktir. Ona ancak sözkonusu gerçeklere yeni baştan müşteri olmak isteyen başvurur.96

				Hz. Bediüzzaman, özellikle dindarların, Din’e hizmet edenlerin, birbirlerini, kardeşlerini tenkitten şiddetle kaçınmaları gerektiğine dikkat çeker ve Müslümanlar içinde ehl- ilim ve ehl-i diyanetin, hem de müthiş yılanların hücumu zamanında sineklerin ısırması gibi basit kusurları bahane ederek birbirlerini tenkitle zındık münafıkların tahriplerine ve kendilerini onların elleriyle öldürmelerine yardımcı olduklarından yakınır.97

				Samimî ve yol gösterici, bir bakıma emr-i bi’l-maruf, nehy-i ani’l-münker manâsı taşıyan, yani iyiyi, güzeli, doğruyu teşvik ve yaymaya, kötüden, çirkinden ve yanlıştan sakındırmaya yönelik tenkit, hak ve hakikat aşkından ve hak ve hakikatı bâtıldan tenzih etme arzusundan kaynaklanır ve kaynaklanmalıdır. İnsanı tenkide sevkeden bunlar ise, böyle tenkitte bulunan insan insaflı olur; hak ve hakikat aşkıyla davranır; kin, garaz ve düşmanlıkla hareket etmez; başkasında kusur bulma arzusu taşımaz; başkalarını tenkitle onları noksan, kendisini ise terazide ağır basan göstermek istemez.

				• Mübtıl (bâtıla düşüp, hakkı iptale çalışan), bâtılı hak nazarıyla alır.98 

				Cenab-ı Allah (c.c.), insanı kerim yaratmıştır; yani insan, yaratılıştan asil, şerefli ve pek çok donanıma sahiptir. Bu asalet ve donanımla insan, aile ve çevre şartlarının tesiri altında vicdanı tamamen tefessüh etmedikçe, yaşayışı ve davranışlarıyla kalbi bütün bütün bozulmadıkça hakkı ve hakikati arar. O, bu şekilde hakikatin madenini kazarken, farkına varmadan başına bâtıl düşer. Veya hakikati aramaktan takatsiz veya hakkı elde etmekten yorgun düştüğü bir anda, aslî fıtratı, vicdanı ve fikrinin muhal ve akıl dışı bildiği bir meseleyi tebeî, yani sathî ve ikinci dereceden veya yana kaymış bir bakışla kabûle mecbur olur.99 Şu kadar ki, eğer insan, ben-sevgisi, enaniyet, kör taraftarlık, menfaatlerine mağlûbiyet gibi faktörlerin tesirinde bütün bütün bâtılda boğulmadıkça, hak ve hakikatperest kalabildiği, hak ve adalete taraftar olup, zulme ve sefih bir hayata sapmadığı takdirde, yine bir gün hakkı veya hak gelir, onu bulur. 

				• İnsanda hükmeden, akıl veya gözdür; fikir veya histir; haktır veya kuvvettir; hikmet veya hükümettir; hüdâ veya hevâdır. Dinlerin mensuplarını dalâlete atan en önemli sebeplerden biri aklı azletmek, delili tardetmek ve “din adamları”nı taklit etmek olmuştur. Buna karşılık İslâm, hakikat üzerine oturur, delili kuşanır, akılla meşveret eder ve hikmetin düsturlarına uygun davranır.100

				AKIL VEYA GÖZ, FİKİR VEYA HİS, HAK VEYA KUVVET, HİKMET VEYA HÜKÜMET, HÜDA VEYA HEVÂ

				Elbette gözün de, kulağın da, gerçeği bulmada ve onu takipte yeri vardır; elbette hislerin de insanın davranışlarında tesiri olacaktır; elbette kuvvet ve hükümetin de bir yaratılış hikmeti sözkonusudur. Yine, elbette halk arasında ‘din adamı’ denilen âlimleri taklidin de bir yeri ve taşıdığı gerçeklik bulunmaktadır. Hz. Üstad Bediüzzaman (r.a.), bu çok önemli ve küllî tesbitinde aklı bırakıp sadece göze, yani gördüğüne ve duyduğuna inanmayı, hakkı bırakıp sadece kuvvete tâbi olmayı, hikmeti bırakıp sadece hükümeti öne çıkarmayı takbih ve dinde aklı, delili ve hikmeti bir yana koyup, sadece ‘din adamları’nı, sadece âlimleri ve mürşidleri körükörüne taklidi mahkûm etmektedir.

				Eşya veya haricî dünya ile duyularımız vasıtasıyla temasa geçeriz. Fakat ne eşya veya haricî dünya duyularımızla idrak ettiklerimizden ibarettir, ne tamamen duyularımızla idrak ettiğimiz gibidir ve ne de hakikate duyularımızla varılır. Duyularımızla, eşyanın, hadiselerin, haricî dünyanın ve gerçeklerin sadece zahirine nüfuz ederiz. Zahir, bâtının, hakikatin hariçte aldığı şekil olması hasebiyle, duyularımızla aldığımızı aklın imbiklerinden geçirmek mutlaka gerekli olduğu gibi, tavır, davranış, karar ve hükümlerimizde de duyularla idrak edilenin, yani algılarımızın üzerinde de aklın çalışması gerekir. Yoksa algılar, her zaman yanıltıcı olabilir; algılar olmadan akıl da üzerinde çalışıp sonuca varacağı malzeme bulamaz. Bu gerçeğe rağmen, felsefe, bir yandan rasyonalizme, yani kuru akılcılığa, diğer yandan sensualizme, yani kuru duyumculuğa savrulabilmiştir. Demek ki, Hz. Üstad Bediüzzaman (r.a.), insanlığın bu ifrat ve tefrite savrulma zaafına binaen açıkladığımız bu tesbitinde bulunmaktadır. 

				His, ruhun duyularından, vicdanın rükünlerindendir. Hissiz insan düşünülemez. Fakat sadece hisler, insanı genellikle yanlışa götürür, dalâlete atar. Allah (c.c.), insana hissi Kendisi’ni sevsin diye vermiştir. Bu da, imana ve ma’rifetullaha bağlıdır. Dolayısıyla iman ve ma’ri-fetullahın kontrolündeki his, insanı Allah muhabbetine götürmesi noktasında son derece önemlidir. Ne var ki, bu noktada bile his yanılabilir; muhabbet ve ma’rifette dengeyi şaşırabilir. Bazı ehl-i tasavvufu şatahata, yani Hz. Hakk hakkında yanlış sözlere götüren, histe dengeyi kaybetmektir. İman ve ma’rifetin emrindeki his bile dengeyi şaşırabiliyorsa, iman ve ma’rifetin ışığından yoksun his, belki hiçbir zaman dengeyi bulamaz. Bu sebeple, akıl, fikir ve ilim, hisleri kontrol etmeli ve yönlendirmelidir. Hissiz akıl, kupkuru bir akıl olur; hissiz fikir, teorik düşünceden ibaret kalır. Akıl, fikir ve ilim, hissiz olmamalı, ama hissi kontrol etmeli ve yönlendirmelidir.

				Yine, kuvvetin bir varlık veya yaratılış hikmeti vardır, ama kuvvet, mutlaka hakka hizmetçi ve itaatkâr olmalıdır. Kuvvetin yokluğunda ise hak, müeyyidesiz kalır, tatbik edilme imkânı bulamaz. Bu sebeple, “Kuvvet, haktadır.” düsturuna dayalı olarak kuvvet hakta bilinmeli; hak, kuvveti kuşanmalı ve kuvvet, hakka hizmetçi olmalıdır. İnsanlık tarihinde ise ne yazık ki belki de çok defa ve çok yerde kuvvet iktidarı eline almış ve hak–hukuk tanımadan, hattâ hakkı ve hukuku kendi tesbit ve tayin ederek icraatta bulunmuş, dehşetli zulümlere imza atmıştır.

				Hikmet ve hükümet, aynı kökten gelen kelime veya kavramlar olarak, hak ve kuvvet gibi birbiriyle yakın münasebet halinde olan ve olması gereken gerçeklerdir. Kâinatın tamamında İlâhî Hikmet’in tayin buyurduğu bir denge, intizam ve nizam vardır; bu denge, intizam ve nizam, her şeye kendine, kapasitesine ve kâinat içindeki yerine göre faydalar tayin etme, vazifeler yükleme, estetik, yani güzellik bahşetme ve ürettiği faydalar, gördüğü vazifeler ve sahip kılındığı güzellik ölçüsünde ücret veya mükâfat verme; yani, her bir şeye ona takılan faydalar, yüklenen vazifeler, uygun görülen güzellik ve takdir buyrulan ücrete göre bir vücut tayin etme, vücut elbisesini bu faydalara, vazifelere, güzelliğe ve ücrete göre kesip–biçip dikme üzerine oturmaktadır. Demek oluyor ki, fayda, vazife, güzellik ve ücret veya mükâfat, eşyadaki nizam, intizam ve dengenin, kısaca hikmetin ayaklarını veya aslî unsurlarını oluşturmaktadır. İşte, bir hükümet de buna göre davranmalı, hikmetin ayakları üzerinde yükselmeli ve hikmetin bu düsturlarına göre çalışmalıdır. Nasıl kuvvetin yokluğunda hak hakimiyet imkânı bulamazsa, hikmet de toplum hayatında hükümetsiz iş göremez, fonksiyonunu yerine getiremez.

				Sadece duyularının algılarına göre hükmeden ve davranan, hakkı kuvvette gören, hislerine mağlûp ve hikmetsiz hükümet etmeye kalkan insan, insanlar veya toplumlar, hevâsına tâbi olan, Kur’ân’ın hükmüyle, hevâsını ilâh edinen veya edinenlerdir.101 Hüdâ ise, duyuların algılarını aklın imbiklerinden geçirmede; akıl, fikir ve ilmi hisle beslemede ve hissi akıl, fikir ve ilmin kontrol ve yönlendiriciliğine bırakmada; kuvvete sahip olup, onu hakkın emrine vermede, hakkın eli-ayağı yapmada ve hükümeti hikmetin unsurları üzerine kurmadadır. Bu da, ancak Allah’ın insanlar için seçip gönderdiği Din ile, İslâm ile mümkündür; yani hüdâ, semavîdir, onun kaynağı semadır.

				REHBERE TÂBİ OLMA VE REHBERİ DELİLSİZ TAKLİT

				Nasıl akıl ve duyular, fikir ve his, hak ve kuvvet, hikmet ve hükümet, her birine kendilerine ait ve hakları bulunan pay verildiğinde hüdânın kaynakları veya neticeleri ise, bilhassa Din’de aklı azledip delili tardederek sadece ve körükörüne âlimleri ve/veya mürşidleri taklit etmek insanı dalâlete atabileceği için, akıl, delil ve taklidi de her birine ait sınırlar içinde tutmak, hidayetin olmazsa olmaz şartlarındandır. Cenab-ı Allah (c.c.), Fatiha Sûresi’nde (âyet: 6), “Bizi Sırat-ı Müstakîm’e (Dosdoğru Yol’a) ilet; kendilerine nimet verdiklerinin yoluna!” söylettirerek, kendilerine hidayet rehberliği nasip buyurduğu kişilerin yoluna sevkolunma ve bu yolda sebat etme duasını yaptırır. Demek ki önemli olan, her zaman var olan bu hidayet rehberlerini bulabilmek, onların yolunu bilmek ve bu yolu takip etmektir. Bir başka âyette de102 bu rehberlerin kimler olduğu açıklanır: peygamberler; özü–sözü bir, doğruluktan asla ayrılmayan, Allah’ın Dini’ni her bakımdan tasdik etmiş ve bu tasdikle doygunluğa ulaşmış olanlar (sıddîklar); insanların büyük çoğunluğunun görmeden inandığı gaybî gerçekleri müşahede ve tecrübe edenler, âdeta görenler, sözleri ve hayatlarıyla inandıklarının doğruluğuna şahitlik yapanlar (şehîdler) ve her yaptıklarını itkan üzerine, yani arızasız yapan, fesattan, fitneden tamamen uzak duran, her zaman, yer ve şartta ve herkese karşı nasıl davranmak gerektiğini bilen, daima toplumun ve insanlığın düzeni ve salâhı için çalışanlar (salihler).  Sırat-ı Müstakîm, bu rehberlerin yoludur. Ne var ki, onların yolunu bulmada da, bu yolda sebat etmede de ve bu zatların peşinden gitmede de elbette aklın, fikrin ve ilmin çok önemli yeri vardır. Körü körüne taklit, bu zatları takip etmek ve onların kılavuzluğunda Sırat-ı Müstakîm’de yürümek demek değildir. Neyi niçin taklit ettiğini, taklitle ne yapıp yapmadığını bilmek, insan olmanın gereğidir. Çünkü insan, hayvan, bitki ve câmit eşya değildir. İnsan, neyi, niçin taklit ettiğini, taklitle ne yapıp yapmadığını bilmezse, mürşid diye, âlim diye, hidayet rehberi diye çok yol sapıtanların peşinden gidebilir. Bu noktada Hz. Üstad Bediüzzaman (r.a.), şu çok önemli ikazda bulunur:

				Arkadaş! İnsanlık âleminde türlü türlü dalâlete düşen fırkaların dalâlet sebebi, imamlarının kusurudur. Evet, imamları bâtından bahsetmişlerse de, kendi gördüklerine, keşfettiklerine itimat ve onlarla iktifa ederek yolda iken geri dönmüşler ve ‘Bir şey elde ettin ama hemen her şey senden gitti!’ sözünün muhatabı ve doğrulayıcısı olmuşlardır.103

				Orta Çağlar’da Hıristiyanlar, papaları, papazları ve ruhbanları körükörüne taklitle Sırat-ı Müstakîm’i yitirmişlerdir. Kilise’yi Hz. İsa’nın bedeni, Papa’yı papa seçilir seçilmez Rûhu’l-Kudüs’le dolan, dün bir şey, bugün onun tam tersi başka bir şey bile söylese her sözü doğru (dogma), dolayısıyla yanılmaz kabûl eden Katoliklik, dogmatizmi ve körü körüne taklidi getirmiş, hattâ “Dalâlete sebep olur!” diye Kitab-ı Mukaddes’i okumayı bile yasakladığı olmuştur. Buna tepki olarak doğan Protestanlık da karşı uca, yani tefrite savrulmuş, Kitab-ı Mukaddes’i yegâne rehber ve her bir kişinin ondan anladığını doğru kabûl etmek gibi bir karmaşanın, kaosun içine sürüklenmiş, hakikati fertlerin bilgi ve idrak seviyesine indirgeyip ferdîleştirmiş, fertler sayısınca hakikat üretmiştir. Bu sebepledir ki, her hususta doğruyu, orta yolu takip eden İslâm, akla, fikre, ilme ve taklide her birinin hakkı olan yeri vermiştir.

				• Bir yol (din, sistem, meslek, meşrep, mezhep veya ideoloji) hak ve hakikate dayanmıyorsa, ancak tahakküm ve istibdatla ayakta kalmaya çalışır. Tahakküm ve istibdat; taassup, safsata ve başkalarını dalâlette görme doğurur. Oysa bir din, sistem, mezhep, meşrep veya ideolojiyi ayakta tutacak olan, hak, delil ve tatbiktir.104 

				Bir din, sistem, meşrep, mezhep veya ideolojide hak yerine kuvvet; akıl, fikir ve delil yerine sadece his, heves, taklit ve meyiller, hüdâ yerine hevâ hakim ise veya hakim hale gelirse, bu takdirde istibdat ve tahakküm ortaya çıkar. Yani kuvveti elde tutanlar, taklit edilenler, his ve heveslerine tâbi olanlar, akla, fikre, delile, hattâ istişareye savaş açar ve kendi yanlış yollarını zorla kabûl ettirmeye ve uygulamaya kalkarlar. Dinin, sistemin, mezhebin, meşrebin ve ideolojinin devamı için istibdat ve tahakküm, tek yol haline gelir. Bu da taassubu, safsatayı ve başkalarını dalâlette görmek ve göstermekle kendini hidayette göstermeyi doğurur.

				Oysa bir dinin, sistemin, meşrep, mezhep ve ideolojinin devamı, sahip bulunduğu haktadır. Eğer bunlarda bir hak varsa, hakka ve hakikate dayanıyorlarsa, dayandıkları hak ve hakikati bizzat temsil ve delilleriyle ortaya koyduklarında halk nazarında daha çok kabûl görecek, kalblere daha rahat yerleşeceklerdir. Dolayısıyla, hak ve hakikate dayalı bir din, sistem, meşrep, mezhep veya ideoloji, temelini teşkil eden hak ve hakikati temsil ve tatbikle ve delilleriyle savunmakla ayakta kalır. Hak olduğunu iddia eden bir yol için gereken de budur.

				Ancak hak ve hakikate dayanmayan, halk nazarında kabûl görmeyeceğinden endişe eden veya görmeyen, delil yerine bazı şahısları taklit veya takiple kendini devam ettirmeye çalışan bir din, sistem, mezhep, meşrep veya ideoloji, arz edildiği gibi, ancak tahakküm ve istibdat, yani zorla ve baskıyla ayakta kalma yolunu seçer. Ve delil diye safsataya ve taraftarlarının taassubuna, yani fanatizmine yaslanır. En önemli bir silah olarak da, kendi doğrularını veya kendini delillerle, sahip olduğunu iddia ettiği hakikat temelinde ve bizzat temsille ortaya koymak yerine, başka din, sistem, meşrep, mezhep veya ideolojileri sürekli tenkit, suçlama ve yanlışta, dalâlette görme ve gösterme yolunu tercih eder. Taraftarlarının tek yaptığı da, sürekli başkalarını suçlama, tenkit etme, sapkın görme ve kendi din, sistem, mezhep, meşrep veya ideolojilerinin boş ve safsataya dayalı propagandasından ibaret olur. Halbuki kendi yolunun hak olduğuna inanan, onu tatbik ve temsille ortaya koyar, başkalarını tenkit yerine onun muhabbetiyle yaşar ve onu delillerle savunur.

				• Parçada bulunmayan, bütünde bulunur; dolayısıyla bütünde olan her şey, parçada aranmaz.105

				Eşya arasında küll-cüz’ (bütün–parça) ve küllî-cüz’î (tümel–tikel) münasebeti vardır. Yani, kısmî irade ve şuur sahibi olan hayvanlarda, özellikle şuur ve iradeden tamamıyla mahrum bulunan bitkilerde fertler türü temsil eder. Dolayısıyla, küll, yani bütün olan tür ile cüz’ yani parça olan fertleri arasında küllî-cüz’î münasebeti söz konusudur. Fert türü veya topluluğu, parça bütünü temsil ediyorsa, bütünde olan parça veya fertte de varsa, ikisi arasındaki münasebet, küllî-cüz’î münasebetidir. Buna karşılık, meselâ insanın azaları veya organları insanı temsil etmez, ancak insandan bir parçadır. Şuur ve irade sahibi olan insan fertleri arasında temel ihtiyaçlar, bunların karşılanması, doğma–büyüme–çoğalma–yaşlanma–ölme gibi hayat gerçekleri ve safhaları ve genel biyolojik yapı gibi hususlarda ortaklık vardır. Fakat ayrıntılara inildiğinde, DNA’larından parmak uçlarına ve saç kıllarına kadar her bir insan ferdi diğerinden farklı olduğu gibi, kabiliyet, kapasite, tercihler, dünya görüşü gibi pek çok hususta ise her fert ayrı bir dünyadır. İşte, insanın aza ve organları vücuttan birer parça olup, vücudu temsil etmedikleri gibi, her bir insan ferdi de, insan türünü her ne kadar bütün insanlarda ortak özellikler açısından temsil etse de, her açıdan temsil etmez. Temsil etmediği için de bütünde olan, her zaman parçada bulunmaz. İşte, parça ile bütün arasındaki bu birbirini tam temsil etmeme, sadece bütün ve ondan bir parça olma münasebeti ise, küll (bütün)–cüz’ (parça) münasebetidir.

				Eşya arasında bütün–parça münasebeti söz konusu olup, parça bütünü temsil etmiyor, bütünde olan parçada bulunmuyorsa, bu durumda bütünden beklenen parçadan beklenmez ve parçada bulunmayan, bütünde bulunur, bulunabilir. Bu husus, özellikle toplum hayatında insanlar arasındaki yardımlaşma ve işbirliği konusunda önemlidir. Her insan, her mesleğin gerektirdiği kabiliyete sahip olamaz. Bir insan, en fazla iki üç meslek, fen ve zenaat dalında ihtisas sahibi olabilir. Dolayısıyla bu gerçek, insanlar arasında yardımlaşmayı ve işbirliğini gerekli ve kaçınılmaz kılar. Buradan hareketle, bir cemaat içinde bulunan, bir müessesede vazife yapan ve ortak bir hedef istikametinde çalışan insanlar, aralarında istişare, dayanışma ve yardımlaşmaya önem vermeli, böylece birbirlerinin eksiklerini tamamlayarak eksiksiz bir bütün oluşturmaya çalışmalıdırlar. Benzer şekilde, meselâ Kur’ân tefsiri, hemen hemen bütün dinî, beşerî, pozitif ilim dallarında uzmanlık seviyesinde ilim gerektirir. Bu da, iyi bir Kur’ân tefsirinin, her ilim dalında en azından bir uzmanın yer aldığı bir âlimler heyeti tarafından yapılabileceğini gösterir.

				• İnsanın Cenab-ı Hakk tarafından yeryüzünde halife kılınması, Allah’ın hükümlerini icra ve kanunlarını tatbik etmesi içindir. Bu ise, ilme bağlıdır.106

				İNSANIN YERYÜZÜNDE HALİFELİĞİ VE İLİMLER

				İnsan, yeryüzüne kendi iradesi ve kudreti ile gelmemiştir. O, yeryüzüne kendi iradesi ve kudreti ile gelmediği, dünya hayatına kendi iradesi ve tercihi ile bırakılmadığı gibi, yine iradesinden kaynaklanmayan pek çok şartlarla sınırlandırılmıştır. Dünyaya gelip gelmemesi; ne zaman, nerede ve hangi ırk, hangi kabile, hangi aile içinde geleceği; rengi, şekli, fiziği, kapasitesi; dünya hayatından nerede, ne zaman ve hangi şartlarda, hangi sebeple alınacağı ve kendisini çevreleyen bütün “tabiî” çevre ve hayat şartları, yani yeme, içme, yorulup dinlenme, hattâ neleri yiyip içmesi gerektiği… evet o, hayatının bütün bu aslî unsurlarının hiçbirinde kendine bırakılmamıştır. “Benim” dediği vücudu bile onun iradesi dışında çalışır; zaman, hiç ona sormadan geçer gider.

				Yine, insana verilen kabiliyetler; şuur, öğrenme gücü ve irade; ayrıca, hayatta doğru ve yanlış, iyi ve kötü, güzel ve çirkin alternatifleri ve insanın bu alternatifler arasında sürekli tercih yapma konumunda olması; yapısına dercedilmiş bulunan ve vicdanının sürekli hatırlattığı ahlâk kaideleri ve bizzat hayatının kendisine, birlikte yaşadığı insanlara ve çevreye karşı üzerine yüklediği sorumluluklar da, ona yeryüzünde dilediği gibi davranabilme hürriyeti verilmediğini ve onun başıboş veya kendi başına bırakılmadığını gösterir. Hayatın bütün bu insan iradesi ve seçimine dâhil olmayan aslî unsurları ve özellikleri açıkça göstermektedir ki, insanı yeryüzüne bu konumda ve bu şartlar çerçevesinde gönderen Biri ve gönderilmesinde çok önemli bir maksat vardır. İşte onu yeryüzünde böyle bir hayata bırakmanın adı hilâfet, yani halifeliktir. Halife, halef,  yani, öncekinin yerini alan ve bir başkası adına icra ve faaliyette bulunan demektir. Yani insan, yeryüzü hayatına sözü edilen şartlar altında kendisini gönderen adına icra ve faaliyette bulunmak üzere bırakılmıştır. Bu icra ve faaliyetin adı da, Göndereni’ni tanımak ve O’na ibadet etmektir. Nitekim Kur’ân-ı Kerim’de “Ben, cinleri ve insanları ancak (Ben’i tanısınlar ve) Bana ibadet etsinler diye yarattım.”107 buyrulur. 

				İşte insan, yeryüzünde Allah’a ibadet etmek, ibadet kavramının içine giren ve halife olmanın da ifade ettiği bir vazife olarak, yeryüzünde Allah adına icra ve faaliyette bulunmak mevkiinde ve sorumluluğu altındadır. Çünkü halife, kendisini gönderen ve görevlendirenin kendisine verdiği vazifeleri yapar. İnsanı yeryüzüne gönderen ve yeryüzü şartlarını hazırlayan, ayrıca yeryüzündeki hayatını sonsuz Âhiret hayatına çekirdek veya geçiş yeri ya da basamak yapan Hz. Allah (c.c.), elbette insana yeryüzünde nasıl davranacağını, nasıl davranması gerektiğini öğretmiş, yani yeryüzü hayatı için gerekli düstur ve kanunları koyup, ona talim buyurmuştur. Şu kadar ki Allah (c.c.), insana bir de öğrenme merak ve kapasitesi vermiştir. Bitkiler şuur ve irade sahibi olmamakla, öğrenmeye muhtaç kılınmamıştır ve hayatlarını tamamen kendileri için konan şartlarda sürdürürler. Hayvanlar, yeryüzüne hayatları için gerekli bütün bilgi ile donatılmış olarak gönderilir ve doğar doğmaz veya birkaç gün ya da hafta içinde hemen hayata adapte olurlar. İnsan ise, hiçbir şey bilmeden fakat öğrenme merak ve kapasitesi ile dünyaya gönderilir. Bu da göstermektedir ki insan, bazı şeyleri öğrenmek konumunda ve mecburiyetindedir. İşte insan, hayat şartlarının iradesine bakan boyutları konusunda gerekli bilgiyi kendisi edinecek ve bir yandan ibadetle, diğer yandan öğrenerek tekâmül edecek ve olgunlaşacaktır. Nite-kim, insanın yeryüzü hayatı süresince ilk düsturları ve temelleri itibariyle peygamberlerin rehberliği altında, tafsilat ve teferruatı itibariyle ise insanın bizzat çalışıp araştırmasına dayalı olarak kâinatı inceleyen pek çok ilimler teşekkül etmiştir. Bu ilimler, insanın yeryüzündeki hilâ-fet vazifesi için vazgeçilmez öneme sahiptir.

				• Hazret-i Âdem’in (a.s.) Cennet’ten çıkarılmasının hikmeti, varlığı itibariyle insana biçilen misyonda yatar.108 

				Bütün varlıkların varlığından ana gaye, Cenab-ı Allah’ı gösteren bir ayna olmak ve bu aynalarda Cenab-ı Allah’ı tanıyıp, O’na ibadet etmektir. Kâinat, bütünüyle böyle bir ayna ve içindeki her şey de, kendi çapında yine böyle bir aynadır. Sözkonusu ayna ve aynalarda Sıfatları ve İsimleri’yle Cenab-ı Allah’ı müşahede edecek şuurlu bir varlığa ihtiyaç olacağı açıktır. Aksi halde, kâinatın aynalığı manâsız ve kâinat boşuna yaratılmış olur. Ayrıca, kâinatta insan dışında hiçbir varlık, Cenab-ı Allah’a tam ayna olamaz. Çünkü bu varlıklar içinde gökler, gök cisimleri, yer, yerdeki hava, su, toprak, taşlar, bitkiler, ağaçlar ve hayvanlar şuurlu, yani aynalıklarının farkında ve aynada görüneni bilecek varlıklar değildir. Melekler ve diğer ruhanîler, günah işleme istidadı olmadıkları için terakkîleri yoktur ve Cenab-ı Allah’ı kâinat aynalarında tanımanın gerektirdiği ilme ve öğrenme kabiliyetine tam sahip değillerdir. Cinler, irade sahibi, şuurlu, terakkîye ve öğrenmeye müsait olmakla birlikte, hiçbir zaman insan seviyesinde bir kapasiteleri yoktur. Dolayısıyla, kâinatın yaratılmasından nihaî gaye insandır. Çünkü ancak insandır ki, hayra da şerre kabiliyeti bulunan bir iradeye, öğrenme ve öğrenerek terakkî ve tekâmül etme, dolayısıyla kâinat aynalarındaki tecellilerinden hareketle Cenab-ı Allah’ı tanınması gerektiği ölçüde tanıma kapasitesine sahiptir. Bundan dolayı, ancak insanla kâinatın yaratılması tamamlanmış olur. Bunun yanısıra insan, Cenab-ı Allah’ın kâinatta tecelli eden bütün Sıfat ve İsimleri’nin tecellilerine mazhar olduğu gibi, bilhassa İrade ve İlim Sıfatları’na başka bütün varlıklardan daha öte mazhar kılınmış olduğu için Cenab-ı Allah’a bütün kâinattan daha kapsamlı bir aynadır da. Eğer bu kabiliyet ve kapasitedeki bir varlık, yaratıldıktan sonra konduğu Cennet’te kalmış olsaydı, istidatları gelişmez, terakkî ve tekâmül etmeden makamı sabit kalır ve hem Cenab-ı Allah’a en kapsamlı ayna olma, hem kâinat aynalarındaki tecellilerinden hareketle Cenab-ı Allah’ı tanıma, hem meleklerden daha öte kapasitesiyle Allah’a ibadette bulunma ve hem de ilimle yeryüzünü imar, yani hilâfet vazifesini yerine getiremezdi. İşte insana biçilen bu aslî vazifelerden dolayıdır ki, insanlığın atası ve bir bakıma prototipi, modeli olan Hz. Âdem (a.s.), dolayısıyla insan, Cennet’ten çıkarılmış ve yeryüzünde yaşamaya bırakılmıştır.

				• Şeriat, ikidir: Birincisi, küçük âlem olan insanın hallerine ve davranışlarına düzen veren ve Allah’ın Kelâm Sıfatı’ndan gelen Şeriat-ı Garra’dır. İkincisi, büyük (makro) insan olan âlemin, kâinatın, tabiatın hareketlerini düzene koyan ve İrade Sıfatı’ndan gelip, bütün kâinatı kuşatan tekvinî veya fıtrî Şeriat’tır.109 

				ŞERİAT-I GARRÂ, ŞERİAT-I FITRİYE/TEKVÎNİYE

				Cenab-ı Allah’ın (c.c.) iki tür şeriatı vardır. Bunlardan biri, Şeriat-ı Fıtriye veya Tekvîniye’dir ki, Cenab-ı Allah’ın İrade Sıfatı’ndan gelir. Bu Şeriat, makro-insan olan kâinatın hayatını düzene koyan, cansız denilen bütün varlıklarla bitkilerin, hayvanların ve insanlık âleminde insanın iradesi dışında çalışan vücudun tâbi olduğu kanunlar bütünüdür. (B)ilimler bunları kanunlar olarak incelese de, aslında bunlar, Cenab-ı Allah’ın icraatlarının unvanlarıdır. ‘Kanun’ denmesi, bu icraatlardaki ıttırad, yani değişmeyen süreklilik sebebiyledir. Cenab-ı Allah (c.c.), bu süreklilik ve değişmezliği dilediği nebîsi ve velîsi için gerektiğinde değiştirebilir ki bu, harikulâdelik ifade eder. Bu harikulâdelik peygamber için olursa buna ‘mûcize’, velî için olursa ‘keramet’ denir. Bu düzenli icraata, birer unvan olmaktan çıkarılıp, kendilerine kâinat hadiselerinde hakikî yaratıcı tesir vermemek kaydıyla ‘kanun’ demekte mahzur yoktur. Fakat modern bilimin yaptığı gibi, kanunlar sanki şuurluymuş, sanki ilim, irade, hikmet ve kudret sahibiymiş ve sanki hariçte varlığı bulunan faal ve yaratıcı güçlermiş gibi, onları kâinat hadiselerinden sorumlu ve onların meydana getiricisi görmek, apaçık dalâlettir, küfürdür.

				Ayrıca, Cenab-ı Allah’ın insan hayatı için koyduğu kanunlar da vardır. Meselâ, kazanmak ve başarmak için çalışmak; doymak için yemek; kanmak için içmek; yorulunca dinlenmek; hastalık yapan faktörlerden geri durmak ve hasta olunduğunda gerekli ilacı kullanmak, gerekli tedavi yoluna başvurmak; ürün almak için toprağı sürülmesi gereken zamanda sürmek ve bilâhare gerekli bakım ve sulamayı yapmak… evet bunlar ve bunlar gibi hayatın gereklilikleri, Şeriat-ı Fıtriye veya Tekvîniye’ye dâhildir.

				Cenab-ı Allah’ın (c.c.) bir de normo veya mikro-kâinat olan insanın halleri ve davranışları için koyduğu ve hayatını Allah’ın razı olacağı istikamette nizam ve intizam altına alan kanunlar bütünü veya Şeriat vardır. Bu, Din veya Din’e ait Şeriat (Şeriat-ı Garrâ)dır ki, Cenab-ı Allah’ın Kelâm Sıfatı’ndan gelir. Bir diğer ifadeyle, bu Şeriat’ın kaynağı, Vahy-i Metlûv’e, yani doğrudan okunan, peygambere genellikle melek vasıtasıyla gönderilip tebliğ ve tilâvet olunan Vahy’e dâhil Kitap ile Vahy-i Gayr-ı Metlûv, yani genellikle peygamberin kalbine manâ olarak bırakılan Vahy’e dâhil Sünnet’tir. Bütün ibadetler, muamelât, yani ferdî, içtimaî, iktisadî (ekonomik) ve siyasî hayatla ilgili uyulması gereken kaideler, milletlerarası münasebetlere ait kurallar ile ceza hukukunun hükümleri, hattâ ahlâk düsturları, bu Şeriat’a dâhildir.

				• Dinî Şeriat’a nasıl itaat veya isyan olur, aynı şekilde Şeriat-ı Fıt-riye’ye de itaat ve isyan olur. Dinî Şeriat’a itaat veya isyanın karşılığı genellikle Âhiret’e bırakılırken, Şeriat-ı Fıtriye’ye itaat ve isyanın karşılığı genellikle dünyada görülür.110 

				HAYAT, MUSİBETLER VE İKİ ŞERİAT

				Din’e, Allah tarafından Din veya Din’e dâhil olarak gönderilen Şeriat’a itaat da mümkündür, isyan da. Yani insan, iradesi dâhilinde olarak bu Şeriat’a uyar veya uymaz. Bu itaat veya isyanın sahası, kişinin Allah’a karşı, derece derece diğer insanlara karşı, kendisine karşı, hayvanlar gibi diğer varlıklara ve çevreye, bir diğer ifadesiyle, ekosisteme karşı vazife ve sorumluluklarıyla alâkalıdır. Dolayısıyla, bu itaat ve isyanın dünyaya ait sonuçları ve müeyyideleri de (yaptırımları) elbette bulunmakla birlikte, onun sevap ve günah mahiyetiyle asıl karşılığı Âhiret’te görülür. Görülür de, ya farklı takabaları veya mükâfat boyutlarıyla Cennet ya da yine ya farklı tabakaları veya azap boyutlarıyla Cehennem olarak tecelli eder. Bazen söz konusu itaat veya isyanda, itaat veya isyana konu hüküm veya kaidenin mahiyetine göre hem dünyevî, hem de Uhrevî karşılık birleşir. Meselâ, namuslu insanlara iftiranın dünyevî karşılığı olduğu gibi, tevbe ile Allah’ın mağfiretine müracaat edilmemesi ve kendisine iftira atılan kişiden helâllik alınmaması durumunda uhrevî karşılığı da olacaktır. Bundan dolayı, İslâm’da “günah” kavramı, Hıristiyanlık’ta olduğu gibi sadece dar anlamda Din’e ait emir ve yasakların işlenmesi veya Allah’a karşı vazifeleri yerine getirmemekle alâkalı değildir. İnsanın sorumluluk sahasına giren her sahadaki isyanı “günah” kavramının içine girer.

				İşte, nasıl Dinî veya Din’e ait Şeriat’ın hükümlerine itaat veya isyan olur, bunun gibi Şeriat-ı Fıtriye veya Tekvîniye’nin hükümlerine de itaat veya isyan olur. Çiftçinin toprağı vaktinde ve usulüne göre sürmesi bu Şeriat’a itaat, bu konudaki ihmali isyandır. Talebenin başarılı olması için çalışması, geçimi için insanın helâlinden kazanması, meşrû hedefe ulaştıracak meşrû yolun takip edilmesi, hastalık zemin ve şartlarından uzak durulması, bu Şeriat’ın hükümlerine itaat, bu hususlardaki ihmaller, terkler, yanlış davranmalar, isyandır. İşte, sabır ve sebatın mükâfatının genellikle zafer; sabırsızlığın, bir hedefe ulaşmada geçilmesi gereken merhalelere riayet edilmemesinin cezasının hüsran; çalışmanın mükâfatının servet, tembelliğin cezasının fakirlik veya başarısızlık olması gibi, bu Şeriat’a itaat veya isyanın da karşılığı vardır ve bu karşılık, genellikle dünyada görülür. Bununla birlikte, meselâ sağlığımızı korumama veya hastalandığımızda tedavi yollarına başvurmama gibi bize emanet edilen vücudumuza ait vazifelerimizde bu Şeriat’a ait hükümlere uymada yapılan ihmal ve hataların karşılığı Âhiret’te de görülür. Aynı şekilde ve özellikle Din’e hizmette ve İslâm’ın onurunu ve galibiyetini korumada da bu Şeriat’a dâhil hükümler vardır ki, bunlara uyup uymamanın karşılığı, yine hem dünyada, hem Âhiret’te görülür. Kısaca, bazen bir hususta her iki Şeriat’ın hükümleri ve bu hükümlere uyup uymamanın karşılığı birleşir.

				Müslümanlar, son birkaç asırda her iki Şeriat’ın hükümlerini yerine getirmede gösterdikleri büyük ihmaller ve isyanlar sebebiyledir ki, düşmanları karşısında mağlûp duruma düşmüşlerdir. Yoksa Cenab-ı Allah’ın “Allah, mü’minler üzerinde kâfirlere asla yol vermeyecektir.”111 va’di ve “Ey iman edenler! Siz, kendinize bakın; eğer siz üzerinde bulunduğunuz yolda gerçekten dosdoğru gidiyor ve o yolun hakkını veriyorsanız, sapıp gidenlerin sapması size zarar vermez.”112 beyanı, açıkça ortadadır. Dolayısıyla, Müslümanların içinde bulundukları durumdan kurtulma-ları, söz konusu ihmal ve isyanlarını telâfi ile her iki Şeriat’ın hükümlerine uymaya bağlıdır.

				• Çocuklar gibi masum insanlara veya hayvanlara gelen felâketlerde, musibetlerde, insan aklının ilk anda kavrayamayacağı sebepler ve hikmetler vardır. İlâhî Meşîet’in düsturlarını ihtiva eden Şeriat-ı Fıtriye’nin hükümleri aklın varlığına tâbi değildir ki, aklı ve/veya aklî sorumluluğu olmayan varlıklara tatbik edilmesinler.113 

				ÇOCUKLARIN VE HAYVANLARIN BAŞINA GELEN MUSİBETLER

				İnsan iradesi gibi, irade sahibi varlıkların iradesinin sözkonusu olmadığı her yerde ve olup biten her şeyde mutlaka pek çok manâlar ve hikmetler vardır. Ancak insan ve cinler gibi günaha istidatlı irade sahibi varlıklardır ki, onlardan abes işler çıkabilir. Fakat Cenab-ı Allah’a ait hiçbir icraatta zulüm, manâsızlık ve hikmetsizlik olmaz. Ne var ki, insan aklı, bunların hepsini kavrayamayabilir. Kâinatta geçerli ve Cenab-ı Allah’ın icraatının unvanları olan ‘kanun’ dediğimiz kaideler veya isimler, nitelemeler, bir açıdan İlâhî Meşîet’in vücut verdiği düsturlardır. Cenab-ı Allah’ın Meşîet’i ile İrade’si arasında, bazen aynı manâda kullanılsalar da fark vardır. Meselâ, Cenab-ı Allah hiçbir zaman günah, zulüm ve kötülük irade etmez; bunları istemez, asla emretmez ve bunlardan razı olmaz. Fakat bunlar da, Cenab-ı Allah’ın Meşîet’ine dâhildir. Meşîet, bir bakıma İlâhî Kader’in, bir diğer açıdan İlm-i İlâhî’nin bir nev’i unvanıdır ve Hikmet’e birlikte, varlıkların fiilleri dâhil, kâinattaki her şeyin ve her hadisenin yaratılmasına bakar. Meşîet’in Kader ve insan iradesi münasebeti noktasında insan iradesiyle de münasebeti sözkonusudur. İlâhî İrade ise, daha ziyade, insanlar gibi sorumlu varlıkların özellikle Din’e dâhil olarak yapmaları ve yapmamaları gereken ameller ve bunlara ait hükümlerle alâkalıdır. Denebilir ki, Meşîet, kâinatın yaratılış ve işleyiş kanunları, bir diğer ifadeyle, Cenab-ı Allah’ın içindeki her şeyle birlikte kâinatı yaratma ve idare etmekle ilgili icraatının unvanlarının teşkil ettiği Şeriat-ı Tekvîniye veya Fıtriye’nin kaynağı olup, İrade ise, daha çok Şeriat-ı Garra’daki hükümlere bakar.

				İşte, İlâhî Meşîet’in düsturlarından ibaret olan Şeriat-ı Tekvîniye ve Fıtriye’nin hükümlerinin en azından bir kısmı, insan gibi akıllı varlıkların akıllarının varlığına bağlı değildir. Yani, Şeriat-ı Garra’nın hükümlerine muhatap olmada akıl veya aklı bulunma esas olup, âkıl-bâliğ olmamış kişiler, yani çocuklar ve deliler bu Şeriat’ın hükümleriyle sorumlu değilseler de, aklı, şuuru, iradesi olsun olmasın her varlık, her şey, Şeriat-ı Tekvîniye’nin hükümlerinden mesuldür. Çünkü Şeriat-ı Tekvîniye’nin bazı hükümleri, kalb, his ve istidada, yani kapasiteye bakar. Meselâ, bir çocuğun Şeriat-ı Tekvîniye veya Fıtriye’nin hitap ettiği ve temel aldığı düsturlardan olan şefkati, kuş olsun sinek olsun, bir canlıyı öldürmeye temelde mânidir. Hattâ, yetişkin bir insanın aklı o insanın bir sinek, böcek veya kuşu öldürmesine mâni olmayabilir; fakat çocuğun şefkati ve merhameti, yetişkinin aklından daha kuvvetli olarak, böyle bir öldürmeye esasen mânidir. Fakat bir çocuk, bu şefkate ve merhamete muhalefetle bir sineği, böceği, kuşu öldürürse, ceza olarak düşer kolunu kırar veya bir başka yerini yaralar. Yine, dişi bir kaplan, kendi çocuklarına olan şiddetli şefkatine rağmen, bu şefkati bir başka hayvanın, meselâ bir ceylanın yavruları için kullanmaz ve o yavruları parçalarsa, bu defa, avcının okuna veya kurşununa hedef olur. Çünkü, üzerinde ayrıca durulacağı üzere, etobur vahşî hayvanların Şeriat-ı Tekvîniye’ce meşrû gıdaları, ölmüş hayvanların cesetleridir. Fakat bir kaplan veya aslan veya çakal, Şeriat-ı Tekvîniye’nin düsturu olan fıtratındaki şefkat hissine muhalefet ederek, kendisi için meşrû olmayan ceylanı veya yavrularını parçalarsa, Şeriat-ı Fıtriye veya Tekvîniye de, buna ceza olarak, onun, sözgelimi avcının kurşunlarına hedef olmasına hükmeder. Ceylanın ve yavrularının parçalanmasında da yine Şeriat-ı Fıtriye’nin esaslarından olan İlâhî hikmet ve rahmete ait kaideler ve düsturlar vardır. Fakat biz, hayvanlar âleminde olup biten her şeyi küllî ve cüz’î yanlarıyla bilemediğimiz için, her kevnî hadiseyi hikmetleri, sebepleri ve neticeleriyle kavrayamayız. İşte, masum çocukların ve hayvanların başlarına gelen felâketlerde bu türden hikmetler ve sebepler vardır. Kur’ân-ı Kerim’de Kehf Sûresi’nde anlatılan Hz. Musa ve Hz. Hızır kıssasında ve bilhassa bu kıssa içinde anlatılan Hz. Hızır’ın masum bir çocuğu öldürmesi hadisesinde İlâhî Meşîet ve Kader’e ait hikmetler ve sebepler nazara verilmektedir.

				• Etobur vahşî hayvanların helâl rızıkları, hayvanların hadsiz cenazeleridir; hem zemin yüzünü temizlerler, hem de rızıklarını bulurlar. Sağ hayvanları öldürüp rızık yapmaları, Şeriat-ı Fıtriye’ce haramdır.114

				İLÂHÎ RAHMET VE ADALET, HAYVANLAR ÂLEMİ VE “NATÜREL SELEKSİYON”

				Hz. Bediüzzaman’ın tesbit ve ifade buyurduğu bu küllî düstur ve hakikat, hayvanlar âleminde gördüğümüz realite ile zahirde çelişmektedir. Bu çok önemli hakikatın üzerindeki zahirî çelişkiyi kaldırmak, hem insanlık tarihine, hem hukuka, özellikle ceza hukukuna, hem tıb ilmine, hem Darwinizm’in tabiî seçmecilik (natüral seleksiyon) iddiasına ışık tutacak ve pek çok gerçeği aydınlatacaktır.

				Bediüzzaman (r.a.), Mesnevî’de de şöyle yazar: 

				Arkadaş! Masum bir insana veya hayvanlara gelen felâketlerde, musibetlerde, beşerin idrak edemediği bazı sebepler ve hikmetler vardır. İlâhî Meşiet’in (Dileme) düsturlarını ihtiva eden Şeriat-ı Fıtriye’nin, (yani Cenab-ı Allah’ın kâinat için koyduğu kanunlar mecmuasının) hükümleri, aklın varlığına tâbi değildir ki, aklı olmayan varlıklara tatbik edilmesin. O Şeriat’ın hükümleri ve hikmetleri kalb, his ve istidada bakar. Bunlardan meydana gelen fiillere o Şeriat’ın hükümleri tatbik edilir ve dolayısıyla bu fiiller, ceza veya mükâfatını görür. Meselâ, yetişmiş insan olarak senin aklın bir çocuğa tokat atmana mâni olmaz ama, çocuğun şefkati mâni olur. Dolayısıyla, çocuğun şefkati senin aklından daha ötede, sorumluluk ve mükâfat veya ceza gerektiren bir meleke olur. İşte, eğer bir çocuk eline aldığı bir kuş veya bir sineği fıtratına konan şefkate ters olarak öldürse, Şeriat-ı Fıtriye’nin hükümlerinden olan şefkat hissine muhalefet etmiş olacağı için düşüp başı kırılırsa müstehaktır. Çünkü bu musibet, o muhalefete cezadır. Veya dişi bir kaplan, kendi evlâdına olan şiddet-i şefkat ve himaye duygusunun aksine davranarak zavallı ceylanın yavrucuğunu parçalar ve yavrularına rızık yapar. Sonra bir avcı tarafından öldürülür. İşte hiss-i şefkat ve himayeye muhalefet ettiğinden, ceylana yaptığı aynı musibete maruz kalır. Kaplan gibi hayvanların helâl rızıkları, ölü hayvanlardır. Sağ hayvanları öldürüp rızık yapmak, Şeriat-ı Fıtriye’ce haramdır.115

				Hz. Üstad Bediüzzaman’ın bu açık ifadelerini hayvanlar âlemindeki avlanma ile nasıl te’lif etmek gerekir? Natürel seleksiyona da karşı çıkan bazı Müslüman ilim ve düşünce adamları, hayvanlar âlemindeki avlanmaya şu açıklamayı getirmektedirler: Etobur vahşî hayvanlar, ceylan, yaban sığırı gibi hayvanlar içinde ya zayıflara ya da çok yaşlılara saldırmakta ve bu şekilde ceylan veya yaban sığırı sürülerinin daha iyi yaşamasına yardımcı olmaktadır. Ayrıca, bu şekilde tabiatta bir gıda zinciri oluşmaktadır.

				Elbette iyi niyetle ve müşahedeye dayalı olarak da yapılmış olsa bu açıklama, Hz. Bediüzzaman’ın hem ilgili daha başka ifadelerine terstir, hem de natürel seleksiyonu ret değil, kabûl ifade eder. Hz. Bediüzzaman, eserlerinin farklı yerlerinde şu önemli gerçeğe de parmak basar:

				En zayıf, en aptal hayvan, en iyi beslenir: meyve kurtları ve balıklar gibi. En âciz, en nazik mahlûk, en iyi rızkı o yer: çocuklar ve yavrular gibi. Evet, helâl rızkı çeken güç ve irade değil, belki acz ve zayıflıktır: balıklar ile tilkilerin, yavrular ile canavarların, ağaçlar ile hayvanların mukayesesi, bunu göstermeye kâfidir.116

				İlâhî Rahmet ve Şefkat, zayıflar, âcizler, kimsesizler, yavrular ve yaşlılar üzerinde çok daha yoğun tecelli eder ve onları daha çok korur. Nasıl kâinatta Şeriat-ı Fıtriye’nin hükmünün bu yönde tecelli ettiğini müşahede ediyorsak, Dinî Şeriat’ın hükmü de bu yöndedir. Dolayısıyla, İlâhî Şefkat ve Merhamet’in, yavruları üzerine annelerin titrediği hayvanlar âleminde de yavruların, zayıfların ve yaşlıların etobur vahşî hayvanlara helâl rızık olmasına müsaade etmesi ve bazı hayvan sürülerinin hayatlarını daha iyi şartlarda devam ettirmesinde bunu bir faktör yapması kesinlikle düşünülemez. Meselenin gerçeği Allahü a’lem şu olsa gerektir:

				Yaratılışta ve kâinatta aslolan, mutlak adalettir, yardımlaşıp dayanışmadır, sulh ve sükûndur ve sağlıktır; cidal, savaş, hastalık ve cezalandırma değildir. Şeriat-ı Fıtriye’nin hayvanlar âlemi dâhil bütün kâi-nattaki hükmü budur ve bunu kâinatın irade ve şuur sahibi olmayan, dolayısıyla sorumluluğu bulunmayan varlıkların hayatı dışında kalan bütün bölümlerinde ve tabakalarında gördüğümüz gibi, günaha istidadı olmayan meleklerin hayatlarında da müşahede etmekteyiz. İnsanlık âle-minde hastalıklar gibi, savaş da arızîdir; bazılarının sulh ve sükûnu, Allah’ın insanları üzerinde yarattığı aslî model olan fıtrî düzeni bozup, bu fıtrî düzenin kanunlarından ibaret olan Din’i yaşanmaz hale getirmesi karşısında, yani fitne çıkarması durumunda bu fitnenin izalesi ve düzen ve intizamın yeniden te’sisi için yapılır. Dolayısıyla, savaş hukuku da aslî hukuk değildir. Kısmî şuur ve irade sahibi olmakla birlikte, asıl hisleri, fıtratları ve istidatları itibariyle Şeriat-ı Fıtriye’nin hükümlerine tâbi olan hayvanlar âleminde de aslolan, birbirlerini avlamak, birbirlerini öldürmek değil, helâl rızklarıyla geçinip, bir arada sulh ve sükûn içinde yaşamaktır.

				Öldürme, kan dökme ve fesat çıkarma kendisine kesinlikle yasaklanmış ve yeryüzündeki hilâfet vazife ve misyonuna en ters olan117 insanlığın hayatında da ilk dönemde tam bir sulh ve sükûn vardı. İhtilâf ve çatışma yoktu. Kâinat ağacı kendisini meyve versin diye yaratılan, dolayısıyla kâinat hizmetine sunulan insanın hilâfet vazife ve misyonu, nasıl cinlerin ona tâbi olmasını gerektirmişse, hayvanlar âleminin de yine ona tâbi olmasını haydi haydi gerektirir. İnsanlık âleminde Din ve iyilik galipse, cinler âleminde de aynıdır; küfür ve kötülük galipse, cinler âleminde de farklı değildir. İnsanlık âleminde ilk ihtilâfın çıkıp, ilk kanın dökülmesi ve bozgunculuğun çıkmasıyla ilk fıtrî sulh ve sükûn düzeni de bozuldu. Ve bunun üzerine Şeriat’la birlikte peygamberler gönderilmeye başlandı. Aşağıdaki âyet, bu konuda gayet açıktır.

				İnsanlar, başlangıçta (rızık ve benzeri hususlarda ayrılığa düşmemiş, kavgasız-nizasız) tek bir ümmet idi. (Derken ihtilâfa düştüler) ve Allah, (iman ve salih amelin karşılığında af, rahmet ve mükâ-fatıyla) müjdeleyici, (her türlü dalâlet yollarına ve bu yolların sonuçlarına karşı) uyarıcılar olarak peygamberleri gönderdi; beraberlerinde de, ihtilâf ettikleri konularda insanlar arasında hükmetmesi için kendisi bizatihî hak olan ve inişi esnasında da kendisine bâtılın asla yol bulamadığı Kitabı indirdi. O Kitap hakkında, ancak kendilerine o Kitabın verildiği topluluklar, hem de onlara apaçık deliller, gerçeği gün gibi gösteren âyetler geldikten sonra aralarındaki haset ve rekabetin yol açtığı tecavüzler sebebiyle ihtilâfa düştüler. Allah, hak mevzuunda ihtilâf ettikleri hususlarda iman edenlerin önünü açtı ve izniyle onları hidayete erdirdi. Allah, dilediğini dosdoğru bir yola hidayet eder.118

				İşte, insanlık tarihinde sulh ve sükûnun tam hakim olduğu ilk fıtrî düzen döneminde kurt kuzu ile, arslanlar ve kaplanlar ceylanlarla birlikte otlardı. Tilkiler, tavuklara saldırmazdı. Bu dönem, efsane gibi anlatılsa da, aslında eski tarihlerde geçmektedir. Derken insanlık âleminde ilk kan dökülüp ilk bozgunculuk çıkınca, bu bozulma hali veya fesat, artık kara ve denizde, dolayısıyla kara ve deniz hayvanlarının hayatlarında da düzenin, âhengin, sulhün, helâl rızkların, ölen hayvanların lâşelerinin vahşî hayvanlara da rahatça kâfi geldiği fıtrî ekosistemin bozulmasına da sebep oldu. Neticede, vahşi denilen hayvanların tabiatları da bozuldu ve onlar, fıtratlarını suistimal etmeye başladılar. Neticede, nasıl insanlık tarihinde savaşlar başlamışsa, hayvanlar âleminde de mücadeleler, birbirini boğazlamalar ortaya çıktı. Şu âyet ve Bediüzzaman’ın aşağıdaki ifadeleri, bu gerçek konusunda gayet sarihtir: 

				İnsanların bizzat kendi elleriyle işledikleri kötülükler ve dolayısıyla kazandıkları günahlar yüzünden denizde ve karada bozgunculuk ortaya çıktı, nizam bozuldu.119

				Peygamberliğin içtimaî (sosyal) hayattaki düstur ve neticelerinden ve güneş ve aydan tut, tâ bitkiler hayvanların imdadına ve hayvanlar insanın imdadına, hattâ bütün gıda zerrecikleri bedenin hücrelerinin imdadına ve yardımına koşturulan yardımlaşma düsturu, kerem yasası ve ikram kanunu nerede? Felsefenin içtimaî hayattaki düsturlarından ve yalnız bir kısım zalim ve canavar insanların ve vahşî hayvanların fıtratlarını sûistimallerinden kaynaklanan cidal düsturu nerede? Evet cidal (kavga, çatışma) düsturunu o kadar esaslı, aslî ve küllî kabûl etmişler ki, “Hayat bir cidaldir.” diye ahmakça hükmetmişler.120

				SAVAŞ, TEDAVİ VE CEZA HUKUKU

				Evet, tabiatta, kâinatta, insan hayatında aslolan sulhtür, düzendir, sükûndur, sağlıktır. Dolayısıyla, nasıl savaşlar ârızîdir ve temelde bozulan sulh ve düzenin yeniden te’sisi için yapılır; dolayısıyla daha büyük hayırlar için bazı şerlere katlanma manâsı ifade eder; bunun gibi, yanlış davranışlara ve sulhün, sükûnun, düzenin bozulmasına karşı vazedilen ceza hukuku da aslî hukuk olmadığı gibi, cezalandırma, Kur’ân-ı Kerim’de buyrulduğu üzere zâtında sû’ (kötülük)tür ve dolayısıyla zatı itibariyle hayır değildir. Evet, savaş gibi, cezalar da, kendi içinde birer sû’dur. Bir tedavi hukuku olarak ceza hukuku, zâtı itibariyle değil, neticesi itibariyle hayırdır.

				Vücut için de aslolan, sıhhattir. Dolayısıyla, tıb ilminin öncelikli misyonu, hastalıkları tedavi etmek değil, sağlığı korumaktır, öyle olmalıdır. Kendisine gerekli dinî bilgileri edinmek gibi, sağlığını koruyacak asgarî bilgilere sahip olmak da her insana vacip olduğu içindir ki, bunu ifade sadedinde Peygamber Efendimiz (s.a.s.), “İlim ikidir: din ilmi, tıp ilmi.” buyurmuşlardır. Ne var ki, tıp ilmi, insanların hayatlarındaki düzeni koruyamadıkları gibi, sağlıklarını da koruyamamaları üzerine hastalıkların sökün etmesi neticesinde bilhassa modern dönemlerde tamamen tedavi ilmine dönüşmüştür. Bundan dolayı da, sağlık en ucuz olması gerekirken, tıp ilminin tedavi ilmine dönüşmesiyle en pahalı hale gelmiştir. Sağlık, en ucuz olmalıdır. Çünkü Cenab-ı Allah (c.c.), insan hayatı için en faydalı şeyleri en bol ve en ucuz, hattâ karşılıksız verir: hayatımızın olmazsa olmazları olan hava, su ve ekmek gibi. Sağlık da insan için en gerekli olduğundandır ki, en ucuz olmalıdır. Fakat nasıl özellikle modern çağlar hem Şeriat-ı Fıtriye’ye, hem de Dinî Şeriat’a isyan neticesinde insanlık tarihinin savaşlar ve vahşetler dönemi olmuşsa, sağlığın bozulması neticesinde tıp ilminin tamamen tedavi ilmine dönüşmesi ve sağlığın en pahalı hale gelmesi dönemi de olmuştur. Buradaki konumuz itibariyle, sağlıklı vücuda tedavi uygulanmaz. Sağlıklı vücut için tedavi, bir kötülüktür; fakat tedavi, hasta vücut için uygulanır ve zâtında şer ve kötülük olduğu halde, hasta vücut için neticesi itibariyle hayır olur.

				İnsanlık Şeriat-ı Fıtriye’nin ve Din’in hüküm ve kaidelerine uyduğu ölçüde karada ve denizde sulh ve denge yeniden sağlanır, hastalıklar da azalır. Neticede, hayvanlar âleminde birbirlerini parçalamalarda da aynı nisbette azalma görülür. Bu durum, Hz. Ömer ibn Abdülaziz (r.a.) döneminde büyük ölçüde müşahede edilmiştir. Artık kurtların koyun sürülerine saldırmaz olduğu o kısa dönemde bir gün bir koyun sürüsüne kurt saldırınca çobanın “Eyvah! Ömer ibn Abdülaziz öldü!” dediği riva-yetlerde vardır. Dolayısıyla, şu anda belgesellerde de sürekli karşımıza çıkan hayvanlar âlemindeki vahşetler, hayvanî olmaktan daha çok insan kaynaklı bir realitedir, bir tezahürdür, yoksa aslî bir hakikat değildir.

				• Helâl dairesi geniştir, keyfe kâfi gelir. Harama girmeye hiç lüzum yoktur.121 

				Eşyada asıl olan, mübahlıktır; ancak Din’in veya Şeriat’ın haram kıldıkları haramdır; helâl ilan ettiği veya hakkında sükût buyurduğu şeyler ise mübah olmaya devam eder. Cenab-ı Allah (c.c.), hakkında haram-lık hükmü verilmesini irade buyurduklarını haram kılmış ve bunun ötesinde soru sorulmasını dahi yasaklamıştır:

				Ey iman edenler! Cevaplandığında ve açıklandığında hoşunuza gitmeyecek meselelerden, Din’i yaşamanızı zorlaştıracak konulardan sormayın. Kur’ân fasıl fasıl indirilir ve size tebliğ edilip dururken sorup açıklama isterseniz, açıklanması gereken gerektiği ölçüde zaten size açıklanmaktadır.  Sorduğunuz veya soracağınız pek çok şeyler vardır ki, Allah onlardan sizi muaf tutmuştur. Allah, bağışlaması pek bol olandır, kullarının hataları karşısında çok sabırlı, çok müsamahalıdır.”122

				Önceki peygamberler döneminde, bazılarının Cenab-ı Allah’ın haram kılmadığını haramlaştırması veya bir şey üzerinde yersiz ihtilâflar ve münakaşalar cereyan etmesi ya da sürekli Hz. Allah’ın ahkâmına muhalefet ve taşkınlık sebebiyle Cenab-ı Allah’ın bazı şeyleri haram kılması vuku bulmuştur. Meselâ, Yahudiler için iç yağının haramlığı gibi123 Sebt Günü’nün, yani Cumartesi günü çalışmama haramlığı da böyle, âdeta cezaî ve terbiyevî bir haram kılmadır: “Sebt (Cumartesi) günü çalışmanın haramlığı, (İbrahim’in inancını ve yolunu izleyen bütün topluluklara değil,) ancak o gün konusunda ihtilâfa düşenler hakkında hükmedildi. Rabbin, ihtilâf ettikleri hususlarda aralarındaki hükmü Kıyamet Günü elbette verecektir.”124

				Yiyecek, içecek ve davranışlarda haram kılınanlar çok değildir ve bu bakımdan helâl dairesi, değil sadece hayatı zarurî ihtiyaçları tatmin ölçüsünde sürdürebilecek kadar, belki selim zevk, lezzet ve keyifleri bile tatmin edecek ölçüde geniştir. Yine Hz. Bediüzzaman’ın buyurduğu gibi, dünyanın lezzetini, zevkini, saadetini, rahatını isteyen de, meşrû dairedeki keyifle yetinmelidir; çünkü bu, keyfe kâfidir.125 Dolayısıyla harama girmeye katiyen lüzum yoktur; harama girme, bütünüyle haddi aşmadır, fıtrata tecavüzdür, yoldan çıkmadır.

				• İlâhî hikmet, bütün eşyada en güzel bir nizam teşkil etmiştir. Bu nizam, eşyadaki genel dengenin korunmasına hizmet eder. Bu dengenin korunması ise, en yakın, en kolay ve en kısa yolları tercih etmekle olur.126

				İKİ NOKTA ARASINDAKİ EN KISA YOL

				Daha önce ve başka münasebetlerle de üzerinde durulduğu üzere, Cenab-ı Allah’ın yarattığı tek tek her şeyde ve bütün kâinatta tam ve mükemmel bir nizam ve intizam hakimdir. Nizam, bir bakıma denge demektir ve denge ile mümkün olduğu gibi, dengenin korunmasına da hizmet eder. Çünkü bir yerde veya bir şeyde intizam ve nizamın bozulması, dengeyi de bozar. Mimarî bir eserde bir taşın yerinden alınması, o eserin bütün dengesini alt üst edebilir. Gerek intizam ve nizamın sağlanması, te’sisi, gerekse bunlarla birlikte dengenin korunması, her hususta en yakın, en kolay ve en kısa yolu tercih etmekle mümkündür. Gereğinden fazla malzeme kullanmak, gereğinden fazla yemek, içmek ve uyumak, bir iş yerinde gereğinden fazla insan istihdam etmek, israf, muhteşem ve genellikle karmaşık bir yapıya sahip olan eşyada bağlantı yollarını uzatmak ve dolaştırmak, bir yazıda on kelime ile tam ifade edilebilecek bir manâyı daha fazla kelime ile kullanmaya teşebbüs etmek… evet bütün bunlar, dengeyi de, nizam ve intizamı da bozar.

				• Fizik âlemde bir yerden bir yere giden yolların ve bir noktadan diğer bir noktaya çekilen hatların en kısası en doğrusu ise, maneviyatta, manevî yollarda ve ahlâkta da böyledir.127 

				Geometri’de doğru, “iki nokta arasındaki en kısa yol” olarak tarif edilir. Dolayısıyla, birbirinden hangi mesafede olursa olsun, iki nokta arasındaki en doğru yol, en kısa olanıdır. Cenab-ı Allah da, Kur’ân-ı Kerim hakkında onda hiçbir eğriliğe yer vermediğini beyan buyurur. Yani Kur’ân-ı Kerim ve İslâm, daima doğruyu söyler, doğruya çağırır, doğruyu emreder. Bu sebeple, Kur’ân-ı Kerim’in ve İslâm’ın itikadî olsun, ibadetlerle ilgili olsun, ahlâkî, içtimaî, iktisadî ve siyasî olsun her hükmü, en kolay, en kestirme ve en tatbik edilir olma özelliğine sahiptir.

				Meselâ, bütün kâinat ve ondaki her bir nesne yaratma ve idare noktasında mutlak İlim, İrade, Görme, İşitme ve Kudret sahibi Bir Allah’a verildiğinde, her şeyin izahı çok kolay olur. Bütün yeryüzünü tek bir güneşin ısıtıp aydınlatması, bütün çiçeklere, meyvelere, bitkilere ve ağaçlara rengin tek bir güneşin ışığından gelmesi ne kadar kolaysa, bütün varlıkların Yaratıcı ve İdareci olarak Cenab-ı Allah’a verilmesi ondan çok daha kolaydır ve dolayısıyla doğrunun ta kendisidir. Buna karşılık, yeryüzündeki her bir cismin, her bir renkli nesnenin ısıtılıp aydınlatılmasını ve rengini yüzlerce güneşe veya bu cisimler ve nesneler sayısınca güneşe ya da kendilerine; kâinatı ve ondaki nesneleri, varlıkları ilimsiz, şuursuz, kör, sağır ve iradesiz tabiata veya sebeplere, isimlendirmeden ibaret kanunlara ve olmayan tesadüflere verecek olsak, bu takdirde, bırakın kâinatın tamamını, kâinattaki her bir şeyin, insandaki her bir hücrenin bile varlığı, içindeki her bir nesne ile birlikte bütün kâinatı bilecek bir ilim, görecek bir göz, işitecek bir kulak, var ve idare edecek bir irade ve kudret gerektirdiği için her nesneye, her cisme, her hücreye, her atoma bu ilim, görme, işitme, irade ve kudreti atfetme mecburiyetinde kalırız. Bu ise hurafelerin en utandırıcısı olarak, kâinatın varlığını izah etmenin de en dolambaçlı, en eğri, en uzun yoludur.

				Cenab-ı Allah’ı ve diğer iman esaslarını tanıtma, açıklama ve ispat etme adına da yine en doğru yol, en kısa olanıdır. Önceki asırlarda kelâmcıların kullandığı teselsülün bâtıl oluşu ve hudûs gibi deliller yaratılışın başına kadar gitmek gibi uzun yollarda yürümeyi gerektirirken, Risale-i Nûr’un takip ettiği Kur’ânî yol, her bir atomda, her bir hücrede, her bir cisimde Allah’a ve diğer iman esaslarına giden yolu keşfedivermekle en kısa, dolayısıyla en doğru hattı göstermektedir.

				İSLÂM CEZA HUKUKU VE MODERN CEZA HUKUKU

				İslâm’ın içtimaî, iktisadî ve siyasî hayatla ilgili koyduğu hükümlerde de aynı kolaylık, aynı kısalık ve doğruluk sözkonusudur. Meselâ, hırsızlık, yeryüzünde fesat çıkarma, haksız yere cana kıyma ve zina gibi ağır suçlar karşısında İslâm’ın koyduğu cezalar, bazılarına katı gibi görünebilir. Çünkü bu bazıları, bu cezalara suçların pek kolay ve pek bol işlendiği ve gerçek değerlerin altüst olduğu günümüzün toplumları penceresinden bakmaktadır. Oysa İslâm, bütün itikad, ibadet, ahlâk, muamelât ve ukubât hükümleriyle bir bütündür. Dolayısıyla, sözkonusu suçların cezaları da gerçek manâsını bu bütünün içinde bulacaktır.

				Ceza hukuku, aslî hukuk ve zâtında hayır değildir; o, savaş gibi, daha büyük arızaları gidermek, ıslah etmek, tedavi gibi vücudun tamamını sıhhate kavuşturmak için vardır ve neticeleri itibariyle hayırdır. Dolayısıyla, bir ceza hukukunu değerlendirirken, önce onun ne ölçüde tedavi edici, ne ölçüde suçları önleyici olabildiğine, sonra da İslâm’ın bütün olarak yaşandığı dönemlerde bu suçlar ne kadar işleniyordu, bir de bugün en ‘medenî’ denilen toplumlarda ne kadar işleniyor, buna bakmak gerekir. İkinci olarak, “Ceza, suçun cinsinden olur.” Bundandır ki, her hastalık, cinsine göre tedavi ister. Bazısının tedavi şekli istirahattir, bazısı ilaç tedavisi gerektirir, bazısına ameliyat uygulanır. Ayrıca, her hastalığa aynı ilaç verilmediği gibi, her hastaya da aynı ilaç aynı dozda verilmez. Oysa modern hukuk, hemen bütün suçları aynı kategoriye koymakta, onlar arasındaki nitelik ve mahiyet farkına bakmamakta, hepsine birden hapis veya para cezası verivermektedir. Bu ise, asla tedavi, yani suçlu için ıslah fonksiyonu görmediği gibi, suçların işlenmesini azaltmamakta, ayrıca, suçluyu toplumdan ve hayattan kopararak, kendilerine faydalı olabileceği pek çok yakınlarını da cezalandırmakta ve onu sadece tüketici yaparak, bütün bir topluma zarar vermektedir. Oysa İslâm ceza hukuku, her suçu mahiyetine, niteliğine ve cinsine göre ele alır. Verdiği cezalar, müşahhastır, nettir, zamana yayılmaz, tedavi veya ıslah edicidir ve suçu önleyicidir. Bugünün en gayr-ı İslâmî şartlarında bile İslâm’ın gasp, hırsızlık, cana kıyma, yeryüzünde bozgunculuk çıkarma ve zina suçları karşısında koyduğu cezalar uygulanacak olsa, bu suçları işleme nisbetinin, meselâ trafik kazalarının, en azından % 90 azaldığı rahatlıkla görülebilir. Demek ki, İslâm’ın hükümleri tam doğrudur ve en kısa yolu takip etmektedir. Bu, ceza hukukunda böyle ise, elbette hayatın diğer bütün sahaları için İslâm’ın koyduğu bütün hükümler için de aynıdır.

				KADINLAR VE MİRAS

				Meselâ, İslâm’ın en fazla tenkide tâbi tutulan hükümlerinden biri, bazı durumlarda mirastan kadına erkeğin yarısı pay vermesidir. Bir defa, İslâm, kadını geçiminden sorumlu tutmaz; bunun da ötesinde, ona malı olsa bile evin geçimine katkıda bulunma yükümlülüğü de yüklemez. Kadının geçimini sağlamak, babanın veya kocanın vazifesidir. Baba veya koca olarak erkek, sadece kendisinin ve hanımının değil, çocuklarının geçiminden de sorumludur. Bunlardan ayrı olarak İslâm, kocaya karısına ödemek mecburiyetinde olduğu ‘mehir’ adı altında bir evlilik ücreti de yükler. Modern hukukta bu kaidelerin hiçbiri yoktur. Bunlar olmadığı gibi, ruhen, duyguları itibariyle ve fizîken erkekten zayıf olan, ayrıca doğurma ve annelik vazifesi bulunan kadını, erkeğin göreceği işlerin de altına sokar ve buna da “kadına çalışma özgürlüğü” adını verir. İslâm, kadını böyle bir yükün altına koymaz ve bunu özgürlük saymaz, fakat kadını da geçim itibariyle bütün bütün kocasının insafına terketmez. Ona, ister baba evinde, isterse koca evinde harcama yükümlülüğü bulunmadığı halde, mirastan erkeğin yarısı pay verir. Kadın, bu payı ailenin geçimi yolunda kullanma mecburiyetinde olmadığı gibi, kendi geçimi için kullanma mecburiyetinde de değildir; isterse, onunla ticaret yapabilir. Evde huzursuzluklara yol açmamak, evin Âhiret ve sonra dünya saadetini öne almak kaydıyla kendi yapabileceği işlerde çalışabilir de.

				Konunun bir de çok önemli psikolojik boyutu vardır. Kadın, daha çok koca evine gider; koca evine gitmese bile, baba evinden ayrılır ve bu evden aldığı, kardeşleriyle paylaştığı mirası, yabancı bir erkeğin evine veya onunla birlikte yaşayacağı eve taşır. İşte, bu noktada her yerde ve her toplumda erkek kardeşler, kız kardeşlerini ailenin servetini belli miktarda da olsa yabancıya taşıyan biri olarak görebilirler. Daha da öte, İslâm’a göre baba evinde ailenin geçimine katkı mecburiyeti bulunmayan, modern toplumda bulunsa bile genelde erkek kadar bulunmayan, buna rağmen, hakkı olmadığı servetten pay alıp, bunu yabancıya taşıyan biri olarak değerlendirebilirler.  Bütün bunlar da, kadını her zaman muhtaç olduğu sevgi ve şefkatten mahrum bırakır. Dolayısıyla İslâm, yine en doğru yolu seçerek, mirasta da kadına hakkını vererek tam adalet etmiş, hattâ muhtaç bulunduğu ve hakkı olan şefkat ve merhamete göre belki adalete dayalı hakkından da fazlasını vererek, tam bir merhamet göstermiştir. 

				Yine, İslâm, ahlâk sahasında da en doğru ve en kısa yolu seçmiştir. Başka yerlerde de açıklandığı gibi, insanda üç ana kuvve veya fakülte ve her bir fakültenin ifrat, tefrit ve orta noktaları vardır. Kuvve-i şeheviyenin ifrat noktası fücur (ahlâksızlık, iffetsizlik), tefrit noktası hümûdet (bedenî arzu duyamama, isteksizlik), orta noktası iffettir. Kuvve-i gadabiyenin ifratı tehevvür (ölçüsüz öfke ve tecavüz), tefriti cebanet (korkaklık, tepkisizlik), orta noktası şecaat (yerinde kullanılan cesaret)tir. Kuvve-i akliyenin ifratı cerbeze (demagoji, diyalektik), tefriti gabavet (ahmaklık), orta noktası hikmettir. İfrat ve tefrit uç noktalar olmasına mukabil, orta nokta tam merkezî olandır. Orta nokta ile iki tarafa doğru uç noktalar arasında yine pek çok sapma noktaları vardır. Bütün bu noktalar içinde elbette mesafesiz ve en yakın, insan ve eğitimi için ulaşılması gereken hedef, en faydalı ve huzur verici olan orta noktalardır ve diğerleri, sapma nisbetinde uzaklık ifade eder. İşte İslâm, her meselede olduğu gibi ahlâkta da doğru ve dolayısıyla en kısa yolu tercih ve vazetmiştir.

				Doğru yolun en kısa yol olması ve İslâm’ın daima bunu tercih etmesi kaidesi, zamanda, maddî harcamada, eleman istihdamında, kısaca her hususta israfı ve onun karşı kutbu olan cimriliği yasaklamada da kendini ortaya koyar. Kısaca, bu kaide, en geniş kapsamlı küllî kaidelerden ve hayatımıza ışık tutacak projektörlerden biridir.

				• Dinleyen, söyleyenden daha iyi anlayabilir.128  

				Bu, Hz. Bediüzzaman’ın zikrettiği bir atasözü veya genel kabûl görmüş bir gerçeğin ifadesidir. Herkesin bir anlama ve anlatma kapasite ve kabiliyeti vardır. Bir insan, anladığı kadar ve anlatabilme kapasitesince anlatır. Dolayısıyla, insanlar kabiliyet ve kapasite açısından farklı farklı ve derece derece oldukları için, çok zaman dinleyenler içinde anlatılan konuyu anlatandan daha iyi, daha derin ve daha etraflı anlayan çıkacaktır. Nitekim Peygamber Efendimiz (s.a.s.), Veda Haccı Hutbesi’nde şöyle buyurmuştur: “Sözleri iyice dinleyip ezberleyen kişiye Allah rahmet etsin! Belki, anlamayan, anlayana iletip anlatır. Anlayan da, belki kendisinden daha iyi anlayacak olana iletir!”129

				Bazen olur ki dinleyen, anlatanın anlama kusurlarını ve çelişkilerini de yakalar. Meselâ, Hz. Gazalî’nin Tuhfetü’l-Felâsife (Filozofların Tutarsızlık-ları) isimli eserini okuyan, onun filozofların görüşlerindeki onların farkında olmadıkları çelişkileri nasıl kavrayıp ortaya koyduğunu hayretle görür. Bundan dolayı, Hz. Gazalî’nin (r.a.) felsefeyi filozoflardan daha iyi bildiği itiraf edilmiştir. Daha iyi bildiği içindir ki, İslâm dünyasında özellikle Aristo felsefesine dayanan felsefenin itikadda açtığı yaraları Allah’ın izniyle tamir edebilmiş ve felsefenin menfî tesirini büyük ölçüde kırmıştır.

				Yine bu gerçek sebebiyledir ki, Hadis ilminde her ne kadar rivayet bi’l-manâ, yani hadisleri tam lafzıyla mümkün değilse manâsıyla rivayet etme caiz görülmüşse de, böyle bir rivayetin râvînin hadisten anladığı manâya geleceği açıktır. Dolayısıyla bu, bütün manâ derinlikleriyle hadisin tam kendisi olmaz. Bu gerçeğin çok iyi farkında olan Sahâbe-i Kiram, hadisi aynen lâfzıyla ezberleyip lâfzıyla rivayet etmeye azamî riayet etmiştir.

				• Bazen olur ki, iki kişinin söyledikleri aynı söz, birisinin cehalet ve sathîliğine, diğerinin ilmine ve maharetine delâlet eder.130

				İki kişiden çıkan aynı söz, farklı tesir yapar ve farklı intibalara sebep olur. Sözün söylenme sebebi, söylenme şekli, söylendiği yer, zaman ve şartlar, söyleyen kişi ve muhatap, sözün güzelliğine, tesirine ve yol açacağı intiba ve uyaracağı düşüncelere etki yapar. Dolayısıyla, bir sözün güzelliğini, kalitesini ve niteliğini bu unsurlar, yani “Kim söylemiş? Kime söylemiş? Niçin söylemiş? Ne zaman söylemiş? Nerede söylemiş? Hangi şartlarda söylemiş? Nasıl söylemiş?” sorularına verilecek cevaplar tayin eder. Bir insan bütün bu unsurları nazara alarak konuşur; bir başkası da hiç bunları nazara almadan konuşur. Dolayısıyla, söz konusu faktörleri nazara alarak söylenen bir söz, söyleyenin ilmini ve maharetini ortaya koyar ve o sözden beklenen olumlu tesir ve intibaı yaparken, bu faktörler nazara alınmadan söylenen bir söz ise söylenmekteki maksada ters bir tesir oluşturabilir ve söyleyenin cehaletini ve sathîliğini gösterir. Bu noktada Hz. Bediüzzaman, birbirine benzer iki ikazda bulunur: “Ata et, ite ot atmayın!” İkincisi: “Bülbül, sarayda tutulur; at, ahıra bağlanır.” Yani kime, hangi şartlarda ne söyleneceğini bilmek gerekir.

				Ayrıca, söylenen sözde zamanın başka bir tesiri daha vardır. Yani, bir zaman kıymet ifade eden bir sözün başka zamanda kıymeti kalmayabilir.

				• Doğru sözü ayıplayan nice insan vardır ki, âfeti, hasta olan anla-yışındadır.131 

				Bazen de konuşan veya yazan insan, sözün güzelliği ve ondan beklenen tesiri sağlamakla ilgili yukarıda sözü edilen bütün faktörleri nazara alır, fakat en mükemmel biçimde söylenmiş en doğru bir sözü bile ayıplayan nice insan çıkar. Meselâ, kendilerini üdebâ ve bülâğadan, yani edebiyatçı ve belâğat ustası sayan niceleri, güya Kur’ân-ı Kerim’de tenkit noktaları bulurlar. İşte, böylelerin âfeti de, anlayışlarındaki hastalıktır. Yazan ve söyleyen sözün unsurlarını bilir de, dinleyen ve okuyan bilmez; bilmeyince, en güzel söylenmiş en doğru sözleri tenkide kalkışır.

				Kur’ân-ı Kerim, baştan sona belâğat mûcizesidir. Her seviyeden insana tam bir öğretmen ve yol göstericidir. O, her dönemde her seviyeden herkese hitap eder. İnsanların, yani Kur’ân’ın muhataplarının çoğu ise avamdır. İrşad ve ta’limde, yani öğretmede çoğunluk esas alınır.

				Meselâ, bir öğretmen ders işlerken yalnızca zekî, başarılı ve çalışkan talebeleri nazara alırsa, her zaman bu tür talebeler azınlıkta olacağı için, öğrencilerinin çoğunu ihmal etmiş ve vazifesini yapmamış olur. Ders, daha başarılı ve çalışkan talebeleri de mahrum ve ihmal etmeyecek şekilde, fakat en zayıf öğrencilere göre işlenir; öyle işlenir ki, hem o öğrenciler belli seviyede, en azından sınıfı geçecek seviyede öğrenir, hem de diğer öğrenciler alacağını tam alır ve en yüksek notla sınıflarını geçerler.

				KUR’ÂN’A AİT BİR ÜSLÛP ÖZELLİĞİ

				İşte, Kur’ân-ı Kerim, en derin, en ince gerçekleri idrak seviyesi en altta olan insanlara da takdim buyurur. Bunu yaparken, bu tür gerçekleri çok zaman derinliği ve mücerretliği içinde anlatmaz. Çünkü, bilhassa avam, hattâ havas denilen ilim ve idrakteki seçkinler bile, mücerret gerçekleri mücerretliği içinde anlayamazlar. Bundan dolayı Kur’ân, temsiller, istiareler, mecazlar kullanır. Meselâ, bir yanda Allah hakkında hiçbir malûmatı olmayan, büyüklük deyince gözünü semaya çeviren, Cenab-ı Allah’tan gelecek bir cezayı semâdan bekleyen bedevîleri tehdit ederken, “Yoksa semâdakinin sizi yerin dibine geçirmeyeceğinden emin mi oldunuz? Oysa bir de bakmışsınız, yer titriyor ve çalkalanıp duruyor. Veya semâdakinin üzerinize kasıp kavurucu bir kum fırtınası göndermeyeceğinden mi emin oldunuz? İkazım ne imiş, ne manâya geliyormuş, yakında bileceksiniz.”132 buyurur. Peygamber Efendimiz de (s.a.s.), yine bir bedevîye Allah’ı anlatırken, Cenab-ı Allah için aynı şekilde “semâdaki” ifadesini kullanır. Maksadın hâsıl olması için bir bedevînin başta Cenab-ı Allah’ı bu şekilde semâda, çok yükseklerde imiş gibi düşünmesinin mahzuru yoktur. Fakat aynı Kur’ân, “Ona benzer, O’nun gibi hiçbir şey yoktur.”133, yani “Cenab-ı Allah, kâinatta hiçbir şeye benzemez; O, hiçbir şey gibi değildir.” buyurarak, Cenab-ı Hakk’a yer ve zaman isnat edilemeyeceği ikazını yapar. Burası, Allah’a inanan bir insanın daha sonra merhale merhale geleceği bir ma’rifet noktasıdır. Dolayısıyla, bu noktaya gelen bir insan, Mülk Sûresi’nin yukarda geçen âyetlerinden, yani “semâdaki” ifadesinden “her şeyin üzerinden her nesneyi gören ve kontrol eden Zat” manâsını anlar ve burada semâdan asıl kasdın yücelik ve her şeyi en yukarıdan kontrol olduğunu kavrar. Yine Kur’ân, Cenab-ı Allah’ı tanıtırken, O’nun kâinat üzerindeki tasarrufunun niteliğini anlatırken, bir sultanın saltanat tahtında yaptığı tasarrufu nazara verir ve “Rahmân, Arş’ın üzerine istivâ etti.”134 ifadesiyle kinaye yapar. Fakat, idrak seviyesi yüksek ve Cenab-ı Allah hakkında ma’rifeti belli noktaya gelmiş biri, bundan Cenab-ı Allah’ın kâinat üzerinde mutlak otorite sahibi olduğunu ve bu otoritesini mutlak ve karşı konulmaz bir tarzda icra ettiğini anlar. Ma’rifeti daha gelişmiş bir başkası, bu manâ ile birlikte Rahmân ile Arş arasında münasebet kurar ve buradan ‘taayyünât’ mertebelerine yönelir.

				Kur’ân, ayrıca, bir hakikati bütün yönleriyle anlatır; fakat bunu yaparken öyle bir üslup kullanır ki, her idrak ve ilgi sahibi, aynı ışığın bir kristalde farklı yansımaları gibi o hakikatin kendine bakan yanını görür ve tatmin olur. Bu anlatım şeklini seçmiş âyetlere “müteşabih” denir. Bazen de Kur’ân-ı Kerim, çok yönlü bir hakikati farklı yanlarıyla farklı yerlerde, farklı hadiseler ve münasebetler ağı içinde, farklı sebeplerle, farklı maksatlar için ve farklı üsluplarla takdim eder. Kur’ân’ın nerdeyse 50 sûresinde zikredilen değişik boyutlarıyla Hz. Musa kıssası, yani bu kıssa ile nazara verilen gerçekler, ibretler, dersler, buna en bariz örnektir.

				İşte, belâğat kaidelerinden, söz söyleme sanatından, irşad ve öğretme sanat ve tarzından habersiz biri kalkar, bu üslûba itiraz eder. Böyle-lerinin âfeti, kendi anlayışlarındadır; idraksizliklerinde, bilgisizliklerinde, bilmediklerini de bilmeme mürekkep, hattâ bilmediklerini de biliyor zannetme mükap cehaletlerindedir.

				• İlmin mahiyeti bir olsa da, okutulma şekli başkadır.135 

				Hangi ilim dalı olursa olsun, genelde aynı mahiyette olduğu gibi, bütün dallarıyla ilim de, aslî mahiyeti itibariyle değişmez. İlim, ağza giren lokmanın bütün sindirim organlarından geçtikten sonra vücuda gıda ve kan olması, annede yavrusuna verilecek süt olması gibi, her bakımdan kesinliğe ulaşmış bilgi(ler)imiz veya bilgilerimizin toplamıdır. İlim başlığı altında ve ilmin asıl mahiyeti itibariyle tarihin coğrafyadan, fiziğin kimyadan, tefsirin hadisten farkı yoktur. Fakat her ilmin kendine has bir öğrenme ve öğretme şekli olduğu gibi, aynı ilmin seviyelere göre yine öğrenme ve öğretilme şekli farklıdır. Bir ilim ilk öğretimde belli tarzda ve seviyede, orta öğretimde ona göre bir tarz ve seviyede, yüksek öğretim ve daha ötesinde yine başka başka tarz ve seviyelerde öğretilir. Bu tarz ve seviyelere göre öğretimde kullanılan malzeme bile değişir.

				• İfrat gibi tefrit de zararlıdır, hattâ daha çok zararlıdır. Fakat ifrat, tefrite sebep olduğundan daha kabahatlidir.136 

				Varlıkta aslolan dengedir; denge, ifrat ve tefritten, yani her türlü aşırılık ve karşı aşırılıktan uzak olma halidir. Denge, adalet, yani terazinin dilinin daima dosdoğru olması halidir. Bu sebepledir ki, sadece alım–satımda değil, düşüncede, davranışta, değerlendirmede, duyularımızı, duygularımızı, aklımızı, nefsî melekelerimizi, kalbimizi kullanmada da asla eksiltmeye ve aşırıya gitmeme, hayatımız adına çok önemli bir esas ve Kur’ân’ın Kerim’in kesin emirlerindendir.

				İnsan, vicdanının rükünleri olan zihin, his, kalb ve irade arasında; nefis veya beden, zihin ve kalb veya ruhtan müteşekkil bir varlık olarak varlığının bu üç ana unsuru arasında; ayrıca dünya–ukbâ ve madde–manâ arasında da dengeyi bulmak ve korumak mevkiindedir. Bu demek değildir ki, bunların hepsine aynı değer ve önem verilecektir; hayır, denge ve adalet demek, her şeye hakkını vermek demektir. Dengeyi bozan ifrat, yani bir yönde aşırıya gitme ne kadar zararlıysa, onun karşı kutbu olarak tefrit de o kadar zararlıdır. Düşüncede, edebiyatta, sanatta, sosyal hayatta, siyasette rasyonalizm, idealizm, sensualizm, materyalizm, spiritualizm gibi bütün akımlar, özellikle Din’e, Kur’ân’a ve hadislere yaklaşmada bir yanda sadece lafzın zahiriyle yetinmek, yani zahirîlik, diğer tarafta lafzın zahirî manâsını hiç hesaba katmayan batınîlik, hep dengeyi bozmanın, ifrat ve tefrite gitmenin sonuçlarıdır. Bunlardan biri, tepki olarak diğerini doğurmaktadır. Evet, dengeyi bozmada ifrat zararlıdır; onun karşı kutbu olan tefrit de zararlıdır. Şu kadar ki, tefrit, ifrata tepki olarak ortaya çıktığı için dengede daha çok bozulma, daha öte bir savrulma demektir ve ifrattan daha zararlıdır. Fakat tefrite sebep olan ifrattır; tefrit her ne kadar daha çok zararlı olsa bile, tefritin de sebebi olarak ifrat, daha kababatlidir; bir bakıma, tefritin de günahını boynuna dolar. Dolayısıyla, daima dengeyi bir şekilde bozmaktan, adaleti ihlâlden kaçınmak lâzımdır. Çünkü onu bir noktada bozmanın başka hangi bozulmalara yol açacağı ve nerede duracağı, hattâ durup durmayacağı kestirilemez.

				• Beğendiğin şeyde ifrat etme!137

				İfratın, yani bir yönde dengeden sapıp aşırı gitmenin en fazla görüldüğü sahalardan biri de, beğenme, takdir etme, sevme veya düşmanlıkta ifrattır. İnsan, bilhassa duygularını çok dengede tutamaz. O bakımdan, duygular iyi kontrol edilmeli, aklın ve iradenin dizgininde olmalıdır. Sadece akıl, insanı kurutur, kupkuru yapar; sadece duygular, insanı çürütür; yanlıştan yanlışa sürükler ve insanın başına olmadık işler açar. Dolayısıyla duygular, akıl ve iradenin kontrolünde olmalı; buna karşılık akıl, duygularla ‘sulanmalı’, yumuşatılmalı ve asla kuru akılcılığa düşmekten, hissizlikten uzak tutulmalıdır. Bu çerçevede olmak üzere, sevgimizde de, takdir ve beğenmemizde de asla aşırı gitmemek gerekir. Peygamber Efendimiz’in (s.a.s.), buyurduğu üzere, Allah varken, her şeyi görür, duyar ve bilirken, biz kimseyi tam tezkiye edemez, kimse hakkında aşırı takdir ve övgülerde bulunamayız.138 Çünkü biz, tam göremez, tam duyamaz, tam bilemeyiz. İkinci olarak, düşmanlık, mü’minin asla şiarı olamayacağı gibi, mü’minin kalbinde de yer bulmamalıdır. Mü’min, şahıslardan ziyade sıfatlara ve davranışlara bakar. Eğer bir kişi kötü sıfatlarla kuşatılmış ve kötü davranışlar içinde ise ona acımak ve bu acımanın neticesi ve gereği olarak, onun bu sıfat ve davranışlardan kurtulmasına çalışıp, hemen uzaklaşmak gerekir. Ancak, Cenab-ı Allah’ın mutlak kâfir ve zalim olarak bildirdiği, her türlü davranışları ve sıfatlarıyla âdeta mutlak zalim olarak üzerlerinde ittifak edilen insanlar vardır. Küfür ve zulüm, kendileri için sıfattan öte artık bir isim haline gelmiş kişiler vardır. Bunlara Allah için, Allah adına buğzetmek de imanın şiarlarından ve gereklerindendir. Ama bu noktada da, severken de, buğzederken de yine ölçüyü kaçırmamak, Peygamber Efendimiz’in (s.a.s.) ikazları içinde, severken de, buğzederken de aşırı gitmemek gerekir; çünkü bugün sevdiğimiz, yarın düşmanımız; bugün buğzettiğimiz, (kalbi ve kulağı mühürlenip, gözü tamamen örtülmemişse) bir gün dostumuz olabilir.139 

				İnsanlar, çok defa bir şeyin şerefini o şeyin zâtından çok neslinde aramaları gibi, hak ve hakikati de kişilerde ararlar. Cemel Savaşı’nda Hz. Ali’ye (r.a.) yaklaşan biri şöyle der: “Ya Ali! Bir yanda sen, öte yanda Aişe, Talha ve Zübeyr. Ben, nasıl davranacağım, hanginizi tercih edeceğim.” Hz. Ali’nin cevabı çok aydınlatıcıdır: “Hakkı ve hakikati şahıslarda aramayacak, şahısları hak ve hakikate göre değerlendireceksin.” Tabiî, bu kaide, Cenab-ı Allah ve peygamberler gibi hakikatin kaynakları ile âlimlerin değer ve itibarını yok saymakta değildir.

				Çok defa insanlar, kabûl görmesini istedikleri sözleri ve düşünceleri halk nazarında makbul insanlara atfederler. Bazı vaizlerin, nasihatçıların ve menkıbe yazarlarının Din’i ve dinî emirleri sevdirme, Din’in yasaklarından sakındırma adına mevzû hadisleri Hz. İbn Abbas gibi zatlara atfetmeleri, bu türden bir davranıştır. Fakat bu davranışlar, cehalettir; o zatlara da, Hadis’e de ihanettir. Dolayısıyla, hak ve hakikatten hiçbir sebeple sapmamak gerekir.

				Bu hususta dikkat edilmesi gereken diğer bazı gerçekler de şunlardır:

				• Bir derdin dermanı başka derde dert, panzehiri zehir olur. Derman hadden geçerse dert getirir, öldürür.140 

				Her ilaç her hastalığa, her çare her derde tatbik edilmez. Her hastalığın kendine has ilacı, her meselenin, her derdin kendine ait çözüm yolu vardır. Bu bakımdan, bir hastalığın ilacı veya bir derdin dermanı, başka hastalık veya derde tatbik edildiğinde hastalığı, derdi arttırır veya başka hastalık veya dertlerin meydana gelmesine sebep olur. Ayrıca, ilaçlar, panzehir ve çareler, hastalığın, derdin, problemin şiddetine göre değişik dozlarda tatbik edilir. Gereken dozdan az olsa fayda etmezler; fazla olsa ölüme kadar götürebilirler. Dolayısıyla, nasıl düşüncede, bakışta, inançta, yaklaşımlarda ifrat ve tefritten sakınıp dengeyi yakalamak çok önemli ise, aynı şekilde, ilacın, dermanın, panzehirin tesbit ve tatbikinde de hastalığın, derdin, problemin mahiyeti, iyi teşhis edilmesi ve kullanılacak ilaç, panzehir ve çarenin dozunun iyi ayarlanması çok önemlidir.

				• Din, bir imtihandır; teklif-i İlahî bir tecrübe, yani kulları denemedir, sınamadır, ta ki, yüce ruhlar ile âdî ruhlar, beşerin istidat madenindeki kıymetli cevherler ile değersiz madenler birbirinden ayrılsın.141 

				Allah (c.c.), insan gibi irade sahibi ve sorumlu varlıkları hayat sahasına gönderir. İrade sahibi olmak demek, iki alternatif arasında tercihte bulunmak demektir. İnsan hayatı, bu tercihlerin toplamıdır. Ve insan, genel olarak tercihlerinin sonucunu görür. İnsanın insanlığı, şerefi, bir bakıma onun hürriyetinde, yani, Hz. Allah’ın onu diğer varlıklar gibi belli istikamette davranmaya zorlamaması, ona irade vermesinde yatar.

				Evet, insan, belli ölçülerde hür bir varlıktır. Fakat hususî merhameti, yani Rahîmiyet’i sebebiyle Cenab-ı Allah (c.c.), insanı kendi haline bırakmaz. Ona nasıl davranırsa ne ile karşılaşacağını ve hayırlarla karşı-laşması için de nasıl davranması gerektiğini Din adı altında gönderdiği kitaplar ve peygamberler vasıtasıyla bildirir. Bazı bilgileri de, ona bahşettiği araştırma ve öğrenme kapasitesi (istidat) sebebiyle onun bizzat kendisinin keşfetmesine bırakır. İradî tercihleri ve öğrenme istidat ve gayretiyle insan, ilmen ve mânen terakkî eder. İşte, iradî bir varlık olarak insanın sorumluluğu ve bu sorumluluğa hitap eden Din, hem insanlar içindeki yüce ruhların, yani iradelerini doğru istikamette kullanarak tekâmül eden yüce karakter ve şahsiyetlerin âdî ruhlardan, kıymetli ve hayra yönelen istidatların şerli istidatlardan, ayrıca her bir insandaki gelişmeye müsait önemli ve ‘altın, elmas, pırlanta’ vb. olma potansiyellerinin  ‘kömür’ gibi olanlardan ayrılması için bir imtihandır, bir müsabakadır. Bunu, bir madene ateş verilip elmasla kömürün, kazanda kaynatılan topraktaki altınla toprağın birbirinden ayrılmasına benzetebiliriz. Nasıl zeminin içinde altın da toprak da olur ve elmas cevheri ile kömürün bir arada bulunması gibi bir arada bulunur; aynı şekilde, insanlar içinde de bizzat onların kendilerinden kaynaklanan sebeplerle gümüş, altın, elmas, pırlanta olmaya müsait olanlarla bakır, kömür ve posa olmaya müsait olanlar bir aradadır. İşte teklif-i İlâhî olan Din, bir müsabaka, imtihan ve ayrışma zeminidir. Bu müsabaka ve imtihanın neticesinde hayırlar şerlerden, her bir insandaki ‘altın, elmas, pırlanta’ olma potansiyelleri kıymetsiz madenlerden, kömürden ve posadan, yüce ve temiz ruhlar veya karakterler âdî ve kirli ruhlar veya karakterlerden, yüksek ve hayra açık istidatlar şerre açık ve düşük istidatlardan ayrılır ve bu ayrılma, iki akım halinde nihayet Cennet ve Cehennem’de son bulur.

				• Tecrübe ve imtihan, neşvünemaya; neşvünema, istidatların inkişafına; istidatların inkişafı, kabiliyetlerin tezahürüne; kabiliyetlerin tezahürü, nisbî hakikatlerin zuhuruna sebeptir. Nisbî hakikatlerin zuhuru ise, Sâni’-i Zülcelâl’in Esmâ-i Hüsnâ’sının tecelli nakışlarını göstermesine ve kâinatı Samedanî mektuplar suretine çevirmesine sebeptir.142 

				İMTİHANIN SIRLARI, HİKMETLERİ

				Cenab-ı Allah (c.c.), kâinattaki bitmez tükenmez faaliyetten Zâtı’na ve mutlak istiğnasına, yani hiçbir şeye muhtaç olmama, her şeyden bağımsız olma ve hiçbir şeye benzememe hususiyetine has mukaddes bir sürur duyar. Aç olan veya acıkan kullarının nimetleriyle doyma zevkini tatması, susamış kullarının yarattığı ve gökten indirip yer altında biriktirdiği veya yerde akıttığı sularla kanması, yorulmuş kullarının yarattığı gölgeliklerde veya gecenin koynunda dinlenmesi, O’na yine Zâtı’na ve mutlak istiğnasına has bir sürur verir.

				İnsan, kâinatın kendinde dürüldüğü bir varlık olarak, Cenab-ı Allah’ın kâinatta mütecelli bütün Esmâ tecellilerine mazhardır. Bu Esmâ ve Sıfât tecellileri içinde onun irade sahibi olarak da kılınması, cemadât, bitkiler ve ağaçlar gibi belli bir istikamette hayata ve davranmaya mecbur bırakılmayıp, belli bir hürriyetle yüceltilmesi, beraberinde bir tecrübe ve imtihanı getirmiştir. Diğer, yani irade sahibi olmayan varlıklar da, bir bakıma kendilerine göre bir tecrübe ve imtihandan geçmektedir. Ama onların tecrübe ve imtihanı, iradelerine bağlı değildir. Onlar, Şeriat-ı Tekvîniye’nin kanun ve kaidelerini yerine getirme noktasında tecrübeden geçerler. Meselâ, toprağa düşen bir tohumun sert toprağı, hattâ bazen taş tabakasını bile delip geçmesi, onun için bir tecrübe ve hayatı adına bir nev’î imtihandır.

				Tecrübe ve imtihan, hem insan için, hem diğer varlıklar için gelişip büyümeye sebep olur. Sürekli faaliyet ve gelişip büyüme, varlıklara verilmiş istidatların, yani kapasitelerin inkişafına yol açar. Meselâ, insan büyüdükçe kapasiteleri ortaya çıkar; bir bitki büyüdükçe gövde çıkarma, dal-budak salma, yaprak ve çiçek açma, nihayet meyve veya başak verme kapasitelerine sahip olduğunu anlarız. İnkişaf eden istidat veya kapasiteler aktif hale gelir, yani birer kabiliyete dönüşür. Kabiliyetler ise, zamana, şarta, şahsa, topluma has hakikatlerin ortaya çıkmasının mekanizmalarıdır. Meselâ, insanlardaki öğreticilik, mimarlık, mühendislik, marangozluk, hattatlık, çiftçilik gibi bütün kabiliyetler ve sanatlar, meslek farklılıkları, fakirlik–zenginlik dereceleri, görüşlerde ayrılıklar, ürettikleri eserler veya hayatta sergiledikleri ya da sebep oldukları farklı realiteler, Cenab-ı Allah’ın pek çok İsimleri’nin tecellilerinin tezahürüne sebep olur veya bu tezahürlere zemin teşkil eder.

				ÖRF VE MA’RUF

				O kadar ki, insan hayatıyla ilgili Din’in hükümleri, çok fazla sayıda değildir. Kur’ân ve Sünnet, temel haramları bildirir ve bunlar dışında insana hayat adına geniş bir mübahlar sahası açar. Bu mübahlar sahası içinde, hattâ Din’in kesin hüküm ve kaidelerinin zamana, şarta, toplumlara tatbiki sürecinde farklı gelenekler, farklı âdetler, farklı yansımalar, farklı sanat türleri, hattâ aynı sanat türlerinde farklı desenler, farklı yapılar oluşur. Din’e zıt olmayan bütün bu gelenekler, âdetler, yansımalar toplamına ‘örf’ veya ‘ma’ruf’ denir. Cenab-ı Allah (c.c.), hayatın pek çok alanını, Din’in pek çok tatbik sahasını örfe veya ma’rufa bırakır. Bunun da ötesinde, Din’in bazı kesin hükümlerinde, hattâ ibadetlerin yerine getirilmesinde bile –meselâ Zekât gibi– söz konusu farklılıklar nazara alınmıştır ve alınır. Bütün bunlar, farklı kapasite ve kabiliyetlerin ortaya çıkardığı nisbî hakikatlerdir ki, her biri, İlâhî İsimler’in yansıma aynaları ve tecelli mihraklarıdır. Böylece bütün kâinat, bütün hayat, baştan sona Cenab-ı Allah’tan gelen, O’nun her türlü ihtiyaçtan mutlak berî, fakat bütün varlıkların O’na mutlak muhtaç, her şeyin O’na bağlı, O’nunla var olduğunu gösteren mektuplar mecmuasına dönüşür.

				Varlıkların tâbi tutulduğu tecrübe ve imtihan, onların cevherinin kalitesini de ortaya koyar. Meselâ, tohumların, çekirdeklerin ne kadar arı olup olmadığını, çimlenmeye ne ölçüde uygun olduklarını, hangi iklim ve toprakta ne tür bitkilerin ve ağaçların daha iyi yetişeceğini bu imtihan ve tecrübe ile anlarız. İnsanlar içindeki samimî olanlar ve olmayanlar, farklı karakterler, altın, elmas, pırlanta namzedi ruhlarla kömür ruhlar da, yine bu tecrübe ve imtihanla ortaya çıkar ve birbirlerinden ayrılır.

				• Allah, kulunu tecrübe ve imtihan eder; fakat kul, Allah’ı tecrübe ve imtihana tâbi tutamaz.143 

				Cenab-ı Allah (c.c.), kuluna emir ve yasaklarda bulunur ve bu emir ve yasakların neticelerini de haber verir: “Şöyle davranırsan karşılığı şudur; sen böyle yaparsan Ben de böyle yaparım.” der. Fakat kul Allah’a, “Ben böyle yaparsam Sen de şöyle yapar mısın? Sen beni şu işte muvaffak edersen ben de şöyle davranırım veya şunu yaparım!” diyemez.

				Şeytan, bir dağın tepesinde iken Hz. İsa’ya (a.s.) der: “Kendini oradan at! Eğer Rabbin ölmeni dilemişse ölürsün; dilememişse ölmezsin!” Hz. İsa’nın cevabı şöyle olur: “Allah, kulunu dener; kul, Allah’ı deneyemez.”

				İnsanın “Rabbim dilerse ölürüm, dilemezse ölmem!” diyerek, normal şartlarda, Cenab-ı Allah’ın koyduğu Tekvinî veya Fıtrî Şeriat’ın hükümlerine göre ölme ihtimali kesine yakın bir işe girişmesi, eğer ölürse intihar olur. Çünkü Allah (c.c.), kulun Kendisi’ni tecrübesine göre davranmaz; O’nun gerek Din adına, gerekse Şeriat-ı Tekvîniye’si adına koyduğu kaideler bellidir. Kula düşen, bu kaidelere uymaktır. Allah, bu kaidelere uyup uymamasına göre kuluna muamele eder. Yoksa kul, Cenab-ı Allah’ı bu kaidelerin dışarı çıkarak “Şöyle yaparsam böyle yapar mı?” diyerek denemeye, tecrübeye tâbi tutamaz.

				• Allah’ın rahmet veya gadabından güya fazla rahmet veya gadap taşıma veya gösterme, hatadır.144 

				Elbette kimse Hz. Allah’tan fazla merhamet sahibi olamaz; bütün insanların toplam merhameti bile, Allah’ın rahmet ve merhametinin yanında denizde damla olmaz; onunla mukayese edilmez. Yine, kimse Allah’tan daha fazla gadap, yani cezalandırma iradesi de taşıyamaz. Cenab-ı Allah’ın Zâtı gibi Sıfatları da sonsuzdur. O, bütün kulları hakkında daima hayır diler. Dolayısıyla, insanın başına gelen felâketler, dünyaya özürlü gelmesi gibi kendi elinde olmayan ve gerekli gayreti göstermesine rağmen maruz kaldığı başarısızlık veya fakirlik gibi zahiren menfî haller, gerçi insan olarak şefkat ve merhametimizi tahrik eder. Buna karşılık, zulümler, haksızlıklar, cinayetler ve benzeri şeyler de elbette öfkemizi çeker. Ne var ki biz, tam anlamıyla ve boyutlarıyla ne dünü, ne bugünü, ne de yarını bilebiliriz; bunları bilemediğimiz gibi, bütün koordinatları, sebepleri ve boyutlarıyla olup bitenleri de bilemeyiz; aynı şekilde, niyetleri, hadiselerdeki rolleri, dün, bugün ve yarınlarıyla insanları da tanıyamayız. Cenab-ı Allah (c.c.), kişiler ve hadiseler hakkında hükmederken hem tam bir ilim, hem tam adalet, hem tam merhametle hükmeder. O’nun gadabı, cezalandırması adalet, mü’minler hakkındaki her hüküm ve icraatı adaletin ötesinde rahmettir.

				Ayrıca Hz. Allah (c.c.), hükmederken yalnızca dünyayı nazara almaz; insanlar için ondan çok daha önemli olan Âhiret’i de nazara alır. İşte, insanlar hakkında merhamet ve şefkat besler ve ortaya koyar, yine insanlar ve bazı hadiseler hakkında öfke ve cezalandırma isteği sergilerken, Cenab-ı Allah’ın takdirine tam rıza göstermeli, güya O’ndan daha çok merhametli, O’ndan daha öte cezalandırma iradesine sahipmişiz gibi davranmamalıyız. Suçlar hakkında O’nun koyduğu hükümlere veya iyiliklerle, faziletlerle ilgili mükâfatlandırmalarına da bütün kalbimizle razı olmalı, onları ve onlardaki hikmetleri anlamaya çalışmalıyız. Yoksa hata eder, O’nun hükmüne ve Kader’e taş atmaya kalkıp kendi başımızı yarar, yersiz ve ölçüsüz şefkat ve merhametin ateşiyle telâfisi zor hatalar yapabiliriz.

				• İslâmiyet, İslâm’a, hak ve hakikate taraftar ve teslim olma ve ona uymaktır; iman ise, hakkı aklen ve kalben kabûl ve tasdik etmek-tir.145 

				İslâmiyet, yani Müslümanlık manâsında İslâm ile imanın mahiyeti, farklı görüşlere sebep olmuştur. Bazı âlimler “İkisi birdir.” derken, bazıları ise, “Birbirinden farklıdır.” görüşünde bulunmuştur. Her iki görüş de doğru olmakla beraber, meselenin tatbik sahasının farklılığından dolayı iki görüş de eksiktir ve izaha muhtaçtır.

				İslâmiyet, hükümleri itibariyle İslâm’a taraftar olmak, onu benimsemek, doğruluğunu kabûl etmek demektir. Bir insan iman etmeden de İslâmiyet’i, onun bütün veya bazı hükümlerini doğru bulabilir; fakat böyle bir insan, nefsine söz geçiremeyerek İslâm’a, onun iman edilmesi gereken esaslarına iman etmeyebilir. İman etmeden İslâm’ın bazı ferdî, hattâ içtimaî, iktisadî ve siyasî hükümlerini tatbik de eder. Böyle bir insana ‘gayr-ı mü’min Müslim’, yani ‘imanı olmayan Müslüman’ denebilir.

				Bir insan da vardır ki, İslâm’ın iman esaslarına, hattâ bütün hükümlerinin Allah’tan olduğuna inanır ve tasdik eder. Fakat bu insan zaman ve şartlar diyerek veya başka mazeretlerle İslâm’ın hükümlerine, Şeriat’ın ahkâmına taraftarlık göstermez. Onların tatbikini istemez, doğru bulmaz. Böyle birine de ‘gayr-ı Müslim mü’min’, yani ‘Müslüman olmayan mü’min’ denebilir. Ama imansız Müslümanlık kurtulmaya yetmediği gibi, sözkonusu türden, bilerek İslâmiyetsiz, yani Müslümanlığı olmayan iman dahi kurtulmaya kâfi gelmez.

				Konunun bu önemli yanıyla birlikte, Hz. Üstad Bediüzzaman’ın temas buyurmadığı bir başka önemli yanı daha vardır. İslâmiyet, tatbiktir, yaşamaktır. Bir insan, zahiren mü’min görünür, iman ikrarında da bulunur, fakat kalben kâfirdir ve dolayısıyla bir münafıktır. Ama bu insan küfrünü gizler; gerektiği zaman diliyle iman itirafında bulunur, en azından Cuma namazlarına gelir, namaz kıldığı bilinir ve emvâl-i zahire denilen görünür servetinden zekâtını da verir. Bu insan, bir İslâm dev-letinin Müslüman vatandaşı muamelesi görür, kendisine Müslüman muamelesi yapılır. Ne var ki, zahiren ve hukuken Müslüman böyle bir insan mü’min olmadığı gibi, hakikatte Müslüman da değildir.

				İman ve İslâm, nihayette birleşir, yani hakikî mü’min, hakikî Müslüman; hakikî Müslüman da hakikî mü’mindir. İslâm, bir bakıma baştan sona imanı tahsilden, sürekli daha derin, daha etraflı mü’min olmaktan, imanda sürekli terakkîden; iman da İslâm’da derinleşmek ve açılmaktan, onu daha derin, daha kapsamlı yaşamaya çalışma ruh ve gayretinden ibarettir. Bu bakımdan Kur’ân-ı Kerim, “Ancak Müslümalar olarak can vermeye bakın!” buyurur.146 

				• İman, bir intisaptır, bir bağdır ve insanı Allah’a bağlar. İnsan, iman ile kendinde tezahür eden İlâhî sanat ve İlâhî İsimler’in nakışları itibariyle bir kıymet alır. Küfür ise bu bağı keser atar, dolayısıyla insandaki İlâhî sanat ve nakışları gizler ve insanın kıymeti, sadece maddesinden ibaret olur.147 

				İNSAN, ALLAH’IN EN KIYMETLİ ESERİDİR; BUNU GÖSTEREN DE İMANDIR

				Antika bir eserin demirciler çarşısındaki kıymeti ancak malzemesi kadardır; antikacılar çarşısında ise, antika olması itibariyle kıymeti malzemesinin kat kat üstüne çıkar. Bunun gibi, bir sanat eserinin, kıymetli ve meşhur bir sanatkâra ait bir tablonun maddî kıymeti ancak malzemesi ölçüsündedir. Asıl kıymeti ise, sanatkârı ve kendinde tezahür eden sanat nisbetindedir ki, bu, onun maddî kıymetini kat kat aşar.

				İşte insan, İlâhî bir sanat eseri, hem de İlâhî sanat eserlerinin en seçkinidir. O’nda bütün kâinatın Yaratıcı’sı, Sahib’i, Hayatta Tutan’ı, bütün varlıklarda tezahür eden güzelliklerin, kapasitelerin ve kabiliyetlerin asıl Mâlik’i ve Bahşeden’i Cenab-ı Allah’ın varlık sahasında mütecelli bütün İsimler’i tecelli halindedir. Dolayısıyla insan, kâinatta tecelli eden bütün güzellikleri ve daha ötesini kendinde barındırır. Ama insanı böyle görmek, ondaki bu kıymeti takdir etmek, ancak Cenab-ı Allah’a inanmakla, insanı Cenab-ı Allah’ın en müstesna sanat eseri olarak görmekle mümkündür. Bu görme, bu imandır ki, insanın kıymetini kâinatın kıymetinin de ötesine taşır. Nasıl yüksek sanat eseri bir tablonun gerçek kıymeti malzemesinde değil, ressamı ve ondaki sanattan dolayıdır; bunun gibi, insan da, mutlak ve sınırsız güzellik sahibi, eşsiz ve emsalsiz Sanatkâr Cenab-ı Allah’ın en seçkin sanat eseri olarak, yani Sanatkârı’na nisbetle bir değer sahibidir. İnsanın bu değerini, ondaki bütün İlâhî sanat güzelliklerini ortaya çıkaran imandır. Buna mukabil küfür, insan ile Allah arasındaki bağı kopardığı ve kararttığı için insanın kıymetini birden düşürür ve onu, ölümüyle kokuşup, toprakta bakterilere yem olarak yok olup gidecek ve bir daha da dirilmeyecek bir biyolojik yığın derekesine indirir.

				• İman, bütün eşya arasında hakikî bir kardeşliği, irtibatı, birlik ve ittifak bağlarını tesis eder. Mü’min, iman ve tevhid sebebiyledir ki, kâinata bir kardeşlik beşiği olarak bakar ve bütün varlıkları, bilhassa insanları, özellikle Müslümanları kardeş olarak görür. Küfür ise, buz tutturan soğukluk gibi, bütün eşyayı birbirinden ayrı gösterir; bütün eşyayı birbirine yabancı, hattâ birbirine düşman yapar ve biyolojik kardeşleri bile kardeşlikten çıkartır.148

				MÜ’MİN İÇİN KÂİNAT BÜTÜN VARLIKLARLA KARDEŞLİK BEŞİĞİDİR

				Kâinat, tek bir çekirdekten çıkmış bir ağaçtan ibarettir. Gayb ve şehadet, bu ağacın iki ana dalı; gayb âlemleri gayb ana dalının, gökler ve yer şehadet ana dalının dalları; yerdeki cemadât, bitki, hayvan ve insanlık âlemleri ise bu dallarda biten dalcıklar, yapraklar, hiçbir zaman dökülmeyen çiçekler ve meyvelerdir. Yani cemadât, kâinat ağacının şehadet ana dalından çıkan yer dalında biten dalcıkları; bitkiler, yaprakları; hayvanlar, çiçekleri; insanlar da meyveleridir. Dolayısıyla bütün kâinat, Cenab-ı Allah’ın, tek bir Yaratıcı’nın, Rızıklandıran’ın, Hayatta Tutan’ın ağacından ibaret olmakla, ondaki her şey, birbirinin kardeşidir.

				Bir diğer açıdan, yeryüzü cemadât, bitkiler, hayvanlar ve insanlar için, üzerinde beraber dünyaya gelip beraber yaşadıkları, birbirlerine hizmet edip, birbirleriyle yardımlaştıkları bir kardeşlik beşiğidir. Cenab-ı Allah’ın Birliği yeryüzünü böyle bir beşik yapmıştır. Bu kardeşliği görmeye sebep ise imandır; ancak Yaratıcı ve Rabb olarak Allah’a imanla bu kardeşlik görülür ve kâinatın nasıl tek bir vücuttan ibaret olduğu anlaşılır. Bu görme ve anlama sebebiyledir ki insan, kâinattaki varlıklara kendi organizmasının hücreleri ve organları gibi bakar. İman, bu gerçeği apaçık göstermenin yanısıra, insana, bütün diğer insanlarla da nasıl kardeş olduğunu gösterir ve öğretir. Çünkü bütün insanlar, kâinatın tamamıyla alâkadar, kendinde kâinatın tamamını dürülmüş bulan, yani aynı annenin döl yatağından hem de âdeta birbirinin nüshası olarak çıkmış, aynı beşikte yatan ve aynı sofradan beslenen varlıklardır. Hepsini yaratan, besleyen, rızıklandıran, hayatta tutan, dünyadan alan, kâinatı onlar için bir hane kılan, bu hane içinde güneşi hepsine lamba, gökyüzünü hepsine tavan, yeryüzünü hepsine taban kılan, aynı Zât’tır. İman, bu şekilde insana bütün insanlarla da kardeş olduğunu gösterir. Hz. Ali’nin (r.a.) ifadesiyle, mü’min olmayanlar, insan olmaları itibariyle kardeş; mü’minler ise, hem insan olmada, hem de dinde kardeştirler. Kâinattaki her şeye bu şekilde kardeşleri olarak bakan bir mü’minin ruhunda kin, düşmanlık, vahşet, yani kâinatta ürkme, yalnızlık ve kimsesizlik duygusu bulunmaz.

				KÜFÜR, VARLIKLAR ARASINDAKİ İRTİBATI KESER

				Küfür ise, imana zıttır. O, kâinatın bir olan asıl kaynağını inkâr eder. Böylece, bütün kâinatın Bir’in tek bir çekirdekten yarattığı bir bütün olduğunu ve ondaki her şey arasında aynı ana kaynağa dayanmaktan kaynaklanan birlik ve içten münasebetler bulunduğunu görmez. Bu kardeşliğin, birliğin, ittifakın kaynağı olan Hz. Allah’ı tanımaz; tanısa bile, gerektiği gibi tanımaz. Tarihte görüldüğü üzere, O’na ortaklar koşar ve böylece birliği bozar. Veya O’nu belli bir ırkın tanrısı gibi tanır, özelleştirir ve yine birliği bozar. Irkçılığın da yine küfür ve şirk sistemlerinde ortaya çıkması, tamamen küfrün ve şirkin özelliğidir ve neticesidir. İşte küfür, kâinattaki kardeşlik, birlik ve ittifak bağlarını kopardığı için, kâinattaki her şeyi birbirine düşman görür ve bilir; tabiatı da yenilmesi ve istismar edilip, nasıl istenirse öyle kullanılması gereken bir düşman gibi telâkki eder. Ayrıca, küfrün nazarında kâinat bir vahşetgâhtır; her şeyin her şeye, herkesin herkese düşman ve rakip olduğu bir savaş ve mücadele alanıdır. Bundan dolayıdır ki, küfür, hayatı mücadeleden ibaret bilir. İnsan hayatında ferdiyetçilik, yine küfrün özelliğindendir ve sonuçlarındandır.

				Küfür, bu şekilde kâinatı bir mücadele ve düşmanlık sahası, bir yalnızlık ve kimsesizlik çölü, hayatı mücadele, herkesi herkese, her şeyi her şeye yabancı ve düşman görüp gösterdiği için, fertlere bir hırs, hayatta kalmak için mücadele etme, yenme, başkaları üzerinde hakimiyet kurma, kin, nefret ve düşmanlık duyguları aşılar. Bu tür duygular kâfirlerde şiddetle hükmettiği ve imanın gereği olan merhamet, şefkat, yardımlaşma, sevgi gibi duyguların imanda kemale ermemiş mü’minler üzerindeki tesirinden bazen daha fazla tesir gösterdiği için, dünyada zaman zaman kâfirler mü’minlere galip gelebilir. Fakat nihaî galibiyet, “Nihaî son (âkıbet) müttakîlerindir.”149 hükmünce mü’minlerde olur. Ayrıca, kâfir, iyi amellerinin, iyiliklerinin karşılığını dünyada gördüğü, mü’min ise, dünyada rahmet-i İlâhî sebebiyle günahlarının ve kötülüklerinin karşılığını görüp, iyilikleri büyük ölçüde Âhiret’e bırakıldığı içindir ki, yine dünyada zaman zaman galibiyet kâfirlerde olur. Bundan dolayı, dünya, Âhiret’e nisbetle kâfir için cennet, mü’min için ise, yine onun âhiretine nisbetle cehennem gibidir. Ama bu, hem kâfir, hem mü’min için âhiretlerine nisbetledir. Yoksa dünyada da mü’min, kâfirden rûhen ve mânen daha rahattır; kalbinde ve ruhunda cennetasâ bir hayat sürer.

				• İmanın yeri, kalb ve vicdandır; dimağ veya zihin ise, iman nûrunun yansıdığı yerdir.150 

				İMAN, AKLIN KABÛLÜYLE BİRLİKTE KALBİN DE TASDİĞİDİR

				İman, özellikle tahkik merhalesinde, yani tahkikî olma, delile dayanma sürecinde dimağdaki mertebelerden veya imbiklerden geçse ve elbette aklın iknasına da dayansa bile, onun asıl yeri, üssü, merkezi kalbdir ve vicdandır. O dimağda kaldığı ve kalbe inip yerleşmediği, âdeta vicdan haline gelmediği zaman henüz daha iman değil, sadece bir bilgi ve kabûl seviyesindedir. Böyle, yani bilgi ve kabûl seviyesinde bir iman, insanı kolay kolay harekete geçirmez; imanın gereği olan davranışlara yöneltmez. Ancak çok kuvvetli bir irade olmalıdır ki, dimağdaki bilgi ve kabûl davranışlara yansıyabilsin.

				Bu gerçeğin en anlamlı tezahürlerini günümüzde yaşıyoruz. Meselâ, sokaklara insanları kötü alışkanlıklardan koruma, çevreyi temiz tutma, trafik kaidelerini uygulama vb. adına pek çok güzel sözler asılır. Sigara paketlerine “Sigara öldürür!” diye yazılır; hattâ insanlar bunu bilir. Fakat bu bilmenin, dimağda bu gerçekleri kabulün insanı istenilen istikamette yönlendirmede tesiri pek az olur. Çünkü o kabûl ve bilgiler, kalbde yerleşmemiş, vicdana oturmamış, vicdan haline gelmemiştir ki, davranışa yansısın. Çünkü “İnsanın fiilleri, kalbin ve hissin yönelişlerinden çıkar. Bu yönelişler, ruhun hissetmesinden ve ihtiyaçlarından kaynaklanır. Ruh ise, iman nûru ile harekete geçer. Hayır ise yapar, şer ise kendini çekmeye çalışır.”151 Bu sebeple, imanın yeri, merkezi, üssü, ruhun da ana merkezi olan kalbdir, vicdandır. Kalb ve vicdan iman ettiği zamandır ki insan, iman istikametinde davranmaya başlar. Çok insan vardır ki, iman ettiği gerçeklerin aklî delillerinden habersizdir; bu gerçekleri kudsî ve itimat edilir bir kaynaktan alması, iman etmesine yetmiştir. Kalbi ve vicdanı itibariyle doygun hale gelmiştir ve bu sebeple imanın gerektirdiği amel ve davranışları çok da zorlanmadan yerine getirir. Buna karşılık pek çok insan da, imanî gerçekleri ispatlayan aklî delillerin farkındadır, onları bilir, fakat bunlar henüz kalbine yerleşmediği için sözkonusu gerçekler istikametinde davranmaz ve yaşamaz.

				Dimağ veya zihnin, bir başka ifadeyle, aklın elbette imanda bir yeri vardır. Bu yer, özellikle tahkikî iman için önemlidir. Bir mü’mini, imanı yaşamak, yaşayarak tecrübe etmek demek olan ibadetler yakîne ve tahkike götürdüğü gibi, zihne üşüşen şüpheleri izale, imanın yansıması olan güzellikleri müşahede ve kâinat gerçeklerini öğrenip, üzerlerinde tefekkür etme de tahkike götürür. Özellikle aklın ve ilmin çok öne çıktığı günümüzde bu ikinci tahkik yolu bilhassa önem kazanmıştır. Bu sebeple, zihin veya dimağ ya da akıl, bazen şüphelere karşı cihad eden bir mücahiddir, bazen şüpheleri süpüren bir süpürgecidir ve bu yolla imanı tahkike yükselten ve bazen ayne’l-yakînin bir cephesi olan kalbî müşahedenin de ötesinde ilme’l-yakîne, yani ilmî kesinliğe ulaştıran bir asansördür. Bununla birlikte, ilhamın, ‘hads’ denilen ani sezginin, ibadetlerin, yaşayarak tecrübenin ve kalbî müşahedenin sağladığı yakîn ve tahkik de vardır ki, bunlar, imanı bir zevk, tadılan, yaşanılan ve insanı mânen yücelten ve inşirah sağanağına garkeden zevk-i ruhanî haline getirir. Bu zevk-i ruhanî zihinde hâsıl olan ve kâinat gerçeklerinden, yaratılış kitabının âyetlerinden beslenen ilmî yakîn ile birleşirse, işte o zaman ehl-i tahkik dediğimiz âlimler ve asfiyâ dediğimiz büyük zatlar ortaya çıkar.

				• İslâmî meselelerin tabakaları vardır. Bunlardan biri açık delil istese, diğeri zann-ı galip (kabul yönünde ağır basan bir zan)la yetinir. Bir diğeri için reddetmemek kâfidir. O bakımdan, imanın ve İslâm’ın esaslarıyla ilgili olmayan meseleler, din imtihan da olduğu için, akla kapı açıp, iradeyi elden almayacak şekilde takdim edilir.152

				Din’de tefakkuh sahibi olmayan, yani onu künhüyle, mahiyetiyle ve gerçek niteliğiyle kavrayamayanların en çok düştükleri hatalardan biri, Din’in bütün meselelerini aynı gibi görmeleridir. Oysa, Din’de ‘usûl’ vardır, ‘fürû’ vardır. Yani nasıl bir ağacın kökleri, gövdesi, dalları vardır, bunun gibi, kendine has ruhuyla, mahiyetiyle tezahür eden Din ağacının da ‘usûl’ denilen kökleri, bir de ‘fürû’ denilen dalları bulunur. ‘Zarurat-ı dîniye’ denilen iman esasları ve İslâm’ın şartları, Din’in usûlü-nü, köklerini oluşturur. İslâm, bu konularda en ince ayrıntılara kadar zihinleri aydınlatır, kalbleri teslime hazırlar, fakat onu kabûl edip etmemekte nihaî tercih yine insan iradesine aittir. Din’in diğer boyutları ve hükümleri içinde de farz, vacip, sünnet, müstehap, mekruh ve haram olanlar elbette vardır. Fakat bunlar, derece derece Din’in fürû veya fürûatını, yani dallarını teşkil eder. Nasıl dallar içinde ana dallar, onlardan ayrılan yan dallar, onlardan ayrılan daha ince dallar vardır, Din’in de ‘fürûât’ denilen hükümleri aynen böyledir. Bu fürûât kısmında da yine Kitap ve Sünnet gerekli izahta bulunur, girilmesi gereken ayrıntılara girer. Din’in iman esaslarına, İslâm’ın şartlarına, Kitap ve Sünnet’te açık hükümlerine inanmak şarttır. Bunlar, delilleriyle ortaya konmuştur.

				Bir diğer misalle, nasıl ki elmas, altın, gümüş, kurşun, demir vs. den her birinin birer kıymeti ve kendine has özelliği vardır ve her biri diğerinden farklıdır, öyle de, Din’in takip ettiği ana gayeler, kıymet ve delil bakımından birbirinin aynı değildir. Birinin yeri hayal olsa, ötekinin vicdandır. Beriki sırrın da sırrındadır. Nasıl bir adam, ticarette bir kuruş veya on para yerine bir elmas veya bir altın verse onun beyinsizliğine, malın değerini bilmeyen biri, yani sefih olduğuna hükmedilir ve o zat tasarruftan alıkonur veya böyle olduğuna dair hakkında bir hüküm sabit olmazsa, bu takdirde pek yerinde bir yuha işitir ve tüccar olacağım derken hayalci bir maskara olur; öyle de, dînî hakikatleri birbirinden ayırmayıp, her birine hak ettiği değer ve itibarı vermeyen ve her hükümde Şeriat’ın mührünü tanımayan, hattâ o muazzam fabrikadaki parçaların her birinin kendi mihveri üzerinde hareket etmesine sekte vuran gayr-ı mümeyyizlerin, (doğruyu yanlıştan, hakikati sahteden, faydalıyı zararlıdan... ayırma kabiliyetine sahip olmayan aklı ermezlerin) her biri şu acemi adama benzer: Gayet muntazam ve büyük bir makine içinde küçük bir çarkı görür. Bu çark, çalışması ve pozisyonu itibariyle onun gözüne büyük çarklarla uygunluk içinde görünmediğinden, makine ilminde hiçbir behresi olmamasına ilaveten, sahip olduğu gurur, sathî bakışıyla onu aldatır ve her parçası yerli yerinde olan makinede ıslah niyetiyle değişiklik yapmaya ve neticede fabrikayı hercümerç edip, bizzat kendi nefsine büyük bir vebal, büyük bir yük olmaya götürür. Kısaca: Şeriat’ın her bir hükmünde Şeriat Sahibi’nin vurduğu bir değer ve geçerlilik hükmü vardır. O mührü “okumak” gerekir.  

				Ayrıca, Din’e ait, meselâ bazı âyetlerde ve hadislerde Kıyamet alâmetleri gibi gelecek bazı hadiselerin haber verilmesi, Siyer, yani Peygamberimiz’in hayatıyla ilgili meseleler ve Peygamberimiz’in mûcizeleri gibi konular vardır. Bunlar, elbette Din’in usûlü, yani esasları ve farziyet, vücûb ve sünnet olma ifade eden fürûâtı derecesinde değildir. Özellikle gelecekle ilgili verilen haberler ve bazı müteşabih unsurlar Kur’ân’da ve hadislerde kapalı ifade edilmiş ve tefsiri genellikle zamana ve ilmin gelişmesine bırakılmıştır. Bunun yanısıra, o tür meselelerde her zamanın, her asrın, her çağın ve dönemin hissesi olduğundan, bunlarla ilgili rivayetler, zaman zaman birbirine karıştırılmıştır. Ayrıca, bunları ve bunlar gibi meseleleri anlamak, kavramak, görebilmek biraz da imanda derinliğe, Din’de tefekkuha, yani derin ve kapsamlı idrak ve anlayışa baktığı için, Din’in de imtihan olması sebebiyle bunları ifadelerde akla kapı açılmış, aklın belli ölçülerde anlayabileceği işarette bulunulmuş, fakat kabûl edip etmeme konusunda irade mecbur bırakılmamıştır. Her mesele kendi sahasında değerlendirildiği ve değerlendirilmesi gerektiği, her ilim gibi Dinî ilimlerin her birinin kendine ait ‘usûl’ denilen bir metodolojisi olduğu için, böyle meselelerde Tefsir’in, Hadis’in, Fıkh’ın, Tasavvuf’un, Siyer’in usûlüne, yani metodolojisine, kendine ait kaidelerine bağlı kalmak, değerlendirmeyi ona göre yapmak gerekir. Fıkıh Usûlü bilmeden içtihada kalkmak, reyde bulunmak, Tefsir Usûlü bilmeden âyetler üzerinde konuşup hüküm vermek, Hadis Usûlü bilmeden hadisleri değerlendirmek, her zaman kaygan bir zemindir ve maalesef günümüzde bu, çok yaygındır.

				İSLÂM, HER MESELESİNİ AKLA TESCİL ETTİRİR, FAKAT AKLI KENDİNE HAKEM KILMAZ

				İnsan bilgisi ve kavrayışı, sınırlıdır; İslâm, meselelerini akla kabûl ve tescil ettirir, fakat her akıl, onun her meselesini kavrayamaz. Ayrıca, İslâm, her insan aklını meseleleri için hakem ve yargıç tayin etmemiştir. Kur’ân-ı Kerim, “Allah bilir, siz bilmezsiniz!”153 buyurur. Çünkü İslâm, bir zamana, bir döneme, bir halka ait değildir. O, her döneme, her millete, herkese hitap eder. Ama biz, zamanın, hattâ mekânın tesirinden kurtulamayız. Geçmiş hakkında her bakımdan kesin bilgiler sahibi olamadığımız gibi, geleceği bilmez, içinde bulunduğumuz zamanda olup bitenlerin gerçeği hakkında her zaman yeterli bilgiye ulaşamayız. Bilgi edinme sahası ve bilme kapasitesi böylesine dar olan insan, bu darlığı için aklını Din’e hakem kılarsa bu, en basitinden had bilmezlik olur. Dolayısıyla, Dinî ilimlerin sahasına giren meselelerde her ilmin usûlüne bağlı kalmak ve o ilimde ihtisas sahibi olmak, zamana, zamanın tefsirine ve ilimlerin inkişafına bırakılmış meselelerde aceleci olmamak, müteşabih konularda her zaman ihtiyatlı bulunmak, kök ve gövde mesabesindeki meseleler ile dal mesabesindeki meseleleri birbirine karıştırmamak, her meselede herkes için ikna edici delil ve detay aramamak, Din’i doğru anlamanın esaslarındandır. Hakkında açık tafsilat verilmemiş ve zamanın tefsirine ve ilimlerin gelişmesine bırakılmış meseleler ile müteşabih hususlarda, bu konularda ihtisas sahibi bile olsak aklımızın almadığı ve izah edemediğimiz noktalarda usûl veya metodolojiye uygunluk açısından problem yoksa, meselâ bir rivayet için Hadis ilmi açısından açıkça ve ittifaken mevzu hükmü verilmemişse, hemen reddetmeye gitmeden tevakkuf etmek (herhangi bir hüküm vermeden susmak) ve “Her bilgi sahibinin üstünde daha iyi bir bilen vardır.”154  gerçeğini hiçbir zaman göz ardı etmemek gerekir.

				• Vahiyle bildirildiği tarzda gaybe imanın derecesi, evliyânın keşif veya müşahede ile ulaştığı iman ve ma’rifetin derecesinden daha üstündür. Yalnız müşahedelerine dayanan evliyânın keşifleri, peygamberliğe vâris olan asfiyâ ve tahkik ehli âlimlerin vahye dayalı iman hakikatlerine dair hükümlerine yetişemez.155 

				GAYBE İMAN, ASFİYÂNIN İLMİ, EVLİYÂNIN KEŞFİ

				Bilhassa varlığı, Şüûn’u, Sıfatlar’ı ve İsimleri’yle Cenab-ı Allah, Âhiret, melekler, vahiy gibi iman hakikatlerinin asılları gayb âlemin-dedir ve bu hakikatler, temelde gaybîdir. Onları bize peygamberler ve nihayet en kapsamlı şekilde Peygamber Efendimiz (s.a.s.) vahye dayalı olarak bildirmişlerdir. Onların bildirdiklerini de Cenab-ı Allah’ın istihdam buyurduğu açık olan ehl-i Sünnet’in Kelâm âlimleri, özellikle bunların içinde İmam-ı A’zam Ebû Hanife, İmam Hasan el-Eş’arî, İmam Maturidî, İmam-ı Gazalî, İmam-ı Rabbanî ve Hz. Üstad Bediüzzaman (Allah hepsinden razı olsun) gibi asfiyâ ve muhakkik olanlar, yani akılla kalbi birleştiren, hattâ nefis mekanizmasını da teslim alarak kullanan ve kalb–akıl–nefis üçlüsüyle hakikate yürüyen ve ulaşan vilâyet-i kübra sahibi âlimler, tam doğru biçimde aktarmışlardır. Dolayısıyla, onların gaybî olan iman ve ma’rifetullah hakikatleri hakkında vahye, yani Kur’ân ve Sünnet’e dayalı olarak verdikleri bilgiler, yalnızca kalb ayağıyla giden ve kalbî müşahedelerine ve keşiflerine istinat eden evliyânın verdiği bilgilerden elbette çok daha doğrudur. Aynı şekilde, imanda ve Allah ma’rifetinde vahye dayalı olarak ulaşılan imanın derecesi de, evliyânın keşfine ve müşahedesine dayalı olarak ulaşılandan daha üstün olacaktır.

				Hz. Üstad Bediüzzaman, bu önemli gerçeği bir temsille anlatır:

				Kalb ehli iki çoban, ağaçtan yapılma bir kâseye süt sağıp istirahat için bir yerde otururlar. Çobanın biri, kavalını kâsenin üzerine koyar. Derken bu çoban, uykuya dalar. Biraz sonra uyanır ve arkadaşına “Acaip bir rüya gördüm!” der. Arkadaşı, “Allah hayretsin, anlat bakalım!” cevabını verir ve diğeri anlatmaya başlar:

				“Sütten bir deniz gördüm. Üstünde acîp bir köprü uzanmış. O köprünün üstü kapalı, pencereli idi. Ben, o köprüden geçtim. Bir meşelik gördüm ki, başları hep sivri. Onun altında bir mağara gördüm, içine girdim, altın dolu bir hazine buldum. Acaba tabiri nedir?”

				Uyanık arkadaşı dedi:

				“Gördüğün süt denizi, şu ağaç kâsedir. O köprü de, şu kavalımızdır. O başı sivri meşelik de, şu gevendir. O mağara da, şu küçük deliktir. İşte, kazmayı getir, sana hazineyi de göstereceğim.”

				Kazmayı getirir. O gevenin altını kazdılar, ikisini de dünyada mesut edecek altınları buldular.156

				 Nasıl rüyada ruh Misal Âlemi’ne girer ve oradaki gördükleri rüya olarak tabire muhtaçtır; bunun gibi, kalb ehli evliyânın da seyahat sahası Misal Âlemi’dir. Rüyanın tabir istediği gibi, evliyânın kalb gözleriyle Misal Âlemi’nde gördükleri de tabir ister. Bunlar tabirsiz anlatıldığı zaman, Misal Âlemi ile Şehadet Âlemi’nin hükümleri farklı olduğundan iki âlemin hükümleri birbirine karışır ve bundan hatalar doğar. Misal Âlemi’nde görülen süt denizini ve o denizin üzerinde üstü kapalı ve pencereleri bulunan köprüyü aynen içinde bulunduğumuz Şehadet Âlemi’nde arar, Misal Âlemi’nde görüleni Şehadet Âlemi’ne tatbik etmeye kalkarsak bundan hurafeler doğar. Dolayısıyla asfiyâ ve ehl-i tahkik âlimler, evliyânın keşfini yorumlar; onların yorumundan geçmeyen evliyânın keşfi ve müşahedesi, her zaman için yanlış sonuçlara sebep olabilir. Bu bakımdan, evliyânın müşahedeleri, keşifleri, zevkleri ve halleri Kitap ve Sünnet’in mizanlarında tartılmalı, asfiyâ ve muhakkik âlimlerin Kitap ve Sünnet’ten çıkardıkları düsturlara göre değerlendirilmelidir.

				Âlimlerin bildirdiği ve vahye dayanan iman hakikatlerinde tabir gerekmez. Onlar, hakikatleri doğrudan anlatırlar. Bu hakikatlere dayalı olarak iman edip, imanda terakkîye çalışmak, her zaman en emniyetli yoldur.

				• İman hakikatlerinden bir tek meselenin inkişaf ve vuzuhu, yani açıklığa kavuşması ve iyice idrak edilmesi, binler manevî zevklere ve keramete tercih edilir. Hem bütün tarikatların gayesi ve neticesi, iman hakikatlerinin inkişaf ve vuzuhudur.157

				İMAN HAKİKATLERİNİN İNKİŞAFI VE TARİKATIN ZEVKLERİ

				Tasavvuf ve tarikatlardan asıl gaye, imanda terakkî, yakînde artma ve nefis ve şeytanla mücahede ederek İslâm’ı daha iyi yaşamaya çalışmaktır. Az yeme, az uyuma, az konuşma, nefsi ve ve bedeni birtakım çilelere maruz bırakma bu yolun esaslarından olduğu için, zamanla bu yolda kalb gözüyle bazı gerçekleri keşfetme, manevî veya ruhanî zevkler ve kerametler görülür. Fakat, yukarıda arz olunduğu gibi, bu keşifler vahyî düsturlar çerçevesinde ele alınmazsa hatalara sebep olabileceği gibi, zevkler ve kerametler de insanda gurur ve enaniyeti tetikleyebilir. Ayrıca, keşif olsun, zevk ve keramet olsun, Din’de asla esas olmadığı gibi, sadece birer ikramdır ve dolayısıyla büyük evliyâ, keşif, zevk ve kerameti karşılıklarını asıl görme yeri Âhiret olan iman ve dinî hayatın mükâfatlarını bu dünyada tüketiyor olmak gibi de değerlendirip, böyle şeylere asla talip olmamış ve bunlardan kaçınmışlardır.

				Keşif, keramet ve zevklerin nefisleri tezkiye edilmiş evliyâya teşvik olarak faydası bulunsa bile bunlar, Din’in esası olan iman ve İslâmî hayat adına çok fazla şey ifade etmez. Ayrıca, zevk-i ruhanî gelip-geçici olur. Bunun yanısıra, şahsa ait bu tür kemalâttan başkalarına fayda olmaz.

				Buna karşılık, iman ve iman hakikatleri, Din’in temelidir; bunlara herkes, hava gibi her an muhtaçtır. Çünkü insan, her an ayrı bir âlem yaşar; kalbi sürekli dönüp durduğu gibi, zihni de her taraftan kuşatma altındadır. Bundan dolayı Peygamber Efendimiz (s.a.s.), “İmanınızı ‘Lâ ilâhe illa’llah’la sürekli yenileyin!”158 buyurmuşlardır. Keşif, zevk ve keramet, iman ve İslâm adına başkaları için delil ve dayanak teşkil etmediği gibi, bunların imana katkısı ve özellikle fen ve felsefenin çok öne çıktığı günümüzde zihne gelecek şüpheler karşısında imanı koruyabilme özelliği sınırlıdır. Fakat imanî mesele ve hakikatlerin iyi idrak edilmesi, zihinde inkişafı ve gerektiği gibi kavranması, imanı güçlendirir; her taraftan imana gelecek şüphelere karşı onları süpürecek birer süpürge olur, hattâ onlara karşı kale teşkil eder.

				Ayrıca, bunlar objektif ve ilmî olup, herkese anlatılabilir, delil vazifesi yapar ve herkese faydası olur. İmanı ve dolayısıyla İslâm’ı korumada sütre, savunmada “top, gülle, uçaksavar, tanksavar” fonksiyonu görür. Bunun yanısıra, imanî, hattâ İslâmî meselelerin bile ilme’l-yakîn inkişafı, bunlarla ilgili bazı soruların zihinde çözülmesi, bu hakikatlere ait delillerin hayattan ve kâinattan tefekkür ve müşahede (gözlem) yoluyla elde edilmesi, tarikatta yolculuğun verdiği zevk-i ruhanîden çok daha ötesini, hem de daha kalıcı olanını verir. Bunun da ötesinde, her bir imanî mesele ve hakikatin inkişafı ve daha daha öte idraki, başka imanî mesele ve hakikatlerin inkişafına da kapı açar. Evet, bunlar ve bunlar gibi daha başka sebeplerle, İmam-ı Rabbanî hazretlerinin, “İman hakikatlerinden bir tek mes’elenin inkişafı (açıklığa kavuşması ve iyice idrak edilmesi), benim yanımda binler manevî zevk ve keramete tercih edilir.” sözü, gerçekten çok önemli bir gerçeğini ifadesidir. Zaten, hale, keşfe ve keramete mağlûp olmayan, Din’in daha iyi yaşanmasını gaye edinen evliyâ da, bütün tarikatların gayesi ve neticesini iman hakikatlerinin inkişafı ve vuzuhu olarak görmüşlerdir.

				İMANDA MERTEBELER

				Meseleye bir diğer açıdan yaklaşacak olursak, Hz. Bediüzzaman (r.a.), bu çok önemli sözü İmam Rabbânî (r.a.) hazretlerinden nakleder.159  O, talebelerinden Küçük Ali’nin “Avamdan bir mü’minin imanı da bir velînin imanı gibi (makbuldür). Böyleyken, Risale-i Nur neden bu kadar iman üzerinde duruyor?” sorusuna cevap verirken şu çok önemli açıklamada bulunur:

				İman, yalnız özet, toplu ve taklide dayalı bir tasdikle sınırlı değildir: bir hurmanın çekirdeğinden ağacına kadar, güneşin elimizde tuttuğumuz aynadaki veya deniz yüzündeki aksinden tâ kendisine kadar tecelli mertebeleri ve inkişafları olduğu gibi, imanın da o derece çok hakikatleri, binbir İlâhî İsimler’le ve bütün iman esaslarının kâinattaki bütün gerçeklerle alâkalı o kadar fazla hakikatleri vardır ki, ehl-i hakikat, “Bütün ilimlerin ve ma’rifetlerin ve insanî kemalâtın en büyüğü imandır ve tahkikî imandan gelen kapsamlı, detaylı ve delile dayalı Allah ma’rifetidir.” diye ittifak etmişlerdir.160

				İman, basit aklî bir kabulden ibaret değildir. Daha önce de üzerinde durulduğu üzere, aklın kabulü, kalbin teslimi ve bedenin uygulamaları hep imanla alâkalıdır. Gerçek imanı elde eden bir insan, bütün kâinatı bir kitap gibi okuyabilir ve her bir nesne onun için Allah ma’rifeti kaynağı olur. Hz. Bediüzzaman’ın (r.a.) verdiği misalde olduğu gibi, güneşin bir cam parçasındaki, bir su kabarcığındaki aksinden pınarlara, nehirlere, denizlere, okyanuslara, üzerindeki her şeyle birlikte yeryüzüne, atmosfere ve aya kadar aksine ve oradan da güneşin kendisine kadar olan tecelli mertebeleri gibi imanda mertebeler vardır. Bu bakımdan, denebilir ki, İslâm’ın tamamı bir manâda imanı tahsilden ibarettir. Ve imanı ilme’l-yakînden ayne’l-yakîn, ayne’l-yakînden hakka’l-yakîn mertebelerine çıkarmada vesile olacak iman hakikatlerinin kavranılarak imanda her bir terakkî, her bir mertebe, her bir inkişaf, binler manevî zevke ve keramete tercih edilir. İmanda terakkînin hiçbir riski yoktur; manevî zevklerin ve kerametlerin riskleri olduğu gibi, insana çok fazla faydaları da sözkonusu değildir. İman o kadar esastır ki, hadis-i şeriflerde “Bir kişinin senin vasıtanla imana gelmesi, senin için sahra dolusu kırmızı koyunlara sahip olmaktan daha hayırlıdır.”161; iman temelli olarak “Bazen bir saat tefekkür, bir sene ibadetten daha hayırlı olur.”162 buyurulmuştur.

				• İmanî meselelerin münakaşa suretinde bahsi caiz değildir.163

				Hz. Bediüzzaman’a ait genel kaide çapındaki çok önemli tesbitlerden biri de budur. Yukarıda da üzerinde durulduğu gibi, imanî meseleler, müsbet meselelerdir; onlarda yalnız aklın, muhakemenin değil, tasdikin, iltizamın, itikadın, kalbin, vicdanın, sır, hafî ve ahfâ gibi daha iç ve derin melekelerin de yeri ve onlardan hissesi vardır. Bazılarını özellikle bazı akıllar tam anlayamayabilir, fakat vicdan sezer ve zevkeder, delilsiz tasdik eder. Kalb, ruh ve daha iç melekeler, onlardan gıdasını alır. Özellikle avam denilen halk çoğunluğu çok defa delile dayanmaz; fakat onların vicdana, sezmeye, kalbe dayanan iman ve tasdikleri, sadece akıl ayağıyla yürüyen ve akla dayanan filozofların imanlarından daha ötedir ve daha derindir. “Dindar ihtiyar kadınların dinine tâbi olunuz.”164 hadis-i şerifi bu noktaya bakar. Dolayısıyla, iman hakikatlerini münakaşa edilir meseleler haline getirmek, çoklarının imanlarını sarsar; bu hakikatleri matlaştırır ve hattâ hakikat olmaktan çıkarır.

				İkinci olarak, münakaşada nefse itimat edilmez. Her insan, hakperestliğini özellikle münakaşada sonuna kadar koruyamaz. Ayrıca, yukarıda arzolunduğu üzere, aslında muhalif tarafı tutmak ve küfre, inkâra geçici taraftar olmak manâsına gelen güya tarafsız veya objektif muhakeme adına şeytanın tuzağına düşme ihtimali vardır. Müslüman, bu noktada insafına mağlûp olarak, arasıra karşı tarafın elbisesini giyer, dava vekili gibi onun lehinde bulunur. Bu şekilde farkına vararak veya varmayarak zihnine şüpheler üşüşür ve bunlar sarsıntıya sebep olabilir. Dolayısıyla, eğer bir insan “Bütün dünya inkâr etse imanıma zerre kadar şüphe veremez!” diyebileceği ölçüde aklen, kalben, ruhen, vicdanen iman etmiş ve bunun yakînini ve gücünü taşıyorsa, bu durumda sadece imanî ve İslâmî gerçekleri tebliğ adına ve tarafsız tartışma gibi tuzaklara itibar etmeden, söz konusu gerçekleri aklî, zihnî muhakeme ve delillerle anlatabilir, şüphe ve sorulara cevap verebilir.

				• İman, Resûl-i Ekrem’in (s.a.s.) tebliğ ettiği zaruriyat-ı diniyeyi tafsilen ve zaruriyatın gayrısını icmalen tasdik etmekten hâsıl olan ve “Cenâb-ı Hakk’ın, istediği kulunun kalbine, o kulun iradesini inanma istikametinde kullanması neticesinde bıraktığı” bir nurdur. İmanın, güneşin bir su kabarcığındaki timsalinden kendine kadarki yansıma mertebeleri kadar mertebeleri vardır.165

				İman, dimağ veya akılda kabûl, kalbde tasdik ve teslimiyet, vicdanda iz’an, yani ikna, histe kat’î taraftarlık ve vücutla imtisal, yani tatbik ve manevî timsal (kalbi ve hayatı onunla şekillendirme)dir. İman, sadece bir kabulden ibaret değildir. Daha önce de temas edildiği üzere, nasıl güneşin ısısı, ışığı ve ışığındaki renklerle deniz yüzündeki bir kabarcıktan, bütün denizin, denizlerin, okyanusların ve yeryüzündeki suların tamamına, yeryüzündeki tek bir cam parçacığından ve bir tek çiçekten bütün yeryüzüne, oradan atmosfere, aya ve kendisine kadar yansımaları, yansıma derece ve mertebeleri vardır; nasıl bir hurma ağacının çekirdeğinden meyvelerine kadar varlık ve varoluş mertebeleri sözkonusudur, bunun gibi, iman da, insanlar, hattâ insanların halleri, manevî yolculuklarında uğradıkları basamaklar, geçtikleri hal ve makamlar sayısınca mertebeler sahibidir. Denebilir ki, İslâm’ın tamamı iman yolculuğundan ve imanı tahsilden ibarettir. İman bir mertebesiyle bir cam parçacığı veya bir kabarcıkta yansıyan güneşçik ise, bir mertebesiyle güneşin kendisidir. Bundandır ki, Hz. Üstad Bediüzzaman (r.a.), bir başka yerde “İman, hem nurdur hem kuvvettir; hakikî imanı elde eden (yani bir güneş gibi olan), bütün kâinata meydan okuyabilir.”166 der. İman bir nur olarak vicdanın iç yüzünü tamamen ışıklandırır ve bu sayede insan, daha önce de ifade edildiği gibi, bütün kâinatla bir tanışıklık, dostluk ve kardeşlik elde eder; imanla insanın kalbinde öyle bir manevî kuvvet hâsıl olur ki, insan, bu kuvvetle bütün musibetlere ve bütün hadiselere karşı bir mukavemet (direnç) kazanır.

				Her insan, imanın sayısız denebilecek mertebelerinden bir mertebeye sahiptir; bundan da öte, her insan, İslâmî yolculuğunda, İslâmî hayatında halden hale, makamdan makama geçer, yükselir veya düşer. Bunun bir diğer ifadesi şudur: Her insan, İslâmî hayat veya yolculuğunda iman mertebeleri arasında gider gelir, iner çıkar.

				Aşağıda ayrıca açıklanacağı üzere, imanın bazı meseleleri Âhiret’e, bazıları dünyaya, bazıları hem Âhiret’e hem dünyaya bakar; imanî meselelerin bazısı tafsil, yani bütün boyutlarıyla bilinmeyi ve inanılmayı gerektirirken, bazılarında icmal, yani özet bir bilgi ve inanma yeterlidir. İşte, ‘zarûrât-ı dîniye (dînî zaruretler)’ denilen esaslar, tafsilî imanı gerektirir. Bunlar da, Allah’ın varlığına, Birliği’ne ve doğma, doğurma, yeme, içme, uyuma, yorulma, dinlenme gibi yaratıklara ait ve noksanlık ifade eden özelliklerden münezzeh bulunduğuna; kâinatı yaratanın ve yaşatanın Allah olduğuna; cismanî haşre, yani öldükten sonra dirilmeye, uhrevî mükâfat ve cezaya, Cennet ve Cehennem’e, Kur’ân’da yer alan Terazi ve Defterler gibi Âhiret âlemleri veya hadiselerine; istisnasız bütün peygamberlere, İlâhî Kitaplara, meleklere ve Kur’ân’da anılan cinler gibi varlıklara, hayrı ve şerri yaratanın Allah olduğuna; bunlardan ayrı olarak, Kur’ân’la ve mütevatir hadislerle gelen kesin haramların haramlığına ve helâllerin helâlliğine, emredilen ibadetlerin hak olduğuna inanmak, bunları dil ile ikrar ve kalb ile tasdik etmektir. Bu esaslara, meselâ Cenab-ı Allah’a iman sadece varlığı ve Birliği’nin de ötesinde, O’nda bulunması mümkün olmayan ve noksanlık ifade eden sıfatlardan O’nu tenzih etmek  gibi bir tafsil, yani belli ölçülerde ayrıntı da dâhildir. Âhiret’e iman içinde cismanî haşir, Mizan (Terazi), Defterler, Sırat, Cennet ve Cehennem, yine tafsildir. Helâlliklerine veya haramlıklarına inanılması gereken helâl ve haramlar, özellikle teklif ve beyan edildiklerinde yine tafsil olduğu gibi, kabûl edilmesi gereken ibadetler de, birer tafsil ifade eder. İşte, ‘zarurat-ı dîniye’ye tafsilen, ‘zarurat-ı dîniye’ olmayan hususlara icmalen inanmak, meselâ bütün haram ve helâlleri tek tek bilmeden, “Allah Rasûlü’nün Kur’ân veya vahy-i gayr-ı metluv denilen ve Kur’ân’a dâhil bulunmayan vahiy yoluyla bildirdiği bütün haramlara ve helâllere inandım, bunları tasdik ettim.” demek, icmalî bir imandır. İşte, her mü’minde asgarî bulunması gereken imanın mahiyeti ve keyfiyeti, tafsilen inanılması gereken iman esaslarına gerektiği ölçüde tafsilen, icmalen inanılması gerekenlere icmalen inanmak, bunları kalben tasdik etmektir. İman, kişinin iradesini o istikamette kullanması neticesinde Cenab-ı Allah’ın kulun kalbine bıraktığı bu tasdikten hâsıl veya bu tasdikin kendisi olan nurdur. Bu nûru kalbe yerleştiren Allah’tır; fakat bu yerleştirmede insanın iradesinin de elbette kendine göre rolü vardır. İnsan, inanıp inanmamayı kendi iradesiyle seçer; beşerî iradenin Eş’arîler ve Maturidîler’e göre tarifi içinde, bu seçme ister bir meyil olsun, yani insan, içinden inanmaya meyletsin, isterse içinde Cenab-ı Allah’ın hâsıl ettiği meyle uygun davranmayı tercih etsin, yani meyilde tasarruf olsun farketmez. 

				Yukarıda arz olunduğu gibi, imanın mahiyetini veya keyfiyetini de tayin eden bu ilk mertebesinden sonra derece derece diğer mertebeleri gelir ki, bu mertebeler, yukarıda ifade edildiği üzere, insanlar, hattâ insanların halleri, makamları, İslâmî hayat yolculuklarında geçtikleri merhaleler, haller ve makamlar sayısıncadır. Ayrıca, imanda akıl, ruh, kalb, sır, hafî, ahfâ, nefis gibi çok lâtifelerin de hissesi olur. Nasıl ki bir yemek mideye girse, o yemek hücrelere varıncaya kadar muhtelif organlara muhtelif bir surette bölüştürülüp dağıtılır, bunun gibi, ilim veya bir başka yolla gelen imanî meseleler de akıl midesine girdikten sonra, derecelerine göre ruh, kalb, sır, nefis ve diğer lâtifelerden her biri onlardan kendine göre bir hisse alıp, hazmeder. Eğer onların hissesi olmazsa, iman noksan veya zayıf kalır.167 

				Özellikle avam denilen halk tabakası, dinî ve imanî hakikatleri tabir edemeyebilir; açıklayıp yorumlayamayabilir. Fakat bu, onların inanmaları gereken iman esaslarını hiç bilmedikleri manâsına gelmez. Çünkü çok defa dil, insanın düşünce ve tasavvurlarını, özellikle his ve tecrübelerini gerektiği gibi aktaramaz. Bilhassa kalbdeki ve vicdandaki ince seziş, duyuş ve hareketler, aklın gözüne de görünmeyebilir. Bu bakımdan, bir insanda imanın var olup olmadığı bazen sorguyla anlaşılır. Sıradan bir insana, “Bu kâinatın yaratıcısı Allah’tan başka olabilir mi veya Allah’ın yanısıra bir başka yaratıcı daha olabilir mi?” diye sorulduğunda, “Asla olamaz!” dese, o insanın Cenab-ı Allah’a inandığına hükmedilir.

				• İman tevhidi, tevhid teslimi, teslim tevekkülü, tevekkül saadet-i dâreyni iktiza eder.168

				İman, Cenab-ı Allah’ın hem varlığına hem de mutlak Birliği’ne inanmayı gerektirir. Allah’ın Birliği ve buna iman etmek, yani tevhid, tafsilî veya tahkikî iman çerçevesinde, Allah’tan başka yaratıcı, rabb (besleyen, büyüten, rızıklandıran, hayatta tutan, terbiye eden ve terbiye düsturlarının kaynağı), melik (her şeyin mutlak sahibi, mâliki, hükümdarı) bulunmadığına, Hz. Allah’ın mutlak ilim, irade ve kudret sahibi olduğuna, O dilemedikçe ve izin vermedikçe bir yaprağın bile kımıldamayacağına, insanın tek bir adım bile atmaya muvaffak olamayacağına inanmak demektir.

				Bu imandır ki, insanı yegâne mutlak kudret, irade ve ilim sahibi olarak, bütün hayırların kaynağı ve bu hayırların ulaştırıcısı olarak, hayırlara ve muvaffakiyetlere götürecek ve şerleri ve başarısızlıkları savacak, dileklerimiz, beklentilerimiz ve korkularımız karşısında sığınacak yegâne merci olarak sadece Allah’ı kabûl etmeye götürür. Neticede insan, bütün varlığıyla Allah’a teslim olur ve bütün işlerini O’na teslim eder. İradesini, sorumluluğunu ve kendine düşen işleri asla reddetmemekle ve Şeriat-ı Tekvîniyye veya Fıtriye denilen Cenab-ı Allah tarafından konulmuş hayat kanunlarına riayet etmekle beraber, kendisinin kâinatın çarkına dâhil bulunduğunu, bu çarkın sadece onun isteklerine göre dönmediğini, en hususî işlerinde bile bu çarkın tâbi bulunduğu umumî hikmetin payı bulunduğunu ve kendi bilgi, güç, kapasite ve kabiliyetlerinin sınırlı olduğunu bilir. Dolayısıyla, işlerinde kendine düşen vazifeyi ihmal etmez, fakat neticenin tahsilinin bütünüyle Cenab-ı Allah’ın iznine, İradesi’ne ve Kudreti’ne bağlı olduğunun tamamen farkındadır. Hattâ insan bir dereceye gelir ki, iradesinin ve gücünün yetersizliği, nefsinin ve şeytanın hilelerinin çokluğu ve karmaşıklığı, içinde kendisinin pek az rolü bulunan genel şartların elverişsizliği, günahların ve günah seylaplarının hücumu karşısında “Ya Rabbi! İrademi de istemiyorum; onu da Sen yönlendir, Sen’in İradene tamamen teslim olarak, hakkımdaki her türlü kararına razıyım!” deme mecburiyeti duyar. Kısaca, Allah’a olan imanı, imanın gerektirdiği ve hâsıl ettiği tevhid, tevhidin yol açtığı teslim, insanda tam bir tevekküle götürür. Allah, Kendisi’ne inanan, teslim olan ve samimi tevekkül eden, O’nun bütün icraatına ve tasarruflarına gönülden rıza gösteren kimseyi yolda bırakmaz. O kimse hakkında hayırlı olan ne ise onu yaratır ve neticede o insanı dünyada da Âhiret’te de saadete ulaştırır.
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