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Mazlum kazanır, zâlim ise kaybeder 
01.01.2012 
 
Ġnsan ömrü, dünyânın ömrüne nazaran sahrada esen bir rüzgâr gibidir. Bu çok kısa hayatta, acı 

günler de, tatlı günler de olur. Ama hepsi de geçer gider. Zâlimin zulmü de geçer. Fakat zâlimin zulmü, 
mazlûmun boynunda asılı kalır. Zira âhırette mazlûma; “Onlar o zaman güçlüydü, sen zayıftın. 
Onlardan geçti ama senden geçmedi. ġimdi sen konuĢ, sen söyle” denecek. Ve mazlûmun günâhları 
alınıp, zulmedene verilecektir. Ġmâm-ı Takî hazretleri buyurdu ki: 

“Zulüm yapan, zâlime yardım eden ve bu zulme râzı olan, bu zulme ortaktır. Zâlimin adâletle 
geçen günü, kendisine, mazlûmun zulüm gördüğü günden daha ağır gelir.” 

 
Dünyâya milyarlarca insan gelmiĢ ve bir müddet yaĢadıktan sonra, ölüp gitmiĢler. Bunların bazısı 

zengin, bazısı fakîr, kimi güzel, kimi çirkin, kimi zâlim, kimi de mazlûm imiĢ. Ama o hâllerinin hepsi de 
geçip gitmiĢtir. Bunlardan bir kısmı inanmıĢ, çoğu ise inkâr edip inanmamıĢ. Hepsi de, yâ sonsuz yok 
olacak yâhut kıyâmet kopup, tekrâr dirilip inanmayanlar sonsuz azâb çekecektir. ĠnanmıĢ olarak ölmüĢ 
olanlar ise, râhata, huzura ereceklerdir. 

 
YA AZAP YA NĠMET!.. 
ġu anda hayatta olan, kadın, erkek her insan da, bu iki hâlden yani ya sonsuz azâb veya sonsuz 

nimetlerden birisi ile karĢı karĢıyadır. Her insanın bunu iyi düĢünmesi lâzımdır. Zira birkaç sene sonra, 
bunlardan birisi de, insanın kendisi olacaktır. GeçmiĢ seneler nasıl bir hayâl oldu ise, ölüm geldiği 
zamân da, bütün bu ömür, bütün bu hayât, çalıĢmalar ve didinmeler de hep hayâl olacaktır. O zamân 
bir insan, acaba bu iki kısımdan hangisinde olmak ister? Hiçbirinden olmak istemem diyemez çünkü 
buna imkân yoktur. Çâresiz bir Ģekilde onlardan birisi olacaktır. Sonsuz ateĢte yanmayı, ihtimâl bile 
olsa, kim isteyebilir ki? 

 
Ebû Ġshak Kâzerûnî hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 
“Zâlimlerden ve bunlara yakın kimselerden uzak dur. Her kim bunlara meylederse, âlim ve fazîletli 

bile olsa, sâlihler ve Allah adamları yanında kıymetli olmaz. Peygamber efendimiz buyurdu ki: (Şu üç 
şeyi yapanlar cürüm işlemiş olur. İki topluluk arasında bozgunculuk yapıp, fitne çıkaranlar; 
ana-babasına âsî olanlar; zâlimlerle dostluk kurup, onların zulmüne yardımcı olanlar) ve yine; 
(Allahü teâlâ buyuruyor ki: “Ben âlemlerin Rabbiyim. İzzet ve celâlim hakkı için zâlimlerden 
intikam alırım. Bir kimse bir zâlimin elinde bir mazlûmun zulme uğradığını görse, buna mâni 
olmaya gücü yetip de, o mazlûma yardım etmezse, ondan intikam alırım) buyurdular.” 

 
Aklı olan bir kimse, zevklerini Allahü teâlânın gösterdiği yoldan temîn etmelidir. Ġslâmın güzel 

ahlâkı ile süslenmeli, herkese iyilik etmeli, kendisine kötülük yapanlara iyilikle karĢılık vermeli, kimseye 
zulüm etmemelidir. Ġyilik yapamasa bile, hiç olmazsa sabretmeli, isyân etmemeli, fitne çıkarmamalı, 
yapıcı olmalıdır. Böylece kendisi, hem zevklerine, râhata, huzûra kavuĢur ve hem de, âhıretin sonsuz 
azâblarından kurtulur. Ġslâmiyyete inanan ve uyan, Allahü teâlânın ihsânına kavuĢur, mesûd olur. 
Ġnanmayan, bu saâdetten mahrûm kalır. 

 
Netice olarak, dünyâda aldanan, mazlûm olan, gözyaĢı döken kazanır. Fakat aldatan, zâlim olan, 

ağlatan ise kaybeder. Aldananlar, üzülenler ve ağlayanlar, mahĢer günü mizânın baĢında 
sevinecekler. Aldatanlar, üzenler ve ağlatanlar ise, orada kara kara düĢünceye dalacak ve 
üzüleceklerdir. MahĢer günü, dünyada iken, haklı olmadıkları hâlde, nefislerinin arzularına uyarak 
haklıyım diyerek insanlara zulmedenler, onları ağlatanlar üzülecekler. Haklı olduğu halde, mü‟min 
kardeĢini üzmemek için, sen haklısın diyenler ise, sevineceklerdir. Bunun için, haklı olmadığı hâlde 
ben haklıyım demek çok tehlikelidir. Ġnsân, kendi nefsine göre haklı olabilir, ama Allahü teâlâ indinde 
nasıl olduğunu, yani haklı mı haksız mı olduğunu bilemez. Onun için, dünyâda iken hak sahipleri ile 
helâlleĢmek, anlaĢmak lâzımdır. Zira dünyâda iken anlaĢmakta, helâlleĢmekte, herkes için hayır 
vardır. 

 



Bu dîni, fâcirlerle de kuvvetlendirir 
02.01.2012 
 
Önceki asırlarda gelen Ġslâm âlimleri, kendilerine sorulan suâllere, fıkıh kitâplarından cevâp bulup, 

suâl edenlere bunları söylerlerdi. Sonradan gelen, önceki âlimleri anlayamıyan ve onları inkâr edenler 
ise, kendi noksan akıllarına gelenleri söyleyerek suâl sâhiplerini aldatmakta ve onların Cehenneme 
gitmesine sebep olmaktadırlar. Bunun içindir ki, Peygamber efendimiz; (Âlimlerin iyisi, insanların en 
iyisidir. Âlimlerin kötüsü insanların en kötüsüdür) buyurmuĢtur. 

 
Bu hadîs-i Ģerifte bildirildiği gibi, Peygamber efendimizin ve Onun Eshâbının yolunda olan Ehl-i 

sünnet âlimleri, insanların en iyisi, Resûlullah efendimizi ve Onun yolunda olanları inkâr edip, kendi 
kafalarına göre yorum yapıp, kendilerine âlim süsü verenler de, insanların en kötüsüdür. Çünkü 
birinciler, insanları Resûlullah efendimize uymaya yani Cennete, ikinciler ise, insanları kendi sapık 
düĢüncelerine uymaya yani Cehenneme sürüklemektedirler. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Âlimlerin dünyâyı sevmesi ve ona düĢkün olması, güzel yüzlerine siyâh leke gibidir. Böyle olan 

ilim adamlarının, insanlara faydası olur ise de, kendilerine olmaz. Dîni kuvvetlendirmek, Ġslâmiyyeti 
yaymak Ģerefi, bunlara âit ise de, bâzan kâfir ve fâsık da, bu iĢi yapar. Nitekim, Peygamber efendimiz 
kötü kimselerin de, dîni kuvvetlendireceğini haber vermiĢ ve; (Allahü teâlâ bu dîni, fâcir kimselerle 
de, elbette kuvvetlendirir) buyurmuĢtur. 

 
Bunlar, çakmak taĢına benzer. Çakmak taĢında enerji vardır. Ġnsanlar bu taĢtaki kudretten ateĢ 

yapar, istifâde eder. TaĢın ise, hiç istifâdesi olmaz. Bunların da ilimlerinden kendilerine fayda olmaz. 
Hattâ, bu ilimleri, kendilerine zararlıdır. Çünkü, kıyâmet günü, bilmiyorduk, günâh olduğunu bilseydik 
yapmazdık diyemezler. Hadîs-i Ģerîfde buyuruldu ki: 

(Kıyâmet gününde, en şiddetli azâb görecek kimse, Allahü teâlânın kendi ilminden, 
kendisini faydalandırmadığı âlimdir.) 

 
Allahü teâlânın kıymet verdiği ve her Ģeyin en Ģereflisi olan ilmi, mal, mevki kapmaya ve baĢa 

geçmeye vesîle edenlere, bu ilim zararlı olmaz mı? Ders vermek, vaaz etmek ve dînî yazı, kitâp, 
mecmûa çıkarmak, ancak, Allah rızâsı için olduğu vakit ve mevki, mal ve Ģöhret kazanmak için 
olmadığı zamân faydalı olur. Böyle hâlis, temiz düĢünmenin alâmeti de, dünyâya düĢkün olmamaktır. 
Bu belâya düĢmüĢ, dünyâyı seven din adamları, hakîkatte dünyâ adamlarıdır. Kötü âlimler bunlardır. 
Ġnsanların en alçağı bunlardır. Din, îmân hırsızları bunlardır. 

 
Büyüklerden biri Ģeytânı boĢ oturuyor, insanları aldatmakla uğraĢmıyor görüp, sebebini sorar. 

ġeytân cevâb olarak; (Zamânın din adamı geçinen, kötü âlimleri, insanları yoldan çıkarmakta, bana o 
kadar yardım ediyor ki, bu mühim iĢi yapmama lüzûm kalmıyor) demiĢtir. 

 
Doğrusu, zamânımızda islâmiyyetin emirlerini yapmaktaki gevĢeklikler ve insanların dinden yüz 

çevirmesi, hep din adamı perdesi altında söylenen sözlerden, yazılardan ve bu adamların bozuk 
niyyetlerinden dolayıdır. 

 
Dünyâya gönül kaptırmayan, mal, mevki, Ģöhret kazanmak, baĢa geçmek sevdâsında olmayan 

din âlimleri, âhıret adamlarıdır. Peygamberlerin aleyhimüsselâm vârisleri, vekîlleridir. Ġnsanların en iyisi 
bunlardır. Kıyâmet günü, bunların mürekkebi, Ģehîtlerin kanı ile tartılacak ve mürekkeb, dahâ ağır 
gelecektir. 

 
(Âlimlerin uykusu ibâdettir) hadîs-i Ģerîfinde methedilen, bunlardır. Âhıretteki sonsuz ni‟metlerin 

güzelliğini anlayan, dünyânın çirkinliğini ve kötülüğünü gören, âhıretin ebedî, dünyânın ise fânî geçip 
tükenici olduğunu bilen onlardır...” 

 
Netice olarak, insanların saâdeti, âlimlerin elinde olduğu gibi, insanları felâkete, Cehenneme 

sürükleyenler de, din adamı Ģeklinde görünen, din düĢmanlarıdır. Din adamlarının iyisi, insanların en 
iyisidir. Dîni dünyâ isteklerine âlet eden, herkesin îmânını bozan din adamı da, dünyânın en kötüsüdür. 
Ġnsanların saâdeti ve felâketi, doğru yola gelmesi ve yoldan çıkmaları din adamlarının elindedir. 

 
İlim varsa İslâmiyet de vardır 
03.01.2012 



 
Ġslâmiyyet, ilmin tâ kendisidir. Kur‟ân-ı kerîmin birçok yeri, ilmi emretmekte, ilim adamlarını 

övmektedir. Zümer sûresinin 9. Âyet-i kerîmesinde meâlen; (Bilen ile bilmeyen hiç bir olur mu? 
Bilen elbette kıymetlidir) buyurulmaktadır. 

 
Peygamber efendimizin ilmi öven ve teĢvîk buyuran sözleri o kadar çoktur ve meĢhûrdur ki, gayr-i 

müslimler dahî bunları bilmektedir. Ġhyâ-ül-ulûm ve Mevdû‟ât-ül-ulûm kitâplarında, ilmin fazîleti 
anlatılırken; (İlim, Çin‟de de olsa alınız) hadîs-i Ģerîfi yazılıdır. Bu, dünyânın en uzak yerinde ve 
kâfirlerde de olsa, gidip ilm öğreniniz, demektir. 

 
Ġslâm dîninde kadın, kocasının izni olmadan nâfile hacca gidemez. Fakat kocası öğretmezse ve 

izin vermezse, ondan izinsiz, ilim öğrenmeye gidebilir. 
 
Görülüyor ki, Allahü teâlânın sevdiği, büyük ibâdet olan hacca izinsiz gitmesi günâh olduğu hâlde, 

ilim öğrenmeye izinsiz gitmesi günâh olmuyor.  
 
Ġlim öğrenmek, çok büyük ibâdettir ve sevâbı da, o nisbette çoktur. Ġslâmiyyetin iki esası vardır. 

Bunlardan birincisi, kendisine lâzım olan bilgileri doğru olarak öğrenmek, diğeri de, öğrendiklerini 
bilmeyenlere öğretmektir. Onun için Ġslâmiyyetin en büyük düĢmanı cehâlettir. Bu sebepten dolayıdır 
ki, nerede ilim varsa, din oradadır ve nerede din varsa ilim de oradadır. Ġlimsiz din olmaz. Peygamber 
efendimiz; (Nerede ilim varsa, orada Müslümânlık vardır. Nerede ilim yoksa, orada kâfirlik 
vardır!) buyuruyor. 

 
Her hayırlı iĢin bir engeli vardır. Fakat ilim öğrenmeye ve öğretmeye ise, engeller vardır. Ġlmi 

olmayan yani din kitâbı okumayanın, dini anlatan yerlerde bulunmayanın gönlü, kalbi ölür. Hadîs-i 
Ģerîfte; (Kıyâmete yakın hakîkî din bilgileri azalır. Câhil din adamları, kendi görüşleri ile fetvâ 
vererek, insanları doğru yoldan saptırırlar) buyuruldu. 

 
Ġnsanların en kıymetlisi, ilim öğrenen ve öğrendiğini de öğretendir. Yalnız öğrenmekle olmuyor, 

öğrendiğini de öğretmek lâzımdır. Birisine, dini doğru olarak anlatan bir kitap vermek demek, ona dini 
doğru olarak öğretmek demektir. Hadis-i Ģerifte; (Allahü teâlânın çok sevdiği kimse, dînini öğrenen 
ve başkalarına öğretendir. Dîninizi İslâm âlimlerinin ağızlarından öğreniniz!) buyuruluyor. 

 
Bir kelime öğrenmenin ve öğretmenin fazileti, bin nâfile hacdan daha fazladır. Çünkü öğrenmek 

farzdır. Bir kelime öğrenmek için bile nâfile ibâdet terk edilir. O bir kelime, insanı saâdete kavuĢturur. 
Hadis-i Ģerifte; (Bütün Müslümân erkeklerine ve bütün Müslümân kadınlarına, ilmi aramak, 
öğrenmek farzdır!) buyuruluyor. 

 
Cehâlet yani kiĢinin kendisine lâzım olan din bilgilerini öğrenmemesi, doğru yoldan çıkmaya 

sebeptir. Nitekim hadis-i Ģerifte; (Kıyâmete yakın ilim azalır, cehâlet artar) buyuruldu. 
 
Farzlardan sonra ibâdetlerin en kıymetlisi, ilim ve fıkıh öğrenmektir. Fıkıh ve ahlâk bilgilerini 

lüzûmu kadar öğrenmek ve çoluk çocuğuna öğretmek, her Müslümâna Farz-ı ayındır. Hadis-i Ģerifte; 
(Bir sâat ilim öğrenmek veyâ öğretmek, sabâha kadar ibâdet etmekten dahâ sevâptır) buyuruldu. 

 
RÛHUN VE KALBĠN GIDASI 
Öğrenmeyenler ve çoluk çocuğuna öğretmeyenler büyük günâh iĢlemiĢ olur, Cehenneme giderler. 

Öğrenmeye lüzûm görmeyenin, ehemmiyet vermeyenin ise, îmânı gider. Birgivî vasıyyetnâmesi 
Ģerhinde buyuruluyor ki: 

“Kelâm ve fıkıh âlimlerimiz, tefsîrden, hadîsten anladıklarını, bizim gibi din câhillerine, açık, kolay 
öğretmek için, binlerce fıkıh ve ilm-i hâl kitâbı yazmıĢlardır. Ġslâmiyyeti doğru öğrenmek için, o fıkıh ve 
ilm-i hâl kitâplarını okumaktan baĢka çâre yoktur.” 

 
Netice olarak, rûhun gıdâsı din, kalbin gıdâsı ise ilimdir. Ġlmin olmadığı yerde cehâlet vardır. 

Cehâletin olduğu yerde ise, din, islâmiyyet olmaz. Dinimizin emrettiği ibâdetlerin sıhhatli olabilmesi için 
de, üç Ģart vardır. Bunlardan birincisi ilimdir. Ġkincisi, bu ilme uygun olarak amel etmektir. Üçüncü Ģart 
da, bu ikisini ihlâs ile yapmaktır. Ġlmin aslı ise, sevgidir, muhabbettir. Çünkü insan sevdiğini dinler, 
sevmediğini ise dinlemez.  

 
İbâdet, emir olduğu için yapılır 



08.01.2012 
 
Ġslâm bilgileri, din ve fen bilgileri olarak ikiye ayrılmıĢtır. Fen bilgileri, zamânla değiĢir, ilerler, din 

bilgileri ise, hiç değiĢmez. Bu bilgiler, inanılacak Ģeyler, emirler ve yasaklardır. Bunlar, Allahü teâlâ 
tarafından bildirilmiĢtir. 

 
Ġslâmiyyete uymaya, ibâdet etmek denir. Müslümânlar, Allahü teâlâ emrettiği, vazîfeleri olduğu için 

ibâdet eder. Ġslâmiyyetin emirlerinde ve yasaklarında, kulların dünyâları ve âhıretleri için nice faydalar 
bulunmakla berâber, ibâdet ederken, Allahü teâlânın emri olduğunu, kulluk vazîfesi olduğunu niyet 
etmek, düĢünmek lâzımdır. Böyle düĢünmeden yapılan iĢ, ibâdet olmaz. Meselâ namâz kılan kimse, 
Allahü teâlânın emrini yerine getirmeyi ve kulluk vazîfesini yapmayı niyet etmeyip, namâzın bir spor, 
beden terbiyesi olduğunu düĢünerek kılarsa, namâzı sahîh olmaz. Ġbâdet yapmıĢ olmaz, spor yapmıĢ 
olur. 

 
Oruç tutanın da, yalnız mideyi dinlendirmeyi, perhîz yapmayı düĢünmesi, orucun sahîh ve makbûl 

olmamasına sebep olur. Bedenine zarar verdiği için alkollü içkileri bırakan kimse, sarhoĢluk 
günâhından kurtulamaz. Frengi, belsoğukluğu ve AIDS gibi korkunç hastalıklara yakalanmamak için, 
zinâdan sakınan kimse de, Ġslâmiyyette, afîf, temiz sayılmaz. 

 
NĠYETĠN ÖNEMĠ BÜYÜK 
Ġslâmiyyette ibâdet yapmak için, niyetin büyük önemi vardır. Yapılan her iĢin Ġslâmiyyete uygun 

olup olmadığı, niyet ile anlaĢılır. Allahü teâlâ, Cehennemden kurtulmayı ve Cennete girmeyi vazîfe 
olarak bildirmeseydi, yalnız Cenneti, Cehennemi düĢünerek yapılan ibâdetler de makbûl olmazdı. 
Evliyâ-i kirâm, ibâdet yaparken bunları düĢünmez, yalnız Allahü teâlânın rızâsını düĢünürler. Fakat her 
Müslümânın âhıret menfaatlerini düĢünmesi, kâfi görülmüĢtür. Ġbâdetleri âdetten ayırmak için, dünyâ 
menfaatlerini düĢünmemek Ģart olmuĢtur. Allah için ve âhıret menfaati için yapılan Ģeyler, ibâdet 
olmuĢtur. Dünyâ menfaati için yapılan Ģeyler ise, âdet sayılmıĢtır. 

 
Ġslâmiyette niyet o kadar mühimdir ki, Ġslâmiyyetin emrettiği bir Ģey, dünyâ menfaati için yapılınca 

sahîh ve makbûl olmuyor, dünyâ iĢi sayılıyor. Herhangi bir dünyâ iĢi de, âhıret menfaati için yapılınca, 
ibâdet hâlini alıyor. Bunu göz önüne alarak, düĢüncesini temizleyen ve niyetini düzelten bir kimse, 
yemekte, içmekte ve her türlü dünyâ iĢlerinde âhıret faydasını gözeterek, sevâp kazanmak fırsatını 
elden kaçırmaz. 

 
Ġnsanlar, bütün iĢlerinde, hattâ ibâdetlerinde, dünyâ menfaati, maddî kazanç aramaya alıĢtırılırsa, 

menfaatperestlik, egoistlik hâsıl olur. Hâlbuki Ġslâmiyyet, nefislerin böyle kötü isteklerini yatıĢtırmayı, 
maddîcilikten fedâkârlık etmeyi, menfaati hakîr görmeyi, ahlâkın ve rûhun temizlenmesini, 
yükselmesini istemektedir. 

 
Ġslâmiyyete uymanın, ibâdet etmenin, dünyâ menfaatleri üzerine kurulamayacağı, akıl sâhipleri 

için pek meydânda olan bir hakîkattir. Böyle olduğu âyet-i kerîme ve hadîs-i Ģerîflerde, açıkça 
bildirilmektedir. ġûrâ sûresinin 20. âyet-i kerîmesinde meâlen; (Âhıreti kazanmak için çalışanların 
kazançlarını arttırırız. Dünyâ menfaati için çalışanlara da, ondan veririz. Fakat, âhırette bunların 
eline bir şey geçmeyecektir) buyuruldu. Peygamber efendimiz de bir hadîs-i Ģeriflerinde; (Allahü 
teâlâdan başkası için her kim ne işledi ise, karşılığını ondan istesin, denilecektir) buyurmuĢtur. 

 
MÜKÂFÂT VERĠLENLER... 
Netice olarak, ibâdetlerde âhıret faydalarını bırakarak, yalnız sosyal iyilikler aramak ve bu 

araĢtırmayı esâs tutmak, dîne inanmamak hastalığının alâmetlerindendir. Ġslâmiyyetin hükümlerinin 
dünyâdaki faydaları, iyilikleri mühim ve meydânda olmakla berâber, Cennet ve Cehenneme inananlar, 
dünyâ menfaatlerini hâtırlarına bile getirmezler. Âhıretteki sayısız, sonsuz saâdetler ve çok acı, 
nihâyetsiz felâketler karĢısında dünyânın gelip geçici zevk ve acılarının hiç değeri yoktur. Hadîs-i 
Ģerifte buyurulduğu gibi: 

(Allahü teâlâ, âhıret için yapılan iyiliklere dünyâda da mükâfât verir. Fakat, yalnız dünyâ için 
yapılan işlere âhırette hiç mükâfât vermez.) 

 
İbâdetlerin faydalarını düşünmek 
09.01.2012 
 



Ġslâmiyyetin bildirdiği hükümlerin, âhıretteki faydalarıyla birlikte dünyâdaki faydalarını, sosyal 
iyiliklerini de düĢünmek, yasak değildir. Bu faydaları, zamânın yeni bilgileri ile açıklayarak anlatmak, 
din adamlarının vazîfesidir. 

 
Ġslâmiyyetin bildirdiği hükümlerin, dünyâdaki faydalarını ve iyiliklerini Müslümânların bilmesi 

faydalı ise de, bu hâl, yalnız bilmekte kalması lâzım olup, ibâdetleri dünyâ faydaları üzerine binâ etmek 
derecesine gelmemelidir. Böyle olursa, ibâdetler bozulur. Meselâ harbe giden bir Müslümân, vatanını, 
dinini, imânını, namusunu korumak için değil de, Ģân, Ģeref, mal ve rütbe için dövüĢürse, ibâdet 
yapmıĢ olmaz, cihâd sevâbı kazanamaz. 

 
YÜZ GÜZELLĠĞĠNĠN SEBEBĠ!.. 
Günlük hayâtımızda, ellerimizin dokunmadığı yer, kapmadığı mikrop kalmıyor. Abdest alırken, el, 

yüz ve ayakları yıkamak, cilt hastalıkları ve iltihâpları için en güzel bir korunmadır. Mikroplar, parazit 
bakterilerin ba‟zıları vücûda deri yoluyla dâhil olurlar. 

 
Abdest alırken ve guslederken, solunum sistemimizin bekçiliğini yapan burnu yıkamakla, toz ve 

mikrop yığınlarının vücûda girmeleri önlenmiĢ olmaktadır. 
 
Abdestte yüzün yıkanması, cildi kuvvetlendirir, baĢtaki ağırlığı ve yorgunluğu hafîfletir. Damarları 

ve sinirleri harekete geçirir. Devâmlı abdest alanların, ihtiyârlasalar bile yüzlerindeki güzelliklerinin 
gitmemesi bu yüzdendir. 

 
Cünüblüğe sebeb olan hâllerde büyük bir enerji harcanmakta, kalb ve dolaĢım hızı artmakta, 

solunum hızlanmaktadır. Vücûdun aĢırı çalıĢmasıyla da yorgunluk, bitkinlik, uyuĢukluk ve gevĢeklik 
hissedilmekte, umûmiyyetle zihnî faaliyetler oldukça yavaĢlamaktadır. Gusül abdesti alarak, vücût eski 
zindeliğini kazanır. Vücûdu belirli aralıklarla devâmlı yıkamak, koruyucu hekimlik yönünden de, 
fevkalâde önemlidir. 

 
Vücûdumuzun normalde bir statik elektrik dengesi vardır. Vücût sağlığı bu elektriksel denge ile 

yakından alâkalıdır. Bu denge, psikolojik gerilimler, iklim Ģartları, giyim eĢyâları, yaĢama ve iĢ yerleri 
ve bu arada guslü gerektiren hâllerle bozulur. Bu elektriksel yük, öfke hâlinde normalin dört katına, 
guslü gerektiren hâllerde 12 katına çıkmaktadır. 

 
Abdest ve gusül abdestinin, dolaĢım sistemi üzerinde de olumlu tesîrleri bulunmaktadır. 

Damarlardaki sertleĢme ve daralmayı önler. Abdestte mevziî bir uyarılma vardır. Lenf sistemi, en 
önemli merkezlerinden biri olan burun arkası ve bademcikler yıkanarak uyarılmaktadır. Ayrıca boyun 
ve yanlarının yıkanması da, lenf sistemine tesîr eder. Abdest ve gusülle kolaylaĢan lenf dolaĢımı 
sâyesinde, lenfosit denen savaĢçı hücreler vücûdu zararlı unsûrlardan korurlar ve vücût direncini 
arttırırlar. 

 
VÜCÛDU TOPRAKLAMAK!.. 
Günümüzde Kızıl ötesi, “Enfra-rouje” ıĢınlarla dıĢ derinin özel fotoğrafları çekilmiĢ, bu 

fotoğraflarda cünüp olduktan sonra, vücûdun bütün yüzeyinin fazla statik elektrik tabakasıyla örtüldüğü 
tesbît edilmiĢtir. Bu tabaka, derinin oksijen alıĢveriĢine engel olduğu gibi, cildin renginin bozulmasına 
ve çabuk kırıĢmasına da sebep olur. Bu durumdan kurtulmak için vücûdun iğne ucu kadar bile kuru 
yeri kalmayacak Ģekilde tamâmen yıkanması gerekir. Böylece su zerreleri, olumsuz elektrik gerilimini 
alarak, vücûdu topraklıyor ve yeniden normale döndürüyor. Bu açıdan gusül abdesti, tıbbî yönden de 
mutlaka yapılması gereken bir temizliktir. 

 
Su bulunmadığı zamân, abdest ve gusül için, toprakla yapılan teyemmüm de, büyük ölçüde 

vücûttaki statik elektriği yok etmektedir. 
 
Netice olarak, Ġslâmiyyetin istediği vazîfelerde dünyâ için ne kadar fayda bulunursa bulunsun, 

bunları yalnız Allahü teâlânın emri olduğu için ve âhırette, azâbtan kurtulmak için yapmak lâzımdır. 
Böyle niyyet olunca, dünyâ faydalarının ayrıca düĢünülmesi de, zarar vermez. Ġsrâ sûresinin 18. ve 19. 
âyet-i kerîmelerinde meâlen buyurulduğu gibi: 

(Menfaatleri ve lezzetleri çabuk geçen, tükenen dünyâyı isteyenlerden, dilediğimize, 
istediğimizi veririz. Âhıret menfaatleri için çalışan mü‟minlerin mükâfâtları boldur.) 

 
İstişâre eden, pişmân olmaz 



10.01.2012 
 
ĠstiĢâre kelimesinin sözlük anlamı, fikir sorma, danıĢma demektir. MeĢveret kelimesi de, danıĢma 

anlamındadır. MeĢveret veya istiĢâre etmek yani danıĢmak, insanı piĢmân olmaktan koruyan bir kale 
gibidir. MeĢveret olunacak kimsenin, insanların hâlini, zamânın ve memleketin Ģartlarını iyi bilmesi 
lâzımdır. Buna siyâset bilgisi denir. Bundan baĢka, istiĢâre edilecek kimsenin aklı, fikri kuvvetli, ileriyi 
gören, hattâ sıhhati yerinde olması lâzımdır. Peygamber efendimiz; (İstişâre eden, danışan pişmân 
olmaz, istihâre eden zarar etmez) buyurmuĢtur. 

 
Ġnsan, mâlını, emniyyet ettiği kimseye bıraktığı gibi, doğru söyleyeceğine emîn olduğu kimse ile 

istiĢâre eder, ona danıĢır. Âl-i Ġmrân sûresinin 159. âyet-i kerîmesinde meâlen; (Yapacağın işi önce 
meşveret et) buyurulmuĢtur. 

 
Mü‟min, herkesin mâlını, cânını emniyyet ettiği kimsedir. Emânet ve hıyânet, mâlda olduğu gibi, 

sözde de olur. Hadîs-i Ģerîfte; (Meşveret edilen kimse emîndir) buyuruldu. Yani onun doğruyu 
söyleyeceğine ve sorulanı baĢkalarından gizleyeceğine emânet olunur, güvenilir. Onun, doğru 
söylemesi vâcibtir. 

 
MeĢveret olunan kimsenin, bilmediğini veyâ bildiğinin aksini söylemesi günâhtır. Hatâ ile 

söylemesi günâh olmaz. ĠstiĢâre edilecek Ģartları taĢımayan birisi ile meĢveret edilirse, her iki tarafa 
günâh olur. Din ve dünyâ iĢlerinde bilmeyerek fetvâ verene, melekler lanet eder. 

 
Peygamber efendimiz, Vahy-i ilâhî olmadığı zamân bir iĢe baĢlayacak olsa, kendi görüĢü ile 

hareket etmeyip, (İşlerinde istişâre et!) meâlindeki âyet-i kerîme gereğince, Eshâbının fikirlerini 
sorarak, en güzel fikre göre hareket ederdi. 

 
“DĠNĠNĠ ÖĞREN KĠ!..” 
Behâeddîn-i Buhârî hazretlerinin bir talebesi varmıĢ. Hocasından nefsin kötülüklerini dinleye 

dinleye, bir gün dağın kenarına, tenha bir yere gidip, “nefsim nedir senden çektiklerim” diyerek, kendi 
kafasına vuruyor, kendisini dövüyormuĢ. Oraya mübârek bir zât gelmiĢ ve; 

 
- Ne yapıyorsun evlâdım deyince; 
 
- Nefsim yüzünden kendime eziyet ediyorum demiĢ. Bunun üzerine o zât buyurur ki: 
 
- Evlâdım, nefsin sana değil Allahü teâlâya, Peygamber efendimize, dine düĢman. Sen eğer 

nefsine düĢmanlık edeceksen onun yolu var. Nefsin seni nereden aldatıyorsa, sen ona oradan vur. 
Önce düĢmanın, nereden saldıracağına bak, sonra da tedbirini al. Dinini öğren ki, onun 
düĢmanlığından sakın. Sen kendine vurmakla, onu daha çok güldürüyor, eğlendiriyorsun buyurur ve 
Ģöyle devam eder:  

“Sana söyleyeceklerimi Allah için yaparsan, o zaman nefsin periĢan olur. 
 
1-Îmân edeceksin ve ehl-i sünnet itikadında olacaksın. 
2-Ġlim sahibi olacaksın ki nefsinin saldırısına karĢı korunasın ve dinini baĢkalarına öğretesin. 
3-Harâmlardan sakınacaksın. 
4-Farzları yapacaksın. 
5-Sormadan, danıĢmadan, iĢtiĢâre etmeden bir Ģey yapmayacaksın. Nefsi en ziyâde tahrip eden 

sormaktır, danıĢmaktır. Çünkü nefis „ben biliyorum‟ der” buyurur. Talebe de; 
 
- Peki, hay hay efendim der. Fakat bir de bakar ki, o mübârek zât kaybolmuĢ. Meğer o zât, Hızır 

aleyhirrahme imiĢ. 
 
Talebe, yaĢadıklarından ĢaĢkın bir hâlde, medreseye, dergâha döner. Hocası tebessümle karĢılar 

ve ne olup bittiğini sorar, o da olanları olduğu gibi anlatır. 
 
Talebesini dinleyen Behâeddîn-i Buhârî hazretleri; 
 
-Evlâdım, Hızır aleyhirrahme bizi çok sevdiği gibi, talebelerimizi de sever. Sana gelip, hakikati 

söylemiĢ buyurur ve; 
 



-Peki beĢinci olarak sana ne demiĢti diye sorar. Talebe de; 
-Sormadan, danıĢmadan bir Ģey yapma. 
-Peki sen kendini dövmeden evvel gelip bize sordun mu, bizimle istiĢâre ettin mi? 
-Yok efendim sormadım. 
-Peki Ģimdi söz ver bakalım sormadan, istiĢâre yapmadan bir Ģey yapmayacağına dair buyurur. 

Talebe de söz verir... 
 
Netice olarak, istiĢâre etmek yani danıĢmak, insanı piĢmân olmaktan korur. ĠstiĢâre etmeyen, 

kendi aklına göre hareket eden ise, dünyâda ve âhirette mutlaka zarar eder. Süfyân-ı Sevrî 
hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Dînin ve âhiretin husûsunda, Allahü teâlâdan korkan kimselerle istiĢâre et, onlara danıĢ.” 
 
Sâdık dostlar arasında yaşa! 
15.01.2012 
 
Sâdık, emîn, güzel huylu olan dostlar, arkadaĢlar, insanı tehlikelerden, korkulardan muhâfaza 

ederler, korurlar. Kötü huylu olanlar ise, insanın ayıplarını arayıp, yüzüne çarparlar. Ġyi, sâdık olanlar 
ise, insanın ayıplarını pek görmezler. Tevbe sûresinin 120. âyetinde meâlen; (Ey mü‟minler! Dâimâ, 
her zamân, sâdıklar ile birlikte bulunun!) buyurulmaktadır. 

 
Böyle sâdık bir arkadaĢ, bir dost bulmak çok zor ise de, imkânsız da değildir. Hazret-i Ömer 

buyuruyor ki: 
“Sâdık dost bul ve onların arasında yaĢa! Dürüst ve samimi arkadaĢlar, geniĢlikte süs ve ziynet; 

darlıkta yedek sermayedirler. Dostunun sana düĢen iĢini güzelce gör ki, lüzumunda sana daha güzeli 
ile karĢılıkta bulunsun. DüĢmanından uzaklaĢ, her dosta bel bağlama, ancak emin olanları seç. Emin 
olanlar, Allahü teâlâdan korkanlardır. Kötü insanlarla düĢüp kalkma, onlardan kötülük öğrenirsin. 
Onlara sırrını verme, ifĢâ ederler. ĠĢlerini, Allahü teâlâdan korkanlara danıĢ ve onlarla istiĢâre et!” 

 
“AYIBINI BAġKASINA SOR!” 
Ġbrâhim bin Edhem hazretleri birisiyle arkadaĢ olur. Bu arkadaĢlıkları bir müddet devam edip, 

zaman gelip ayrılmaları icâb edince, arkadaĢı; 
 
- Efendim, uzun zaman arkadaĢlık ettik. Bir ayıbımı görmüĢseniz söyleyin bir daha yapmayayım 

der. Ġbrâhim bin Edhem hazretleri cevâbında; 
 
- KardeĢim sende bir ayıp görmedim. Ben sana dâima sevgi gözü ile baktım. Onun için seni hep 

iyi buldum. Senden gördüklerim hep iyi Ģeylerdi. Ayıp arıyorsan baĢkalarına sor, buyururlar. 
 
Muhabbet, sevmek, hep berâber olmayı istemek, berâber olmaktan zevk, lezzet duymak demektir. 

Ġnsan sevdiğini hiç unutmaz. Muhabbetin yeri ise kalbdir. Hadis-i Ģerifte; (Herkes, âhırette, dünyâda 
iken sevmiş olduğu kimselerle berâber bulunacaktır) buyuruldu. 

 
Hâtim-i Esam hazretleri buyuruyor ki: 
“Ġnsanlara baktım, herkes, bir Ģeyi seçmiĢ gördüm ve bu sevgililerin çoğu, onlara ölüm yatağına 

kadar, bazıları öldüğü vakte kadar, bazıları da, mezâra girinceye kadar, arkadaĢlık ediyor ve sonra 
onları yalnız ve zavallı olarak bırakıp ayrılıyorlar, gördüm. Onunla berâber kimse mezâra girmiyor, dert 
ortağı olmuyor. Bu hâli görünce, düĢündüm ve kendime dedim ki: Dünyâda öyle bir dost seçmeliyim ki, 
mezâra benimle gelsin, bana orada arkadaĢlık etsin!.. Aradım, taradım, Allahü teâlâya yapılan 
ibâdetlerden baĢka böyle sâdık bir sevgili bulunmadığını gördüm. Dost olarak onları seçtim ve onlara 
sarıldım...” 

 
Sohbet, bir kerre de olsa, berâber bulunmak demektir. Hazânetür-rivâyâtta buyuruluyor ki: 
“Din âliminin bir sâat kadar sohbetinde bulunmak, yedi yüz sene ibâdet etmekten dahâ hayırlıdır. 

Hadis-i Ģerifte, (Kırk gün içinde bir âlim meclisinde bulunmayan bir kimsenin kalbi kararır. 
Büyük günâh işlemeye başlar. Çünkü ilim kalbe hayât verir. İlimsiz ibâdet olmaz. İlimsiz yapılan 
ibâdetin faydası olmaz!) buyuruldu” 

 
“SAKIN! ÇOK SAKIN!..” 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 



“Dünyâya düĢkün olanlarla arkadaĢlık etmek, onlarla görüĢmek, öldürücü zehirdir. Bu zehirle 
öldürülen kimse, sonsuz olarak ölür. Aklı olana bir iĢâret yetiĢir demiĢlerdir. Biz ise, açıkça ve üzerine 
düĢerek anlatıyoruz. Bunların yağlı, tatlı yemekleri, kalbin hastalığını arttırır. Kalbin iyiliği, hastalıktan 
kurtulması nasıl düĢünülebilir? Sakın! Sakın! Çok sakın! Onlarla görüĢmekten, arslandan kaçar gibi, 
hattâ dahâ çok kaçmalıdır. Arslan insanın yalnız cânını alır. Bu da, âhırette faydalı olur. Dünyâya 
düĢkün olanlarla berâber olmak ise, insanı sonsuz felâkete ve zarara sürükler. Onlarla konuĢmaktan, 
onların lokmalarını yemekten ve onları sevmekten ve onları görmekten sakınmalıdır.” 

 
Netice olarak, iyi, sâdık, emîn ve güzel huylu olanlarla dost, arkadaĢ olmalıdır. Çünkü böyle 

dostlar, insanı tehlikelerden, korkulardan muhâfaza ederler, korurlar. Ġbrâhim Havvâs hazretlerinin 
buyurduğu gibi: 

“Ġyi insanların, bütün varlığı ile bağlı olduğu murâdı, maksadı, Allahü teâlâdır. Bunun için doğru, 
sâdık, kimselerle arkadaĢ olmalıdır.” 

 
Zaman, kılınç gibidir! 
16.01.2012 
 
Zamân, çok kıymetli ve sınırlıdır. Ġnsana bir defa verilmektedir ve tekrarı da yoktur. Bunun için 

zamânı, en kıymetli iĢlerde kullanmalıdır. Zira Peygamber efendimiz; (Helekel-müsevvifûn! Yarın 
yaparım diyenler helâk oldu, ziyân etti) buyurmuĢlardır. 

 
Ġbni Kayz hazretleri, kendisiyle görüĢmek isteyenlere; “Zamânı durdurun ki, biz de sizinle 

konuĢalım. Zîrâ zamân, geçip gitmekte ve bir daha da geri gelmemektedir. Onun kaybı öyle bir kayıptır 
ki, telâfisi mümkün değildir” buyururdu. 

 
Her iĢte olduğu gibi, zamânı değerlendirme konusunda da Din Büyükleri en güzelini yapmıĢlar ve;  

“Alâmet-ül makt, izâat-ül vakt” buyurarak, kötülüğün, ahmaklığın alâmetini, boĢ durmak olarak 
vasıflandırmıĢlardır. Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri; “GeçmiĢ zamân elden çıkmıĢtır, gelecek ise henüz belli 
değildir. Öyle ise senin için mevcut olan, içinde bulunduğun Ģu ândır” buyurmuĢtur. 

 
Fudayl bin Ġyâd hazretlerini ziyârete gelenler; 
-Efendim, yoksa biz sizi meĢgul mu ettik dediklerinde; 
-Evet doğru söylediniz. Zira kitap okuyordum ama sizin gelmeniz sebebi ile, kitap okumayı 

bırakmak zorunda kaldım cevabını vermiĢtir. 
 
Ġmâm-ı Mâlik hazretleri, helâda geçecek zamânı asgariye düĢürme yollarını aramıĢ ve bu 

maksatla üç günde bir defa helâya gidecek Ģekilde yeme ve içmeyi azaltmıĢtır. 
 
SERMAYESĠ ERĠYEN ADAM!.. 
Fahreddîn Râzî hazretleri, yaz günü medresesinde ders okuturken, yoldan geçmekte olan bir buz 

satıcısı; “Sermayesi eriyen bu Ģahsa yardım edin” diye bağırıyormuĢ. Buz satıcısının sesini iĢiten 
Fahreddîn Râzî hazretleri talebelerine dönerek; “Ġnsana verilen ömür de bir buz gibi hızla erimektedir. 
Allaha yemin olsun ki, yemek saatlerinde ilimle meĢgul olamadığım için çok üzülürüm. Zîrâ vakit çok 
kıymetlidir” buyurmuĢtur. 

 
Muhammed Pârisâ hazretleri, sonra yaparız, yarın yaparız diyenlere; “Bugün dünkü günün 

yarınıdır. Bugün ne yaptınız ki, yarın ne yapacaksınız” cevabını verirlermiĢ. 
 
Yahya bin Hubeyr hazretleri, sevdiklerinden birine hitaben; “Korunması için gayret göstermen 

gereken en kıymetli Ģey, vakittir. Fakat görüyorum ki, en kolay kaybettiğin Ģey de odur” buyurmuĢtur. 
 
Ġmâm-ı ġa‟rânî hazretleri, insanların zamânı kullanmaları hususunda; “Sıradan bir insan, zamânı 

nasıl bitireceğini, akıllı bir insan ise, zamânı nasıl kullanacağını düĢünür” buyurmuĢtur. 
 
Ġbrahim bin Ethem hazretleri dostlarıyla sohbet ederken, içlerinden birisi; 
-Efendim, siz vakitlerinizi nasıl geçiriyorsunuz ve baĢınıza gelen hâdiseleri nasıl karĢılıyorsunuz 

diye sual eder. Ġbrahim bin Ethem hazretleri de; 
-Hayatta karĢılaĢtığım hâdiseleri atlarıma binerek karĢılarım. Bir nîmete kavuĢsam Ģükür atına, bir 

musîbete mâruz kalırsam sabır atına, bir ibâdet yapsam ihlâs atına, bir günah iĢlesem hemen tövbe 
atına biner, onunla karĢılarım cevabını vermiĢtir. 



 
ÖMRÜN EN KIYMETLĠ ZAMANI 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Gençlik, ömrün en kıymetli zamânıdır. Ġnsanın sıhhatli, kuvvetli olduğu zamândır. Bu zamân, her 

gün geçiyor, azalıyor. Erzel-i ömür olan ihtiyârlık yaklaĢıyor. Yazıklar olsun ki, en Ģerefli, en lüzûmlu iĢ 
olan, ma‟rifet-ullahı kazanmayı, hayâl olan erzel-i ömre bırakıyorsun. En Ģerefli olan zamânlarını, en 
zararlı, en kötü Ģey olan, nefsin arzûlarına kavuĢmak için sarf ediyorsun. Peygamber efendimiz;  
(Yarına yaparım, yarına yaparım diyenler, aldandı) buyurdu. Allahü teâlâ, insanları ve cinleri 
Ma‟rifet-ullaha ve Allahü teâlâyı tanımak ve Onun rızâsına, sevgisine kavuĢmak için yarattı. 

 
Vakit, keskin bir kılınç gibidir. Yarına çıkacağımız belli değildir. Mühim iĢleri bugün yapmalı, 

mühim olmayanları yarına bırakmalıdır. Aklı olan böyle yapar.” 
 
Netice olarak vakit yani insana verilen zamân, sınırlıdır ve de çok kıymetlidir. Bunun için bu 

kıymetli vakti, en iyi Ģekilde değerlendirmelidir. Ġmâm-ı ġâfiî hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“Zamân kılınç gibidir. Sen onu kesmezsen, o seni keser. Biz zamânı ayıplarız. Halbuki ayıp 

bizdedir. Eğer zamân konuĢacak olsa, mahcubiyetimizden kaçacak, gizlenecek yer ararız.” 
 
Arkadaşın iyisi, hayra götürendir 
17.01.2012 
 
Kötü kimselerle, fâsıklarla arkadaĢ olmanın sonu felâkettir. Kötü insan, Ġslâmiyyeti beğenmeyen 

kimse demektir. Kötü arkadaĢ, yalnız insanın malını, parasını çalmak, dünyâsını almak için aldatanlar 
değildir. ArkadaĢların en kötüsü, en zararlısı insanın dînini, îmânını, edebini, hayâsını, ahlâkını 
bozmaya uğraĢanlar, böylece dünyâsına ve âhıretine, ebedî saâdetine saldıranlardır. Mekteb, meslek 
arkadaĢı, gazete, televizyon, radyo, Ġslâmiyyete, ahlâka muhâlif ise, bunların fenâ arkadaĢ oldukları 
anlaĢılır. Nefis, Ģeytân ve kötü arkadaĢ, insanı aldatır. 

 
Ahmet Nâmık-i Câmî hazretleri buyuruyor ki: 
“TanıĢtığınız, görüĢtüğünüz, berâber olduğunuz kimsenin iyi arkadaĢ mı, kötü arkadaĢ mı 

olduğunu anlamakta dikkat edilecek husus ve ölçü Ģöyledir: 
 
Gördüğünüz, görüĢtüğünüz, berâber olduğunuz, birlikte oturup, kalktığınız kimse, sizin Allahü 

teâlâyı hatırlamanızı ve unutmamanızı, Onu dil ve gönül ile anmanızı sağlıyor, bunu tâzeliyor ve 
kalbinizi uyanık tutuyorsa, iĢte o iyi arkadaĢtır. Ama berâber olduğunuz kimse, Allah korusun cenâb-ı 
Hakkı ve Onun zikrini size unutturuyorsa, gerçekten bil ki, o kimse kötü arkadaĢtır. Ondan sakınmak 
elbette çok lâzımdır. Ondan, yırtıcı arslandan kaçar gibi hattâ daha çok kaçmalıdır. Çünkü arslanın 
yapacağı, olsa olsa canını almaktır. Arslan insanın canını alabilir, onu öldürebilir. Fakat îmânına zarar 
veremez. Kötü arkadaĢ ise, insanın hem îmânının ve hem de canının gitmesine, onun ebedî felaketine 
sebeb olur. 

 
Ġyi bir arkadaĢ, iki cihân için de büyük saâdettir. Maksada çabuk ulaĢmayı sağlar. Ġnsanlar birlikte 

yaĢarlar ve arkadaĢsız olamazlar. Babamız olan Âdem aleyhisselâm, en güzel yer olan Cennette 
bulunduğu hâlde, kendisine insan olarak bir arkadaĢ gerektiğini hissetti ve bunu istedi. Hazret-i Havvâ 
vâlidemiz yaratıldı. 

 
Ġyi arkadaĢa sâhip olunca, çok hamd etmeli ve hep iyi kimselerle beraber bulunmalıdır ki, 

kıyâmette piĢmanlık çekilmesin. Kur‟ân-ı kerîmde bu hâl bildirilmektedir. Ġnsana ulaĢan her felâket, 
kötü arkadaĢ sebebiyle gelir. Ondan çok uzak durmalıdır. ArkadaĢın iyiliği veya kötülüğü, mutlaka asıl, 
neseb, akrabâlık gibi sebeplere bağlı değildir. Eshâb-ı Kehf‟e yakın olup, onlardan ayrılmayan Kıtmîr 
isimli köpek, Kur‟ân-ı kerîmde onlarla berâber zikrolundu. 

 
Ġyi arkadaĢ, insanı aĢağılıklardan yüksekliklere ulaĢtırır. Kötü arkadaĢ ise, bunun tersini yapar.  

Herkes ile arkadaĢ olma! KonuĢtuğun kimselerin akıl ve anlayıĢlarına uygun konuĢ, kibirlenme! Sırrını 
kimseye söyleme! Herkesin sözüne aldanma! Ġnsanların sözlerine değil, iĢlerine bak! Kendi kendisine 
faydası olmayan kimseden çok sakınmalıdır. Nerede kaldı ki, onun baĢkasına faydası olsun!  
Kötü bir kimse ile arkadaĢ olan iyi bir kimse, eğer onu kendisine çevirip iyi yapabilirse ne âlâ, eğer 
bunu yapamaz, kendisi de ona benzer ve onun gibi olursa, o zaman çok fenâdır...” 

 
Ġstanbulda yetiĢen âlim ve velîlerden Muhammed Murâd efendi buyuruyor ki: 



“Ġlim ve mârifet ehli Ģöyle tenbih etmiĢlerdir: Üç kimse ile arkadaĢ olup sohbet et! 
Birincisi, ilim ehli ve hüner, sanat sahibi olan kimselerle arkadaĢ ol. Dünyâ ve âhiret saâdetine 

kavuĢman kolay olur. 
 
Ġkincisi, güzel ahlâk sahibi kimselerle arkadaĢ ol. Çünkü böyle kimseler dostun ayıbını 

görmezlikten gelerek örterler ve bu ayıbını nasîhatle, düzeltirler. Bu hususta çok gayret gösterirler. 
 
Üçüncüsü; iyi niyetli, dünyaya düĢkün olmayan, sâdık ve ihlâslı olan kimselerle arkadaĢ ol!”  

Fudayl bin Ġyâd hazretleri, kötü huylu kim olursa olsun, onun zararından sakındırır, iyi kimselerle 
görüĢmeye teĢvik için de; “Kötü huylu birinin bana arkadaĢ olmasından ziyâde, güzel huylu günahkâr 
birisinin arkadaĢ olmasını arzu ederim” buyururdu. 

 
Netice olarak, dünyâda rahat etmek, âhırette de ebedi saadete kavuĢmak için, iyiliğe, hayra 

çağıran kimselerle arkadaĢ olmalıdır. Ġmâm-ı Muhammed ġeybânî hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“Sâdık arkadaĢ, seni hayra teĢvik edendir.”  
 
Söylenenin kıymeti, söyleyenle ölçülür 
22.01.2012 
 
Ayet-i kerîmeleri, hadis-i Ģerifle bildirilen çeĢitli duâları, tesbihâtı okumak çok kıymetlidir ve 

sevaptır. Ancak âyet-i kerîmenin ve duânın te‟sîr etmesi, kabul olması için, okuyanın ehl-i sünnet 
i‟tikâdında olması, kul hakkından sakınması, harâm yememesi ve hiç kimseden herhangi bir karĢılık 
istememesi, beklememesi Ģarttır. 

 
Allahü teâlâya inanan, îmân eden, emirleri yapıp, haramlardan sakınan kimsenin kalbi, temizdir. 

Ġnanmayan, inkâr edenin kalbi ise pistir, ölüdür. Kalbin temiz olması için çalıĢmak, dinimizin emridir. 
Ġbâdetleri yapmak, bilhâssa namâz kılmak ve istiğfâr söylemek kalbi temizler. Harâm iĢlemek ise, kalbi 
bozar. Peygamber efendimiz buyurdu ki: 

(Çok istiğfâr okuyunuz! İstiğfâr duâsı okumaya devâm edeni, Allahü teâlâ hastalıklardan, 
her dertten korur. Hiç ummadığı yerden rızıklandırır.) 

 
Din kitaplarında, âyet-el kürsîyi ihlâs ile okuyanın, insan haklarından, hayvân haklarından ve farz 

borçlarından baĢka günâhları affolunur, yaptığı tövbeleri de kabûl olur denilmektedir. 
 
Okunan âyet-i kerîmelerin, yapılan duâların ve tesbihâtın kabûl olması için, okuyanın Müslümân 

olması, günâhlarına tövbe etmesi, manâsını bilerek ve inanarak söylemesi lâzımdır. KararmıĢ kalb ile 
yapılan duâ kabûl olmaz. ġartlarına uyarak duâ edenin ve beĢ vakit namâza devâm edenin kalbi 
temizlenir. Temiz kalb ile okunan duâ ve yapılan tövbe kabul olur. Kalb söylemeden yalnız ağız ile 
yapılan duânın faydası olmaz. Allahü teâlâ, Mü‟min sûresinin 60. âyet-i kerimesinde meâlen; (Duâ 
ediniz, kabûl ederim, isteyiniz, veririm) buyuruyor. 

 
Duânın ve okunan tesbihâtın kabûl olması için, Ģartlar vardır. Her Ģeyden önce duâ edenin, 

okuyanın, Müslümân ve ehl-i sünnet i‟tikâdında olması, harâm iĢlemekten, bilhâssa harâm yemekten, 
içmekten sakınması, farzları yapması, beĢ vakit namâz kılması, ramazân oruçlarını tutması, dinen 
zengin ise zekât vermesi, Allahü teâlâdan istediği Ģeyin sebebini öğrenip, bunu araması lâzımdır. 

 
Allahü teâlâ, her Ģeyi bir sebeple yaratmaktadır. Bir Ģey istenince, o Ģeyin sebebini gönderir ve bu 

sebebe tesîr ihsân eder. Ġnsan bu sebebi kullanıp, o Ģeye kavuĢur. Evliyâsının hâtırı için, âdetini 
bozarak, bunlar duâ edince veyâ evliyâ vesîle edilerek duâ edilince, bunlara kerâmet olarak, sebebe 
hâcet kalmadan, doğruca istenileni verir. Bazı kimseler Ġbrâhîm bin Edhem hazretlerine; 

 
- Efendim, Allahü teâlâ, (Ey kullarım! Benden isteyiniz! Kabûl ederim, veririm) buyuruyor. 

Hâlbuki, istiyoruz, vermiyor. Bunun sebebi nedir diye sual edince cevâbında buyurdu ki: 
 
- Allahü teâlâyı çağırırsınız, Ona itâ‟at etmezsiniz. Peygamberini tanırsınız, Ona uymazsınız. 

Kur‟ân-ı kerîmi okursunuz, gösterdiği yolda gitmezsiniz. Cenâb-ı Hakkın ni‟metlerinden faydalanırsınız, 
Ona Ģükretmezsiniz. Cennetin, ibâdet edenler için olduğunu bilirsiniz, hâzırlıkta bulunmazsınız. 
Cehennemi, âsîler için yarattığını bilirsiniz, Ondan sakınmazsınız. Babalarınızın, dedelerinizin ne 
olduklarını görür, ibret almazsınız. Ayıbınıza bakmayıp, baĢkalarının ayıplarını araĢtırırsınız. Böyle 



olan kimseler, üzerlerine taĢ yağmadığına, yere batmadıklarına, gökten ateĢ yağmadığına Ģükretsin! 
Dahâ ne isterler? Duâlarının netîcesi, yalnız bu olursa, yetmez mi? 

 
Netice olarak, Kur‟ân-ı kerimdeki sûrelerin, âyet-i kerîmelerin ve okunan duâların, kabul olması ve 

te‟sîr etmesi için, okuyanın, ehl-i sünnet i‟tikâdında olması, kul hakkından, harâmdan sakınması 
lâzımdır. Söylenenlerin yani yapılan duânın, tövbenin ve okunan bütün tesbihâtın kıymeti, 
söyleyenlerin yani onları okuyanların, yapanların kıymetiyle ölçülür. Çünkü bir söz, bir ibâdet ne kadar 
temiz ağızla, temiz kalble söylenir, okunur ve yapılırsa, buna verilecek ecir de, o kadar çok olur. Ölçü, 
takvâdır ve takvâ sahiplerine müjdeler olsun. Ama takvâ, kolay iĢ değildir. Ahmed bin Ebü‟l-Havârî 
hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Ağzıma lüzumsuz bir lokma koyduğum zaman, oradan lüzumsuz bir söz çıkar.” 
 
Kur‟ân-ı kerîm, nazm-ı ilâhîdir 
23.01.2012 
 
Nazm; sözlük anlamı olarak, dizme, tertipleme, sıraya koyma, vezinli kafiyeli söz anlamındadır. 

Ġncileri ipliğe dizmeye ve kelimeleri de, inci gibi, yan yana dizmeye nazm denilmiĢtir. ġiirler, birer 
nazmdır.  
Kur‟ân-ı kerîm, nazm-ı ilâhîdir. Kur‟ân-ı kerîmin kelimeleri Arabîdir. Fakat, bu kelimeleri yan yana 
dizen, Allahü teâlâdır. Bu kelimeler, insan sözü ve insan dizisi değildir. 

 
Muhammed aleyhisselâm, Allahü teâlâ tarafından, mübârek kalbine bildirilen Ģeyleri, Arapça 

olarak anlatırsa, bunlar Kur‟ân-ı kerîm yani âyet-i kerime olmaz. Bunlara hadîs-i kudsî denir. Kur‟ân-ı 
kerîmdeki Arabî kelimeler, Allahü teâlâ tarafından dizilmiĢ olarak âyetler hâlinde gelmiĢtir. Cebrâîl 
aleyhisselâm, bu âyetleri, bu kelimelerle ve bu harflerle okumuĢ, Muhammed aleyhisselâm da, 
mübârek kulakları ile iĢiterek, ezberlemiĢ ve hemen eshâb-ı kirâma okumuĢtur. 

 
MU‟CĠZELERĠN EN BÜYÜĞÜ 
Allahü teâlâ, Kur‟ân-ı kerîmi KureyĢ kabîlesinin lügati, dili ile, harf ve kelime olarak göndermiĢtir. 

Bu harfler mahlûktur, sonradan yaratılmıĢtır. Bu harf ve kelimelerin mânâsı, kelâm-ı ilâhîyi 
taĢımaktadır. Bu harflere, kelimelere Kur‟ân denir. Kelâm-ı ilâhîyi gösteren mânâlar da Kur‟ândır. Bu 
kelâm-ı ilâhî olan Kur‟ân, mahlûk, sonradan yaratılmıĢ değildir. Allahü teâlânın, baĢka sıfatları gibi, 
ezelî ve ebedîdir, sonsuzdur. 

 
Kur‟ân-ı kerîm, Kadir gecesinde inmeye baĢlamıĢ ve hepsinin inmesi 23 sene sürmüĢtür. Tevrât, 

Ġncîl ve bütün kitâplar ve Suhuf denilen sahîfeler ise, hepsi birden, bir defada inmiĢtir. Bunların hepsi 
de, insan sözüne benziyordu ve lafızları mu‟cize değildi. Onun için çabuk bozuldu, değiĢtirildiler. 
Kur‟ân-ı kerîm ise, Muhammed aleyhisselâmın mu‟cizelerinin en büyüğüdür ve insan sözüne 
benzememektedir. 

 
Cebrâîl aleyhisselâm her sene bir kerre gelip, o âna kadar inmiĢ olan Kur‟ân-ı kerîmi, Levh-il-

mahfûzdaki sırasına göre okur, Peygamber efendimiz dinler ve tekrâr ederdi. Âhırete teĢrîf edeceği 
sene, Cebrâîl aleyhisselâm iki kere gelip, tamâmını okudular. Muhammed aleyhisselâm ve Eshâb-ı 
kirâmdan çoğu, Kur‟ân-ı kerîmi tamâmen ezberlemiĢti. Bâzıları da, bâzı kısımları ezberlemiĢ, birçok 
kısımlarını yazmıĢlardı. 

 
Muhammed aleyhisselâm, âhırete teĢrif ettiği sene, halîfe olan hazret-i Ebû Bekir, Kur‟ân-ı kerîmi 

ezbere bilenleri toplayıp ve yazılı olanları getirtip bir heyete, bütün Kur‟ân-ı kerîmi, kâğıt üzerine 
yazdırdı. Böylece, Mushaf denilen bir kitâp meydâna geldi. 33 bin Sahâbî bu Mushafın her harfinin, 
tâm yerinde olduğuna söz birliği ile karâr verdi. 

 
Kur‟ân-ı kerimdeki sûreler, net olarak belli değildi. Üçüncü halîfe hazret-i Osmân, hicretin 25. 

senesinde, sûreleri birbirinden ayırdı ve yerlerini belirleyerek sıraya koydu. Altı tâne dahâ Mushaf 
yazdırıp, birini Medîne‟de bırakarak, diğerlerini, Bahreyn, ġâm, Mısır, Kûfe, Yemen, Mekke‟ye 
gönderdi. Bugün, bütün dünyâda bulunan mushaflar, hep bu, hazret-i Osman zamanında yazılan yedi 
nüshadan yazılıp, çoğalmıĢtır. Aralarında bir nokta farkı bile yoktur. 

 
Kur‟ân-ı kerîmde 114 sûre ve 6236 âyet vardır. Âyetlerin sayısının 6236‟dan az veyâ dahâ çok 

olduğu da bildirildi ise de, bu ayrılıklar, büyük bir âyetin, birkaç küçük âyet sayılmasından veyâ birkaç 



kısa âyetin, bir büyük âyet, yâhut sûrelerin baĢındaki Besmelelerin bir veyâ ayrı ayrı âyet 
sayılmasından ileri gelmiĢtir. 

 
Netice olarak, her Ģâirin, nazm yapmak kâbiliyeti baĢkadır. Meselâ, Mehmed Âkif‟in ve Nâbî‟nin 

Ģiirlerini iyi bilen usta bir edebiyâtçıya, Mehmed Âkif‟in, son yazdığı bir Ģiirini götürüp, bu, Nâbî‟nin 
Ģiiridir dense, bu Ģiiri, hiç iĢitmemiĢ olduğu hâlde, okuyunca; “Yanılıyorsunuz! Ben Nâbî‟nin ve 
Mehmed Âkif‟in, Ģiir yazma kabiliyetlerini iyi bilirim. Bu Ģiir Nâbî‟nin değil, Mehmed Âkif‟indir” demez 
mi? Elbette der. Ġki Türk Ģâirinin Türkçe kelimeleri nazmetmesi, dizmesi çok farklı olduğu gibi, Kur‟ân-ı 
kerîm de hiçbir insan sözüne benzemez. Kur‟ân-ı kerîmin insan sözü olmadığı tecrübe ile de isbât 
edilmiĢtir. 

 
Kur‟ân-ı kerîmi anlamak 
24.01.2012 
 
Kur‟ân-ı kerimdeki herhangi bir âyetin ma‟nâsını anlamak demek, Allahü teâlânın, bu âyette, ne 

demek istediğini anlamak demektir. Bu âyetin herhangi bir tercümesini okuyan kimse, Allahü teâlânın 
murâdını değil, tercüme edenin, anladığını öğrenir. Nakli esas almayan bütün tercümeler, Allahü 
teâlânın dediği değil, tercüme edenin, anladım sanarak, kendi kafasından anlatmak istediğidir. 

 
Köylüye âit bir kanûnu, hükûmet, doğruca köylüye göndermez. Çünkü köylü okuyabilse bile, 

anlayamaz. Bu kanûn önce, vâlîlere gönderilir. Vâlîler, iyi anlayıp, îzâhını ekleyerek, kaymakamlara, 
bunlar da dahâ açıklayarak, muhtârlara anlatır. Muhtâr, yalnız okumakla anlayamaz. Muhtâr da, 
ancak, köylü dili ile, köylüye söyler. ĠĢte, Kur‟ân-ı kerîm de, ilâhi hükümlerdir, kanûn-ı rabbânîdir. 
Allahü teâlâ, Kur‟ân-ı kerîmde kullarına saâdet yolunu göstermiĢ ve kendi kelâmını insanların en 
yükseğine göndermiĢtir. Kur‟ân-ı kerîmin ma‟nâsını, yalnız Muhammed aleyhisselâm anlar. BaĢka 
kimse, tâm anlayamaz. Eshâb-ı kirâm, ana dili olarak Arabî bildikleri, edîb ve belîğ oldukları hâlde, 
bâzı âyetleri anlayamaz, Resûlullah efendimize sorarlardı. 

 
Kur‟ân-ı kerîmin ma‟nâsını yalnız Muhammed aleyhisselâm anlamıĢ ve hadîs-i Ģerîfleri ile 

bildirmiĢtir. Kur‟ân-ı kerîmi tefsîr eden Odur. Doğru tefsîr kitâbı da, Onun hadîs-i Ģerîfleridir. 
 
Eshâb-ı kirâm, hattâ Cebrâîl aleyhisselâm dahî, Kur‟ân-ı kerîmin ma‟nâsını, sırlarını, Resûlullah 

efendimize sorardı. Resûlullah efendimizin, Kur‟ân-ı kerîmin hepsinin tefsîrini Eshâbına bildirdiğini 
imâm-ı Süyûtî hazretleri haber vermektedir. 

 
Din âlimlerimiz, uyumayarak, dinlenmeyerek, istirâhatlerini fedâ ederek, Peygamber efendimizin 

açıklamaları olan bu hadîs-i Ģerîfleri toplayıp, tefsîr kitâplarını yazmıĢlardır. Beydâvî tefsîri bunların en 
kıymetlilerindendir. Bu tefsîr kitâplarını da anlayabilmek için, otuz sene durmadan çalıĢıp, yirmi ana 
ilmi, iyi öğrenmek lâzımdır. Bu yirmi ana ilmin kolları, seksen ilimdir. Ana ilimlerden biri, Tefsîr ilmidir. 
Bu ilimlerin ayrı ayrı âlimleri ve çok kitâpları vardır. Bugün kullanılan ba‟zı Arabî kelimeler, fıkıh ilminde 
baĢka ma‟nâya, tefsîr ilminde ise dahâ baĢka ma‟nâya gelmektedir. Hattâ aynı bir kelime, Kur‟ân-ı 
kerîmdeki yerine, aldığı edâtlara göre, baĢka ma‟nâlar bildirmektedir. Bu geniĢ ilimleri bilmeyenlerin, 
bugünkü Arapçaya göre, yaptıkları Kur‟ân tercümeleri, Kur‟ân-ı kerîmin ma‟nâsından bambaĢka bir Ģey 
olmaktadır. 

 
Seksen ilmi iyi bilenler, tefsîrleri anlayıp, bu konuları bilmeyenlere bildirmek için, çeĢitli derecedeki 

insanlara göre, binlerle kitâp yazmıĢlardır. Mevâkib, Tibyân ve Ebülleys gibi, Türkçe kıymetli tefsîrler, 
bu kitâplardandır. Yeni yazılan Türkçe tefsîrlerin ve ilmihâllerin, en kıymetlisi sanılanlarında bile, Ģahsî 
düĢünceler bulunmakta, okuyanlara zararı, faydasından çok olmaktadır. Hele din düĢmanlarının, bid‟at 
sâhiplerinin, Kur‟ân-ı kerîmin ma‟nâsını bozmak için yaptıkları tefsîr ve tercüme kitâpları, birer zehirdir. 
Bunları okuyan genç zihinlerde, birtakım Ģüpheler, itirâzlar hâsıl oluyor. Din bilgisi az olanların, 
Ġslâmiyyeti öğrenmek için, tefsîr ve hadîs-i Ģerîf okuması uygun değildir. Çünkü Kur‟ân-ı kerîmi ve 
hadîs-i Ģerîfi yanlıĢ anlamak veyâ Ģüphe etmek, insanın îmânını giderir. 

 
ARAPÇA BĠLMEK YETMEZ!.. 
Yalnız Arapça bilmekle, tefsîr ve hadîs anlaĢılmaz. Arapça bilenleri, din âlimi sanan, aldanır. 

Beyrut ve baĢka yerlerde ana dili Arapça olan, Arap edebiyâtını iyi bilen, çok papaz var. Fakat, 
hiçbirinin Ġslâmiyyetten haberi yoktur. 

 



Netice olarak, Kur‟ân-ı kerîmin hakîkî ma‟nâsını anlamak, öğrenmek isteyen bir kimse, din 
âlimlerinin kelâm, fıkıh ve ahlâk kitâplarını okumalıdır. Bu kitâpların hepsi, Kur‟ân-ı kerîmden ve hadîs-i 
Ģerîflerden alınmıĢ ve yazılmıĢtır. Kur‟ân tercümesi diye yazılan kitâplar, doğru ma‟nâ veremez. 
Okuyanları, bunları yazanların fikirlerine, düĢüncelerine ve maksatlarına esîr eder ve dinden 
ayrılmalarına sebep olur. 

 
Dinimizi, doğru kitaplardan öğrenmeli 
29.01.2012 
 
Dünyanın neresinde olursa olsun, her insana önce lâzım olan Ģey, dînini, îmânını öğrenmektir. 

Din, eskiden Ġslâm âlimlerinden kolayca öğrenilirdi. ġimdi, âhir zamân olduğu için, hakîkî din âlimi 
bulmak çok zorlaĢtı. Kendini âlim zanneden câhiller, din adamı olarak her tarafa yayıldı. ġimdi dîni, 
îmânı doğru olarak öğrenmek için tek çâre, Ehl-i sünnet âlimlerinin kitâplarını okumaktır. Hadis-i 
Ģerifte; (İlim öğreniniz! İlim öğrenmek ibâdettir. İlim öğretene ve öğrenene cihâd sevâbı vardır. 
İlim öğretmek, sadaka vermek gibidir. Âlimden ilim öğrenmek, teheccüd namâzı kılmak gibidir) 
buyuruldu. 

 
Din âlimi olmak yani dinde söz sâhibi olmak için, ictihâd derecesine yükselmek lâzımdır. 

Zamanımızda böyle bir âlim yok gibidir. ġimdi, âlim olmayanlar, çeĢitli maksatlarla, din kitapları 
yazıyor, âyet-i kerîme ve hadîs-i Ģerîflere, çala kalem, mânâlar verip, Allahü teâlâ böyle söylüyor, 
Peygamber böyle emrediyor diyerek, Ġslâmiyyeti oyun hâline sokuyorlar. Böyle din kitâplarını 
almamalı, okumamalıdır. Din âlimlerinin sözlerini değiĢtirmeden yøazan kitâp bulup okumak lâzımdır. 
Böyle din kitâbı da, yok değil ama yok gibi olmuĢtur. Din büyüklerinin ismini koyarak, onlardan tercüme 
diyerek satılan kitapların çoğunda, ilâveler, değiĢtirmeler veyâ çıkarmalar yapılmakta ve bu kitâplar da, 
zararlı Ģekle sokulmaktadır. 

 
Bir odanın her tarafı raf olsa, raflarda da binlerce kitap bulunsa, bir kimse de, bu kitapların hepsini 

okusa, eğer bu doğru bu yanlıĢ diyemiyorsa, bu kimse âlim değildir. Ġlim öğrenmekten maksat, neyin 
doğru, neyin yanlıĢ olduğunu yani hakkı bâtıldan ayırmaktır. Bunu ancak ehl-i sünnet âlimleri ve bu 
âlimlerin kitâplarını okuyanlar yapabilir. Her ilim ve amel sahibi, hakkı bâtıldan ayıramaz. Bir kimse, 
kendi baĢına, çeĢitli kitâpları okuyarak, bir rehbere, yol gösterene tâbi olmadan, doğruyu, yanlıĢtan 
ayıramaz. 

 
Bir kitâba güvenebilmek için, yalnız ismine değil, kitâbı yazanın ismine de bakmalıdır. Vaktiyle 

evliyâyı kirâmdan bir zât, dergâhında, talebelerine, sevenlerine sohbet ederken, içeriye bir talebesi 
girmiĢ. Talebe içeri girer girmez, içerinin havası değiĢmiĢ, değiĢik bir koku yayılmaya baĢlamıĢ. O zât, 
içeri yeni giren talebeyi çağırmıĢ ve; 

 
-Evlâdım, senin üzerinde ne var, senden leĢ gibi bir koku geliyor deyince, talebe; 
 
-Efendim, sabah gusül abdesti aldım, çamaĢırlarımı değiĢtirdim, buraya da abdestli geldim 

cevabını vermiĢ. Fakat o zât; 
 
-Evlâdım, senden gelen koku, kir kokusu değil, bu koku baĢka bir koku. Sen ceplerini bir boĢalt, 

cebinde ne varsa Ģuraya koy buyurmuĢ. 
 
Talebe, ceplerini boĢaltırken bir tane de kitâp çıkarmıĢ. Hocası hemen kitâbı alıp bakmıĢ ve; 
 
-Evlâdım, o pis koku iĢte bu kitaptan gelmektedir deyince talebe; 
 
-Efendim, ben buraya gelirken bir arkadaĢım benim dindar olduğumu bildiği için bana bir din kitâbı 

verdi, ben de aldım cebime koydum cevabını vermiĢ. Bunun üzerine o zât; 
 
-Evlâdım, Ģöyle yanıma gel ve kitaptaki Ģu isme bir bak. Kitâbı yazan bu Ģahıs, bidât ehli bir 

kimsedir. Bunun kokusu, bütün kitâbı değil, hepimizi periĢan etmektedir. Evet, kitâbın içindeki yazılar 
doğru olabilir, ama ondan gelen koku, bizi öldürmek, itikâdımızı bozmak için yeter. Çabuk bunu 
dıĢarıya bırak, böyle bozuk kitapları okuyanlar zehirlenir buyurmuĢ. 

 
Netice olarak, midemizi doyurmak için gıdânın temizini aradığımız gibi, kalbimizi doyurmak için 

de, dinimizi öğreten kitapların iyisini, doğrusunu aramalıyız. Pis borudan Ģifâ gelmeyeceğini Din 



Büyükleri buyurmuĢtur. Dolayısıyla kitap okumaktan esas maksât, kalbi temizlemektir. Buna ilâveten, 
kendimize lâzım olan Ģeyleri de öğrenmektir. Kalb temizlenmezse, öğrenilecek ilim, bilgi, insana zarar 
verir. Bu sebepten dolayıdır ki, her kitap okunmaz. Okunacak din kitâbı, nakli esas almalıdır. Ayrıca 
kitapta, doğru bilgilerin olmasının yanı sıra, bu kitâbı hazırlayanın da, itikâdının düzgün ve kendisinin 
de sâlih kimse olması lâzımdır... 

 
Îmânı doğru olan, kurtulur 
30.01.2012 
 
Peygamber efendimizin Allahü teâlâdan getirdiği Ģeyleri, dil ile ikrâr etmeye yani söylemeye ve 

kalb ile tasdîk etmeye îmân denir. Muhammed aleyhisselâma îmân etmeye ve bildirdikleri ile amel 
etmeye de, Ġslâmiyyet denir. Yalnız îmân ile Cennete girilir. Îmân olmadan, sadece amel ile Cennete 
girilmez. Amelsiz îmân makbuldür, îmânsız amel ise, makbûl değildir. Ġmânı olmayanların yaptıkları 
ibâdetler, hayırlı iĢler, sadakalar, kıyâmette hiçbir iĢe yaramaz. Bunun içindir ki, hadîs-i Ģerîfte; (Hiç 
kimse iyilikleri ile, ibâdetleri ile Cennete girmez) buyuruldu. 

 
Amel, insanı Cennete götürmez ise de, Cennete gitmeye sebeb olur. Dünyâdaki iyiliklerinin 

karĢılıklarına kavuĢmak isteyen kimsenin, hemen tövbe etmesi, îmânını düzeltmesi lâzımdır. Ġmâm-ı 
Birgivî hazretleri buyuruyor ki: 

“Ġ‟tikâdı sahîh olup, küfür alâmeti olmayan büyük günâhı iĢleyen kâfir olmaz. Bu günâhına tövbe 
eder, Allahü teâlâdan af dilerse, affolur. Tövbe etmeden ölürse, Allahü teâlâ dilerse affeder, dilerse, 
günâhı kadar azâb edip, sonra Cennete kor. Fakat îmânsız olarak ölen kâfir ve bid‟at sâhibi, âhırette 
hiç af olunmayacak, muhakkak Cehenneme gidecektir. Kâfir, Cehennemden hiç çıkarılmayacak, bid‟at 
sâhibi ise, çıkarılacaktır.” 

 
BĠRĠNCĠ VAZĠFE... 
Her insana vâcib olan birinci vazîfe, îmân, amel ve ihlâs sâhibi olmaktır. Dünyâ ve âhıret 

saâdetleri, ancak bu üçüne kavuĢmakla elde edilir. Amel, kalb, dil yani söz ve beden ile yapılacak iĢler 
demektir. Kalbin iĢleri, ahlâktır. Ġhlâs, amelini yani bütün iĢlerini, ibâdetlerini, yalnız Allahü teâlânın 
rızâsına, sevgisine kavuĢmak için yapmak demektir. 

 
Ġmân, inanmak demektir. Ġmâm-ı a‟zam Ebû Hanîfe hazretleri; “Ameller îmândan parça değildir” 

buyurmuĢtur. Ġmân edip, hiç ibâdet yapamadan, hemen ölenin, mü‟min olduğu söz birliği ile 
bildirilmiĢtir. Ġnanmakta azlık çokluk olmaz. Ġbâdetler, îmân olsaydı, îmân azalıp çoğalırdı. Ġbâdetleri, 
Allahü teâlânın sevdiği Ģeyleri yapmakla, îmân cilâlanır, nûrlanır, parlar. Harâm iĢleyince, bulanır. O 
hâlde, çoğalmak ve azalmak, amelden, iĢlerden dolayı, îmânın cilâsındadır, kendisinde değildir. Milel 
ve Nihal kitabında buyuruluyor ki: 

 
“Ehl-i sünnet âlimleri söz birliği ile dediler ki, ibâdetler îmâna dâhil değildir. Farzların farz olduğuna 

inanıp, tembellikle yapmayan, kâfir olmaz. Yalnız, namâz kılmayan için söz birliği olmadı.” 
 
(Îmân edenler ve sâlih, iyi amel işleyenler) meâlindeki âyet-i kerîme ve; (Mü‟min olarak sâlih 

amel işleyenler) meâlindeki âyet-i kerîme, îmân ile amelin baĢka baĢka olduklarını göstermektedir. 
Eğer amel, îmânın parçası olsa idi, âyet-i kerîmede ayrıca bildirilmezdi. 

 
Allahü teâlâya inanarak ve Onun emri olduğu için değil de, baĢka sebeplerle yapılan iyi iĢler, yani 

îmânsız olan ameller, kıymetsizdir. Amelsiz olan îmân ise, kıymetli ve faydalıdır. Îmân edip amel 
edenler, âhirette azâb görmekten kurtulur, dünyâda da saâdete kavuĢurlar, rahat ederler. Amel, 
îmânın Ģartı değilse de, îmânın kemâlinin Ģartıdır. 

 
Müslümânlığa inanan ve seven bir kimse, kusûrlarından dolayı Müslümânlıktan çıkmaz. Ġmân, 

Müslümânlık esâslarını kabûl etmek ve bütün hükümlerine uymakta kusûr etse bile, saygı göstermek 
olduğundan, Müslümânlığın temelidir. Amel îmândan bir parça olsaydı, her günâh iĢleyen, kâfir olurdu 
ve dünyâda da Müslümân kalmazdı. 

 
Netice olarak, dinimize göre amel, Cennete girmeye sebep değildir. Çünkü Cennete girmeye 

sebep, îmândır. Îmânı bozuk olan veya îmânı olmayan kimse, ne kadar çok ibâdet yaparsa yapsın, 
kapıdan döner, Cennete giremez. Ameli zirvede olan ve herkesin evliyâ olarak tanıdığı herhangi bir 
kimsenin de, eğer îmânı bozuksa, ibâdet olarak yaptıklarının hiçbir faydasını görmez. Âhırette Allahü 
teâlânın rahmetine kavuĢabilmek için, îmân ile ölmek lâzımdır. Kur‟ân-ı kerîmde ve hadîs-i Ģerîflerde 



açık olarak bildirilenlere uygun îmânı olmayan, harâmlardan sakınmayan ve Ġslâmın beĢ Ģartını 
yapmaya ehemmiyyet vermeyen kimse, âhırette rahmete kavuĢamaz.  

 
Kalbi temizlemek için 
31.01.2012 
 
Ġyi bir insan, kendine ve baĢkalarına zararı olmayan kimse demektir. Allahü teâlâ, insanların iyi 

olmalarını, herkesin râhat yaĢamalarını istiyor. Buna kavuĢmak için, insanlarda kalb, akıl ve nefis 
yaratmıĢtır. Ġnsanın bütün uzuvları kalbin emrindedir. Nefis, bedenin muhtâç olduğu Ģeyleri kalbe 
yaptırmak ister. Nefsin isteklerinin hepsi, kendine de, baĢkalarına da, zararlıdır. Akıl, faydalı ve zararlı 
Ģeyleri birbirlerinden ayırmakta, faydalı olanları yapmasını kalbden istemektedir. 

 
Allahü teâlâ, iyi iĢleri kötülerinden ayırmak için, dinleri gönderdi. Ġslâmiyyete uyan kalb, temiz olur. 

Allahü teâlâ, dinleri insanlara sıkıntı vermek için değil, kalbleri temizlemek için gönderdi. Kalb, nefse 
uymaz, aklı dinleyip Ġslâmiyyete uyarsa, bütün dünyâ râhata, huzûra kavuĢur. Aklın vazîfesi, 
Ġslâmiyyeti öğrenmek ve bunun her yere yayılması için çalıĢmaktır. Kalb, hep nefse tatlı gelen Ģeyleri 
yaparsa, nefse tapmıĢ olur ve Allahü teâlâyı unutur. Ġslâmiyyete uymak, kalbi ve bedeni kuvvetlendirir, 
nefsi zayıflatır. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Rabbimizin gazabını, intikâmını söndürmek için „Lâ ilâhe illallah‟ güzel kelimesinden dahâ faydalı 

bir Ģey yoktur. Bu güzel kelime, Cehenneme götüren gazabı söndürünce, dahâ küçük olan baĢka 
gazablarını elbette söndürür. Niçin söndürmesin ki, bir kul, bu güzel kelimeyi tekrâr tekrâr söyleyince, 
Ondan baĢkasını yok bilmekte, her Ģeyden yüzçevirip, hak olan bir ma‟bûda dönmektedir. Gazabının 
sebebi, kullarının, Ondan baĢkasına dönmesi, bağlanmasıdır. Dünyâ hayatında da, bu hâli görüyoruz. 
Zengin bir kimse, hizmetçisine kırılır, ona kızar. Hizmetçi de, kalbi iyi olduğu için, herkesten yüzçevirip, 
bütün varlığı ile, efendisinin emirlerine sarılırsa, efendisi, ister istemez yumuĢar, merhamete gelir. ĠĢte 
bu güzel kelime de, kıyâmet için ayrılmıĢ olan doksandokuz rahmet hazînesinin anahtarıdır. Küfür 
karanlıklarını, Ģirk pisliklerini temizlemek için, bu güzel kelimeden dahâ kuvvetli, hiçbir yardımcı yoktur. 
Bir kimse, bu kelimeye inanınca, îmânın zerresi hâsıl olur. Bu güzel kelimeye inanarak, kalbinde zerre 
kadar îmân hâsıl eden kimse, kâfirlerin âdetlerini ve Ģirk pisliklerini yaparsa, bu güzel kelimenin Ģefâ‟ati 
sâyesinde Cehennemden çıkarılır. Azâbda sonsuz kalmaktan kurtulur.” 

 
Kalb temizlendikten sonra, nefis temizlenmeye baĢlar. Nûrlar önce temiz kalbe girer. Kalb 

temizlenmeden nefsi parlatmak, gece düĢmanın yağma yapması için, ona ıĢık yakmaya benzer. Nefsi 
temizlemek takvâ ile olur. Takvâ, harâmlardan sakınmak demektir. Nefsi temizlenmeyen kimsenin 
ibâdetlerini ihlâs ile yapması çok güçtür. 

 
Kalbi temizlemek, dünyâda ve âhırette saâdete kavuĢmak, dertlerden, belâlardan kurtulmak, 

nimetlere kavuĢmak için, her Müslümânın, her gün kalb ile tövbe etmesi ve bu tövbeyi dili ile söylemesi 
lâzımdır. Bunu söylemeye Ġstiğfâr denir. Ġstiğfâr, “Estagfirullah min külli mâ kerihallah” veyâ kısaca 
“Estagfirullah” demektir. 

 
Kalbi temizlemek için Ġslâmiyyete uymak lâzımdır. Ġslâmiyyete uymak da, emirleri yapmakla ve 

yasaklardan, bid‟atlerden sakınmakla olur. Bid‟at, dinde sonradan yapılan Ģey demektir. Peygamber 
efendimizin ve Onun dört halîfesinin zamânlarında bulunmayıp da, onlardan sonra, dinde meydâna 
çıkarılan, ibâdet olarak yapılmaya baĢlanan Ģeylerdir. Meselâ, namâzlardan sonra hemen Âyet-el-
kürsî okumak lâzım iken, önce Salâten tüncînâyı ve baĢka duâları okumak bid‟attir. Bunları, Âyet-el-
kürsîden ve tesbîhlerden sonra okumalıdır. 

 
Netice olarak, hangi fırkadan olursa olsun, nefsine uyan ve kalbi bozuk olan, Cehenneme 

gidecektir. Her mü‟min, nefsini tezkiye için, yanî nefsin yaratılıĢında mevcût olan küfrü ve günâhları 
temizlemek için, her zamân çokça “Lâ ilâhe illallah” okumalı ve kalbini tasfiye için, yani nefisten, 
Ģeytandan, kötü arkadaĢlardan ve zararlı kitâplardan gelen küfürden, günâhlardan kurtarmak için, 
“Estagfirullah” demelidir. 

 
“Güzel ahlâkı tamamlamak için...” 
05.02.2012 
 



Resûlullah efendimizin Peygamberliği bildirilmeden önce de, sonra da haĢmeti, büyüklüğü, 
heybeti herkesin gözlerinde ve gönüllerinde yer etmiĢti. KureyĢli müĢrikler, Eshâb-ı kirâma eziyyet 
ederlerdi. Resûlullah efendimizi gördükleri zamân, Ona da eziyyet edelim diye kalblerinden geçirirlerdi. 
Fakat Onu görünce, heybetinden Ona hürmet ve hizmet ederlerdi. Resûlullah efendimizi ansızın gören 
kimseyi korku kaplar, titremeye baĢlardı. Heybetinden kimse yüzüne bakamazdı. Kendisi yumuĢak 
davranmasaydı, Peygamberlik hâllerinden, aslâ kimse yanında oturamaz, sözünü iĢitmeye tâkat 
getiremezdi. Hâlbuki, kendisi, hayâsından, mübârek gözleri ile kimsenin yüzüne bakmazdı. Bir gün 
huzûruna gelen bir kimse titremeye baĢlayınca; (Korkma, sıkılma! Ben melik değilim, zâlim 
değilim. Kurumuş et yiyen bir kadıncağızın oğluyum) buyurdu. O kimsenin korkusu gidip, derdini 
söylemeye baĢladı... 

 
ĠNSANLARIN EN CÖMERDĠ... 
Peygamber efendimiz, insanların en cömerdi idi. Bir Ģey istenip de, yok dediği görülmemiĢtir. 

Ġstenilen Ģey varsa verir, yoksa, cevâp vermezdi. O kadar iyilikleri, o kadar ihsânları vardı ki, Rum 
imparatorları, Îrân Ģâhları, o kadar ihsân yapamadılar. Fakat kendisi sıkıntı ile yaĢamayı severdi. Öyle 
bir hayât yaĢıyordu ki, yemek ve içmek hâtırına bile gelmezdi. Yemek getirin yiyelim veyâ falanca 
yemeği piĢiriniz demezdi. Yemek getirirlerse yer, her ne meyve verseler kabûl ederdi. Bazan aylarca 
az yer, açlığı severdi. Bazan da çok yerdi. Yemek sonunda su içmezdi. Suyu otururken içerdi. 
BaĢkaları ile yemek yerken, herkesten sonra el çekerdi. Herkesin hediyyesini kabûl eder, hediyye 
getirene karĢılık olarak, kat kat fazlasını verirdi. 

 
Resûlullah efendimiz güler yüzlü idi. Tebessüm ederek gülerdi. Gülerken, mübârek diĢleri 

görünürdü. Güldüğü zamân, nûru duvarlar üzerine ıĢık verirdi. Ağlaması da, gülmesi gibi hafîf idi. 
Kahkaha ile gülmediği gibi, yüksek sesle de ağlamazdı, amma mübârek gözlerinden yaĢ akar, 
mübârek göğsünün sesi iĢitilirdi. Ümmetinin günâhlarını düĢünüp ağlardı ve Allahü teâlânın 
korkusundan ve Kur‟ân-ı kerîmi iĢitince ve bazan da namâz kılarken ağlardı. 

 
Resûlullah efendimizin aklı, fehmi, mârifeti ve ilmi hiç kimseye nasîb olmayacak derecede çok 

fazla idi. Bunun en açık delîli, ümmî iken ve hiç kimseden bir Ģey öğrenmediği hâlde, iĢleri, hâlleri, 
tavırları, sözleri, ahlâkı, ilmi ve fazîleti o derecede idi ki, hiç kimsenin aklı ve ilmi ona ulaĢamazdı. 
Tevrât‟ta, Ġncîl‟de ve diğer ilâhî kitâplarda, suhuflarda bulunan sırları ve haberleri bilirdi. Hâlbuki ehl-i 
kitâbın âlimleriyle görüĢmemiĢ, onlarla sohbet etmemiĢ ve onlardan bir Ģey öğrenmemiĢti. GeçmiĢ 
ümmetlerin hâllerini, çok iyi bilirdi. Resûlullah efendimizden sâdır olan misâller ve insanları gâyet iyi 
idâre etmesi, dînin hükümlerini anlatması, edebi, aklının kemâline ve ilminin ziyâdeliğine delâlet eder. 
Onun bu hasletleri, insân tâkatinin üstünde idi. Hilmi, hayâsı, cömertliği, insanlara iyi muâmelesi, 
herkese karĢı Ģefkati, zayıflara acıması, merhameti, adâleti, emîn olması, doğruluğu, affı, vefâsı, 
kanâati, alçak gönüllülüğü, akrabâyı ziyâreti sevmesi ve diğer üstün huyları ve vasıflarıyla son derece 
kemâl üzere idi. Dahâ fazlasını düĢünmek mümkün değildir. 

 
HĠÇ LÂNET ETMEDĠ!.. 
Netice olarak, güzel huyların hepsi Resûlullah efendimizde toplanmıĢtı. Güzel huyları, Allahü teâlâ 

tarafından verilmiĢ olup, çalıĢarak, sonradan kazanmıĢ değildi. Bir Müslümânın ismini söyleyerek, 
hiçbir zamân lânet etmemiĢ ve aslâ mübârek eli ile kimseyi döğmemiĢtir. Kendisi için, hiçbir Ģeyden 
intikam almamıĢtır. Akrabâsına, Eshâbına ve hizmetçilerine tevâzu ederek, iyi muâmele eylerdi. Ev 
içinde çok yumuĢak ve güler yüzlü idi. Hastaları ziyârete gider, cenâzelerde bulunur, eshâbının iĢlerine 
yardım ederdi. Fakat, kalbi bunlarla meĢgûl değildi. Hadis-i Ģerifte buyurulduğu gibi:  
(Güzel ahlâkı tamâmlamak, yerleştirmek için gönderildim.)  

 
Kötü huyların tedâvisi 
06.02.2012 
 
Kendinde kötü huy bulunan kimse, buna yakalanmanın sebebini araĢtırmalı, bu sebebi yok 

etmeye, bunun zıddını yapmaya çalıĢmalıdır. Kötü huydan kurtulmak, bunun zıddını yapmak için çok 
uğraĢmak lâzımdır. Çünkü insanın alıĢtığı Ģeyden kurtulması çok zordur. Zira kötü Ģeyler, nefse tatlı 
gelir. 

 
Ġnsanın, kötü bir Ģey yapınca, arkasından nefsine güç gelen Ģey yapmayı âdet edinmesi, faydalı 

bir ilâçtır. Meselâ, bir kötülük yaparsam, Ģu kadar sadaka vereceğim veyâ oruç tutacağım, gece 
namâzları kılacağım diye yemîn etmelidir. Nefis, bu güç Ģeyleri yapmamak için, onlara sebep olan kötü 
âdetini yapmaz. Kötü huyların zararlarını okumak da, bunlardan kurtulmak için faydalı ilâçlardandır. 



 
Kötü huyların hepsi için müĢterek ilâç, öncelikle kendinde bir kötü huyun olduğunu tesbit etmek 

sonra bu kötü huyun kendisine olan zararını, hangi sebeplerden kaynaklandığını ve bu kötü huyun 
zıddını, ilâcın faydasını bilmek lâzımdır. Ġnsan kendi kusûrlarını zor anlar. Bunun için güvendiği bir 
âlime, arkadaĢına sorarak da, kusûrunu öğrenebilir. 

 
“SENĠ DOST EDĠNDĠM!” 
Bir kimse, kendisini sevmeyenlerin, kendisi için kullandıkları ifâdelere bakarak, ayıplarını, 

kusûrlarını, kötü huylarını tanıyabilir, anlayabilir. Çünkü düĢman, insanın ayıplarını arayıp, insanın 
yüzüne çarpar. Ġyi arkadaĢlar ise, insanın ayıplarını pek görmezler. Birisi Ġbrâhîm Edhem hazretlerine, 
ayıbını, kusûrunu bildirmesi için yalvarınca; 

 
-Seni dost edindim. Her hâlin, hareketlerin, bana güzel görünüyor. Ayıbını baĢkalarına sor 

cevabını vermiĢtir. 
 
Bir kimse, baĢkasında bir ayıp, kusûr görünce, bunu kendinde aramak, kendinde bulursa, bundan 

kurtulmaya çalıĢmak da, kötü huyların ilâçlarındandır. Zira; (Mü‟min mü‟minin aynasıdır) hadîs-i 
Ģerîfinin ma‟nâsı budur. Yani baĢkasının ayıplarında, kendi ayıplarını görmektir. 

 
Ġsâ aleyhisselâma; 
-Bu güzel ahlâkını kimden öğrendin dediklerinde; 
-Bir kimseden öğrenmedim. Ġnsanlara baktım. HoĢuma gitmeyen huylarından sakındım. 

Beğendiklerimi ben de yaptım buyurmuĢtur. 
 
Hazret-i Lokman Hakîm‟e; 
-Edebi kimden öğrendin dediklerinde; 
-Edebsizden! cevabını vermiĢlerdir. 
 
Peygamber efendimizin, Eshâb-ı kirâmın, velîlerin, ehl-i sünnet âlimlerinin hayâtlarını okumak da, 

kötü huylardan kurtulmaya ve iyi huylu olmaya sebep olur. 
 
Ġyi huylu olmak ve iyi ahlâkını muhâfaza edebilmek için, sâlih kimselerle, iyi huylularla arkadaĢlık 

etmelidir. Ġnsanın ahlâkı, arkadaĢının huyu gibi olur. Ahlâk, hastalık gibi sâridir, bulaĢıcıdır. Bunun için 
kötü huylu ile arkadaĢlık etmemelidir. Hadîs-i Ģerîfte; (İnsanın dîni, arkadaşının dîni gibi olur) 
buyuruldu. 

 
Faydasız Ģeylerden, oyunlardan, zararlı ĢakalaĢmaktan ve münâkaĢa etmekten sakınmalıdır. Ġlim 

öğrenmeli ve faydalı iĢler yapmalıdır. Ahlâkı bozan yayınlardan sakınmalıdır. Ġyi huyların faydaları, 
harâmların zararları ve Cehennemdeki azâbları, hep hâtırlanmalıdır. Mâl, mevki arkasında 
koĢanlardan hiçbiri murâdına kavuĢamamıĢtır. Malı, mevkiyi hayır için arayan ve hayır iĢlerinde 
kullanan, râhata, huzûra kavuĢmuĢtur. Mal, mevki gâye olmamalı, hayra vâsıta olmalıdır. Mal, mevki 
bir deryâya benzer. Çok kimse, bu denizde boğulmuĢtur. Allahü teâlâdan korkmak, bu deryânın 
gemisidir. Hadîs-i Ģerîfte; (Dünyâda, kalıcı değil, yolcu gibi yaşamalı! Öleceğini hiç unutmamalı!) 
buyuruldu. 

 
Ġnsan, dünyâda bâkî değildir. Dünyâ zevklerine daldıkça, dertler, üzüntüler ve güçlükler artar.  
 
ĠYĠ HUYLARIN EN ÜSTÜNÜ 
Kötülük edene iyilik yapmak, iyi huyların en üstünüdür ve kâmil, olgun insan olmanın alâmetidir. 

DüĢmanları dost yapar. Peygamber efendimiz; (Kendinden uzaklaşanlara yaklaşmak, zulmedenleri 
affetmek, kendini mahrûm edenlere ihsân etmek, güzel huylu olmaktır) buyurmuĢtur. 

 
Netice olarak her Müslümânın, kalbinden bütün kötü huyları çıkarıp, iyi ahlâkı yerleĢtirmesi 

lâzımdır. Birkaçını çıkarıp, birkaçını yerleĢtirmekle, insan güzel huylu olmaz. Peygamber efendimizin 
buyurduğu gibi: 

(İyi huyları tamamlamak, iyi ahlâkı dünyâya yaymak için gönderildim.) 
 
Îmânı muhâfaza edebilmek için 
07.02.2012 
 



Bir kimse, bir tek cümle söylese yani kelime-i Ģehâdeti dili ile söyleyip, kalbi ile tasdik etse 
Müslüman olur. Aynı Ģekilde bir kimse de, Ġslâmiyyetin îmânsızlık alâmeti dediği sözleri söylese, iĢleri 
yapsa, kalbinde tasdîk olsa ve inandığını söylese bile, îmânı gider, kâfir olur. Bu sebeple, îmânı 
muhâfaza edebilmek, koruyabilmek için, nelerin îmânı giderdiğini bilmek lâzımdır... 

 
Ġslâmiyyetin hürmet edilmesini emrettiği bir Ģeyi, kötülemek, hafife almak, îmânı giderir. Allahü 

teâlâya lâyık olmayan Ģeyler söylemek, îmânı giderir. Allah gökten bize bakıyor demek, yalan bir söze, 
Allah biliyor ki, doğrudur demek, melekleri küçültücü Ģeyler söylemek, Kur‟ân-ı kerîmi, hattâ bir harfini 
küçültücü söz söylemek, bir harfine bile inanmamak, çalgı çalarak Kur‟ân okumak, îmânı giderir. 
Peygamberleri küçültücü Ģeyler söylemek, Kur‟ân-ı kerîmde isimleri bildirilen 25 peygamberden birine 
inanmamak, çok iyilik yapan birisi için, Peygamberden dahâ iyidir demek, imânı giderir. Peygamber 
efendimizin; (Kabrim ile minberim arası, Cennet bahçelerinden bir bahçedir) hadîs-i Ģerîfini 
iĢitince;  
“Ben minber, hasır ve kabirden baĢka bir Ģey görmüyorum” demek îmânı giderir. 

 
DĠN ÂLĠMLERĠNĠ AġAĞILAMAK! 
Âhırette olacak Ģeylerle alay etmek, kabirdeki, kıyâmetteki azâblara ve Cennette Allahü teâlâyı 

görmeye inanmamak, îmânı giderir. Namâz kılsam da, kılmasam da, berâberdir, zekât vermem, fâiz 
helâl olsaydı demek, harâmdan olan mâlı fakîre verip sevâp beklemek, fakîr, verilen paranın harâm 
olduğunu bilerek, verene hayır duâ etmesi, hep îmânın gitmesine sebep olmaktadır. 

 
Ġslâm bilgilerine inanmamak, bunları ve din âlimlerini aĢağılamak da, küfr-i cühûdî olur, îmânı 

tehlikeye sokar. 
 
Kâfir olmayı isteyen kimse, buna niyyet ettiği anda kâfir olur. BaĢkasının kâfir olmasını isteyen 

kimse, küfrü beğendiği için istiyorsa, kâfir olur. Küfre sebep olduklarını bilerek ve arzûsu ile küfür 
kelimelerini söyleyen, kâfir olur. Küfre sebep olmayan kelime söylemek isterken, ĢaĢırarak, küfre 
sebep olanı söylerse kâfir olmaz. 

 
Küfre sebep olan bir iĢi, bilerek yapmak küfür olur. Bilmeyerek yapınca da küfür olur diyen âlimler 

çoktur. 
 
Bir Müslümân, îmânın yok olmasına sebep olacağı söz birliği ile bildirilmiĢ olan Ģeyleri kasten 

söyler veyâ yaparsa, îmânı gider ve buna Mürtet denir. Mürtedin, mürtet olmadan önceki ibâdetleri ve 
sevâpları yok olur. Tekrâr îmâna gelirse, zengin ise, yeniden hac etmesi lâzım olur. Namâzlarını, 
oruçlarını, zekâtlarını kazâ etmesi lâzım olmaz. Mürtet olmadan önce, kazâya bırakmıĢ olduklarını 
kazâ etmesi lâzımdır. Çünkü mürtet olunca, önceki günâhlar yok olmaz. Mürted olanın nikâhı fesh olur, 
gider. Ġmâna gelerek, tecdîd-i nikâh etmeden önceki çocukları veled-i zinâ olur. Kesdiği, leĢ olur, 
yenmez. Ġmânının gitmesine sebep olan Ģeyden tövbe etmedikçe, yalnız Kelime-i Ģehâdet söylemekle 
veyâ namâz kılmakla, Müslümân olmaz. Mürtet olacak Ģeyi yaptığını inkâr etmesi de tövbe olur. Tövbe 
etmeden ölürse, Cehennemde ebedî olarak azâb görür. Bunun için, küfürden, îmânın gitmesinden çok 
korkmalı, az konuĢmalıdır. Hadîs-i Ģerîfte; (Hep hayırlı, faydalı konuşunuz. Yâhut susunuz!) 
buyuruldu. 

 
“ġĠRKTEN SAKININIZ!..” 
Müslümân, her zaman ciddî olmalı, latîfeci, oyuncu olmamalıdır. Dîne, akla, insanlığa uygun 

olmayan Ģeyler yapmamalıdır. Kendisini küfürden muhâfaza etmesi için, Allahü teâlâya çok duâ 
etmelidir. Peygamber efendimiz; (Şirkten sakınınız. Şirk, karıncanın ayak sesinden dahâ gizlidir) 
buyurunca; 

 
-Bu kadar gizli olan Ģeyden korunmak nasıl olur denildikte; (Allahümme innâ ne‟ûzü bike en-

nüşrike-bike şey‟en na‟lemühu ve nestağfirüke limâ lâ-na‟lemühu duâsını okuyunuz!) buyuruldu. 
Bu duâyı sabâh ve akĢam çok okumalıdır. 

 
Netice olarak bir Müslümân, sözünün ve iĢlerinin nereye varacağını, iyi düĢünmelidir. Her Ģeyde 

dînini kayırmalı, hiçbir günâhı, küçük görmemeli, hafife almamalıdır. Îmânını koruyabilmek için, nelerin 
îmânı giderdiğini öğrenmeli ve bunlardan sakınmalıdır. 

 
Kibir ve vakâr 
12.02.2012 



 
Kibir; büyüklük, ululuk, büyüklük taslamak, yüksekten bakmak anlamındadır. 
 
Kibir, bir kimsenin kendisini, baĢkasından üstün görmesi, büyük bilmesidir. KiĢi, kendisini 

baĢkasından üstün görmekle, kalbi râhat eder. 
 
Vakâr; ağırbaĢlılık, temkinlilik, acele etmemek demektir. 
 
Vakâr, ihtiyâçlarını teminde ve kıymetli Ģeyleri elde ederken acele etmeyip, yavaĢ hareket etmek 

ve itibarını korumaktır. 
 
Vakâr, ağır baĢlı olmaktır. AğırbaĢlı olmak demek, fırsatı kaçıracak, menfaatini kaptıracak Ģekilde 

uyuĢuk olmak demek değildir. 
 
Kibir; kötü bir huydur ve insanın Hâlıkını, Yaratanını unutmasının alâmetidir. Hadîs-i Ģerîfte; 

(Kalbinde zerre kadar kibir bulunan kimse Cennete girmez) buyurulmuĢtur. 
 
Çok kimse, kibirli olduğunun farkında değildir. Bunun için, kibrin alâmetlerini bilmek lâzımdır. 

Kendi oturup, baĢkalarının kendine karĢı ayakta durmalarını istemek, kibirdir. Hazret-i Alî buyurdu ki: 
“Cehennemlik bir kimse görmek isteyen, kendi oturup baĢkalarını ayakta durduran kimseye 

baksın!”  
 
Yalnız olarak yürümeyip, arkasından baĢkalarının da gelmesini istemek, kibir alâmetidir. 

Ebü‟dderdâ hazretleri buyurdu ki: 
“Kibirli kimsenin arkasında yürüyenlerin sayısı arttıkça, bunun Allahü teâlâdan uzaklaĢması da 

artar.” 
 
MÜNAKAġA EDENLER!.. 
Üzerinde hakkı bulunanları ziyâret etmemek, kibir alâmetidir. Kendinden aĢağı olanları ziyâret 

etmek tevâzu alâmetidir. 
 
Yanına baĢkasının oturmasını istememek, hastalarla birlikte oturmamak, evinin iĢini yapmamak, 

evine lâzım olan Ģeyleri satın alıp evine getirmemek, kullanılmıĢ elbisesini tekrâr giymek istememek, 
hep kibir alâmetidir. ĠĢbaĢında iĢ elbisesi giymek istememek de, böyledir. 

 
Fakîrlerin dâvetine gitmeyip, zenginlerin dâvetine gitmek tekebbürdür. Akrabâsının ve 

çocuklarının muhtâç oldukları Ģeyleri temîn etmemek, doğru sözü kabûl etmeyip münâkaĢa etmek, 
kusûrunu, kabâhatini bildirenlere teĢekkür etmemek, herkesin yanında olursa riyâ olur. Hem yalnız 
iken, hem de baĢkalarının yanında yaparsa, kibir olur. 

 
Her sanatı ve ticâreti yapmak, maâĢ, ücret karĢılığında mubâh olan iĢleri yapmak, meselâ 

çobanlık, bahçıvanlık yapmak, inĢâatta çalıĢmak, sırtında yük taĢımak tezellül değildir. Peygamberler 
ve velîler bunları yapmıĢlardır. 

 
Ġslâm dîninde çirkinliği gidermek, vakâr sâhibi olmak ve Ģükretmek, Allahü teâlânın nîmetini 

üzerinde göstermek için, mümkünse elbiselerin en iyisini giyinmek tavsiye edilmiĢtir. GösteriĢ, 
öğünmek için veya bir baĢka menfaat için bunlar yapılırsa büyüklenme ve kibir olur. 

 
Yeni, güzel Ģeyler giymek, cemâl ve vakârın korumak için olunca mubâh olur, iyi olur. Kibir için 

olursa, harâm olur. Giydiği zamân hâlinde bir değiĢiklik olmazsa, kibir için olmadığı anlaĢılır. 
 
Cemâl, çirkinliği gidermek, vakâr sâhibi olmak ve Ģükretmek için, ni‟meti göstermek demektir. 

GösteriĢ için, öğünmek için, ni‟meti göstermek, cemâl olmaz, kibir olur. Cemâl, nefsin terbiye edilmiĢ, 
olgun olduğunu gösterir. (Allahü teâlâ cemîldir. Cemâl sâhiplerini sever) hadîs-i Ģerîfi, cemâl sâhibi 
olmayı övmektedir. 

 
CEMÂL ĠÇĠN OLURSA!.. 
Cemâl için yapılan bir Ģey, zînete de sebep olursa, zarar vermez. Cemâl için, temiz, güzel 

giyinmek mubâhtır. Kibir için giyinmek ise, harâmdır. Böyle giyinince, hâlinde, baĢkalarına karĢı 
davranıĢında bir değiĢiklik olması, kibir alâmeti olur. 



 
Görülüyor ki, cemâl, çirkinliğe, baĢkalarının iğrenmelerine, hakâret etmelerine sebeb olacak 

Ģeyleri yapmamaktır. 
 
Zînet, baĢkalarını imrendirecek, onlara üstünlük sağlayacak, öğünecek Ģeyleri yapmaktır. Cemâl 

için, bulunduğu yerde âdet olan Ģeylerden, harâm olmayan en iyilerini kullanmalıdır. 
 
Zenginlerin alçak gönüllü, fakîrlerin ise, vakâr sâhibi, ağırbaĢlı olmaları güzeldir. Zîrâ ilâç zıddı 

iledir. Netice olarak kibir, kiĢinin kendisini, baĢkasından üstün görmesi, büyük bilmesidir. Vakâr ise, 
kiĢinin ağırbaĢlı olması, temkinli hareket etmesi, itibarını, Ģerefini koruması, zillete düĢmemesidir. Kibir, 
kötü bir huydur ve harâmdır. Vakâr ise, güzel huylardandır...  

 
İnsanın sermâyesi, dîni ve ahiretidir 
13.02.2012 
 
Ġnsanın sermâyesi, dîni ve âhiretidir. Bu sermâyeyi kaptırmamak için, çok uyanık olmak, dünyâ 

ticâretinin âhirete yaraması ve Cehenneme sürüklememesi için de, çok uğraĢmak lâzımdır. Ġmâm-ı 
Gazâlî hazretleri, dünyâ iĢleri ile meĢgul olurken, dînini kayırmak isteyenlerin Ģu yedi Ģeye dikkat 
etmelerinin lâzım olduğunu bildirerek buyuruyor ki: 

 
“1-Her sabâh Ģöyle niyyet etmelidir ki, kendisinin, evlât ve âilesinin rızkını kazanmak, onları 

kimseye muhtâç bırakmamak, Allahü teâlâya râhat ve temiz ibâdet edebilmek, âhiret yolunda 
yürüyebilmek için, vazîfeme gidiyorum demelidir. Böyle niyyet eden bir kimse, vazîfesini yaptığı kadar, 
hep sevâp kazanır. 

 
2-En az, binlerle insan çalıĢmayacak olursa, kendisinin bir gün bile yaĢayamayacağını 

düĢünmelidir. Meselâ, çiftçi, fırıncı, dokumacı, demirci, iplikçi ve dahâ nice sanatkârlar, hep onun için 
çalıĢıyor. O hepsine muhtâçtır. Herkes onun için çalıĢıp, ona hâzırlayıp da, onun boĢ oturması, 
kimseye faydalı olmaması doğru olur mu? Bu dünyâda herkes yolcudur. Geldik gidiyoruz. Yolcuların 
birbirlerine yardım etmesi, el ele vermeleri, kardeĢ gibi olmaları lâzımdır. Her Müslümân böyle 
düĢünmelidir. 

 
3-Dünyâ iĢleri, âhiret için çalıĢmaya mâni olmamalıdır. Âhiret için ticâret yeri câmilerdir. Münâfıkûn 

sûresi, 9. âyet-i kerîmesinde meâlen; (Mallarınız ve çocuklarınız, Allahü teâlâyı, hâtırlamanıza 
mâni olmasın!) buyuruldu. Hazret-i Ömer buyurdu ki: 

“Ey tüccârlar! Önce âhiret rızkını kazanın! Sonra dünyâ rızkına çalıĢın!” 
 
4-ÇarĢıda, iĢte Allahü teâlâyı zikretmeli, her ân Onu hâtırlamalıdır. Dili ve kalbi boĢ kalmamalıdır. 

Ġyi bilmelidir ki, o ânda kaçırdığını, bütün dünyâyı verse, bir dahâ eline geçiremez. Gâfiller arasındaki 
hâtırlamanın sevâbı çok olur. Resûlullah efendimiz buyurdu ki: 

(Gâfiller arasında Allahü teâlâyı zikreden kimse, kurumuş ağaçlar arasında bulunan yeşil 
fidân gibidir ve ölüler arasındaki cânlı gibidir ve harpte kaçanlar arasında, arslan gibi 
döğüşenler gibidir.) 

 
5-Dünyâ iĢlerine çok düĢkün olmamalıdır. Meselâ, çarĢıya herkesten önce gidip, herkesten sonra 

çıkmamalıdır. Hadîs-i Ģerîfte buyuruldu ki: (Tüccârın, esnâfın en kötüsü, erken gidip, geç 
dönenlerdir.) 

 
Sabâh namâzını kılmadan ve kitâp okuyup birkaç Ģey öğrenmeden iĢe gitmemeyi âdet 

edinmelidir. 
 
6-ġüpheli Ģeylerden kaçınmalıdır. Harâma yaklaĢan zâten âsî, fâsık olur. 
 
7-AlıĢveriĢ yaptığı kimse ile olan sözlerini, hareketlerini, aldığını, verdiğini iyi ve doğru hesâp 

etmelidir. 
Kıyâmette, bunların hepsinden hesâp vereceğini bilmelidir. Büyüklerden biri, bir bakkalı rüyâda 

görüp; 
 
-Allahü teâlâ sana ne yaptı dedi. 
 



-Önüme ellibin sayfa koydular. Yâ Rabbî! Bu sayfalar kimlerindir dedim. 
 
-Ellibin kiĢi ile alıĢveriĢ yapmıĢsın. Her sahîfe, bunların birisi ile olan muâmeleni göstermektedir 

dediler. Baktım, her sayfada bir kimse ile olan muâmelemin inceden inceye yazılmıĢ olduğunu 
gördüm, dedi... 

 
“BĠR ZAMAN GELĠR KĠ!..” 
ĠĢte buraya kadar, büyüklerimizin hâllerini ve dînimizin yolunu göstermiĢ oluyoruz. Bugün bu yol 

unutulmuĢ, bilen de kalmamıĢtır. Bugün, bunlardan birisini yapana çok sevâb verilir. Resûlullah 
efendimiz buyurdu ki: 

(Bir zamân gelir ki, o zamânın Müslümânları, bugün sizin yaptığınız ibâdetlerin onda birini 
yaparsa, âhirette azâbtan kurtulurlar.) Bunun sebebi sorulunca da; (Çünkü sizler hayır işlemeye 
çok yardımcı buluyorsunuz. Onlar yardımcı bulamayacakları gibi, çeşitli engellerle de 
karşılaşacaklardır. Gâfiller, câhiller arasında garîb kalacaklardır) buyurdu.” 

 
Netice olarak, âhiretin dünyâdan dahâ iyi olduğuna inanan bir kimse, bildirilen bu hususların 

hepsini de yapabilir. Bir kimsenin dünyâ ticâreti, âhiret ticâretine mâni olursa, bu kimse bedbahttır. Bir 
çömlek almak için, altın kupa verene ne denir? Dünyâ, saksı parçası gibidir. Hem kıymetsizdir, hem de 
çabuk kırılır. Âhiret ise, altından kupa gibidir ki, hem çok kıymetlidir, hem de dayanıklıdır, kırılmaz ve 
hattâ hiç tükenmez. 

 
Dinde değişiklik yapmak 
14.02.2012 
 
Müslümânlarda, birkaç yüz seneden beri bir duraklama, hattâ gerileme olduğu meydândadır. Bu 

gerilemeyi görerek, Ġslâmiyyetin bozulduğunu söylemek, çok haksız ve pek yanlıĢtır. Geri kalmanın 
sebebi, Müslümânların dîne sarılmamaları, dînin emirlerini yerine getirmekte gevĢek davranmalarıdır.  
Ġslâm dînine, baĢka dinlerde olduğu gibi, hurâfeler karıĢmamıĢtır. Câhillerin yanlıĢ inanıĢları ve 
konuĢmaları olabilir. Fakat bunlar, Ġslâmın temel kitâplarında bildirilenleri değiĢtirmez. Bu kitâplar, 
Resûlullah efendimizin sözlerini ve Eshâb-ı kirâmdan gelen haberleri bildirmektedir. Hepsi, en 
salâhiyetli, yüksek âlimler tarafından yazılmıĢlardır. Bütün Ġslâm âlimlerince söz birliği ile beğenilmiĢtir. 
Asırlar boyunca, hiçbirinde hiçbir değiĢiklik olmamıĢtır. Câhillerin söylediği sözlerinin ve yazdıkları 
kitâplarının hatâlı olması, Ġslâmiyyetin temel kitâplarına kusûr ve leke kondurmaya sebep olamaz. 

 
YENĠ BĠR DĠN ĠSTĠYORLAR! 
Bu temel kitâpları, her asrın modasına, gidiĢine göre değiĢtirmeye kalkıĢmak, her zamân için yeni 

bir din yapmak demek olur. Böyle değiĢiklikleri, Kur‟ân-ı kerîme ve hadîs-i Ģerîflere dayanarak, bunlara 
uydurarak yapmaya kalkıĢmak, Kur‟ân-ı kerîmi ve hadîs-i Ģerîfleri bilmemenin, Ġslâmiyyeti 
anlamamanın bir alâmetidir. Ġslâmın emirlerinin ve yasaklarının zamâna göre değiĢeceğini sanmak, 
Ġslâm dîninin hakîkatine inanmamak olur. Bir âyet-i kerîmede meâlen; (Mü‟minler ma‟rûf olan şeyleri 
emreder) buyuruldu. 

 
Kur‟ân-ı kerîme, Ġslâmiyyete saygısızca saldıran aĢırı reformculardan bazıları, bu âyet-i 

kerîmedeki ma‟rûf kelimesine, örf, âdet diyerek, Ġslâmiyyeti âdete, modaya göre değiĢtirmeye, böylece 
din düĢmanlarının gözüne girip sandalya, koltuk kapmaya kalkıĢtılar. Dünyâlık ele geçirmek için 
dinlerini sattılar. Bu reformcuların dediği gibi, Ġslâmiyyet âdetlere yer verseydi, dahâ kuruluĢunda câhil 
Arapların kötü âdetlerini yasak etmez ve Kâbe‟nin içine kadar girmiĢ bulunan putperestliği hoĢ 
görürdü. Âyet-i kerîmedeki ma‟rûf kelimesi, “Ġslâmiyyetin kabûl ettiği iyilikler” demektir. 

 
Ġslâm dîni ilim üzerine kurulmuĢtur. Her bakımdan, selîm olan akıllara uygundur. Kur‟ân-ı kerîmde 

ve hadîs-i Ģerîflerde açıkça bildirilmemiĢ olan Ģeylerde, akla ve ilme uygun yeni emirler çıkarmak, yani 
kıyâs ve ictihâd yapmak Ġslâmiyyetin ana kaynaklarından biri olur ise de, bunu yapabilmek için, her 
Ģeyden önce Müslümân olmak ve lüzûmlu bilgilere mâlik olmak lâzımdır. Dinde reform isteyenler, 
temel kitâplara dokunmayıp, yalnız câhil halk arasına yerleĢmiĢ olan hurâfeleri yok etmeyi 
düĢünüyorlarsa, buna bir Ģey denemez ve Ġslâmiyyete hizmet etmiĢ olurlar. Fakat, böyle iyi 
düĢündüklerine inanabilmemiz için, önce hakîkî ve samîmî Müslümân olduklarını isbât etmeleri 
gerekir. Müslümân olmayan bir kimsenin, Müslümân görünerek, Ġslâmiyyete hücûm etmeye 
kalkıĢması, büyük bir haksızlık, pek ayıp ve çok küçüklük olur. 

 
ĠġLERĠNE GELDĠĞĠ GĠBĠ!.. 



Dinde reform isteyenlerin, Müslümân görünmeleri ve yalnız Müslümânım demeleri değil, 
Müslümân olduklarını isbât etmeleri lâzımdır. Bir Müslümânın ölüm korkusu olmadıkça dinsiz 
görünmesi câiz değildir. Buna karĢılık, dinsizlik demek, ikiyüzlülük, yalancılık demek midir ki, bu 
reformcular, iĢlerine geldiği zamân Müslümân görünüyorlar. Müslümânım diyen bir kimseyi sorguya, 
hesâba çekmek uygun değildir. Fakat, onun da Ġslâmiyyetle oynamaması lâzımdır. 

 
Dinde reformcular, Ġslâmiyyetin Allahü teâlâ tarafından, Peygamber vâsıtasıyla bildirilmiĢ bir din 

olduğuna inanmadıkları hâlde, güzel ahlâkın, iyi geçinmenin ve dünyâ iĢlerinde yükselmenin 
baĢarılması için, din lâzımdır diyorlar. Kısaca dîne, sosyal faydalar sağlamak için inanmalı ve zamana 
göre de değiĢiklik yapılmalı diyorlar. 

 
Netice olarak, Ġslâmın ana bilgilerini, temel kitâplarını değiĢtirmeye, zamâna uydurmaya 

kalkıĢmak, Ġslâmiyyeti değiĢtirmek, bozmak olur. Müslümân demek, bu ana bilgilere inanan, saygı 
gösteren, bunları bozmaya kalkıĢmamaya söz veren kimse demektir. 

 
Nasîhat, mü‟minlere fayda verir 
19.02.2012 
 
Allahü teâlâ, insanlara merhamet ederek, seve seve çalıĢabilmeleri, çalıĢmaktan usanmamaları 

için, insanlarda nefis denilen bir kuvvet yaratmıĢtır. Bu kuvvet, Ģehvetlere kavuĢmak için insanı zorlar. 
Fakat insanın nefsi, bu iĢinde sınır tanımaz. Yaptığı iĢler, hep aĢırı ve zararlıdır. Çünkü nefis Allahü 
teâlânın düĢmanıdır. Zevklerine kavuĢmak için her kötülüğü yapmaktan çekinmez. 

 
Nefis, yaratılıĢta iyi iĢlerden kaçıcı, kötülüklere koĢucudur. Hep tembellik etmek, Ģehvetlerine 

kavuĢmak ister. Allahü teâlâ, bizlere, nefislerimizi, bu huyundan vazgeçirmeyi, yanlıĢ yoldan, doğru 
yola çevirmeyi emir buyurmuĢtur. Bu vazîfeyi baĢarabilmek için, nefsi bâzan okĢamak, bâzan 
zorlamak, bâzan söz ile, bâzan da iĢ ile, idâre etmek lâzımdır. Çünkü nefis, öyle yaratılmıĢtır ki, 
kendine iyi gelen Ģeylere koĢar ve buna kavuĢmakta iken rastlayacağı güçlüklere sabreder. Nefsin, 
saâdete kavuĢmasına mâni olan en büyük perde, gafleti ve cehâletidir. Gafletten uyandırılır, 
saâdetinin nelerde olduğu gösterilirse, kabûl eder. Bunun içindir ki, Allahü teâlâ, Zâriyât sûresinde, 
meâlen; (Onlara nasîhat et! Nasîhat, mü‟minlere elbette fayda verir) buyurdu. 

 
“EY NEFSĠM!..” 
Ġnsanın kendi nefsine nasihat etmesi konusunda, Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri buyuruyor ki: 
 
“Senin nefsin de, herkesin nefsi gibidir. Nasîhat ona te‟sîr eder. O hâlde önce kendi nefsine 

nasîhat et ve onu azarla! Hattâ, onu azarlamaktan hiç geri kalma! Ona de ki: 
 
Ey nefsim! Akıllı olduğunu iddiâ ediyorsun ve sana ahmak diyenlere kızıyorsun. Hâlbuki, senden 

dahâ ahmak kim var ki, ömrünü boĢ Ģeylerle, gülüp eğlenmekle geçiriyorsun. Senin hâlin, Ģu kâtile 
benzer ki, polislerin, kendisini aradıklarını ve yakalayınca, idâm edeceklerini bildiği hâlde, zamânını 
eğlence ile geçiriyor. Bundan dahâ ahmak kimse olur mu? 

 
Ey nefsim! Ecel sana yaklaĢmakta, Cennet ve Cehennemden biri, seni beklemektedir. Ecelinin, 

bugün gelmeyeceği ne malûm? Bugün gelmezse, bir gün elbette gelecek. BaĢına gelecek Ģeyi, geldi 
bil! Çünkü ölüm, kimseye vakit tayîn etmemiĢ, gece veyâ gündüz, çabuk veyâ geç, yazın veyâ kıĢın 
gelirim dememiĢtir. Herkese ânsızın gelir ve hiç ummadığı zamânda gelir. ĠĢte ona hâzırlanmadın ise, 
bundan dahâ büyük ahmaklık olur mu? 

 
Günâhlara dalmıĢsın. Allahü teâlâ, bu hâlini görmüyor sanıyorsan, kâfirsin! Eğer gördüğüne 

inanıyorsan, çok cüretkâr ve hayâsızsın ki, Onun görmesine ehemmiyet vermiyorsun! 
 
Sonra tövbe ederim ve iyi Ģeyler yaparım diyorsan, ölüm dahâ önce gelebilir, piĢmân olup kalırsın. 

Yarın tövbe etmeyi, bugün etmekten kolay sanıyorsan, aldanıyorsun. Çünkü tövbe, geciktikçe zorlaĢır 
ve ölüm yaklaĢınca, hayvana yokuĢ önünde yem vermeye benzer ki, faydası olmaz. 

 
Belki inandığını, fakat sıkıntıya gelemeyeceğini söyleyeceksin. Fazla sıkıntıya dayanamayanların, 

az bir zahmet ile, bu sıkıntıyı önlemeleri lâzım olduğunu, Cehennem azâbından kurtulmak için, 
dünyâda zahmete katlanmanın farz olduğunu, demek ki bilmiyorsun. Bugün dünyânın bir miktâr 
zahmetine dayanamazsan, yarın Cehennem azâbına ve âhıretteki zillete nasıl dayanacaksın? 



 
Para kazanmak için çok zahmet ve aĢağılıklara katlanıyor, hastalıktan kurtulmak için, bir gayr-i 

müslim doktorun sözü ile, bütün Ģehvetlerinden vazgeçiyorsun da, Cehennem azâbının, hastalıktan, 
fakîrlikten dahâ acı olduğunu ve âhıretin dünyâdan çok uzun olduğunu bilmiyorsun. 

 
Ey nefsim! Anladım ki, dünyânın ni‟metlerine ve lezzetlerine alıĢmıĢsın ve kendini onlara 

kaptırmıĢsın! Cennete ve Cehenneme inanmıyorsan, bâri ölümü inkâr etme! Bu ni‟met ve lezzetlerin 
hepsini senden alacaklar ve bunların ayrılık ateĢi ile yanacaksın! Bunları istediğin kadar sev, istediğin 
kadar sıkı sarıl ki, ayrılık ateĢi, sevgin kadar çok olur.” 

 
Netice olarak, Ġmâm-ı Gazâlî hazretlerinin bildirdikleri ile ve bunlar gibi sözlerle, herkes kendi 

nefsine nasîhat etmeli, nefsini azarlayarak, kendi hakkını ödemeli ve nasîhate, önce kendinden 
baĢlamalıdır! 

 
İtâat etmedikçe, kurtuluş olmaz 
20.02.2012 
 
Dünyâda ve âhırette saâdete kavuĢmak, rahat ve neĢeli yaĢamak için Müslümân olmak lâzımdır. 

Müslüman olmak için, imân etmek, emirleri yapmak, harâmlardan sakınmak ve ibâdetleri yapmak 
lâzımdır. Îmân ettikten sonra, emirler yapılmaz, yasaklardan sakınılmazsa, Allahü teâlânın 
merhametine, rahmetine kavuĢulamaz. Kur‟ân-ı kerimde çeĢitli âyet-i kerîmelerde meâlen buyuruldu 
ki: 

 
(İnsan yalnız çalışmakla ve ibâdet yapmakla saâdete kavuşur.) 
 
(Allahın rahmetine kavuşmak isteyenler, emirlerini yapsınlar.) 
 
(Dünyâda yapılanların karşılıklarını göreceklerdir.) 
 
(Îmân edip, ibâdet yapanlar ve harâmlardan kaçanlar, elbette Cennetlere girecek, ni‟metlere 

kavuşacaklardır.) 
 
(Cennet yalnız îmân edip, ibâdet edenler içindir.) 
 
ALLAHÜ TEÂLÂNIN LÜTFU 
Ġnanmakla ve söylemekle îmân hâsıl oluyor, ibâdet etmekle kemâle gelip cilâlanıyor. Amelin lâzım 

olduğunu gösteren dahâ birçok vesîka vardır. 
 
Ġnsan, Allahü teâlânın lütfu, ihsânı ile Cennete girecektir. Fakat itâ‟at ve ibâdet yaparak rahmete 

kavuĢmaya hazırlanmaz, lâyık olmazsa Allahü teâlânın lütfu, rahmeti o kimseye gelmez. Nitekim bir 
âyet-i kerîmede meâlen; (Rahmetim, muhsinler için, yani emirlerimi kabûl edip yapanlar içindir) 
buyuruldu. Seyfeddîn-i Fârûkî hazretleri; “Ġnsanın, dünyâ ve âhiret saâdetine, Allahü teâlânın 
rahmetine kavuĢabilmesi için, ibâdet ve tâatten ve zikirden geri kalmaması Ģarttır” buyurmuĢtur. 

 
Allahü teâlânın rahmeti yetiĢmezse, kimse Cennete giremez. Cennete yalnız îmân ile girilecek ise 

de, birçok tehlikeleri atlattıktan sonra girilecektir. Ġmân ile gitmeyen, Cennete giremeyecektir. Ġmâm-ı 
Gazâlî hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 

“Hizmetçin sana itâat etmezse, ona nasıl kızarsın! O hâlde, Allahü teâlânın sana 
kızmayacağından nasıl emîn oluyorsun! Eğer Onun azâbını hafîf görüyorsan, parmağını aleve tut! 
Yâhut, kızgın güneĢ altında bir sâat otur! Yâhut da, hamam halvetinde fazlaca kal da, zavallılığını, 
dayanamayacağını anla! Yok eğer, dünyâda yaptıklarına cezâ vermeyecek sanıyorsan, Kur‟ân-ı 
kerîme ve 124 binden ziyâde Peygambere inanmamıĢ oluyorsun ve hepsini yalancı yapmıĢ oluyorsun. 
Çünkü Allahü teâlâ, Nisâ sûresinin 122. âyetinde meâlen; (Günâh işleyen, cezâsını çekecektir) 
buyuruyor. Kötülük eden, kötülük görür. 

 
Günâh iĢleyince, O kerîmdir, rahîmdir, beni affeder diyorsan, dünyâda, yüzbinlerce kiĢiye niçin 

zahmet, açlık, hastalık çektiriyor ve tarlasını ekmeyenlere mahsûlünü vermiyor! ġehvetlerine 
kavuĢmak için, her hîleye baĢvuruyorsun ve o vakit Allahü teâlâ kerîmdir, rahîmdir, istediklerimi 
zahmetsiz bana gönderir demiyorsun. 

 



KıĢın muhtâç olacağın Ģeylerin hepsini, niçin yazdan hâzırlayıp hiç geciktirmiyorsun ve bunları 
elde etmek için, Allahü teâlânın merhametine, ihsânına güvenmiyorsun? Hâlbuki Cehennemin 
zemherîri, kıĢın soğuğundan az değildir ve ateĢinin sıcaklığı, temmuz güneĢinden aĢağı değildir. 
Bunların hâzırlığında, hiç kusûr etmiyorsun da, âhıret iĢlerinde gevĢek davranıyorsun. Bunun sebebi 
nedir? Yoksa âhıret ve kıyâmet gününe inanmıyor musun ve kalbindeki bu küfrü, kendinden de mi 
saklıyorsun? Bu ise, ebedî felâketine sebeptir.” 

 
NE KADAR ÜZÜLSE YERĠDĠR 
Peygamber efendimiz buyuruyor ki: 
(Allahü teâlânın, bir kuluna rahmet etmeyeceğine, ona gazab ve azâb edeceğine alâmet, 

dünyâya ve âhirete faydası dokunmayan şeylerle meşgûl olması, zamanlarını lüzûmsuz şeylerle 
öldürmesidir. Bir kimsenin ömründen bir saati, Allahü teâlânın beğenmediği bir şeyde geçerse, 
ne kadar çok pişmân olsa, üzülse yeridir. Bir kimse kırk yaşını geçtiği hâlde onun hayırlı işleri, 
yâni sevapları, kötü işlerinden, yâni günahlarından ziyâde olmadı ise, Cehenneme hazırlansın.) 

 
Netice olarak, âhırette azâbdan kurtulmak için, Müslümân olmak, Ehl-i sünnet âlimlerinin 

bildirdikleri gibi îmân etmek, ibâdetlerini doğru, ihlâs ile yapmak ve harâmlardan sakınmak lâzımdır. 
Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(Allahü teâlâya îmân ve itâat ederek, kendinizi Onun azâbından kurtarınız.) 
 
Peygamberler, lâzım olanları bildirir 
21.02.2012 
 
Peygamberler, Allahü teâlânın varlığını, birliğini, emir ve yasaklarını, insanlara bildirmekle 

vazifelidirler. Ġnsanların çoğu, gördüklerine, duyduklarına, göründüğü gibi inanıp, inceliklerini 
anlayamadıklarından, Allahü teâlâ, gönderdiği kitâplarında, varlığına, büyüklüğüne alâmet olan, 
mahlûklarının en büyükleri, en açıkta bulunan ve düzgün görünen ayı, güneĢi, yıldızları, her çeĢit 
insanın anlayabilmesi için, göründükleri gibi târif buyurmuĢtur. Bunların hesâplarını, içyüzlerini 
açıklamayarak, câhil olan çoğunluğu, anlayamayacağı Ģeylerle uğraĢmaya zorlamamıĢ, bunları, her 
asırdaki zekî, akıllı kimselerin çalıĢarak anlamalarını teĢvîk buyurmuĢtur. 

 
Ġnsanların, kendi akılları ile elde ettikleri buluĢları, zamânla değiĢmekte, bir zaman doğru, güvenilir 

sanılan buluĢların, sonradan yanlıĢ olduğu anlaĢılmaktadır. Her asrın insanları, zamânlarındaki son 
buluĢların doğru olacağına inandıkları için, çeĢitli asırlardaki insanların, buluĢları ve bunlara inanıĢları 
baĢka baĢka olmuĢ ve bu inanıĢlar da, günâh olmamıĢtır. Cenâb-ı Hak, kullarını suçtan korumak için, 
herkesin anlayamayacağı, inanamayacağı fen bilgilerini, gönderdiği kitâplarında açıklamayıp, bunlara 
iĢâret buyurmuĢ, yerküresini, güneĢi, gökleri göründükleri gibi anlatarak, bunlardan ibret alınmasını, 
varlığının, büyüklüğünün anlaĢılmasını emir eylemiĢtir. Kâdî Beydâvî hazretleri, Nahl sûresinde; 
(Kullarıma hikmet ile ve güzel vaaz ile beni tanıt!) meâlindeki 125. âyet-i kerîmeyi tefsîr ederken;  
“AnlayıĢlı, tahsîlli olanlara, fen bilgileri ile; hislerine tâbi olan câhil halka da, görünenleri anlatmakla 
bildir, demektir” buyuruyor. 

 
Yahûdî ve Hristiyanlar, Tevrat ve Ġncilde, görünüĢe göre bildirilenleri okuyunca, hakîkatleri de 

böyle sanarak, yeryüzünü düz ve hareketsiz, güneĢin bunun etrâfında döndüğünü, göklerin yer 
üzerine çadır gibi kapatılmıĢ olduğunu, Allahü teâlânın, insan gibi, kürsîde oturup, iĢleri yürüttüğünü 
sanmıĢlardır. AraĢtırma ve tecrübe ile bulunan fen bilgileri, bu inanıĢlarına uymadığından, fen 
adamlarına dinsiz demiĢlerdir. Fen adamları, bu haksız hüküm karĢısında, Yahûdîliğe ve Hristiyanlığa 
saldırmıĢtır. Meselâ, din düĢmanlığı ile tanınan William Draper “Ġlimle Dînin ÇatıĢması” adlı kitâbında; 
“Kâinâtta her Ģeye hâkim bir kuvvet varsa da, bu papazların inandığı ilâh değildir” diyerek, Allahü 
teâlânın, fizik, kimyâ kuvvetlerinin en büyüğü olacağını zannettiğini göstermektedir. 

 
HEPSĠ MÜSLÜMAN OLURDU!.. 
Görülüyor ki, fen adamları arasında dinsiz olanlar, yâ papazların ve câhil halkın yanlıĢ anladıkları 

Ģeylere haklı olarak saldırmıĢ, yâhut zamânlarının fen bilgileri arasına sıkıĢıp kalmıĢ olan kafaları ile 
düĢündüklerini, hayâlî inanıĢlarını inkâr etmiĢlerdir. Eğer, Ġslâm âlimlerinin, Kur‟ân-ı kerîmden 
çıkardıkları fenne bağlı bilgileri, bunların inceliğini, doğruluğunu okuyup anlasalardı, hepsi hakîkati 
görüp, seve seve Müslümân olurdu. Neml sûresindeki, meâlen; (Dağları, yerinde duruyor 
görüyorsun, hâlbuki bunlar bulut gibi hareket etmektedir) olan 88. âyet-i kerîmesini Kâdî Beydâvî 
hazretleri tefsîr ederken; “Yerinde duruyor gördüğün dağlar, bulut gibi, boĢlukta hızlı gitmektedir. 



Büyük cisimler, bir cihete doğru hızlı gidince, üstündekiler, bunun hareket ettiğini duymaz” 
buyurmaktadır. 

 
Esîrüddîn-i Ebherî, Batlemyus, Ptolemenin Mecistî adındaki astronomi kitâbını okuturdu. Bunu 

hoĢ görmeyen biri; 
- Müslümân çocuklarına böyle ne okutuyorsun diye sorunca, meâl-i Ģerifi; (Yerleri, gökleri, 

yıldızları, bitkileri ne güzel yarattığımızı görmüyorlar mı?) olan Kaf sûresinin 6. âyetini tefsîr 
ediyorum diyerek, cevâp vermiĢtir. 

 
Netice olarak Peygamberlerin vazifesi, Allahü teâlânın var ve bir olduğunu, ilim ve baĢka üstün 

sıfatları bulunduğunu, kudretinin, büyüklüğünün sonsuz olduğunu, emir ve yasaklarını insanlara 
bildirmektir. AraĢtırarak, tecrübe ile elde edilen bilgileri, Peygamberler bildirmez, insanlar kendi 
çalıĢmaları ile öğrenirler. 

 
Cehennemden kurtulmak için 
26.02.2012 
 
Allahü teâlânın emirlerini yapmamak, kalbin bozukluğundandır. Kalbin bozuk olması, Ġslâmiyyete 

tam inanılmamasından ileri gelmektedir. Mü‟min olmak için, yalnız Kelime-i Ģehâdeti söylemek kâfi 
değildir. Zira kalbinden inanmadığı hâlde, inanmıĢ görünen münâfıklar da bunu söylemektedir. Kalbde 
îmân bulunduğuna alâmet, Ġslâmiyyetin emirlerini seve seve yapmak ve yasak ettiklerinden de aynı 
Ģekilde uzaklaĢmaktır. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Cehennemden kurtulmak isteyen, helâl ve harâmları iyi öğrenmeli, helâl kazanıp, harâmdan 

kaçınmalıdır. Ġslâmiyyetin sâhibinin yasak ettiği Ģeylerden sakınmalı ve Ġslâmiyyetin hudûdunu 
aĢmamalıdır. Ecel gelince, insanı uyandıracaklar, gözleri kulakları açacaklar. Fakat, o zamân 
piĢmânlık iĢe yaramayacak, rezîl olmaktan baĢka, ele bir Ģey geçmeyecektir. Hepimize ölüm 
yaklaĢıyor. Âhıretin çeĢit çeĢit azâbları, insanları bekliyor. Ġnsan öldüğü zamân, kıyâmeti kopmuĢ 
demektir. Ölüm uyandırmadan ve iĢ iĢten geçmeden önce uyanalım! Allahü teâlânın emirlerini ve 
yasaklarını öğrenip, Ģu birkaç günlük ömrümüzü, bunlara uygun geçirelim. Kendimizi âhıretin çeĢitli 
azâblarından kurtaralım! Tahrîm sûresinin 6. âyetinde meâlen; (Ey îmân edenler, kendinizi ve çoluk 
çocuğunuzu öyle bir ateşten koruyun ki, onun tutuşturucusu insanlarla taşlardır) buyuruldu. 

 
Ġmânı, i‟tikâdı düzelttikten ve Ġslâmiyyete uygun ibâdetleri yaptıktan sonra, vakitleri, kalbi 

temizlemek ile mâmûr etmek lâzımdır. Allahü teâlâyı hâtırlamadan, bir ân geçirmemelidir. Vücût, eller, 
ayaklar dünyâ iĢleri ile uğraĢırken, kalb hep Allahü teâlâ ile olmalı, Onu hâtırlamakla lezzet duymalıdır.  
Kalbin temiz olmasından maksat, Allahü teâlâdan baĢkasının sevgisini kalbden çıkarmaktır. Kalbin 
hasta olması, iĢte bu çeĢitli bağlılıklardır. Bu bağlılıklar kesilip atılmadıkça, hakîkî îmân nasîb olmaz. 
Ġslâmiyyetin emirlerini ve yasaklarını yerine getirmek kolay ve râhat olmaz. 

 
Yemekleri, keyif için, lezzet için yememeli, Allahü teâlânın emirlerini yerine getirmeye kuvvet 

bulmak için yemelidir. Eğer önceleri, böyle niyyet edemezseniz, her yemekte, zorla böyle niyyet ediniz. 
Hakîkî niyyet yapabilmeniz için, Allahü teâlâya yalvarınız! Tasavvuf, az yemek, az içmek değildir. 
Herkesin helâlden kazanıp, doyuncaya kadar yemesi lâzımdır. 

 
Yeni ve temiz giyinmeli ve giyinirken ibâdet için, namâz için süslenmeye niyyet etmelidir. Bir âyet-i 

kerîmede meâlen; (Her namâzı kılarken süslü, temiz, sevilen elbiselerinizi giyiniz!) buyurulmuĢtur. 
Elbiseyi herkese gösteriĢ için giymemelidir ki, günâhtır. 

 
Bütün hareketler, iĢler, sözler, okumak, dinlemek, hep Allah rızâsı için olmalıdır. Onun dînine 

uygun olmasına çalıĢmalıdır. Böyle olunca, insanın her organı ve kalbi, Allahü teâlâya yönelmiĢ olur, 
hep Onu zikreder, hâtırlar. Büsbütün gaflet olan uyku, ibâdetleri kuvvetle ve sağlam yapmak niyyeti ile 
uyunursa, bütün uyku ibâdet olur. Çünkü ibâdet niyyeti ile uyumaktadır. 

 
ÂRĠFLERĠN KALBLERĠ... 
Ġhlâs ile yapılan ibâdet, insânı hakîkî îmâna kavuĢturur. Hadîs-i Ģerîfte; (Her şeyin menbâı vardır. 

İhlâsın, takvânın menbâı, kaynağı, Âriflerin kalbleridir) buyuruldu. 
 



Allahü teâlâya yakın olmak, Onun sevgisine kavuĢmak için, ihlâs ile Ġslâmiyyete uymak lâzımdır. 
Ġslâmiyyete uymak için, önce Ehl-i sünnet âlimlerinin bildirdikleri gibi îmân etmek, sonra harâmlardan 
sakınmak ve farz olan ibâdetleri, ihlâs ile yapmaktır...” 

 
Âhırette Cehennemden kurtulmak, yalnız Muhammed aleyhisselâma inanıp, tâbi olanlara 

mahsûstur. Dünyâda yapılan bütün iyilikler, hayır ve hasenât, ancak Resûlullah efendimizin yolunda 
bulunmak Ģartı ile, âhırette iĢe yarar. 

 
Netice olarak, Cennete girmek ve Cehennemden kurtulmak, ancak îmân edip, Ġslâmiyete 

uymakla, emirleri yapıp, yasaklardan sakınmakla olur. KurtuluĢ yolu Ġslâmiyyettir. O hâlde en kıymetli 
ibâdet, insanlara yapılacak en büyük iyilik, Ġslâmiyyetin öğrenilmesine, yapılmasına çalıĢmak ve 
Ġslâmiyyetin bir emrini meydâna çıkarmaktır. 

 
Hidâyeti veren, Allahü teâlâdır 
27.02.2012 
 
Hidâyet; doğru, doğru yolu gösterme, Allahü teâlânın râzı olduğu yolda bulunma anlamına 

gelmektedir. Ayrıca hidâyet; cenâb-ı Hakkın insanın kalbinden her sıkıntı ve darlığı çıkarıp, yerine 
rahatlık, geniĢlik verip, kendi emirlerine, yasaklarına uymada tam bir kolaylık ihsân etmesi, kulun 
rızâsını kendi kazâ ve kaderine tâbi eylemesi diye de tarif edilmektedir. Nisâ sûresinin 114. âyet-i 
kerimesinde meâlen; (Hidâyet yolunu öğrendikten sonra, peygambere uymayıp mü‟minlerin 
yolundan ayrılanı, saptığı yola sürükleriz ve çok fenâ olan Cehenneme sokarız) buyurulmaktadır. 

 
ĠNSAN ĠKĠ TARAFLIDIR!.. 
Allahü teâlâ, kullarını hidâyete yani doğru yola erdirmek için çeĢitli sebepler yaratmıĢtır. 

Peygamberler ve bunların vârisleri olan âlimler, bu sebep ve vâsıtalardandır. Muhammed Hâdimî 
hazretleri; “Ġnsan yaratılıĢta, hidâyet ve dalâlet olmak üzere iki taraflıdır. Ona hidâyet, üstünlük tarafını 
tanıtabilmek ve bunu kuvvetlendirmeye çalıĢmasını sağlamak için bir rehber, bir üstâd lâzımdır” 
buyurmaktadır. 

 
Allahü teâlâ, dünyâda bütün insanlara acıyor. Muhtâç oldukları Ģeyleri yaratıp, herkese 

gönderiyor. Ebedî saâdete kavuĢturan yolu gösteriyor. Nefislerine aldanarak, bu saâdet yolundan 
ayrılanlardan, piĢmân olup, af dileyenleri hidâyete kavuĢturuyor. Bunları ebedî felâketten kurtarıyor. 
Azgın, zâlim olanlara bu ni‟metini ihsân etmiyor. Onları, beğendikleri, istedikleri küfür, inkâr yolunda 
bırakıyor. Âhirette, cehenneme gitmesi gereken mü‟minlerden, dilediğini, ihsân ederek affedecek, 
cennete kavuĢturacaktır. 

 
Ġnsanların dünyâdaki ve âhiretteki iĢlerinin düzgün, faydalı olması, zararlı iĢlerden koruyup, 

selâmete, hidâyete, râhata kavuĢturmak için, Peygamberler vâsıtası ile dinler gönderilmiĢtir. Allahü 
teâlânın hidâyete kavuĢturduğunu, kimse saptıramaz. Onun saptırdığını da kimse hidâyete 
kavuĢturamaz. 

 
Allahü teâlânın merhameti sonsuz olduğundan, insanlarda, saâdeti felâketten, doğruyu eğriden, 

faydalıyı zarârlıdan ayırabilen bir kuvvet yaratmıĢtır. Bu çok kıymetli kuvvet, akıldır. ġaĢmayan, 
yanılmayan akla, akl-ı selîm denir. Akl-ı selîm sâhibi olan kimse nefsine uymaz, Ġslâm dînine uyar. Aklı 
dinlemeyen kimse ise, nefsine uyar, Ġslâm dînine uymak istemez. 

 
Allahü teâlâ, bütün insanlara, îmân etmelerini emretti. Ġnsanlar arasından dilediklerine merhamet 

edip, bunların akla uyarak îmân etmelerini nasîb eyledi. Bu kullarının kalblerini îmân ile doldurdu. 
Yûnus sûresinin 25. âyetinde meâlen; (Allahü teâlâ kullarını, selâmet, saâdet yeri olan Cennetine 
dâvet ediyor. Dilediğini bu yola kavuşturur) buyuruldu. 

 
Akl-ı selîm sâhibi olan, bu insanlara sâbikûn denir. Peygamberler, evliyâlar, mezheb imâmları ve 

bütün müctehidler böyledirler. 
 
DÂVETĠ KABUL ETMEYENLER!.. 
Nefislerine uyarak, Allahü teâlânın dâvetini kabûl etmeyenlerden, dilediklerini kendi taĢkın, azgın 

hâllerinde bırakmakta, dilediklerini de, ihsân ederek, dilediği zamânda hidâyete kavuĢturmakta, 
kalblerini îmân ile doldurmaktadır. Kendi hâllerinde bıraktıklarından, gafletten uyanarak doğru yolu 
arayanları da, merhamet ederek hidâyete kavuĢturacağını vâdetmektedir. Ankebût sûresinin son 



âyetinde meâlen; (Nefslerine uyanlardan, doğru yolu arayanları, saâdete ulaştıran yollara 
kavuştururuz) buyuruldu. 

 
Doğru yolu aramayıp, nefislerine uyarak îmân etmeyenleri, azıp can yakanları, cehennemde 

sonsuz olarak yakacağını da haber vermektedir. Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri buyuruyor ki: 
“Allahü teâlâ bir kulunu severse, âhirete yarar iĢler, iyi, güzel ameller yaptırır. Allahü teâlâdan 

hidâyet olmazsa, yüzlerce kitap okusa, nasîhat dinlese yola gelmez. Yâni terbiye kabûl etmeyen 
kimseye nasîhat vermek, öküze tecvîd okutmaya benzer.” 

 
Netice olarak Allahü teâlâ, kullarının hidâyete, doğru yola kavuĢması için sebepler yaratmıĢtır. Bu 

sebeplere insafla yapıĢanlar, hidâyete ermektedir. Hadîs-i Ģerîfte buyurulduğu gibi: 
(Eshâbım, gökteki yıldızlar gibidir. Hangisine uyarsanız, hidâyete kavuşursunuz.) 
 
Hidâyete iki şekilde kavuşulur 
28.02.2012 
 
Ġnsanları hidâyete, doğru yola kavuĢturan, yalnız Allahü teâlâdır. Allahü teâlâ, dilediğini ihsân 

ederek, hidâyete kavuĢturmakta, dilediğini dalâlette bırakmaktadır. Dalâletten kurtulmak, ebedi 
saâdete kavuĢmak isteyenlerin duâlarını, adâleti ile kabûl etmekte ve onları doğru yola 
kavuĢturmaktadır. Ġslâmiyeti iĢitmeyen çok kimse, akılları ile, bozulmuĢ, uydurulmuĢ dinlere ve din 
adamlarına aldanmamıĢlar. Astronomide, fen bilgilerinde ve bilhâssa tıp ilminde gördükleri düzenli 
hâdiselerin birbirlerine bağlantılarını düĢünerek, yaratılıĢın sırlarını, bu hesaplı düzenin hakîkatini 
anlamak istemiĢlerdir. Bunlar akılları sâyesinde, Ġslâmiyyetin bildirdiği güzel ahlâkın birçoğunu bulup, 
Müslümân gibi yaĢamıĢ, kendilerine ve baĢkalarına faydalı olmuĢlardır. Allahü teâlâ da, vâdettiği 
üzere, bunları, îmân etmeye sebeb olan rehberlere, kitâplara kavuĢturmaktadır. 

 
ADÂLET VE ĠHSÂN 
Allahü teâlâ, kullarına hidâyeti, iki Ģekilde vermektedir. Bunlardan birincisi, adâleti ile, diğeri ise 

ihsânı iledir. Herhangi bir kimse, ellerini açıp; “Yâ Rabbî, bana hidâyet ver” diye yalvarsa veya; “Yâ 
Rabbî, ben dinimi doğru olarak öğrenmek istiyorum, beni bozulmaktan koru” diye duâ etse, Allahü 
teâlâ, böyle duâ eden kulunu kesinlikle kurtarır, kulunun istediğini verir. 

 
Allahü teâlâ, hidâyete kavuĢmak veya dinini doğru olarak öğrenmek isteyen ve duâ eden kulunu, 

kurtarmak için onun karĢısına sevdiği bir kulunu çıkarır, böylece onu kurtarır. Bir kiĢinin kurtulması için, 
onun mutlaka bir rehbere ihtiyâcı vardır. BaĢka türlü kurtulmak olmaz. Kurtuldum demekle de, insan 
kurtulamaz. Adâlet ile kurtulmak bu Ģekilde olur. 

 
Bâzı kimseler de vardır ki, bu kimselerin hâtırına böyle duâ etmek bile gelmez. Fakat Allahü teâlâ, 

bu kulunu seçiyor ve hidâyet veriyor. Allahü teâlâ, bu kulunu, ya cömertliğinden veya güzel bir 
huyundan dolayı seçer, ya da bir mü‟minin duâsını almıĢtır da onun için seçilmiĢtir. Mutlaka bir sebebi 
vardır ki Allahü teâlâ o kulunu seçmiĢtir. Allahü teâlânın seçtiğini, insanların ayrıca seçmesine lüzum 
yoktur. Vaktiyle Cüneyd-i Bağdâdî hazretleri bir deniz kenarına gitmiĢ. Bir Mecûsi de, yanına bol 
miktarda yem almıĢ ve bu yemleri denizdeki balıklara atıyormuĢ. Cüneyd-i Bağdâdî hazretleri ona; 

 
- Ne yapıyorsun, demiĢ. Mecûsi; 
 
- Gördüğün gibi balıklara yem atıyorum, sevap kazanacağım demiĢ. Cüneyd-i Bağdâdî hazretleri; 
 
- Senin sevap kazanman için, önce îmân etmen lâzım. Sen Müslüman değilsin, hangi sevaptan 

bahsediyorsun demiĢ. Mecûsi bakmıĢ bakmıĢ; 
 
- Peki benim bu balıklara yem verdiğimi o bahsettiğin Allah görüyor mu demiĢ. Cüneyd-i Bağdâdî 

hazretleri; 
 
- Vallahi de billahi de görüyor. Onun bilmediği, görmediği bir Ģey yoktur ki, demiĢ. Mecûsi; 
 
- Ġyi öyle ise, bu da bana yeter, demiĢ... 
 
Aradan üç beĢ sene geçmiĢ. Cüneyd-i Bağdâdî hazretleri hacca gitmiĢ. Hacda Kâbe‟yi tavâf 

ederken bir de bakmıĢ ki, balıklara yem atan Mecûsi de tavâf ediyor. Cüneyd-i Bağdâdî hazretleri; 



 
- Burada senin ne iĢin var, demiĢ. Mecûsi de; 
 
- O beni gördü demiĢ. 
 
- Nasıl gördü deyince. Mecûsi; 
 
- Sen gittikten sonra içimde bir nûr parladı. Baktım balıkların hepsi Kelime-i Ģehâdet getiriyor. 

Sonra ağaçlara baktım, onlar da Kelime-i Ģehâdet getiriyor. Bunun üzerine ben de Kelime-i Ģehâdet 
getirmeye baĢladım. Senin Rabbin beni gördü. O gördüğü için de ben buraya geldim. Sana bir nasihat 
vereyim mi?: “Ġyilik yap, denize at, balık görmezse, Halık, Yaratan görüyor” demiĢ. 

 
Netice olarak, insana doğru yolu gösteren, doğru yola kavuĢturan Allahü teâlâdır. Kullarının doğru 

yola kavuĢmaları için sebepler yaratmıĢtır. Peygamberleri bunun için göndermiĢ ve Peygamberlerin 
vârisi olan âlimleri, hidâyet için sebep kılmıĢtır. Ġnsanı dalâletden, kötü yoldan, ilim ve âlimler kurtarır. 
Rehber olmadan doğru yola kavuĢulamaz. Bunun için, Ehl-i sünnet âlimlerini ve bunların yazdığı doğru 
din kitâplarını arayıp, bulmak, okumak ve bunlara uygun inanıp, yaĢamak lâzımdır... 

 
Allahü teâlânın rızâsını seçtim 
04.03.2012 
 
Dünyâda ve âhırette saâdete kavuĢmak, rahat, neĢeli yaĢamak için Müslümân olmak lâzımdır. 

Ġmânı olan ve Ġslâmiyyetin hükümlerine uyan, harâmlardan sakınıp, ibâdetleri yapan kimseye, 
Müslümân denir. 

 
Dünyâ ve âhıret saâdetlerinin baĢı, en iyisi, Allahü teâlânın rızâsına, sevmesine kavuĢmaktır. 

Allahü teâlâya yakın olmak, Onun sevmesine kavuĢmak demektir. 
 
Ġbâdetin kabûl olması için, niyyetin hâlis olması yani yalnız Allahü teâlânın rızâsı için yapılması 

lâzımdır. Bu ihlâsı elde etmek kolay değildir. Nefsi temizlemek takvâ ile olur. Takvâ, harâmlardan 
sakınmak demektir. Nefsi temizlenmeyen kimsenin, ibâdetlerini ihlâs ile yapması çok güçtür.  
Ġnsanın dünyâda ve âhırette saâdete kavuĢması için, nefsine uymaması, onu zayıflatıp, zarar 
yapamayacak hâle düĢürmesi lâzımdır. Nefsi zayıflatacak birinci ilâç, Ġslâmiyyete uymaktır. Harâmların 
hepsi, nefsin gıdâsıdır, nefsi besler, kuvvetlendirir. Nefis kuvvetlenince, bütün iyiliklerin, güzel ahlâkın 
kaynağı olan Ġslâmiyyete saldırır. Allahü teâlânın emirleri ile alay eder. Herkesin kendisi gibi taĢkın, 
ĢaĢkın olmasını, haksızlık, kötülük, zulüm yapmasını ister. Ġnsanın en büyük düĢmanı, kendi nefsidir 
ve nefislerini beslemiĢ, azdırmıĢ olan gâfil, câhil kimselerdir. 

 
AFFEDĠLEN SARHOġ!.. 
Bir gün Ömer bin Abdülaziz hazretleri, yatsı namazını kıldıktan sonra câmiden çıkmıĢ, evine 

gidiyormuĢ. BakmıĢ yolunun üzerinde sarhoĢ bir adam, Ģarkı söyler gibi mırıldanıyormuĢ. Adamın bu 
hâlini görünce kendi kendine; “Benim devlet baĢkanı, halife olduğum bir yerde, sarhoĢ olarak sokağa 
çıkıyor, insanları rahatsız ediyor, bu nasıl iĢtir” diyerek, hemen zaptiyelere yakalamalarını emrediyor. 
Onlar da, emri yerine getirip adamı yakalayıp götürürlerken, sarhoĢ; 

 
- Allah aĢkına, Muhammed aĢkına beni halifenin huzûruna götürün, ona bir çift sözüm var, diye 

yalvarıyor. Zaptiye, durumu halifeye arz ederek; 
 
- Efendim sarhoĢ böyle böyle söylüyor. Size söyleyecek bir sözü varmıĢ, ne yapalım, diyor. Halife; 
 
- Gelsin söylesin diyor. SarhoĢ geliyor, halifenin huzuruna çıkıyor ve tam karĢısına gelince, 

aniden, halifenin yüzüne tükürüyor. Orada bulunan herkes, bu hâli görünce, zannediyorlar ki, bu 
sarhoĢ adam artık kurtulamaz. Fakat halife; 

 
- Affettim, bırakın gitsin buyuruyor. 
 
- Efendim buna iki misli cezâ gerekirken, niye affettiniz, diye sual edilince, Ömer bin Abdülaziz 

hazretleri buyuruyor ki: 
 



- Yarın âhirette ameller, Allahü teâlâya, Allah için olanlar ve nefis için olanlar diye iki Ģekilde arz 
edilecektir. Benim ona vereceğim cezâ, Allah içindi. Fakat yüzüme tükürdüğü zaman, iĢe nefsim 
karıĢtı. Cezâ versem, bu cezâ, nefsim için olacaktı ve bunun hesâbını ben veremem. Ġnsanlar ne 
yaparsa, hepsinin hesâbını vereceklerdir. Bunlardan ancak Allah için yaptıklarından kurtulacaklardır. 
Niye onun yüzünden ben Rabbimin huzûrunda sıkıntıya düĢeyim ki!.. 

 
Peygamber efendimiz bir hadîs-i Ģerîflerinde; (Sadaka vermekle mal azalmaz. Allahü teâlâ, 

affedenleri azîz eder. Allah rızâsı için affedeni, Allahü teâlâ yükseltir) buyurmuĢtur. 
 
Bir gün hazret-i Ebû Bekir‟in de içlerinde bulunduğu Eshâb-ı kiramdan bazıları, bir yerde 

oturmuĢlar sohbet ediyorlardı. Ġçlerinden birisi, hazret-i Ebû Bekir‟e; 
 
- Yâ Ebâ Bekr! Bu mertebeye ne ile eriĢtin, diye sual edince, hazret-i Ebû Bekir cevabında; 
 
- Dünyâya karĢı, dîni seçtim. Âhıretten, Allahü teâlânın rızâsını seçtim. Hiçbir gün, kendi hakkımı, 

Allahü teâlânın hakkından üstün tutmadım buyurmuĢtur. 
 
Netice olarak Müslümân, her adımını Allahü teâlâ için atan, her hesâbını Allahü teâlâ için yürüten 

insan demektir. Böyle bir insanın ne kendine, ne de hiçbir kimseye zararı olamaz. Ġmâm-ı Gazâlî 
hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Keyfine göre yaĢa! Fakat bu yaĢaman uzun sürmeyecek, bir gün elbette öleceksin. Gece gündüz 
düĢündüğün, sımsıkı sarıldığın lezzetlerden elbette ayrılacaksın. Dünyânın nesini seversen sev, 
hepsine vedâ edeceksin! Elinden geleni yap! Fakat unutma ki, her yaptığının hesâbını vereceksin!” 

 
Âhirete sermâyesiz gitme! 
05.03.2012 
 
Ġnsanın sermâyesi, kendisine verilen ömrüdür. Bu sermâye, o kadar kıymetlidir ki, her çıkan nefes, 

hiçbir Ģeyle tekrâr ele geçemez, geri gelmez ve nefesler de sayılıdır, azalmaktadır. Ecel gelince, bir 
gün izin istense de, verilmez. Bu ni‟met elde iken, çok dikkat etmeli ve sermâyeyi elden 
kaçırmamalıdır. Sonra ağlamak, sızlamak, fayda vermez. Hadis-i Ģerifte; (Yapacağın her işi, önce 
düşün, Allahü teâlânın râzı olduğu, izin verdiği bir iş ise, onu yap! Böyle değilse, o işten kaç!) 
buyurulmuĢtur. 

 
Ġslâmiyete uymayan Ģeylerin hiçbirisini Allahü teâlâ sevmez, beğenmez. Sevilmeyen, 

beğenilmeyen Ģeye sevap verilir mi? Belki cezâya sebep olur. Saâdet-i ebediyyeyi ele geçirten 
sermâye, Peygamber efendimizin gösterdiği yola, getirdiği din olan Ġslâmiyyete yapıĢmaktır. Bütün 
zarar ve fesâtların baĢı, Ġslâmiyyetten ayrılmaktır. 

 
Her Müslümanın, kendisine lâzım olan ibâdet ve kazanç ilimlerini öğrenmesi farzdır. Dahâ 

fazlasını öğrenmek efdaldir. Fıkıh bilgilerini öğrenmeyip, hadîs, tefsîr öğrenmek iflâs alâmetidir. 
 
“BUNLARDAN HANGĠSĠSĠN?” 
Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 
“Canla baĢla, gönülden çalıĢmak, Allahü teâlânın düĢmanı olan nefse Ģiddetle karĢı koyup, onu 

ezmek lâzımdır. Her an kendini mezârda bilip, ona göre hâzırlanmalıdır. Senden evvel gidenler, hep 
sana, onlara ne zamân ve ne hâlde kavuĢacağına bakıyorlar. Aklını baĢına topla da, oraya sermâyesiz 
gitme! Hazret-i Ebû Bekr-i Sıddîk buyurdu ki: 

 
„Ġnsanın vücûdu, yâ kuĢ kafesine benzer ki, açılınca kuĢ uçup kurtulur veyâ hayvanın ahırına 

benzer ki, açılınca hayvan yük çekmeye, zahmete sokulur.‟ 
 
DüĢün bakalım, sen bunlardan hangisisin? KuĢ kafesi isen; (Rabbine kavuş) sesini iĢitince uçup 

yükselirsin. Nitekim hadîs-i Ģerîfte; (Sa‟d bin Muâzın ölümü sebebiyle Arş titredi) buyuruldu. Eğer 
Allah korusun, ahıra benziyorsan, yanî Allahü teâlânın; (Başlarına gelecekleri düşünmediklerinden, 
hayvanlara benzerler, hattâ dahâ aşağıdırlar) buyurduğu kimselerden isen, hiç Ģüphe etme ki, 
hâneden hâviyeye yani doğru Cehenneme gidersin. 

 
Hasen-i Basrî hazretleri, bir gün eline bir bardak soğuk Ģerbet almıĢtı. Birdenbire bayılarak bardak 

elinden düĢtü. Kendisine gelince, sebebini sordular. „Cehennemde yananların, Cennetteki 



arkadaĢlarına seslenerek: (İçtiğiniz Cennet sularından bize biraz veriniz) dedikleri hâtırıma geldi, 
korkudan aklım kaçtı‟ dedi. 

 
Bütün sözlerini ve bütün hareketlerini Ġslâmiyyete uydur! Çünkü, kim olursa olsun, Ġslâmiyyete 

uymayan ilimler ve çalıĢmalar, doğru yoldan sapmaktır ve Allahü teâlâdan uzaklaĢmaya sebep olurlar. 
Peygamber efendimiz iĢte bunun için, eskiden kalma ilimleri ve âdetleri neshetti, değiĢtirdi. O hâlde, 
Ġslâmiyyetin müsâadesi, izni olmadan ağzını açmamak lâzımdır. 

 
Ġyi bil ki, senin öğrendiğin ilimlerle Allah yolunda gidilemez. ġunu da bil ki, bu yol, kendilerine sofi, 

yani tarîkatçi ismini vererek, tarîkat büyüklerinin yolunda olduklarını iddiâ eden câhillerin, mânâlarını 
anlamadıkları, Ġslâmiyyete uymayan sözleri ile de gidilemez. Bu yolda ancak, nefis ile mücâdele 
edenler gidebilir. Nefsin arzûlarını, Ģehvetlerini Ġslâmiyyetin dıĢına taĢırmamak lâzımdır. Lâf ile 
gidilmez. Ġslâmiyette yeri olmayan sözler, ilimler ve Ģehvet ile karıĢmıĢ gâfil kalb, Ģekâvet ve felâket 
alâmetleridir. 

 
Her gün yatarken, o gün yaptığı iĢler için nefsi hesâba çekmeli, sermâyeyi, kârdan ve zarardan 

ayırmalıdır. Sermâye farzlardır. Kâr da, sünnetler ve nâfilelerdir. Ziyân ise, günâhlardır...” 
 
SAKSI VE ALTIN KUPA! 
Netice olarak dünyâ, saksı parçası gibidir. Hem kıymetsizdir, hem de çabuk kırılır. Âhıret ise, 

altından kupa gibidir ki, hem çok kıymetlidir, hem de dayanıklıdır, kırılmaz. Hattâ hiç tükenmez. Dünyâ 
ticâretinin âhırete yaraması ve Cehenneme sürüklememesi için, çok uğraĢmak lâzımdır. Ġnsanın 
sermâyesi, dîni ve âhıretidir. Bu sermâyeyi kaptırmamak için, çok uyanık olmak lâzımdır. Zira âhıret 
hayâtı sonsuzdur ve ona ihtiyâç ise, dahâ çoktur. 

 
Evliyâlık, hârikalar göstermek değildir! 
06.03.2012 
 
Ârif; lügat, sözlük anlamı itibari ile, bilen, tanıyan, ilim ve irfân sâhibi anlamındadır. Tasavvuf 

ilminde ârif; Allahü teâlânın rızâsını kazanmıĢ, Ondan baĢkasının sevgisini kalbinden çıkarmıĢ, kemâle 
ermiĢ, olgunlaĢmıĢ velî zâta denir. Böyle zâtlara, Ârif-i billah denir. 

 
Ma‟rifet, Allahü teâlâyı ve sıfatlarını anlamak, tanımak demektir. Allahü teâlâyı tanınmak, yalnız 

Onun var olduğunu, sıfatlarının da, hiçbir Ģeye benzemediklerini anlamaktır. Bu iki ma‟rifete, tanımaya, 
Ma‟rifet-ullah denir. Buna kavuĢana da, ârif denir. 

 
Muhammed Ma‟sûm hazretleri buyuruyor ki: 
“Bu dünyâda en kıymetli ve en faydalı Ģey, Allahü teâlânın ma‟rifetine kavuĢmak, yani Onu 

tanımaktır. Allahü teâlâyı tanımak iki türlü olur. Biri, Ehl-i sünnet âlimlerinin, kitaplarında bildirdikleri 
gibi tanımaktır. Ġkincisi, tasavvuf büyüklerinin tanımalarıdır. Birincisi incelemek ve düĢünmekle olur. 
Ġkincisi, kalb ile olur. Birincisinde ilim, ikincisinde hâl vardır. Birincisinde, âlimin varlığı aradadır. 
Ġkincisinde, ârifin varlığı aradan kalkar.” 

 
ÂRĠFLER VE HÂRĠKA EHLĠ 
Ârif olanlar, yalnız Allahü teâlâdan, âhiretten bahsedip, insanları o saâdete kavuĢturmak için 

uğraĢanlardır. Özellikleri de, insanların kalbine baktıkları zaman, o insanın sâlih mi, fâsık mı olduğunu, 
derhal anlamalarıdır. Bunlar ma‟rifet ehlidir. 

 
Kerâmet ehli, hârika ehli olanlar ise, mahlûklarla, insanlarla uğraĢırlar ve kaybolan eĢyaları, 

gelecekte olması muhtemel olanları, geçmiĢteki Ģeyleri bilmeye çalıĢırlar. Onların uğraĢtığı saha, 
Allahü teâlânın yarattıkları, mahlukları, kullarıdır. Ârifler ise, katiyyen böyle Ģeyleri akıllarına bile 
getirmezler. Dolayısıyla, insanlar bu hârikulâde, olağanüstü Ģeyler gösterenlere itibar gösterirler, daha 
çok onların peĢinden giderler. Olağanüstü Ģeyler gösterenlerin âhiretleri gariptir. 

 
Ma‟rifet ehli olanlar, dünyâya hiç kıymet vermediğinden dâima azınlıktadır. Kerâmet ehlinin etrafı 

kalabalıktır, insanlar onları büyük bilir. Ma‟rifet ehlinin etrafında her zaman az insan bulunur, kıymetini 
bilenler de azdır. 

 
ġeyh-ul-islâm Abdullah Ensârî hazretleri buyuruyor ki: 



“Ma‟rifet ehlinin firâseti, gördüğü kimsenin sâlih veyâ fâsık olduğunu anlamaktır. Açlık ve riyâzet 
çekenlerin firâseti, cisimlerin nerede olduklarını anlamak ve gaybolan Ģeyleri haber vermektir. Allahü 
teâlâdan haberleri yoktur. Ma‟rifet ehli ise, kalblerine gelen bilgileri, hâlleri anladıkları için, hep Allahü 
teâlâdan haber verirler. Ġnsanların çoğu, Allahü teâlâdan gâfil oldukları ve kalblerinde dünyâ 
düĢünceleri bulunduğu için, maddî Ģeylerden haber almayı ve gaybolan Ģeyleri öğrenmeyi isterler. 
Bundan haber verenleri, evliyâ zannederler. Evliyânın keĢiflerine kıymet vermezler, bunların, Allahü 
teâlâdan verdikleri haberlere inanmazlar. Bunlar, Allah adamı olsalardı, mahlûkların hâllerini bilir, 
haber verirlerdi. Mahlûkların hâllerini bilmeyen, dahâ yüksek Ģeyleri nasıl bilir, Allahü teâlâya nasıl ârif 
olur, tanır derler. Böyle yanlıĢ düĢünerek, evliyâya inanmazlar. Allahü teâlâ, evliyâsını çok sevdiği için, 
mahlûklar ile vakit geçirmelerini, kendinden baĢkalarını düĢünmelerini istemez. Mahlûkların hâlleri ile 
uğraĢsalardı, evliyâlık mertebelerine yükselemezlerdi. Mahlûkların hâlleri ile uğraĢanlar, Allahü 
teâlânın ma‟rifetinden mahrûm kalacakları gibi, Ehlullah da, mahlûkların hâllerini düĢünmezler. 
Ehlullah, mahlûkların hâllerini düĢünselerdi, onlardan dahâ iyi anlarlardı. Allahü teâlâ, açlık ve riyâzet 
çekerek, nefslerinin aynasına cilâ verenlerin firâsetlerini beğenmediği için, bu firâset Müslümânlarda 
da, Yahûdîlerde de, Hristiyanlarda da hâsıl olmaktadır. Yalnız Ehlullaha mahsûs değildir.” 

 
“KUL” OLABĠLMEK!.. 
Netice olarak evliyâlık, hârikalar göstermek, bilinmeyenleri bilmek, gaybdan, gelecekten haber 

vermek değildir. Evliyâlık, Allahü teâlâya ârif olmak, Onu ve sıfatlarını tanımak, rızâsını, sevgisini 
kazanmak, emrettiği Ģekilde bir kul olabilmektir... 

 
Vakti boşa geçirmek 
11.03.2012 
 
Ġnsana verilen ömür, bir fırsattır. Fırsat ise ganîmettir. Ġnsanın, kendisine verilen ömrü, faydasız 

iĢlerle telef etmemesi, âhırette piĢman olacağı Ģeylere sarf etmemesi gerekir. KiĢi ömrünü, Allahü 
teâlânın rızâsına uygun olan yerlerde kullanması lâzımdır. Dünyâ iĢlerine zarûret kadar çalıĢıp, diğer 
vakitleri, kalbi toparlamaya sarf eylemek gerekir. Nizâmüddîn-i Evliyâ hazretleri, bir talebesine hitaben 
buyuruyor ki: 

“Allahü teâlâ her Ģeyi kıymetli yaratmıĢtır. Ama bir Ģeyi en kıymetli yaratmıĢtır. O da vakittir. 
Bunun için vakitleri en iyi Ģekilde değerlendirmeye çalıĢmalı, en kıymetli Ģeyi âhiret saâdetini elde 
etmekte kullanmalıdır. Her an geçip gitmekte olan bu kıymetli ömrü, ganîmet bilmeli, zamânı boĢ ve 
uygunsuz Ģeyler ile geçirmemelidir.” 

 
Her Müslüman, beĢ vakit namâzı, Ģartlarına uyarak cemâat ile edâ etmeli, vakitlerini istiğfârsız 

geçirmemeli, gaflet uykusundan hoĢlanmamalı, dünyâ zevklerine aldanmamalı ve ölümü düĢünmeli, 
âhıret ahvâlini göz önünde bulundurmalıdır. 

 
Harâm olan dünyâ iĢlerinden yüz çevirip, bâkî kalan âhıret iĢlerine yönelmelidir. Lüzumu kadar 

dünyâ iĢleri ile meĢgûl olup, diğer vakitleri, âhıreti imâr etmekle geçirmelidir. Sözün kısası, Allahü 
teâlâdan gayri Ģeylerin muhabbetinden korunmalı ve bedeni Ġslâmiyyete uymakla süslemeli, onunla 
meĢgûl olmalıdır. 

 
“FIRSATI GANĠMET BĠL!..” 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 
“Fırsatı ganimet, vakitleri çok kıymetli ni‟met bilmelidir. Modaya, âdetlere uymakla ele bir Ģey 

geçmez. Yalan sözlerden, kaçamak davranıĢlardan ancak zarar ele geçer. Peygamber efendimiz; 
(Helekel-müsevvifûn) buyurdu. Yani sonra yaparım diyenler helâk oldular. Bugünkü ömrü hayâl için 
harcetmek ve hayâl olan Ģeyleri ele geçirmek için, mevcût olanları elden kaçırmak çok çirkin bir iĢtir. 
Elde bulunan Ģeyi, en ehemmiyyetli, en kıymetli Ģey için kullanmak gerekir. KarıĢık, pis, faydasız 
Ģeyler geriye bırakılmalıdır. 

 
Vakit, keskin bir kılıç gibidir. Yarına çıkacağımız belli değildir. Mühim iĢleri bugün yapmalı, mühim 

olmayanları yarına bırakmalıdır. Aklı olan böyle yapar.” 
 
Sehl bin Sa‟d hazretleri buyuruyor ki: 
“Ġnsanların müptelâ olduğu belâ ve musîbetlerin en büyüğü, dünyâ ve âhıret iĢiyle meĢgûl 

olmayıp, vakitlerini boĢa harcamalarıdır.” 
 
Ömer bin Kays hazretleri anlatır: 



“Abdullah Ġbni Zübeyr‟in dünya iĢleri ile uğraĢmasına bakınca; 
- Bu zâtın bir an bile ibâdet etmeye vakti yoktur derdim. Âhıretle uğraĢmasına, ibâdetine bakınca 

da; 
- Bu kimsenin zerre kadar dünyaya meyli yoktur diye düĢünürdüm. O, dünya ve âhıret dengesini 

tam kuranlardandı.” 
 
Muhammed bin Vâsi hazretlerine; 
- Nasılsınız, iyi misiniz diye sormuĢlar. Üzüntülü bir Ģekilde; 
- Hayır iyi değilim demiĢ. 
- Ama iyi görünüyorsunuz dediklerinde de;  
- Ömrü her gün azalan, ama günahı her gün çoğalan kimse nasıl iyi olur karĢılığını vermiĢtir. 
 
ÖMRÜN TERÂZĠSĠ!.. 
Selef-i sâlihînden bâzıları, beĢ vakit namaza günlük terâzi, Cumâya haftalık terâzi, Ramazan-ı 

Ģerîfe yıllık terâzi demiĢler ve haccı ise ömrün terâzisi diye ifade etmiĢlerdir. Böylece kiĢi, her ânını, 
her gününü, bütün yılını ve ömrünü, kısacası kendisine verilen zamanı kontrol eder, hesabını yapar ve 
boĢa geçirmez. 

 
Ġslâm âlimleri, talebelerine yalnızlığı tavsiye eder ve; “Dersinizi bitirip evlerinize dönmek üzere 

ayrılınca, dönüĢü topluca yapmayıp, ayrı ayrı yapın! Zîrâ beraber gidince, yolda faydasız Ģeyler 
konuĢur, vaktinizi zâyi edersiniz. Yalnız olursanız, yol müddetinizi değerlendirirsiniz” demiĢlerdir. 

 
Hacı Bayram-ı Velî hazretleri buyuruyor ki: 
“BoĢ gezenler, zengin bile olsa, arkadaĢları Ģeytan, kalbleri Ģeytanın konağı olur.” 
 
Netice olarak, insan için takdir edilen ömür, vakit, bir fırsattır ve çok büyük bir nimettir. Bu nimetin 

kıymetini bilmeli, ömrü boĢ Ģeylerle geçirmemeye, fırsatı elden kaçırmamaya çok dikkat etmelidir. 
Ġmâm-ı a‟zam Ebû Hanîfe hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Fenalıkların, kötülüklerin en büyüğü, vakti boĢa geçirmektir.”  
 
İstediğini yap, karşılığını göreceksin! 
12.03.2012 
 
Allahü teâlâ, her çalıĢana çalıĢtığının, her iyilik yapana iyiliğinin ve her kötülük yapana da 

kötülüğünün karĢılığını, elbette verir. Herkes istediğini yapar, yaptıklarının da karĢılığını bulur. Zerre 
kadar iyilik veya kötülük yapana, karĢılığı verilecektir. Hiç kimsenin yaptığı iyilik ve kötülük, karĢılıksız 
kalmayacaktır. Zilzâl sûresinin 6, 7 ve 8. âyetlerinde meâlen; (O gün, insanlar amellerinin karşılığını 
görmek için, fırka fırka hesâp yerine giderler. Kim zerre miktârı kadar hayır işlemiş ise, onun 
mükâfâtını görür. Kim de zerre miktârı bir kötülük işlemiş ise, onun cezâsını görecektir) 
buyurulmuĢtur. 

 
Vehb bin Münebbih hazretlerinden rivâyetle Ģöyle bir hâdise nakledilmektedir: 
“Vaktiyle Ġsrâiloğullarından bir âbid, nehrin kenarındaki ibâdethânesinde ibâdet ederdi. Âbidin 

yakınında, bir elbise tâmir ve temizleyicisi de vardı. Bir gün belinde para kemeri bulunan bir atlı gelir, 
kemerini ve elbisesini çıkarır. Nehirde elbisesini yıkar ve orada kurutur. Daha sonra yıkayıp kuruttuğu 
elbisesini giyer, fakat para kemerini orada unutup gider. Atlı gittikten sonra oraya, bir balıkçı gelir, 
serpme ile balık avlamaya baĢlar. Bir ara atlının unuttuğu para kemerini görür ve onu alıp çekip gider. 
Sonra atlı gelir, para kemerini orada bulamaz. Elbise tâmir ve temizleyicisine; 

 
- Para kemerimi burada unutmuĢum, sen mi aldın? diye sorar. Adam da; 
 
- Ben öyle bir Ģey görmedim ve almadım, cevabını verir. 
 
Orada elbise tamir ve temizleyicisinden baĢka kimseyi göremeyen atlı adam, verilen bu cevaba 

çok kızar ve kılıcını çekip elbise temizleyicisini öldürür. Âbid, ibâdet yaptığı yerden bu hâli görünce, 
hayretten küçük dilini yutacak gibi olur. Daha sonra kendisini toparlayan âbid, Allahü teâlâya; “Yâ 
Rabbî! Para kemerini balıkçı alır, fakat elbise temizleyici öldürülür. Bunun hikmeti nedir?” diye niyâzda 
bulunur. 

 
Gece olur ve âbid yatağına yatıp uyur. Uykusunda bir rüyâ görür ve kendisine Ģöyle hitâb edilir: 



“Ey âbid ve sâlih kul, gündüz gördüklerinden hayrete kapılma, Ģüpheye düĢme, Rabbinin ilmine 
müdâhale etme! ġunu iyi bil ki, o atlı, balıkçının babasını öldürüp malını almıĢtı. Para kemeri onun 
babasının malındandır. Elbise temizleyicisine gelince, onun sevap sâhifeleri dopdolu idi. Ancak o 
sâhifelerde günâh da vardı. Atlının amel defteri ise, günâhlarla dolu idi. Sevâp hânesinde tek bir 
sevâptan baĢka bir Ģey yoktu. Elbise temizleyicisi öldürüldüğü vakit, amel defterindeki günâh silindi, 
atlının amel defterindeki sevâb da silindi. Senin Rabbin dilediğini yapar, istediği Ģekilde hükmeder...” 

 
BĠR KURUġ HAK YĠYEN!.. 
ġu hususu hiçbir zaman unutmamalıdır ki, bir kuruĢ hîle yapan, bir kuruĢ hak yiyen, bunun 

cezâsını muhakkak görecek ve çekecektir. Aynı Ģekilde, çok küçük bir iyilikte bulunan da, bu yaptığı 
iyiliğinin karĢılığını mükâfat olarak görecektir. Hiç kimsenin yaptığı, yanına kâr kalmayacaktır. Enbiyâ 
sûresinin 47. âyet-i kerîmesinde meâlen; (Kıyâmet günü terâzî kuracağım. O gün, kimseye zulüm 
edilmeyecektir. Herkesin, dünyâda yapmış olduğu zerre kadar iyilik ve kötülüklerini meydâna 
çıkarıp, terâzîye koyacağım. Herkesin hesâbını yapmaya yetişirim) buyurulmuĢtur. 

 
Netice olarak, mü‟min ve kâfir herkes, kıyâmette, dünyâda yapmıĢ olduklarını görürler. Ġtikadı 

düzgün bir mü‟minin, dünyâda iken tövbe etmiĢ ise, günâhları affolunur ve yaptığı hayırlara, iyiliklere, 
sevâp verilir. Ġnkâr edenlerin ve bid‟at sâhibi olanların, dünyada yaptıkları hayırları, iyilikleri reddedilir 
ve iĢledikleri kötülükler için cezâ görürler. Âhırette en büyük ve sonsuz olan cezâ, küfür yani inkârdan 
dolayı olur. Zira inkâr edenler ve o Ģekilde îmânsız olarak ölenler, Cehennemde ebediyyen, sonsuz 
olarak kalacaklardır. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(Cebrâîl aleyhisselâm bana geldi, dedi ki: Yâ Muhammed! İstediğin gibi yaşa, muhakkak 
öleceksin. İstediğini sev, muhakkak ondan ayrılacaksın. İstediğini yap, muhakkak karşılığını 
göreceksin.)  

 
Aklı olan, yaratanı inkâr edemez!.. 
13.03.2012 
 
Aklı olan kimse, cansız bir cismin hareket ettiğini görünce, bunu hareket ettiren bir kuvvetin 

varlığını anlar. Durmakta olan bir cismin, kendiliğinden hareket edemeyeceğini ve ancak dıĢarıdan bir 
kuvvetin bunu harekete getireceğini bilir. Demek ki, cansız bir cismin, hareket etmesi, bunu harekete 
getiren bir kuvvetin varlığını akıl sâhiplerinden gizlemiyor. Hareket eden cismin cânsız olması, bir 
kuvvet sâhibinin mevcût olduğunu, akıl sâhiplerine haber veriyor. 

 
Amerika‟nın en büyük beyin cerrâhı, Cleveland Üniversitesi öğretim üyesi, Metropolitan 

Hastahânesi Beyin Cerrâhîsi kliniğinin direktörü olan Prof. White diyor ki: 
“1974 senesinde beyin kanaması geçiren bir çocuğu muâyene ettiğim zamân, beyninin tâm 

ortasında ufak bir tümör bulunduğunu gördüm. Fakat tümör kanamaya baĢlamıĢ ve cerâhatlanmıĢtı. 
Durum çok tehlikeli ve ümitsizdi. Kafatasını açtık, beynin iki tarafına tüpler yerleĢtirdik ve beyni 
antibiyotiklerle yıkamaya baĢladık. Bu benim tarafımdan tatbîk edilen yepyeni bir usûldü. AteĢler içinde 
yanan çocuğu bir respiratör içine koyduk ve üzerine soğuk yorganlar örttük. Bir yandan da beyni 
yıkamaya devâm ediyorduk. Bu ümitsiz vaziyet haftalarca sürdü. Ben mütemâdiyen duâ ediyor ve 
Allahü teâlâyı yardıma çağırıyordum. Duâ ederken, yalnız çocuğa ve onun anasına babasına 
merhamet etmesini değil, aynı zamânda haftalarca durmadan benimle berâber çalıĢan ve bu ağır 
mesûliyyeti üzerine almıĢ olan Ģahıslara da kuvvet ve kudret vermesi için Allahü teâlâya 
yalvarıyordum. 

 
Nihâyet bir ilâhî imdât yetiĢti. Tamâmen ümitsiz sayılan bu vakâ, baĢarı ile netîcelendi. Çocuk 

kendine geldi. ArkadaĢlarım; 
 
-Tatbîk ettiğimiz bu yeni usûl, çok iyi netîce verdi diye seviniyorlardı. 
 
Bunu benim yaptığımı zannediyorlar, koltukları kabarıyordu. Hâlbuki ben böyle düĢünmüyordum. 

Benim aklıma göre, ne kadar çalıĢsak, ne kadar yeni metotlar bulsak, ne kadar yeni usûller tatbîk 
etsek, bu gibi ameliyâtlarda muvaffak olmak, ancak Allahü teâlânın yardımı ile olur. ġimdiye kadar 
yaptığım sayısız ameliyâtlarda, bunu hep kalbimde hissettim. Teknik, ne kadar ilerlerse ilerlesin, her 
Ģeyde olduğu gibi, beyin ameliyâtının neticesi de, Allahü teâlânın kudretindedir ve ancak Onun yardımı 
ile muvaffakiyet elde edilir. 

 



Senelerden beri yapmakta olduğum beyin ameliyâtlarında insan dimağının, beyninin karĢısında 
büyük heyecân duydum. Beyin ile uğraĢtıkça, bu muazzam eserin sırrını çözmenin imkânı olmadığını, 
bunu yaratan kudretin, çok muazzam, çok büyük olduğunu ve beyni gördükçe, Allahü teâlânın 
varlığına inanmak lâzım olduğunu kalbimde hissettim. Bugün, insanların yaptıkları en mükemmel 
bilgisayarlar bile, küçücük dimâğların, beyinlerin karĢısında ancak çocuk oyuncağı olabilir. 

 
Ben artık dimâğın, beynin içinde insan rûhunun saklandığı bir kutu olduğuna inanıyorum. Biz, bu 

kutu etrafında ameliyât yaparken, dînî bir merâsimde bulunuyoruz. Beyin ameliyâtı benim inancımca, 
ibâdet etmek gibi dînî bir merâsimdir. Bu ameliyâtı yapanın, yalnız teknik bilgi ve mahâreti, kâfî 
değildir. Aynı zamânda, Allahü teâlânın varlığına inanması ve ameliyâtın baĢarısı için, Ondan yardım 
ve merhamet dilemesi Ģarttır. 

 
“RUH NEREYE GĠDĠYOR?” 
Ġnsan ölünce bu beyin kutusu içinde saklı olan rûh ne oluyor? Vücûtla eski ilgisi kalmayan rûh, 

muhakkak ki, ölmüyor. Ama nereye gidiyor? Rûhun nereye gittiği, nerede kalacağı hakkında bir doktor 
olarak ben bir tahmîn yürütecek hâlde değilim. Çünkü maddî bilgiler buna cevâp veremez. Bu husûsta 
bize yardımcı olacak rehber, ancak din kitâplarıdır. Beyni ve rûhu düĢündükçe, insanların, maddiyyâtı 
bırakarak bütün kalbleriyle dîne bağlanmaları ve din kitâplarında yazılı olan bilgilere inanmaları îcâb 
ettiğine inanıyorum...” 

 
Netice olarak, kâinattaki bütün sebepler, vâsıtalar, var olan her Ģey, sonsuz bir kuvvetin, bir 

yaratıcının yani Allahü teâlânın varlığını, kudretini, akıl sâhibi olan herkese ilân etmekte, bildirmektedir.  
 
Arzu ettiklerin, mâbûdun olur! 
18.03.2012 
 
Mâbûd; sözlük, lügat anlamı itibari ile, kendisine ibâdet olunan, tapınılan anlamındadır. Bir 

mahlûka ibâdet etmek, taĢ, ağaç, güneĢ, yıldız, inek, insan, heykel, resim gibi bir mahlûkta, ülûhiyyet, 
ilâhlık sıfatı bulunduğuna inanarak, ona itâat etmek, yalvarmak demektir. Böyle inanmaya Ģirk ve 
inanan kimseye müĢrik denir. Bu Ģeylere Ģerîk, mâbûd, put denir. Tanrı, mâbûd demektir. Tapılan 
Ģeylerin hepsine tanrı denir. Allahü teâlânın ismi, Allahdır, tanrı değildir. Allahü teâlâdan baĢka tanrı 
yoktur. Allah yerine tanrı demek, yanlıĢtır. 

 
Mâbûd, ibâdet olunan; Ġbâdet ise, kulluk etmek, tapınmak, kendini aĢağı bilmek, alçaltmak 

demektir. Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Bir insanın maksûdu, arzûsu, özendiği, sağ kaldıkça ele geçirmek istediği ve ele geçirmek için, 

her türlü zillete, alçalmaya katlandığı, hiç vazgeçmediği Ģey ise, bu maksûdu, arzûsusu, onun mâbûdu 
olur ve bu hâli ibâdet olur. Çünkü ibâdet, zilletin, alçalmanın, inkisârın son derecesidir. Allahü teâlâdan 
baĢka mâbûd tanımamak için, Ondan baĢka maksûd olmamak, Ondan baĢka murâd olmamak 
lâzımdır. Bunun için de, Lâ ilâhe illallah derken, Ondan baĢka maksûd olmadığını bilmek lâzımdır. Bu 
mânâ ile, bu kelimeyi o kadar çok tekrâr ederler ki, hiçbir maksûdları kalmaz. Ondan baĢka bir Ģey 
arzû edilmez. Böylece, baĢka mâbûdumuz yoktur, sözleri doğru olur ve çeĢitli ilâhlardan kurtulmuĢ 
olurlar. Ondan baĢka maksûd bırakmamak sûreti ile, Ondan baĢka mâbûd bırakmamaya kavuĢmak, 
îmânın kâmil olması için Ģarttır ve evliyâya mahsûstur. Ġnsanın, kendinde bulunan mâbûdlarından 
kurtulmasına bağlıdır. Nefis, itmînâna kavuĢmadıkça, bu derece ele geçmez. 

 
Bunun için, Ġslâmiyyet diyor ki: Bir kimse, maksadına kavuĢmak için, Ġslâmiyyetin dıĢına çıkarsa, 

farzlardan birini bırakır, bir harâm iĢlerse, meselâ namâzı, orucu bırakır veyâ içki içerse bu maksûdu, 
onun mâbûdu, ilâhı olur. Maksûdu için Ġslâmiyyetin dıĢına çıkmazsa, onu ele geçirmek için, harâm 
iĢlemezse, Ġslâmiyyet, o arzûyu reddetmez ve onu maksûd bilmez. Onun maksûdu yalnız Allahü 
teâlâdır ve Onun dînini gözetmektir, der. O maksûda, arzûya karĢı, o kimsede, yaratılıĢ îcâbı, bir istek 
hâsıl olmuĢtur. Fakat bu arzûsu, Ġslâmiyyete olan arzûsunun miktârına yetiĢememiĢtir. 

 
Tasavvuf bilgileri îmânı kemâle ulaĢtırdıklarından, burada Allahü teâlâdan baĢka maksûd, arzû 

olmaması lâzımdır. Çünkü baĢka maksûd, arzû olursa, bu arzû, Allahü teâlânın maksûd olmasını 
aĢabilir. O arzûyu ele geçirmek, Allahü teâlânın rızâsına kavuĢmak arzûsunu bastırarak, ebedî, 
sonsuz felâkete sebep olabilir. Bunun için, îmânın kâmil olmasında, baĢka maksûdların kalmaması, 
mutlaka lâzımdır. Böylece, îmânın parlaklığının azalması veyâ sönmesi önlenmiĢ, emniyyete alınmıĢ 
olur. 

 



DÜNYANIN HĠÇ KIYMETĠ YOK 
Hak teâlâdan baĢka olarak özenilen her Ģey, mâbûd olur. Hak teâlâdan baĢkasına ibâdet 

etmekten kurtulmak için, Ondan baĢka hiçbir Ģeye özenmemek, hiçbir Ģeyin arkasına düĢmemek 
lâzımdır. Âhıreti, Cennet ni‟metlerini istemek de, böyledir. Bunları istemek, her ne kadar sevâp ise de, 
mukarreblerce günâh sayılır. Âhıretteki Ģeyleri istemek böyle olunca, dünyâ iĢlerine düĢkün olmanın 
neye varacağını anlamalıdır. Çünkü dünyâ yani harâmlar ve mekrûhlar, Hak teâlânın sevmediği 
Ģeylerdir. Dünyâdaki Ģeyleri yarattığından beri onlara hiç kıymet vermemiĢtir. Allahü teâlânın 
sevmediği Ģeyleri sevmek, günâhların baĢıdır. Bunlara düĢkün olanlar, arkalarında koĢanlar 
merhametten uzak olur. Hadîs-i Ģerîfte; (Dünyâ mel‟ûndur ve dünyâda olan şeylerden Allah için 
yapılmıyanlar mel‟ûndur) buyuruldu. Allahü teâlâ, hepimizi dünyânın ve dünyâda olanların Ģerrinden, 
zararlarından korusun...” 

 
Netice olarak, ehl-i sünnet âlimleri, “Ġnsanın maksûdu yani hep arzû ettiği Ģeyler, onun mâbûdu 

olur”, tasavvuf büyükleri de, “Arzû ettiklerin, mâbûdun olur” buyurmuĢlardır. Câsiye sûresinin 23. 
âyetinde meâlen buyurulduğu gibi: 

(Nefsinin arzûlarını ilâh edinen kimseyi gördün mü?) 
 
Tasavvuf ilminin gâyesi 
19.03.2012 
 
Ġnsanın yükselmesi, saâdet-i ebediyyeye kavuĢması, bir uçağın uçmasına benzetilirse, i‟tikâd ile 

amel, yani îmân ile ibâdet, bu uçağın gövdesi ve motorları gibidir. Tasavvuf yolunda ilerlemek de, bu 
uçağın enerji maddesi, yani benzini demektir. Maksada ulaĢmak için, tayyâre, uçak elde edilir. Yani 
îmân ve ibâdet kazanılır. Harekete geçmek için de, kuvvet maddesi yani tasavvuf yolunda ilerlemek 
lâzımdır. 

Tasavvufun gâyesi, insanı Ma‟rifet-i ilâhiyyeye kavuĢturmaktır. Yani Allahü teâlânın sıfatlarını 
tanıtmaktır. Onun zâtını yani kendisini tanımak mümkün değildir. Peygamber efendimiz; (Allahü 
teâlânın zâtını düşünmeyiniz. Onun nimetlerini düşününüz!) buyurmuĢtur. Yani Onun kendisinin 
nasıl olduğunu değil, sıfatlarını ve insanlara verdiği nimetleri düĢünmelidir. Resûlullah efendimiz bir 
kerre de; (Allahü teâlânın nasıl olduğunu düşündüğün zamân, hâtırına her ne gelirse, bu 
gelenlerin hiçbiri, Allah değildir) buyurmuĢtur. 

 
AKLIN KAPASĠTESĠ SINIRLI!.. 
Ġnsanın aklının kapasitesi, sâhası sınırlıdır. Bu sınırın dıĢında olanları anlayamaz. Bunları 

düĢünürse, yanılır, hakîkate kavuĢamaz. Ġnsan aklı, insan düĢüncesi, din bilgilerindeki incelikleri, 
hikmetleri anlayamaz. Bunun için, din bilgilerine felsefe karıĢtıranlar, Ġslâm dîninin gösterdiği doğru 
yoldan ayrılmıĢlar, Bid‟at ehli veyâ Mürtet olmuĢlardır. Bid‟at ehli olanlar, kâfir değildir, Müslümândırlar. 
Fakat, doğru yoldan ayrılmıĢ, 72 bozuk fırkanın birinden olmuĢlardır. Bu, felsefe kurbanlarının, Kur‟ân-ı 
kerîmden anladıkları yanlıĢ akîdeler, küfre sebep olmadığı için, Müslümândırlar. 

 
Ġslâm felsefesi diye bir Ģey yoktur. Ġslâmiyyete sonradan felsefe karıĢtıranlar olmuĢtur. Ehl-i 

sünnet âlimlerine göre, Ġslâm bilgilerinin ölçüsü, insan aklı, insanın düĢüncesi değil, manaları açık olan 
âyet-i kerîmeler ve hadîs-i Ģerîflerdir. 

 
Tasavvufun esâsı da, insanın kendini, aczini, zavallılığını tanımaktır. Tasavvuf, sırf Allah sevgisi, 

yüce, ulvî aĢk esâsı üzerine kurulmuĢtur. Buna da ancak, Muhammed aleyhisselâma uymakla 
kavuĢulabilir. Tasavvuf yolunda ilerlerken, kalbde, birçok hâller hâsıl olur. Bu hallerin ve tecellilerin, 
akıl ile alâkası yoktur. Tasavvuf ehli, Allahın tecellîsini kalbinde duyar. Onun için tesavvuf ehline, ölüm, 
bir felâket değil, güzel ve tatlı bir Ģeydir. Tekrar Allaha dönmek olduğundan ancak bir sevinç 
vesîlesidir. Bunun için Mevlânâ Celâlüddîn-i Rûmî hazretleri, ölüme, “ġeb-i arûs, düğün gecesi” adını 
vermektedir.  
Tasavvufta, keder ve ümîtsizlik yoktur. Yalnız sevgi, haller ve tecellîler vardır. Mevlânâ Celâlüddîn-i 
Rûmî hazretleri; “Bâzâ, Bâzâ, Her ançe hestî Bâzâ. Gel, gel, her kim olursan ol gel, Allaha ikilik 
koĢanlardan, Mecûsîlerden, puta tapanlardan da olsan gel! Bizim dergâhımız ümîtsizlik dergâhı 
değildir. Tövbeni yüz defa bozmuĢ olsan bile, gel!” buyurmuĢtur. 

 
Tasavvuf, ehl-i sünnet i‟tikâdından ve Ġslâmiyyetin emirlerinden baĢka Ģeylere kavuĢmak için 

değildir. Ehl-i sünnet i‟tikâdının, yakîni ve vicdânî olması, yani sağlamlaĢması, Ģüphe getiren tesîrlerle 
sarsılmaması içindir. Akıl ile, delîl ile kuvvetlendirilen îmân, böyle sağlam olamaz. Ra‟d sûresi 30. 
âyetinde meâlen; (Kalblere îmânın sinmesi, yerleşmesi ancak ve yalnız zikir ile olur) buyuruldu. 



 
SONSUZ KUDRETĠN ġAHĠTLERĠ!.. 
Netice olarak tasavvufun gâyesi, ibâdetlerde kolaylık, lezzet hâsıl olması, nefisten doğan 

tembelliklerin, sıkıntıların giderilmesidir. Tasavvufa sarılmak, herkesin bilmediklerini görmek, gaybdan 
haber vermek, nûrları, rûhları ve kıymetli rüyâlar görmek için değildir. Bunların hepsi, boĢ ve faydasız 
Ģeylerdir. Her zamân görülen ıĢığın, ziyânın, çeĢitli renklerin ve tabîattaki güzelliklerin ne kusûrları 
vardır ki, insan bunları bırakıp da, baĢka Ģeyler görmek için, birçok sıkıntılara katlansın. Çünkü bu 
ziyâ, ıĢık da, o nûrlar da, bu güzel Ģekiller de, var olan Ģeylerin hepsi de, Allahü teâlânın yarattıklarıdır. 
Bütün bu yaratılanların hepsi, Onun varlığını ve kudretinin sonsuzluğunu gösteren Ģâhitlerdir. 

 
Âhiret gününe inanmak lâzımdır 
20.03.2012 
 
Ġmân edilmesi lâzım olan Ģartlardan birisi de, âhiret gününe inanmaktır. Bu zamânın baĢlangıcı, 

insanın öldüğü gündür ve kıyâmetin sonuna kadardır. 
 
Kıyâmetin ne zamân kopacağı bildirilmedi, zamânını kimse anlayamadı. Fakat Peygamber 

Efendimiz, birçok alâmetlerini ve baĢlangıçlarını haber vermiĢtir. Bunlardan bazıları Ģunlardır: 
 
“Hazret-i Mehdî gelecek, Îsâ aleyhisselâm gökten Şâm‟a inecek, Deccal çıkacak. Ye‟cüc 

me‟cüc denilen kimseler her yeri karıştıracak. Güneş batıdan doğacak. Büyük zelzeleler olacak. 
Din bilgileri unutulacak. Fısk, kötülük çoğalacak. Ahlâksız kimseler Emîr olacak, Allahü teâlânın 
emirleri yaptırılmayacak. Harâmlar her yerde işlenecek.” 

 
ÖLDÜKTEN SONRA... 
Ölü kabre konunca, bilinmeyen bir hayât ile dirilecek, râhat veyâ azâb görecektir. Münker ve Nekîr 

adındaki iki meleğin, bilinmeyen korkunç insan Ģeklinde mezâra gelip suâl soracaklarını hadîs-i Ģerîfler 
açıkça bildirmektedir. 

 
Öldükten sonra, yine dirilmeye inanmak lâzımdır. Kemikler, etler çürüyüp toprak ve gaz olduktan 

sonra, bedenler, tekrâr yaratılacak, rûhlar bedenlerine girip, herkes mezârdan kalkacaktır. Bunun için, 
bu zamâna, Kıyâmet günü denir. 

 
Bitkiler havadan karbondioksit gazını ve topraktan su ile tuzları, yani toprak maddelerini alıp, 

bunları birleĢtiriyorlar. Böylece, organik cisimleri ve organlarımızın yapı taĢlarını meydâna getiriyorlar. 
Senelerle uzun süren bir kimyâ reaksiyonunun, katalizör kullanarak, sâniyeden az bir zamânda hemen 
oluverdiği, bugün bilinmektedir. ĠĢte bunun gibi, Allahü teâlâ, mezârda, su, karbondioksit ve toprak 
maddelerini birleĢtirerek organik maddeleri ve canlı uzuvları bir anda yaratacaktır. Böyle dirileceğimizi, 
Peygamber Efendimiz haber vermekte ve Fen ilimleri de, bunun dünyâda zâten yapılmakta olduğunu 
göstermektedir. 

 
Bütün canlılar, MahĢer yerinde toplanacak, her insanın amel defteri uçarak sâhibine gelecektir. 

Bunları, yerleri, gökleri yaratan, sonsuz kudret sâhibi olan Allahü teâlâ yapacaktır. Bunların olacağını, 
Allahü teâlânın Resûlü haber vermiĢtir. Onun söyledikleri elbette doğrudur ve elbette hepsi olacaktır.  
Sâlihlerin, iyilerin defteri sağ tarafından, fâsıkların, kötülerin arka veyâ sol tarafından verilecektir. Ġyi, 
kötü, büyük, küçük, gizli ve meydânda yapılmıĢ olan her Ģey defterde yazılı bulunacaktır. Kirâmen 
kâtibîn meleklerinin bilmediği iĢler bile, organların haber vermesi ile veyâ Allahü teâlânın bildirmesi ile 
ortaya çıkarılacak, her Ģeyden suâl ve hesâp olunacaktır. MahĢerde, Allahü teâlânın dilediği her gizli 
Ģey meydâna çıkacaktır. Meleklere; “Yerlerde, göklerde neler yaptınız?” Peygamberlere; “Allahü 
teâlânın hükümlerini Onun kullarına nasıl bildirdiniz?” Herkese de; “Peygamberlere nasıl 
uydunuz, sizlere bildirilen vazîfeleri nasıl yaptınız? Birbiriniz arasında bulunan hakları nasıl 
gözettiniz” diye sorulacaktır. 

 
YA MÜKAFÂT YA CEZA!.. 
MahĢerde, îmânı olup, ameli ve ahlâkı güzel olanlara mükâfâtlar verilecek ve ihsânlar olacaktır. 

Kötü huylu, bozuk amelli olanlara ise, ağır cezâlar verilecektir. 
 
Allahü teâlâ, dilediği mü‟minlerin büyük ve küçük bütün günâhlarını, ihsânı ile affedecektir. 

ġirkten, küfürden yani inkârdan baĢka, her günâhı, dilerse affedecek, dilerse, adâleti ile küçük 
günâhlar için de azâb edecektir. MüĢrik ve kâfir olarak yani îmânsız olarak öleni, hiç affetmeyeceğini 



kendisi bildirmektedir. Muhammed aleyhisselâmın, bütün insanlara Peygamber olduğuna inanmayan, 
Onun bildirdiği emir ve yasaklardan birisini bile beğenmeyenler, bu hâlde ölürlerse, Cehenneme 
sokulacak, sonsuz azâb çekeceklerdir. 

 
Netice olarak, dünyâ hayâtı kısa, âhiret hayâtı ise sonsuzdur. Bunun için, âhiret hayâtındaki 

saâdeti kazanmak önce gelmektedir. Ġnsân ölünce, dünyâ hayâtı biter, âhiret hayâtı baĢlar. Âhiret 
hayâtı ise; tekrâr dirilinceye kadar Kabir hayâtı, sonra Kıyâmet hayâtı, bundan sonra da Cennet ve 
Cehennem hayâtı olmak üzere üç kısımdır. Üçüncüsü yani Cennet ve Cehennem hayâtı, sonsuzdur.  

 
Edebi olmayan, Allahın rızâsına kavuşamaz 
25.03.2012 
 
Allahü teâlâyı ve Onun Peygamberini sevmek demek, emirlerini yapmak, yasaklarından 

sakınmak, bunlara karĢı edebli, saygılı olmak demektir. Peygamber efendimize karĢı, ümmetinin 
edebli, saygılı olması lâzımdır. Hucurât sûresindeki âyet-i kerîmelerde meâlen; (Ey îmân edenler! 
Allahü teâlânın ve Resûlünün önüne geçmeyiniz! Allahü teâlâdan korkunuz! Ey îmân edenler! 
Peygamberin sesinden daha yüksek sesle konuşmayınız! Ona birbirinize seslendiğiniz gibi 
seslenmeyiniz! Böyle yapanların ibâdetlerinin sevâpları yok olur! Resûlullahın yanında seslerini 
kısanların kalblerini, Allahü teâlâ, takvâ ile doldurur. Onların günâhlarını affeder ve çok sevâp 
verir. Onu dışarıdan bağırarak çağıranlar, düşünemiyorlar. Dışarı çıkıncaya kadar bekleseler, 
kendileri için iyi olur) buyurulmaktadır. 

 
Hadîs ilminde imâm olan Ġbni Mende-i Ġsfehânî hazretleri, Ģâhit olduğu bir hâdiseyi Ģöyle 

anlatmaktadır: 
 
“ġâm‟da bulunan hadîs âlimlerinden birinin yanına, hadîs-i Ģerîf öğrenmek için gitmiĢtim. Fakat 

hadis-i Ģerîf öğreten o âlimin önünde bir perde vardı ve bu sebeple yüzü görünmüyordu. Kendime bir 
yer bulup oturdum. O âlim, perde arkasından hadîs-i Ģerîf okumaya, nakletmeye baĢladı. Kendi 
kendime, „acaba niçin önüne perde tutuyor, yüzünü göstermiyor‟ diye hayret ettim. Nihayet hadîs-i 
Ģerîf okumayı bitirdi. Nasıl olduğunu bilmiyorum ama beni tanımıĢ ve bana; 

 
-Ey Ebâ Abdullah, benim perde arkasında oturmamın sebebini biliyor musun, dedi. 
 
-Hâyır bilmiyorum, dedim. 
 
-Sen ilim ehlindensin ve hadîs ilmiyle meĢgûl olanlardansın. Sana anlatayım, diyerek Ģöyle anlattı: 
 
-Bir gün, hadîs ilminde imâm olan hocalarımdan birinin huzûrunda idim. Resûlullah efendimizin; 

(Başını imâmdan önce kaldıran kimse, başını Allahü teâlânın merkeb başına çevirmesinden 
korkmaz mı?) buyurduğu hadîs-i Ģerîfi okudu. Bu hadîs-i Ģerîfi çeĢitli râvî silsilesinden rivâyet etti, 
nakletti. ġahsımda bulunan Ģekâvetten, kötülükten olacak ki, kalbimde „bu nasıl olur‟, diye bir Ģüphe 
uyandı. O gece uyudum. Sabâhleyin kalktığımda, baĢım merkep baĢı Ģekline girmiĢti. Bu sebepten ilim 
meclislerinden mahrûm kaldım. Ġlim talebesi yanıma geldiğinde, onlarla böyle perde arkasından 
konuĢurum. Senin ilimdeki ve dindeki dereceni bildiğim için bu sırrı sana söyledim. Yalnız ben hayâtta 
olduğum müddetçe bunu kimseye söyleme. Ben vefât ettikten sonra anlat ki, insanlar ibret alsınlar da, 
hadîs-i Ģerîf dinlerken edebli olsunlar ve kalblerine Ģüphe getirmesinler, dedi. 

 
Bunu kimseye anlatmayacağıma dâir Allahü teâlâya söz verdim. Sonra o zât perdeyi kaldırdı ve 

kendisini bana gösterdi. Gerçekten vücûdu insan vücûdu, baĢı ise merkep baĢı idi. Bu hâli o hayâtta 
iken kimseye söylemedim...” 

 
ÂLĠMLERĠN KIYMETĠNĠ BĠLELĠM 
Ġslâmiyeti öğreten üstâdlara karĢı da çok edebli olmalıdır. Bu sebeple âlimlerin kıymetini bilmeli, 

onlara saygı göstermeli, edebli davranmalıdır. Muhammed Ma‟sûm hazretleri buyuruyor ki: 
“Rehberin, mürĢidin sohbetinde, yanında edebli olmaya çalıĢ! Ondan, ancak edebli olan, istifâde 

eder. Bu yolun esâsı, edebtir. Edebi olmayan, Allahü teâlânın rızâsına kavuĢamamıĢtır.” 
 
Ahmed bin Sa‟dân hazretleri;  

“Sofiyye-yi âliyye ile sohbet etmek istiyen, kendini, kalbini, malını, mülkünü düĢünmemelidir. Bunları 
düĢünen, maksadına kavuĢamaz” buyurmuĢtur. 



 
Abdülvehhâb-ı ġa‟rânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Din büyüklerine, Mezheb imâmlarına ve onları taklîd eden âlimlere karĢı edebli, terbiyeli 

davrananlara müjdeler olsun! Allahü teâlâ, onları kullarına saâdet yolunu göstermek için rehber, imâm 
eyledi. Onlar insanlara Allahü teâlânın büyük ihsânıdır. Cennete giden yolun öncüleridirler.” 

 
Netice olarak, edebi gözetmeyen bir kimse, Allahü teâlânın rızâsına kavuĢamaz. Muhammed 

aleyhisselâmın bin mûcizesi görülmüĢ ve dost düĢman herkes de bunu söylemiĢtir. Bu kadar 
mûcizelerin en kıymetlisi, edebli olması ve güzel huyları idi. Ġnsanın Ģerefi, kıymeti, ilmi ve edebi ile 
ölçülür. Malı, makamı, baba ve dedeleri ile değil!.. 

 
Ehl-i beyt sevgisi 
26.03.2012 
 
Allahü teâlâ, sevgili Peygamberini, insanların en güzeli, en iyisi, en sevimlisi olarak yarattı. Her 

iyiliği, her güzelliği, her üstünlüğü Onda topladı. Eshâb-ı kirâmın hepsi, Ona âĢık idiler. Hepsinin kalbi, 
Onun sevgisi ile yanıyordu. Onun sevgisi uğruna canlarını, mallarını fedâ ettiler. Onu canlarından, 
mallarından, kısaca, her Ģeyden dahâ çok sevdiler. Onu sevenleri de sevdiler ve bunun için birbirlerini 
çok sevdiler. Onu sevmek saâdetine kavuĢamayanlara düĢman oldular. Çünkü iyiliklerin baĢı, dostları 
sevmek ve düĢmanları sevmemektir. Seven bir kimse, sevdiğinin sevdiklerini sever, düĢmanlarına 
düĢman olur. Peygamber efendimizi seven, Onun eshâbını ve ehl-i beytini sever. Ehl-i beyti sevmek, 
son nefeste îmân ile gitmeye sebep olacağını, Ehl-i sünnet âlimleri söz birliği ile bildirmiĢlerdir. Hadis-i 
Ģerifte; (Ehl-i beytim, Nûh aleyhisselâmın gemisi gibidir. Binen kurtulur, binmeyen boğulur) 
buyuruldu. 

 
GEMĠ VE YILDIZ!.. 
Din büyükleri buyurdu ki: 
“Peygamber efendimiz, Eshâb-ı kirâmı yıldızlara benzetti. Yıldıza uyan, yolu bulur. Ehl-i beyti de, 

gemiye benzetti. Çünkü gemide olanın, yıldıza göre yol alması lâzımdır. Yıldızlara göre yürümezse, 
gemi sâhile kavuĢamaz.” 

 
Görülüyor ki, boğulmamak için, hem gemi, hem de yıldız lâzım olduğu gibi, Eshâb-ı kirâmın ve 

Ehl-i beytin hepsini sevmek, saymak lâzımdır. Birini sevmemek, hepsini sevmemek olur. Ġbni Abbâs 
hazretleri Ģöyle anlatmıĢtır: 

 
“Medâyin‟in fethinden sonra hazret-i Ömer, ganîmet mallarını dağıtıyordu. O sırada hazret-i 

Hasen ve hazret-i Hüseyin geldiler. Her ikisine de, ganîmet malından biner dirhem verdiler. Dahâ 
sonra kendi oğlu Abdullah bin Ömer geldi ve ona da 500 dirhem verdi. Bunun üzerine Abdullah bin 
Ömer; 

 
-Ey mü‟minlerin emîri, ben harblerde bütün gücümle savaĢtım. Resûlullah efendimizin önünde 

kılıç salladım. Hazret-i Hasen ve Hüseyin Medîne sokaklarında çocuklar ile oynarlardı. Onlara biner 
dirhem, bana niçin beĢyüz dirhem veriyorsunuz diye arz edince, hazret-i Ömer oğluna Ģöyle cevâb 
verdi: 

 
-Evet öyledir. Haydi sen de onların babası gibi baba, annesi gibi anne, dedesi gibi dede, nineleri 

gibi nine, amcaları gibi amca, dayıları gibi dayı, halaları gibi hala, teyzeleri gibi teyze getir, sana da 
vereyim. Onların babası Aliyyül Mürtezâ, annesi Fâtıma-tüz-Zehrâ, dedeleri Muhammed aleyhisselâm, 
nineleri Hadîce-tül Kübrâ, amcaları Ca‟fer bin Ebî Tâlib‟dir. Halaları Ümmühânî binti Ebî Tâlib, dayıları 
Resûlullahın oğlu hazret-i Ġbrâhîmdir. Teyzeleri Resûlullahın kızları Rukayye ve Ümmü Gülsüm‟dür 
dedi. 

 
Hazret-i Alî, hazret-i Ömer‟in bu sözlerini iĢitince; 
-Resûlullah efendimizden iĢittim; (Ömer Cennetteki insanların ışığı ve İslâmın nûrudur) 

buyurdu, dedi.” 
 
AKLI OLAN BĠLĠR KĠ!.. 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Aklı olan herkes bilir ki, Peygamber efendimizin Eshâbı, Ehl-i beyte düĢman değildi. Hele Eshâb-ı 

kirâmın en büyükleri olan üç halîfe, Peygamber efendimizin uğruna mallarını, cânlarını fedâ etti. 



Mevkilerini, Ģöhret ve itibârlarını, Onun için terk etti. Müslümânların Ehl-i beyti sevmesi, Kur‟ân-ı 
kerîmde açıkça emrolunuyor. Resûlullah efendimizin saâdet-i ebediyyeye çağırması ve kavuĢturması 
ni‟metinin Ģükrü, karĢılığı olarak, Ehl-i beytin sevgisi isteniyor. O hâlde, nasıl olur da, bu büyüklerin, 
Ehl-i beyte düĢmân olması düĢünülebilir!” 

 
Netice olarak, hazret-i Fâtıma ile kıyâmete kadar gelecek çocukları, Ehl-i beyttirler. Bunları, âsî 

olsalar da, sevmek lâzımdır. Bunları sevmek, kalb ile, beden ile ve mal ile yardım, hürmet etmek, îmân 
ile ölmeye sebep olur. Ġbni Hacer-i Mekkî hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Ey kalbi Allahü teâlânın ve Resûlullahın sevgisi ile dolu olan Müslümân! Birinci vazîfen 
Peygamber efendimizin Eshâb-ı kirâmının sevgisini, Ehl-i beyt-i nebevînin sevgisi ile kalbinde 
cemetmek, toplamaktır. Ehl-i beyti, Resûlullahın evlâdı oldukları için sevdiğimiz gibi, diğerlerini de, 
Onun Eshâbı oldukları için sevmeliyiz!” 

 
Kıyâmet günü, elbette vardır 
27.03.2012 
 
Kıyâmet günü, elbette vardır. O gün, elbette gelecektir. O gün gökler, yıldızlar, üzerinde 

yaĢadığımız dünya, dağlar, denizler, hayvanlar, nebâtlar, madenler, hâsılı her Ģey yok olacaktır. 
Gökler parçalanacak, yıldızlar dağılacak, yeryüzü, dağlar, parça parça olacak, toz olup 
savrulacaklardır. Kur‟ân-ı kerîm, bunları haber veriyor ve Müslümânların bütün fırkaları da, buna 
inanıyor. Buna inanmayan kâfir oluyor. Tekvîr sûresinde meâlen; (Güneşin ziyâsı kalmadığı, 
karardığı ve yıldızlar solduğu zamân), El-hâkka sûresinde meâlen; (Sûra bir kerre üfürülünce, 
yeryüzü ve dağlar, yerlerinden kaldırılıp silkilecektir. O gün kıyâmet kopacak, gök yarılacak ve 
dağılacaktır) buyurulmaktadır. Bu yok oluĢ, Sûrun ilk iĢâreti ile olacaktır. Sûrun ikinci üfürülüĢünde 
ise, her Ģey tekrâr yaratılıp, insanlar, mezârdan kalkacak, mahĢer yerinde toplanacaktır. 

 
HESAPTAN SONRA!.. 
Kıyâmet günü, hesâptan sonra, birçokları Cennete gönderilecek, birçoğu da, Cehenneme 

sokulacaktır. Cennetin ni‟metleri ve Cehennemin azâbı sonsuzdur. Bunlar, Kur‟ân-ı kerîmde ve hadîs-i 
Ģerîflerde açıkça bildirilmektedir. Enbiyâ sûresinin 47. âyet-i kerimesinde meâlen; (Kıyâmet günü 
adâlet ölçüsünü ortaya koyarız. Kimseye bir zulüm yapılmaz. Hardal tânesi kadar iyilik eden 
karşılığına kavuşur) buyuruluyor. 

 
Kıyâmet günü, amelleri, iĢleri ölçmek için, bilmediğimiz bir mîzân, bir ölçü âleti, bir terâzî vardır. 

Yer ve gök bir gözüne sığar. Sevâp gözü, parlak olup, ArĢ‟ın sağında Cennet tarafındadır. Günâh 
tarafı, karanlık olup, ArĢ‟ın solunda, Cehennem tarafındadır. Dünyâda yapılan iĢler, sözler, düĢünceler, 
bakıĢlar, orada Ģekil alarak, iyilikler parlak, kötülükler karanlık ve iğrenç görünüp, bu terâzîde 
tartılacaktır. Bu terâzî, dünyâ terâzîlerine benzemez. Ağır tarafı yukarı kalkar. Hafîf tarafı aĢağı iner, 
denildi. Âlimlerin bir kısmına göre, çeĢitli terâzîler olacaktır. Birçoğu da, terâzîlerin kaç tâne ve nasıl 
oldukları dinde açık bildirilmedi dediler. 

 
Sırât köprüsü vardır. Sırât köprüsü, Allahü teâlânın emri ile, Cehennemin üstünde kurulacaktır. 

Herkese, bu köprüden geçmesi emrolunacaktır. O gün, bütün Peygamberler; “Yâ Rabbî! Selâmet ver!” 
diye yalvaracaklardır. 

 
Cennetlik olanlar, köprüden kolayca geçerek, Cennete gideceklerdir. Bunlardan bazısı ĢimĢek 

gibi, bazısı rüzgâr gibi, bazısı koĢan at gibi geçecektir. Sırât köprüsü kıldan ince, kılıçtan keskindir. 
Doğru yolda bulunabilmek çok güç olduğu için; “Sırat köprüsü, kıldan ince, kılıçtan keskindir” 
buyuruldu. Dünyâda Ġslâmiyyete uymak da, böyledir. Ġslâmiyyete tâm uymaya uğraĢmak, Sırât 
köprüsünden geçmek gibidir. Burada, nefis ile mücâdele güçlüğüne katlananlar, orada Sırâtı kolay ve 
râhat geçecektir. Ġslâmiyyete uymayan, nefislerine düĢkün olanlar, Sırâtı güç geçecektir. Bunun içindir 
ki, Allahü teâlâ, Ġslâmiyyetin gösterdiği doğru yola; “Sırât-ı müstakîm” adını vermiĢtir. Bu isim benzerliği 
de, Ġslâmiyyet yolunda bulunmanın, Sırât köprüsünü geçmek gibi olduğunu göstermektedir. 
Cehennemlik olanlar, Sırâttan geçemeyip, Cehenneme düĢeceklerdir. 

 
MAHġER GÜNÜ!.. 
MahĢer günü, Peygamber efendimize mahsûs olan Kevser havuzu vardır. Büyüklüğü, bir aylık yol 

gibidir. Suyu sütten dahâ beyâz, kokusu miskten dahâ güzeldir. Etrâfındaki bardaklar, yıldızlardan 
dahâ çoktur. Bir içen, Cehennemde olsa bile, bir dahâ susamaz. 

 



ġefâ‟at haktır. Tövbesiz ölen mü‟minlerin küçük ve büyük günâhlarının affedilmesi için, 
Peygamberler, Velîler, Sâlihler, Melekler ve Allahü teâlânın izin verdiği kimseler, Ģefâat edecek ve 
kabûl edilecektir. Hadis-i Ģerifte; (Kıyâmet günü önce Peygamberler, sonra âlimler, sonra şehîtler, 
şefâat edeceklerdir) buyuruldu. 

 
Netice olarak, Allahü teâlâdan baĢka her Ģey yok idi ve hepsi yine yok olacaklardır. Kıyâmet 

kopacağı zamân, yıldızlar yerlerinden ayrılıp dağılacak, gökler parçalanacak, yeryüzü ve dağlar da 
parça parça olacak, hepsi yok olacaklardır. Böyle olacaklarını Kur‟ân-ı kerîm açıkça bildirmektedir.  

 
“Râzı oluncaya kadar dilediğini vereceğim” 
01.04.2012 
 
ġefâat haktır. MahĢer günü tövbesiz ölen mü‟minlerin küçük ve büyük günâhlarının affedilmesi 

için, Peygamberler, velîler, sâlihler, melekler ve Allahü teâlânın izin verdiği kimseler, Ģefâat edecek ve 
Ģefâatleri kabûl edilecektir. Hadis-i Ģerifte; (Kıyâmet günü, evvelâ Enbiyâ, sonra Ulemâ şefâat 
edeceklerdir) buyuruldu. 

 
Kıyâmet günü izin verilmeden kimse, kimseye Ģefâat edemeyecektir. Ġzin alan da, râzı olduğuna 

Ģefâat edecektir. Râzı etmek için Ġslâmiyyete uymak lâzımdır. Bundan sonra, insanlık îcâbı kusûru 
bulunursa, ancak böyle kusûrlar, Ģefâatle affolacaktır. Allahü teâlâ, Duhâ sûresinin 5‟inci âyet-i 
kerimesinde meâlen, Peygamber efendimize hitab ederek; (Sana, râzı oluncaya kadar, yeter 
deyinceye kadar her dilediğini vereceğim) buyurmaktadır. Peygamber efendimiz, bu âyet-i kerîme 
nâzil olduğu, indiği zaman Cebrâîl aleyhisselâma bakarak; (Ümmetimden birinin Cehennemde 
kalmasına râzı olmam) buyurmuĢtur. 

 
“EY HABÎBĠM!..” 
Eshâb-ı kirâmdan Ebû Mûsâ-el-eĢ‟arî hazretleri, Mescid-i Nebîde Ģâhit olduğu bir hâdiseyi Ģöyle 

nakletmektedir: 
“Biz mescidde, Resûlullah efendimizin huzûrunda oturmuĢtuk. Habîbullahı vahiy ağırlığı kapladı. 

Vahiy geldiğinde, vahyin ağırlığı üzerlerini kaplardı. Hattâ uzuvları birbirinden ayrılıyormuĢ ve baĢı 
yere düĢecekmiĢ gibi olurdu. Yine böyle oldu ve sonra baĢını kaldırdı. Fakat arka arkaya bu hâl üç 
kerre daha tekrarladı. Sonra mübârek baĢını kaldırıp, secdeye vardı. Biz de onunla berâber secdeye 
vardık. Mübârek baĢını secdeden kaldırdı ve biz; 

 
-Yâ Resûlallah! Size gelen bu dört vahiyden bize haber verir misiniz? diye arzda bulunduk. 

Cevaben buyurdular ki: 
 
-Bana Cebrâîl aleyhisselâm, evvelki gelişinde dedi ki, Allahü teâlâ, sana selâm söyledi ve 

buyurdu ki: (Yâ Muhammed! Ümmetinin üçte birinin azâb ve hesâb görmeden Cennete 
girmesini mi istersin, yoksa bütün günâhkârlarına şefâat etmeyi mi istersin?) Cebrâîl 
aleyhisselâmın işâreti ile şefâati seçtim. Bunu size haber vermek istediğimde Cebrâîl 
aleyhisselâm geldi ve dedi ki: Rabbil‟âlemîn sana selâm söyler ve buyurur ki: 

 
(Ey Habîbim! Ümmetinin yarısının hesâpsız ve azâpsız, Cennete girmesini mi istersin. 

Yoksa ümmetinin bütün günâhkârlarına şefâat etmeyi mi istersin?) 
 
Ben yine şefâati seçtim ve size haber vermek istedim. O sâat yine geldi ve dedi ki: Rabbin 

selâm söyledi ve buyurdu ki: 
 
(Ey Habîbim! Ümmetinin üçte ikisinin hesâp ve azâp olunmadan Cennete girmesini mi 

istersin. Yoksa ümmetinin bütün günâhkârlarına şefâat etmeyi mi istersin?) 
 
Ben yine bütün ümmetime şefâati seçtim ve size haber vermek istediğimde tekrar geldi ve 

dedi ki: Rabbin sana selâm söyler ve buyurur ki: Vedduhâ sûresi 5. ve Tâhâ sûresi 130. âyet-i 
kerîmesinin bir kısmını okudu. Meâli: 

(Yâ Muhammed! Onlar bana ve sana îmân getirseler ve beş vakit namâzı kılsalar, farzları 
edâ etseler ve senin sünnetini yerine getirseler, sen râzı oluncaya kadar şefâat etmene izin 
veririm.) 

 
Bunun üzerine Peygamber efendimiz; (Bana kâfi gelir, bana kâfi gelir!) buyurdu...” 



 
Kıyâmet günü Allahü teâlânın izni ile, iyiler, kötülere Ģefâat edecektir. Peygamber efendimiz; 

(Ümmetimden büyük günâh işleyenlere şefâat edeceğim) buyurmuĢtur. 
 
KIYAMET GÜNÜ!.. 
Bir seferinde Peygamber efendimiz; (Her Peygamberin duâsı kabûl olur. Her Peygamber, 

ümmeti için dünyâda duâ etti. Ben ise, kıyâmet günü ümmetime şefâat izni verilmesi için duâ 
ediyorum. İnşâallah duâm kabûl olacak. Müşrik olmayanların hepsine şefâat edeceğim) 
buyurmuĢlardır. 

 
Netice olarak, ehl-i sünnet âlimleri bildiriyor ki: 
Kıyâmet günü, her Peygamber Ģefâat edecektir. Sonra sırası ile âlimler, Ģehîtler, sâlihler, Kur‟ân-ı 

kerîmi tecvîd ile Allah rızâsı için okuyan hâfızlar, küçük çocuklar Ģefâat edeceklerdir. Peygamber 
efendimizin buyurduğu gibi: 

(Kıyâmet günü şefâat edeceğim. Yâ Rabbî! Kalbinde hardal zerresi kadar îmân olanları 
Cennete koy diyeceğim. Bunlar Cennete girecekler. Sonra, kalbinde az bir şey olanlara, 
Cennete giriniz diyeceğim.) 

 
“Herkes sustuğunda ben söyleyeceğim!..” 
02.04.2012 
 
Kıyâmet günü kabirden en önce Peygamber efendimiz kalkacak, en önce Ģefâat edecek ve 

Ģefâati kabûl olacaktır. Cennet kapısını ilk önce O çalacak ve kapı, hemen açılacaktır. Livâ-i hamd 
denilen bayrak, Onun elinde bulunacaktır. Âdem aleyhisselâmdan itibaren kıyâmete kadar gelen her 
mü‟min, bu bayrak altında bulunacaktır. Hadîs-i Ģerîfte buyuruldu ki: 

(Peygamberlerin sonuncusuyum, öğünmüyorum. Ben Abdullah‟ın oğlu Muhammedim. 
Allahü teâlâ insanları yarattı ve beni insanların en iyisinde yarattı. Allahü teâlâ, insanları 
fırkalara, kavimlere ayırdı ve beni, en iyisinde bulundurdu. Sonra bu en iyi fırkayı kabîlelere 
ayırdı, beni en iyisinde bulundurdu. Sonra, bu cemâati evlere ayırdı, beni, en iyi evden yani 
âileden dünyâya getirdi. İnsanların en iyisiyim. En iyi âiledenim. Kıyâmette, herkes sustuğu 
zamân, ben söyleyeceğim. Kimsenin kımıldayamadığı vakitte, onlara şefâat ediciyim. Kimsede 
ümît kalmadığı bir zamânda, onlara müjde vericiyim. O gün her iyilik, her türlü yardım, her 
kapının anahtarı bendedir. Livâ-i hamd benim elimdedir. İnsanların en hayrlısı, en cömerdi, en 
iyisiyim. O gün emrimde binlerce hizmetçi vardır. Kıyâmet günü, Peygamberlerin imâmı, hatîbi 
ve hepsine şefâat edici benim. Bunları öğünmek için söylemiyorum.) Yani hakîkati bildiriyorum. 
Hakîkati bildirmek ise, vazîfemdir. Bunları söylemezsem, vazîfemi yapmamıĢ olurum, buyurmuĢtur. 

 
ġEFÂAT BEġ TÜRLÜ OLACAK 
Kıyâmette, MahĢer günü Ģefâat, beĢ türlü olacaktır: 
 
Birincisi, kıyâmet günü, mahĢer yerinde kalabalıktan, çok uzun beklemekten usanan günâhkârlar, 

feryâd ederek, hesâbın bir ân önce yapılmasını isteyeceklerdir. Bunun için Ģefâat olunacaktır. 
Peygamber efendimiz; (Kıyâmet günü, mezârdan önce çıkan ben olacağım ve en önce şefâat 
eden ben olacağım) buyurmuĢtur. 

 
Ġkincisi, süâlin, hesâbın kolay ve çabuk olması için, Ģefâat edilecektir. 
 
Üçüncüsü, günâhı olan mü‟minlerin, Sırâttan Cehenneme düĢmemeleri, Cehennem azâbından 

korunmaları için Ģefâat olunacaktır. 
 
Dördüncüsü, günâhı çok olan mü‟minleri Cehennemden çıkarmak için Ģefâat olunacaktır. Hadîs-i 

Ģerîfte; (Ümmetimden, büyük günâh işleyenlere şefâat edeceğim) buyuruldu. 
 
BeĢincisi, Cennette sayısız ni‟metler olacak ve sonsuz kalınacak ise de, sekiz derecesi vardır. 

Herkesin derecesi, makâmı, îmânının ve amellerinin miktârınca olacaktır. Cennettekilerin derecelerinin 
yükselmeleri için de Ģefâat olunacaktır. 

 
Peygamber efendimiz; (Ümmetimden, Ehl-i beytimi sevenlere şefâat edeceğim) buyurmuĢtur. 

Burada bildirilen sevmek, yalnız lâfla olan sevgi değildir. Zira seven, sevdiğine itâat eder, sevdiğinin 



yolundan gider. Resûlullah efendimiz, bir seferinde de; (Eshâbıma dil uzatanlardan başka, herkese 
şefâat edebilirim) buyurmuĢlardır. 

 
Peygamber efendimizin Ģefâatine kavuĢabilmek için, hem Ehl-i beytini, hem de eshâbını sevmek, 

hiçbirine dil uzatmamak lâzımdır. 
 
Âyet-i kerîmelerde, Ģefâat için izin verileceği, kâfirlere Ģefâat edilmeyeceği bildirilmektedir. 

Resûlullah efendimizin mü‟minlere Ģefâat edeceğini bildiren hadîs-i Ģerîfler ise çoktur ve nitekim 
buyuruldu ki: 

(Ümmetimden, günâhları çok olanlara şefâat edeceğim.) 
(Ümmetimden, nefsine zulmedenlere, nefislerine aldananlara şefâat edeceğim.) 
(Kabrimi ziyâret eden kimseye şefâat etmek bana vâcib oldu.) 
 
ĠNANMAYAN MAHRUM KALIR!.. 
Milel-nihal isimli kitapta; “Resûlullah efendimizin Ģefâat edeceğine, kirâmen kâtibîn meleklerine ve 

Cennette Allahü teâlânın cemâlinin görülmesine inanmayan kimsenin arkasında namâz kılınmayacağı 
Hülâsa kitabında yazılıdır” buyurulmaktadır. 

 
Netice olarak, Kıyâmet günü, baĢta Peygamber efendimiz ve bütün Peygamberler olmak üzere, 

kendilerine Ģefâat için izin verilenlerin, günâhı olanlara Ģefâat edeceklerini bildiren sayısız hadîs-i Ģerîf 
vardır. Bunlara inanmayanın, yâ çok câhil veyâ Ġslâmı yıkmak için uğraĢan zavallılar olduğu 
düĢünülebilir. ġefâate inanmayan, inkâr eden, ondan mahrum kalır. Peygamber efendimizin 
buyurduğu gibi: 

(Şefâatime inanmayan, ona kavuşamaz.)  
 
Akıllı kimse, yaratanı inkâr edemez 
03.04.2012 
 
Ġmâna gelmek çok kolaydır. Mahlûklardaki hesâplı nizâma, düzene bakmak ve bunlardaki 

incelikleri düĢünmek, herkese vâciptir. Atomdan güneĢe kadar bütün varlıklardaki düzen, birbirlerine 
bağlılıkları, bunların kendiliklerinden tesâdüfen var olmadıklarını, bilgili, hikmetli ve sonsuz kuvveti olan 
bir varlık tarafından yaratıldıklarını açıkça göstermektedir. 

 
Göklerdeki ve yerdeki her Ģeyi, yoktan var eden ve hiç yok olmayan bir yaratıcı yaratmıĢtır. Bu 

yaratıcı, varlığını bildirmek için, Peygamberler ve kitâplar göndermiĢtir. Peygamberler ve kitâplar, 
meĢhûrdur. Ġsimleri, dünyânın her yerindeki kütüphânelerde yazılıdır. Meydânda olan bir Ģey, inkâr 
olunamaz. Allahü teâlânın, varlığına inanmamak, meydânda olan bir Ģeyi inkâr etmek olur. Allahü 
teâlânın varlığına, birliğine inanmamak, günlük hâdiseleri, kitâpta okuyup, inanmamak gibidir. Bu da, 
akıllı bir kimsenin yapacağı bir Ģey değildir. 

 
YEDĠ CEHENNEM, SEKĠZ CENNET!.. 
Allahü teâlâ, Müntekim ve ġedîd-ül-ikâb gibi isimlerinden dolayı yedi Cehennemi, Rahman, 

Rahîm, Gaffâr, Latîf ve Raûf gibi isimlerinden dolayı da, sekiz Cenneti yaratmıĢtır. Cehenneme ve 
Cennete gitmeye sebep olacak Ģeyleri, merhametinden dolayı da, kullarına bildirmiĢtir. 

 
(Cehenneme girmeye sebep olan Ģeyleri yapmayınız! Onun ateĢi çok Ģiddetlidir, 

dayanamazsınız!) diyerek, kullarına tekrâr tekrâr haber vermiĢtir. 
 
Sonsuz olan Cennet ni‟metlerine kavuĢturacak Ģeyleri yaparak yani Ġslâmiyetin bildirdiği emirlere 

uyarak, yasaklarından sakınarak dünyâda ve âhırette râhat, mes‟ûd yaĢamaya dâvet etmiĢtir. Bu 
dâveti beğenip seçmeleri için, insanlara akıl, irâde, tercih etme ni‟metlerini de vermiĢtir. Allahü teâlâ, 
hiçbir kimsenin Cehenneme girmesini, Cehenneme götürecek Ģeyleri yapmasını ezelde emretmedi, 
dilemedi. Fakat dünyâda, kimlerin Cennet yolunu, kimlerin de Cehennem yolunu tutacaklarını ezelde 
biliyordu. Kazâ ve kaderi, yani ilmi de ezelîdir. Ebû Leheb‟in Cehenneme gideceğini haber vermesi, 
onun Cehenneme gitmesini ezelde, istediği için değil, Cehennem yolunu dileyeceğini, bildiği içindir.  
Allahü teâlânın emirlerine farz, yasak ettiği Ģeylere harâm denir. Farzlara ve harâmlara, Ġslâmiyyet 
denir. Ġslâmiyyete uymayan Ģeyi yapmaya günâh iĢlemek denir. Günâh iĢlemek küfür olmaz, îmânı 
gidermez. Günâh olduğuna ehemmiyyet verilmezse, küfür olur, îmân gider. Ġbâdet yapmanın ve 
günâhtan sakınmanın lâzım olduğuna inanmamak küfür olur, îmânı giderir. 

 



Bir Müslümân, îmânın yok olmasına sebep olacağı söz birliği ile bildirilmiĢ olan Ģeyleri, bilerek, 
istekle söyler veyâ yaparsa, kâfir olur. Buna mürted denir. Mürtedin, mürted olmadan önceki ibâdetleri 
ve sevâpları yok olur. Tekrâr îmâna gelirse, zengin ise, yeniden hac etmesi lâzım olur. Namâzlarını, 
oruçlarını, zekâtlarını kazâ etmesi lâzım olmaz. Mürted olmadan önce, kazâya bırakmıĢ olduklarını 
kazâ etmesi lâzımdır. Çünkü mürted olunca, önceki günâhlar yok olmaz. Mürted olanın nikâhı fesh 
olur, gider. Ġmâna gelerek, tecdîd-i nikâh etmeden önceki çocukları veled-i zinâ olur. Kestiği, leĢ olur, 
yenmez. Ġmânının gitmesine sebeb olan Ģeyden tövbe etmedikçe, yalnız Kelime-i Ģehâdet söylemekle 
veyâ namâz kılmakla, Müslümân olmaz. Mürted olacak Ģeyi yaptığını inkâr etmesi de tövbe olur. 
Tövbe etmeden ölürse, Cehennem ateĢinde ebedî olarak azâb görür. Bunun için, küfürden çok 
korkmalı, az konuĢmalıdır. Hadîs-i Ģerîfte; (Hep hayırlı, faydalı konuşunuz. Yâhut susunuz!) 
buyuruldu. 

 
ASTRONOMĠ VE TIP OKUYAN! 
Netice olarak, aklı baĢında olan bir kimse, liselerde ve üniversitede, astronomi, fen, biyoloji ve tıp 

bilgilerini öğrenince, bu varlıkların, her türlü ayıptan uzak bir yaratıcısı olduğunu hemen anlar. Böylece 
Allahü teâlâya ve Onun gönderdiklerine inanır, îmân eder. Muhammed aleyhisselâmın da, 
peygamberliğini tasdik eder, bildirdiklerini kabul eder. Muhammed aleyhisselâmın güzel ahlâkını ve 
mu‟cizelerini okuyan bir kimse, Onun peygamber olduğunu hemen anlar ve getirdiklerine inanır, îmân 
eder.  

 
Öfkeyi ölçülü kullanmak 
08.04.2012 
 
Allahü teâlâ, insanların ve hayvanların, yaĢayabilmeleri, üremeleri için, onlarda iki kuvvet 

yaratmıĢtır. Bunlar: 
1- Muhtâç oldukları, lezzet aldıkları Ģeyleri istemek, onlara kavuĢmak kuvvetidir ki buna Ģehvet 

denir.  
2- YaĢamalarına zararlı olan, canlarını yakan Ģeylerden kaçmak, bunlara karĢı savunmak 

kuvvetidir ki, buna da, gadab denir.  
 
Ġnsanın kanı, safrası bozulduğu veyâ baĢka zararlı Ģeyler vücûtta çoğaldığı zamân, bedendeki 

değiĢikliğe hastalık ve ilâç tesîr ettiği zamân hâsıl olan hâle de sıhhat denildiği gibi, insanda Ģehvet ve 
asabiyyet artınca, câna bir ateĢ düĢer. ĠĢte insanın felâketinin sebebi, bu ateĢtir. Bunun için, hadîs-i 
Ģerîfte; (Gadab, yanî asabiyyet, Cehennem ateşinden bir parçadır) buyuruldu. 

 
Rislân DımeĢkî hazretleri buyurdu ki: 
“Öfke, insanın içinden dıĢına doğru çıkar. Hüzün ise, dıĢından içine doğru iĢler. Öfkeden güç ve 

intikam hırsı, hüzünden ise dert ve hastalık doğar.” 
 
Gadab eden, kızan bir kimse, intikam alamayınca, gadabı, kin hâlini alır. Gadab, kanın 

hareketinin, tansiyonun artmasından meydâna gelir. Allah için gadaba gelmek, iyidir. Dîne olan 
gayrettendir. 

 
“GADAB, ÎMÂNI BOZAR!” 
Korkak olan bir kimse, kendine zarar verir. Gadablı kimse ise, hem kendine, hem de baĢkalarına 

zarar verir. Gadab, öfke, insanın aklını giderir, küfre kadar götürür. Hadîs-i Ģerîfte; (Gadab, îmânı 
bozar) buyuruldu. 

 
Resûlullah efendimizin dünyâ için gadaba geldiği görülmedi. Allah için gadaba gelirdi. Gadab 

sâhibi, karĢısındakinin de kendisine karĢılık yapacağını önceden düĢünmelidir. Gadaba gelen 
kimsenin sinirleri bozulur, kalb hastası olur. Bu bozukluk, dıĢına da sirâyet ederek, çirkin ve korkunç 
bir hâl alır.  
Bir kimse, gadab ederse yani kızarsa, bütün sinirleri bozulur. Bâzı uzuvları hasta olur. Doktorlar buna 
ilâç bulamazlar. Bunun yegâne ilâcı; (Lâ tagdab, kızma, sinirlenme, öfkelenme) hadîs-i Ģerîfidir. 

 
Kızan kimse, sözleri ile, hareketleri ile, yanındakileri incitir. Onlar da, sinir hastalığına yakalanır. 

Evde, rahat, huzûr kalmaz. Yuvanın dağılmasına, câna kıyılmasına bile sebep olur. Bir evde gadab 
eden, öfkelenen kimse yoksa, orada saâdet, râhat, huzur ve neĢe vardır. Kızan kimse varsa, orada, 
rahat, huzûr ve neĢe bulunmaz. Karı koca, ana baba ile evlâdı arasında geçimsizlik, hattâ, düĢmanlık 
eksik olmaz. 



 
Ġslâmiyet, Ģehvet ve gadab kuvvetlerinin yok edilmesini emretmemiĢtir. Öyle olsa idi, dînin sâhibi 

olan Muhammed aleyhisselâmda bu sıfatlar bulunmazdı. Hâlbuki Peygamber efendimiz; (Ben 
insanım. Herkes gibi, ben de kızarım) buyurmuĢtur. 

 
Resûlullah efendimizin ara sıra kızdığı görülürdü. Kızması, hep Allahü teâlâ için olurdu. Allahü 

teâlâ, Kur‟ân-ı kerîmde, Âl-i Ġmrân sûresinin 134. âyetinde meâlen; (Gadablarını yenen) kimseleri 
medhetmekte, övmektedir. Gadab etmeyenleri övmemektedir. 

 
Ġnsan, hanımını ve çocuklarını gadab sıfatı ile korur. Ġslâm düĢmanlarına karĢı, bu sıfat yardımı ile 

cihâd eder, vatanını korur. Çoluk çocuk sâhibi olup, öldükten sonra Ģân ve Ģeref ile anılmak, Ģehvet 
sâyesinde olmaktadır. Bunlar, Ġslâmiyyetin medhettiği, beğendiği, övdüğü Ģeylerdir. Hadis-i Ģerifte 
buyuruldu ki: 

(Kuvvetli olmak, başkasını yenmek demek değildir. Kuvvetli olmak, kahraman olmak, kendi 
öfkesini yenmek demektir.) 

 
TERBĠYE EDĠLMEZLERSE!.. 
Netice olarak Ġslâmiyet, Ģehvetin ve gadabın yok edilmesini değil, her ikisine hâkim olup, dîne 

uygun kullanılmalarını emretmektedir. Süvârînin atını ve avcının köpeğini yok etmeleri değil, bunları 
terbiye ederek, kendilerinden faydalanmaları lâzım olduğu gibidir. ġehvet ve gadab, avcının köpeği ve 
süvârînin atı gibidirler. Bu ikisi olmadıkça, âhiret ni‟metleri avlanamaz. Fakat, bunlardan 
faydalanabilmek için, terbiye ederek, dîne uygun kullanılmaları lâzımdır. Terbiye edilmezler, azgın 
olup, dînin sınırlarını aĢarlarsa, insanı felâkete sürüklerler. Riyâzet yapmak, bu iki sıfatı yok etmek için 
değil, terbiye edip dîne uymalarını sağlamak içindir. Bunu sağlamak da, herkes için mümkündür.  

 
Neler yapılırsa isrâf olur? 
09.04.2012 
 
Ġsrâf; malı helâk etmek, faydasız hâle getirmek, dîne ve dünyânın mubâh olan iĢlerine faydalı 

olmayacak Ģekilde sarf etmektir. 
 
Malı denize, kuyuya, ateĢe atmak, onu helâk etmek demektir. Kullanılmayacak hâle sokmak, 

kırmak, kesmek, ağaçtan meyveyi toplamayıp çürütmek, tarlayı hasât etmeyip, ekinin helâk olması, 
hayvanları soğuktan, düĢmandan korunacak yere koymamak, soğuktan, sıcaktan, açlıktan ölmelerini 
önleyecek kadar yedirmemek ve örtmemek de, helâk etmektir ki isrâftır. 

 
Meyve ve ekin toplandıktan sonra, bunları iyi saklamayıp kendiliklerinden bozulmaları veyâ nem 

alarak çürümeleri yahut kurt, güve, fâre, karınca ve benzeri canlıların yemeleri hep isrâftır. 
 
Ekmek, et, etsuyu, peynir gibi gıdâların, hurma, karpuz, elma gibi meyvelerin, kuru incir, kuru 

üzüm gibi kuru meyvelerin, buğday, arpa, mercimek gibi hubûbâtın ve elbise, kumaĢ, kitâp gibi 
eĢyânın, isrâf edildikleri çok görülmektedir. 

 
Yemek artıklarını dökmek, çatalı, kaĢığı, tabağı, tası ekmekle veyâ parmakla sıyırıp yemeden 

önce, kapları yıkamak isrâftır. 
 
Sofra bezine, masa üstüne düĢen ekmek, yemek kırıntılarını toplamayıp atmak da isrâftır. Bu 

kırıntıları toplayıp kedi, köpek, koyun, sığır, karınca, kuĢ, tavuk gibi hayvanlara yedirmek isrâf olmaz. 
Resûlullah efendimiz; (Şeytân, her işinizde sizinle berâber bulunur. Hattâ, yemekte bile. Birinizin 
lokması düşerse, onu alıp tozunu temizleyip yesin. O lokmayı şeytâna bırakmasın! Çünkü 
bereketin hangi lokmada olduğu bilinmez) buyurmuĢtur. 

 
DüĢen lokmayı alıp yemek, insanı isrâftan kurtardığı gibi, kibir ve riyâyı giderir, berekete 

kavuĢturur. Mevcûttan istifâdeye ve gelecek ni‟metin artmasına sebep olur. 
 
Fasulye, pirinç, nohut gibi Ģeyleri yıkarken dökmek ve dökülenleri toplamamak isrâftır. 
 
Elbise, çorab, ayakkabı gibi giyim eĢyâsını iyi kullanmayıp, çabuk eskitmek, onları yırtmak, 

yıkarken suyu, sabunu çok harcamak, lâmbayı, mumu, elektriği, hava gazını boĢ yere yakmak, hep 
isrâftır. 



 
Malı kıymetinden aĢağı fiyâtla satarak veyâ kirâya vererek ve kıymetinden yukarı fiyâtla satın 

alarak yahut kirâlayarak aldanmak isrâf olur. Aldanarak alıĢveriĢe zarûrî ihtiyâc olursa veyâ yardım, 
sadaka gibi niyyet ile böyle yaparsa isrâf olmaz. 

 
Meyyitin kefenini, Ġslâmiyetin bildirdiğinden fazla yapmak isrâftır. 
 
Abdestte ve gusülde, suyu sünnet olandan fazla kullanmak isrâftır. Hazret-i Sa‟d abdest alırken, 

Resûlullah efendimiz kendisini görür ve; 
-Yâ Sa‟d! Suyu niçin isrâf ediyorsun? buyurur. 
-Abdest alırken de isrâf olur mu diye arz edince; 
-Büyük nehirde de olsa, abdestte fazla su kullanmak isrâf olur buyurmuĢlardır. 
 
Doyduktan sonra fazla yemek isrâftır. Yalnız, misâfir utanmasın diye, yemek sâhibinin fazla 

yemesi ve orucu râhat tutmak için sahûrda fazla yemek isrâf değildir. 
 
Her istediğini yemek de isrâftır. Resûlullah efendimiz; (Her istediğini yemek isrâftandır) 

buyurmuĢtur. Sofrada yemek çeĢitlerini lüzûm yokken arttırmak isrâftır. Fakat, bir yemekten usanıp her 
birinden biraz yiyerek ibâdet yapmak meselâ oruç tutmak, helâl kazanmak için çalıĢmak veyâ 
Müslümân kardeĢlerine yardım etmek gibi ibâdetler için kuvvetlenmek düĢüncesi ile yâhut sofrada 
misâfir bulundurmak niyyeti ile olursa, isrâf olmayacağı, kitâplarda yazılıdır. 

 
Ekmeğin piĢkin yerini ve içini yiyip, kenâr ve kabuklarını atmak isrâftır. Bırakılan kısımları baĢkası 

veyâ hayvan yerse, isrâf olmaz. 
 
Sofraya lüzûmundan fazla ekmek koyup, sonra bunları, tekrâr yemek için kaldırmamak isrâftır. 

Yenmeyen ekmek parçalarını atmak ve riyâ, gösteriĢ, Ģöhret için fazla ekmek koymak isrâf olur.  
Netice olarak, nefîs yemekleri yemek, kıymetli, yeni elbise giymek, yüksek, büyük binâlar yapmak ve 
Ġslâmiyetin harâm etmediği dahâ bu gibi Ģeyler, helâldan kazanıldığı, kibir ve övünmek için olmadığı 
zamân isrâf değildir. Resûlullah efendimizin buyurduğu gibi: 

(İstediğini ye, istediğini giyin! İnsanı yanlış yola götüren, isrâf ve tekebbürdür.) 
 
Ahlâk ilmi ve huyun değişmesi 
10.04.2012 
 
Ahlâk ilmi, kalb ve rûh temizliği bilgisi demektir. Tıp ilminin, beden sağlığı bilgisi olmasına benzer.  

Kötü huylar, kalbin ve rûhun hastalıkları ve zararlı iĢler, bu hastalıkların alâmetleri, ârızalarıdır.  
Ahlâk ilmi, pek kıymetli, lüzûmlu bir ilimdir. Çünkü kalbin ve rûhun kötülükleri bu ilim ile temizlenebilir. 
Kalbin ve rûhun, iyi huylarla sıhhatli, kuvvetli olmaları, bu ilimle olur. Kuvvetli kalbler ve rûhlar da, bu 
ilim yardımı ile, temizlenir, iyi ahlâka kavuĢur. Ġyi, temiz kalbler ve rûhlar da, bu ilim bereketi ile 
temizliğini arttırır, yerleĢtirir. 

 
Kalb ve rûh, iki ayrı Ģeydir. Birbirlerine çok benzemektedirler. Kitâplarda, rûh deyince, ikisi birlikte 

anlaĢılmaktadır. 
 
Huy değiĢir mi? Ġnsanın huyunu bırakıp, baĢka huylu olması mümkün müdür? Bu konuda çeĢitli 

fikirler varsa da, hepsi üç merkezde toplanmaktadır: 
 
1- Ġnsanın ahlâkı hiç değiĢmez. Çünkü huy, insan gücünün değiĢtiremeyeceği bir varlıktır. 
 
2- Huy iki türlüdür: Birisi insanla birlikte yaratılmıĢtır. Bu huy değiĢtirilemez. Ġkincisi, sonradan 

hâsıl olan alıĢkanlıktır. Buna, âdet denilir ve bu huy değiĢebilir. 
 
3- Ahlâkın hepsi sonradan elde edilir ve değiĢtirilebilir. 
 
ÂLĠMLERĠN FĠKĠR BĠRLĠĞĠ 
Ġslâm âlimlerinin çoğu bu üçüncü fikir üzerinde birleĢmektedir. Peygamberlerin aleyhimüsselâm 

dinleri, bu sözün doğruluğuna dayanmaktadır. Tasavvuf büyüklerinin, din âlimlerinin, talebesine terbiye 
için koydukları üsûller, bu sözün ıĢığı altında iĢlemektedir... 

 



Ġnsanlar hangi huya elveriĢli olarak dünyâya gelmektedir? Bu da, içinden çıkılamamıĢ bir suâldir. 
Âlimlerin çoğuna göre, insanlar iyiliğe, yükselmeye elveriĢli olarak doğar. Sonra, nefsin kötü arzûları ve 
güzel ahlâkı öğrenmemek ve kötü arkadaĢlarla düĢüp kalkmak, kötü huyları meydâna getirir. Hadîs-i 
Ģerîfte; (Herkes, Müslümânlığa elverişli olarak dünyâya gelir. Bunları sonra anaları babaları, 
Yahûdî, Hristiyan ve îmânsız yapar) buyuruldu. 

 
Ġyi huyları, güzel iĢleri öğrenen kimse, saâdete kavuĢur. Kötüler arasında kalıp, kötü huy, çirkin 

iĢler öğrenen de, kötü olur. 
 
Âlimlerin çoğuna göre, herkesin ahlâkı değiĢebilir. Hiçbir kimsenin huyu, yaratılıĢtaki gibi kalmaz. 

Sonradan değiĢebilir. Ahlâk değiĢmeseydi, Peygamberlerin getirdikleri dinler faydasız, lüzûmsuz 
olurdu. Âlimlerin söz birliği ile koymuĢ oldukları terbiye ve cezâ üsûlleri abes olurdu. Bütün ilim 
adamları, çocuklarına ilim ve edeb vermiĢ, terbiyenin fayda sağladığı her zamân görülmüĢtür.  
Ahlâkı değiĢtirmek, kötüsünü yok edip, yerine iyisini getirmek mümkündür. Zira hadîs-i Ģerîfte;  
(Ahlâkınızı iyileştiriniz!) buyuruldu. 

 
Ġslâmiyyet mümkün olmayan Ģeyi emretmez. ġu kadar var ki, bazı huylar pek yerleĢmiĢ, rûhun 

hâssası gibi olmuĢtur. Böyle huyları değiĢtirmek, yok etmek çok zor olur. Böyle ahlâk, en çok, câhil, 
kötü kimselerde bulunur. Bunu değiĢtirmek için, ağır riyâzet ve çok mücâhede yapmak lâzımdır. 

 
RĠYÂZET VE MÜCÂHEDE 
Nefsin zararlı, kötü isteklerini yapmamak için çalıĢmaya riyâzet denir. Nefsin istemediği faydalı, 

güzel Ģeyleri yapmaya mücâhede denir. 
 
Câhiller, ahmaklar, huy değiĢmez diyerek, nefs ile mücâhede ve riyâzet etmiyorlar. Kötü huylarını 

temizlemiyorlar. Böyle kabûl edip de, herkes kendi arzûsuna bırakılırsa, kabâhatli olanlara cezâ 
verilmezse, insanlık kötülüğe gider. Bunun için, Allahü teâlâ, kullarına merhamet ederek, onları terbiye 
etmek, iyi ve kötü huyları öğretmek için Peygamberler gönderdi. Bunların en yükseği olarak, 
Muhammed aleyhisselâmı seçti. Onun dîni ile, önce göndermiĢ olduğu bütün dinleri değiĢtirdi. Onun 
dîni, bütün dinlerin sonuncusu oldu. Böylece, iyiliklerin hepsi, terbiye usûllerinin tamamı, Onun parlak 
dîninde yer aldı... 

 
Netice olarak, aklı olanların, iyiyi kötüden ayırabilenlerin, bu dinden elde edilmiĢ olan ahlâk 

kitâplarını okuyarak, öğrenerek ve iĢlerini buna göre düzenleyerek, dünyâda ve âhırette râhata, 
huzûra, saâdete, kurtuluĢa kavuĢması, böylece âile ve toplum hayâtının düzenine yardım etmiĢ olması 
lâzımdır.  

 
Kalb, meleklere mahsûs bir evdir 
15.04.2012 
 
Kalb, yürek denilen et parçasında bulunan bir kuvvettir. Elektriğin aküde, pilde bulunması gibidir. 

Rûh ise, bedenin her yerinde bulunur. 
 
Akıl, insan dimağının, beyninin vâsıtası ile, his organlarından, Ģeytandan, nefisten kalbe gelen 

arzûları inceleyerek, iyilerini kötülerinden ayıran bir kuvvettir. Allahü teâlâ, ayrıca Peygamberler 
göndererek, hangi Ģeylerin faydalı, hangi Ģeylerin zararlı olduklarını ve nefsin bütün arzûlarının kötü 
olduğunu da bildirdi. Akıl, nefsin isteklerini, Peygamberlerin iyi dedikleri Ģeylerden ayırıp, kalbe bildirir, 
kalb de, aklın bildirdiğini tercîh ederse, nefsin arzûlarını yapmaz. Yani dimâğ, beyin vâsıtası ile, 
hareket uzuvlarına bunu yaptırmaz. 

 
Kalb, Ġslâmiyyetin iyi dediklerini, seçer ve yaptırırsa, insan saâdete kavuĢur. Kalbin, iyiden, 

kötüden birini tercih etmesine, kesb denir. Ġnsanın hareket organları, dimâğına, dimâğ, beyin de 
kalbine tâbidir. Kalbin emrine uygun hareket ederler. 

 
Kalb, dimâğ, beyin vâsıtası ile his organlarından, rûh vâsıtası ile tarafı ilâhîden, akıldan, melekten, 

hâfızadan, nefisten ve Ģeytândan gelen tesîrlerin toplandığı bir merkezdir. 
 
TEMĠZ BĠR AYNA GĠBĠ!.. 
Ġnsanları Allahü teâlânın rızâsına, sevgisine kavuĢturan yol, insanın kalbidir. Kalb, yaratılıĢında 

temiz bir ayna gibidir. Ġbâdetler, kalbin temizliğini, cilâsını arttırır. Günâhlar kalbi karartır ve muhabbet 



yolu ile gelen nûrları alamaz olur. Günâh iĢlemek nefse tatlı, faydalı gelir. Bütün bid‟atler, günâhlar, 
Allahü teâlânın düĢmanı olan nefsi besler, kuvvetlendirir. 

 
Kalb, hem nefse, hem his uzuvlarına bağlıdır. His uzuvları ne ile meĢgûl olursa, kalb ona bağlanır. 

Ġnsan güzel bir Ģeyi görünce, güzel bir ses duyunca, tatlı bir Ģey alınca, kalb bunlara bağlanır. Bu sevgi 
insanın elinde olmaz. Ġnsan güzel bir Ģey okuyunca, kalb, bunların mânâlarına, yazarına bağlanır. 
Güzel, tatlı demek, kalbe güzel, tatlı gelen Ģey demektir. Ġnsan, çok defa hakîkî güzelliği anlayamaz. 
Nefse güzel gelen ile, kalbe güzel geleni birbiri ile karıĢtırır. Kalb kuvvetli ise, hakîkî güzelliği anlayıp, 
onu sever, bağlanır. Âyet-i kerîmeler, hadîs-i Ģerîfler, evliyânın sözleri, duâ, tesbîh gibi kıymetli Ģeyler, 
aslında güzeldir, çok tatlıdır. Kalbin nefse bağlılığı azalınca, nefsin elinden kurtulunca, bunları 
okuduğu, duyduğu zamân, bunların güzelliğini anlar ve bağlanır da, insanın haberi bile olmaz. Kur‟ân-ı 
kerîm okuyunca veyâ dinleyince, zikir yapınca, ibâdetleri edâ edince, Allahü teâlâyı sever. 

 
Kalbi, nefsin elinden, baskısından kurtarmak için, nefsi ezmek, kalbi uyandırıp kuvvetlendirmek 

lâzımdır. Bu da, Resûlullah efendimize uymakla olur. Muhammed aleyhisselâma uyarak, kalbini 
nefsinin pençesinden kurtaran bir kimse, bir velîyi incelerse, onun Resûlullah efendimizin vârisi, 
Allahın sevgili kulu olduğunu anlar. Allahü teâlâyı çok sevdiği için, Allahın sevdiğini de çok sever. 
Fakat, sevebilmek kolay bir Ģey değildir. Nefsin sevdiklerini, kalbin sevdiği hakîkî güzellikler sanarak 
aldananlar çok olmuĢ, felâkete sürüklenmiĢlerdir. 

 
MUHABBET, SEVGĠ YERĠ... 
Kalb, muhabbet, sevgi yeridir. Muhabbet bulunmayan kalb ölmüĢ demektir. Kalbde, yâ dünyâ 

sevgisi, yâhut Allahü teâlânın sevgisi bulunur. Dünyâ, harâm olan Ģeyler demektir. Zikir, ibâdet 
yaparak, kalbden dünyâ sevgisi çıkarılınca, kalb temiz olur. Bu temiz kalbe, Allahü teâlânın sevgisi, 
kendiliğinden dolar. Günâh iĢleyince, kalb kararır, hasta olur. Dünyâ muhabbeti yerleĢen kalbden, 
Allahü teâlânın sevgisi gider. 

 
Netice olarak, Ġmâm-ı Gazâlî hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“Kalb, meleklere mahsûs bir evdir. Gadab, Ģehvet, hased, kibir gibi kötü sıfatlar, uluyan köpek 

gibidirler. Köpeklerin bulunduğu yere melekler girmez. Hadîs-i Ģerîfte; (Köpek ve resim bulunan eve 
melekler girmez) buyuruldu. Bu hadîs-i Ģerîfteki evin kalb olduğunu ve köpeğin de, kötü huylar demek 
olduğunu söylemiyorum. Açık mânâlarına inanmakla berâber, yukarıdaki mânâları da ilâve ediyorum.” 

 
Günahlardan sakınmak kalbi temizler 
16.04.2012 
 
Ġyi bir insan, kendine ve baĢkalarına zararı olmayan kimse demektir. Allahü teâlâ, insanların iyi 

olmalarını, herkesin rahat yaĢamasını istiyor. Buna kavuĢmak için, insanlarda kalb, akıl ve nefis 
yarattı. Ġnsanın bedeni, yani bütün uzuvları kalbin emrindedir. Kalbin arzularına, niyet etmek denir.  
Nefis, bedenin muhtâç olduğu Ģeyleri kalbe yaptırmak ister. Nefsin isteklerinin hepsi, kendine de, 
baĢkalarına da, zararlıdır. 

 
Akıl, faydalı ve zararlı Ģeyleri birbirlerinden ayırmakta, faydalı olanları yapmasını kalbden 

istemektedir. Allahü teâlâ, iyi iĢleri kötülerinden ayırmak için, dinleri gönderdi. Sağlam olan akıl, kalbin 
Ġslâmiyete uymasını emreder. Her kalb, Ġslâmiyyete uygun hareket ederse, temiz olur, dünyâda hiç 
sıkıntı olmaz. Kalbin temizlenmesi ve kuvvetlenmesi için, Allahü teâlânın ismini çok söylemesi 
lâzımdır. Allahü teâlâ, dinleri insanlara sıkıntı vermek için değil, kalbleri temizlemek için gönderdi. 
Kalb, nefse uymaz, aklı dinleyip Ġslâmiyyete uyarsa, bütün dünyâ rahata, huzûra kavuĢur. Aklın 
vazîfesi, Ġslâmiyyeti öğrenmek ve bunun her yere yayılması için çalıĢmaktır. 

 
Kalb, hep nefse tatlı gelen Ģeyleri yaparsa, nefse tapmıĢ olur. Allahü teâlâyı unutur. Ġslâmiyyete 

uymak, kalbi ve bedeni kuvvetlendirir, nefsi zayıflatır. Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
 
“Kalb, Allahü teâlâdan baĢkasına tutulmuĢ ise, yıkılmıĢ demektir. Bir iĢe yaramaz. Niyyet doğru 

olmadıkça, hayırlı iĢlerin, yardımların ve âdete uyarak yapılan ibâdetlerin, hiç faydası olmaz. Kalbin 
selâmet bulması ve Allahü teâlâdan baĢka hiçbir Ģeye düĢkün olmaması da lâzımdır. Yani her yapılan 
Ģey, O emrettiği, O beğendiği için yapılmalı. Onun râzı olmadığı her Ģeyden kaçınmalıdır. Her Ģey 
Onun için olmalıdır. Hem, kalbin selâmeti, hem de bedenin sâlih iĢler yapması, birlikte lâzımdır. Beden 
sâlih ameller yapmaksızın, kalbim selâmettedir, kalbim temizdir, sen kalbe bak demek bâtıldır, boĢtur. 



Kendini aldatmaktır. Bu dünyâda, bedensiz rûh olmadığı gibi, beden ibâdet yapmadan ve günâhlardan 
kaçınmadan, kalb, temiz olmaz. 

 
Ġnsanlarda bulunan nefis, din bilgilerine inanmamakta, yaratılıĢı, Ġslâmiyyete uymamaktadır. 

Bunun için, Ġslâmiyyete uymak, nefse acı gelmekte, ona uymak istememektedir. Kalb ise, yaratılıĢında 
temizdir. Fakat, nefsin Ġslâmiyyete uymak istememesi hastalığı, kalbe sirâyet ederek, kalb de 
Ġslâmiyyete uymak istemiyor. Ġslâmiyyete inanıyor ise de, uyması acı geliyor. Ġslâmiyyetin doğruluğunu 
isbât için, ne kadar uğraĢılırsa uğraĢılsın, hasta olan kalbde buna yakîn hâsıl olması, çok güç olur. 
Kalbde yakîn hâsıl olması için, içeriden ve dıĢarıdan hastalık gelmemesi, gelmiĢ olanın da tasfiyesi 
lâzımdır. Bunun için nefsi, inkâr hastalığından ve kalbi Ģeytandan, fenâ arkadaĢtan kurtarmaktan 
baĢka çâre yoktur. 

 
Kalbin tasfiyesi, ibâdet yapmakla, bilhâssa farz namâzları kılmakla ve çok istiğfâr okumakla olur. 
 
Kalb, üç düĢmânın yani nefsin, Ģeytânın ve kötü arkadaĢın Ģerrinden, hücûmundan kurtulunca, 

tasfiye bulur, harâmları sevmek hastalığından kurtulur. Allah sevgisi, kendiliğinden yerleĢir. Suyu 
boĢalan ĢiĢeye havânın dolması gibi olur. VeĢĢemsi sûresi 9. âyetinde meâlen; (Nefsini tezkiye eden 
kurtuldu. Nefsini günâhta, cehâlette, dalâlette bırakan, ziyân etti) buyuruldu.” 

 
Netice olarak, nefis, kötü isteklerden kurtarılınca, kalbin mahlûklara, harâmlara olan bağlılığı 

kalmaz. Zira dünyâyı yani harâmları, günâhları seven, hâtırlayan kalb, hastadır. Kalbin temiz olması, 
dünyâ denilen Ģeyleri sevmekten, hâtırlamaktan kurtulması demektir. Kalb hastalığının ilâcı, 
Ġslâmiyetin emirlerine uymak, yasaklarından sakınmak ve Allahü teâlâyı çok zikretmek, yani ismini ve 
sıfatlarını hâtırlamak, kalbe yerleĢtirmektir. Zikretmek, Allahü teâlâyı hâtırlamak demektir. Bu da, kalb 
ile olur. Zikredince, kalb temizlenir, kalbden dünyâ sevgisi çıkar ve Allahü teâlânın sevgisi yerleĢir. 

 
Kalbi hasta olan nefsine uyar 
17.04.2012 
 
Ġnsanda iki türlü kalb vardır. Birisi, bildiğimiz, göğsümüzdeki et parçasıdır ki, buna yürek denir. 

Ġkincisi, bu et parçasında bulunan bir kuvvettir ki, buna da gönül denir. Din kitaplarında anlatılan kalb, 
yürek değil gönüldür. Ġnanmak, inanmamak, muhabbet, düĢmanlık hep bu kalbde yani gönülde olur. 
Ġnsanın organları bu kalbin emrindedir. Temiz kalbin sâhibi, akla uyar, hep iyi iĢler yapar. Kalbi bozuk, 
hasta olan ise, nefse uyar, hep zararlı iĢler yapar. 

 
Ġhlâs ile yapılan ibâdetler, bilhâssa namâz kılmak, kalbi temizler. Allahü teâlâ, kalbi hasta yapan 

Ģeyleri harâm etmiĢtir. Günâh iĢleyenin kalbi hasta olur. Günâhın büyüklüğüne göre, hastalık hafîf 
veyâ ağır olur. Kalb hasta olunca, ibâdet yapmak güç olur. 

 
KALB HASTALIĞININ ĠLÂCI 
Kalb hastalığının birinci ilâcı, tövbe ve istiğfârdır. Tövbenin kabûl olması için, günâhı terk etmek ve 

ibâdet yapmak lâzımdır. Kalb hastalığının ilâcı olan tövbenin kabûl olması için, en faydalı ibâdet, 
namâz kılmaktır. Namâz kılmak, kalbi hasta olanlara güç gelir. Hâlbuki, namâz kılınırsa, kalbde Allah 
sevgisi hâsıl olur. Allah sevgisi zamânla kalbi doldurur. Saâdetlerin en büyüğü, kalbe Allah sevgisini 
yerleĢtirmektir. 

 
Dünyâ iĢleri ile uğraĢanların, geçici olan dünyâ ni‟metlerine ve lezzetlerine kavuĢmayı 

düĢünenlerin kalblerinde Allah sevgisi kalmaz. Ġnsanı bu felâketten kurtaran en kuvvetli ilâç, kelime-i 
tevhîd okumaktır. Bunun için, Allahü teâlâ, sonsuz merhametinden dolayı, her gün bir vakit değil, beĢ 
vakit namâz kılmayı emir buyurmuĢtur. Allahü teâlânın bu emri, insanlara sıkıntı vermek için değil, 
onları kalb hastalığından kurtarmak içindir. 

 
Dünyâ ve âhıret saâdetlerinin baĢı, en iyisi, Allahü teâlânın rızâsına, sevmesine kavuĢmaktır. 

Allahü teâlâya yakın olmak, Onun sevmesine kavuĢmak demektir. Bu saâdete kavuĢana, velî ve ârif 
denir. Velî olmak için, farzları yapmak lâzımdır. Farzlar, sırası ile, önce ehl-i sünnet âlimlerinin 
bildirdikleri gibi îmân etmek, sonra harâmlardan sakınmak, farz olan ibâdetleri yapmak ve sâlih olan 
mü‟minleri sevmektir. Ġhlâs ile yapılmayan ibâdetin faydası da, sevâbı da olmaz. 

 
Ġhlâs, her Ģeyi yalnız Allah rızâsı için yapmaktır. Ġhlâs, Allahü teâlâdan baĢka hiçbir Ģeyi 

sevmemekle, yalnız Onu sevmekle, kendiliğinden hâsıl olur. Kalbin yalnız Allahü teâlâyı sevmesine, 



kalbin tasfiyesi, kalbin itmînânı denir. Kalbin itmînâna kavuĢması, ancak Onu çok hâtırlamakla, 
büyüklüğünü, ni‟metlerini düĢünmekle olacağını, Ra‟d sûresinin 30. âyeti bildirmektedir. Bu âyet-i 
kerîmede meâlen; (İyi biliniz ki, kalbler, Allahü teâlânın zikri ile itminâna, rahata kavuşur!) 
buyurulmaktadır. 

 
Ġnsanda, akıl, kalb ve nefis denilen üç kuvvet vardır. Aklın ve nefsin yeri dimâğdır, beyindir. Kalbin 

yeri yürektir. Akıl, dünya iĢleri ve âhıreti kazanmak yollarını düĢünür. Nefis, dâimâ harâmları, zararlı 
Ģeyleri yapmayı düĢünür. 

 
Kalbin kendinde hiç düĢünce yoktur. Ona, aklın, nefsin ve his uzuvlarından dimağa yani beyne ve 

dimâğdan kalbe ulaĢan harâm Ģeylerin düĢünceleri gelerek hasta yapar. Kalbi bu düĢüncelerden 
kurtarmak güçtür. Bu düĢüncelerden kurtulursa, Allahü teâlâyı hâtırlar. Kalb, hiçbir zaman düĢüncesiz 
kalmaz. 

 
GÜNAH, KALBĠ KARARTIR! 
Kalbde, nefisten gelen kötü düĢünceler varsa, bu hâl insanı, Allahü teâlâdan uzaklaĢtırır. Zaten 

kalbin hasta olması, Allahü teâlâyı unutması demektir. Kısaca kalbin hasta olması, nefse uyarak 
harâmları beğenmesi, bunlara düĢkün olması demektir. 

 
Netice olarak kalbde, yâ harâmların, günâhların sevgisi, yâhut Allahü teâlânın sevgisi bulunur. 

Kalbden günâhların sevgisi çıkarılınca, kalb temiz olur. Bu temiz kalbe, Allahü teâlânın sevgisi, 
kendiliğinden dolar. Günâh iĢleyince, kalb kararır, hasta olur. Kalbi, günahlarla kararak hasta olan 
kimse, aklına değil, nefsine uyar. Nefsine uyan kimse, dünyâda da, âhırette de sıkıntıdan kurtulamaz. 
Kısacası, kalbi temiz olan akla uyar, iyi iĢler yapar, kalbi bozuk, hasta olan da, nefse uyar, hep zararlı 
iĢler yapar. 

 
Makam ve şöhret sâhibi olmak 
22.04.2012 
 
Ġhlâs, ilmin ve amelin Allah rızâsı, Allah sevgisi ile olması, mal, mevki ve Ģöhret için olmamasıdır. 

Ġlmi, Allah rızâsı için, Ġslâm dînine ve Müslümânlara hizmet için öğrenmelidir. Mal, mevki kazanmak, 
kibir ve Ģöhret için öğrenmemelidir. Zira hadis-i Ģerifte; (İki aç kurt, bir koyun sürüsüne girdiği 
zamân, yaptıkları zarardan, mal ve şöhret hırsının yapacağı zarar dahâ çoktur) buyurulmuĢtur. 

 
Mevki ve Ģöhret sâhibi olmak arzûsu, insanlarda üç Ģeyden hâsıl olmaktadır: 
 
1- Mevki ve Ģöhret sâhibi olmayı istemenin birinci sebebi, nefsinin arzûlarına kavuĢmaktır. Nefis, 

arzûlarının, harâm yollardan elde edilmesini istediği için, kiĢi mal, mevki ve Ģöhret sahibi olmayı ister. 
 
2- Ġkincisi, kendinin ve baĢkalarının haklarını zâlimlerden kurtarmak isteğidir. Ayrıca sadaka 

vermek, hayrât, hasenât yapmak, iyi yemek, iyi giyinmek, iyi evlerde oturmak, çoluk çocuk sâhibi olup, 
râhat ve mesût yaĢamak için, kiĢi, mal, mevki, Ģöhret sahibi olmayı ister. Ġbâdetlerine mâni olacak 
Ģeylerden kurtulmak, Ġslâm dînine ve Müslümânlara hizmet etmek için de kiĢi, mal, mevki, Ģöhret 
sâhibi olmayı ister. Bu niyyetle mevkiye, makama kavuĢurken, riyâ, hakkı bâtıl ile karıĢtırmak gibi, 
Ġslâmiyyetin yasak ettiği Ģeyleri yapmazsa, vâcipleri, sünnetleri terk etmezse, bu kimsenin mevki, 
makam sâhibi olması câizdir, hattâ müstehabtır. Çünkü, câiz ve lâzım olan Ģeylere kavuĢturucu 
sebepleri, vâsıtaları yapmak da, câiz ve lâzım olur. Allahü teâlâ, Kur‟ân-ı kerîmde, iyi insanların nasıl 
olacağını bildirirken, bunların; (Müslümânlara imâm olmak istediklerini) de bildirmektedir. Süleymân 
aleyhisselâm; (Yâ Rabbî! Benden sonra kimseye nasîb etmeyeceğin bir mülkü bana ihsân eyle!) 
diyerek melik ve emîr olmak istemiĢtir. Hadîs-i Ģerîfte; (Hak ve adâlet üzere bir gün hâkimlik 
yapmayı, bir sene devâmlı gâzâ etmekten dahâ çok severim) buyuruldu. Bir hadîs-i Ģerifte de; (Bir 
sâat adâlet ile idârecilik yapmak, altmış sene nâfile ibâdet yapmaktan dahâ iyidir) buyuruldu. 

 
Riyâ ile ve hakkı bâtıl ile karıĢtırarak mevki sâhibi olmak câiz değildir. Ġyi niyyet ile olsa da, câiz 

değildir. Çünkü harâmları ve mekrûhları, iyi niyyetle de yapmak câiz değildir. Hattâ, bazı harâmların iyi 
niyyet ile yapılması, dahâ büyük günâh olur. Niyyetin iyi olması, ibâdetlerde faydalı olur. 

 
3- Mal, mevki, Ģöhret sâhibi olmayı istemenin sebeplerinden üçüncüsü, nefsini eğlendirmektir. 

KiĢinin nefsi, maldan olduğu gibi, mevkiden de lezzet almaktadır. Arada Ġslâmiyyete uymayan iĢler 
bulunmazsa, nefsi lezzet aldığı Ģeye kavuĢturmak harâm olmaz ise de, takvânın az olduğunu gösterir. 



Mevki elde ettikten sonra, insanların gönüllerini kazanmak için, riyâ ve müdâhane yani gevĢeklik, 
gösteriĢ yapmasından korkulur. Hattâ, münafıklık, hakkı bâtıl ile karıĢtırmak, hile ve yalan gibi tehlikeli 
hâller de olabilir. Helâl ile harâm karıĢık olan Ģeyi yapmamak lâzımdır. Mevki sâhibi olmanın bu 
üçüncü sebebi, harâm değil ise de, iyi olmadığı için, ilâcını bilmek ve yapmak lâzımdır. 

 
KĠBĠRDEN KURTULMAK ĠÇĠN! 
ġöhretten ve hürmet toplayarak kibirli olmaktan kurtulmak için, Ġslâmiyyette mubâh, câiz olup, 

halkın beğenmediği iĢleri yapmalıdır. Vaktiyle bir emîr, bir zâhidi ziyârete gitmiĢ. Zâhid, emîrin ve 
etrâfındakilerin kendisine yaklaĢmak istediklerini anlayınca, ziyâfet vermiĢ. Kendisi, iri lokmaları hırsla 
çabuk çabuk, yemeye baĢlamıĢ. Emîr, bu hâli görünce, zâhidi beğenmeyerek, oradan ayrılmıĢ. Zâhid 
de, emîrin arkasından; “Elhamdülillah! Rabbim beni kurtardı” demiĢtir. 

 
Mevki sâhibi olmak arzûsunu gideren en kuvvetli ilâç, insanlardan uzlet etmek, uzak durmaktır. 

Din ve dünyâ için zarûrî vazîfelerden baĢka, insanlar arasına karıĢmamalıdır. Hadîs-i Ģerîfte, bu ilâç 
tavsiye edilmektedir. 

 
Netice olarak, mevkinin, makamın ve Ģöhretin geçici olduğunu, âhiretteki zararlarını, dünyâdaki 

tehlikelerini düĢünmeli, niyeti düzeltmedikçe bunlara talip olmamalı, kiĢi, Allahü teâlâdan kendisi için 
hep hayırlı olanı istemelidir.  

 
Hiçbir şey kendiliğinden olamaz! 
23.04.2012 
 
Kâinatta var olan, yaratılan ve meydana gelen hiçbir olay, kendiliğinden olmamıĢtır. Bütün bunları, 

yoktan yaratan, bir yaratıcı vardır. Bugün fabrikalarda binlerce ilâç, ev eĢyâsı, sanâyi ve ticâret 
maddeleri, elektronik âletler, harp vâsıtaları yapılıyor. Bunların çoğu, ince hesaplardan, yüzlerce 
tecrübeden sonra elde ediliyor. Bunlardan birine dahi, kendi kendine var oldu denebilir mi? Bunların, 
bilerek ve isteyerek yapıldıkları söyleniyor ve hepsinin bir yapıcısının bulunması lâzımdır deniyor da, 
canlılarda, cansızlarda görülen ve her asırda, daha yenileri, daha inceleri keĢfedilen ve çoğunun 
yapısı henüz anlaĢılamayan milyonlarca maddenin, hâdisenin kendi kendilerine tesâdüfen var 
olduklarını söylemek mümkün mü? Eğer bunlara, tesadüfen olmuĢ denirse, bu hâl, ikiyüzlülük ve koyu 
bir inât olmaz mı? 

 
Muhammed Rebhâmî hazretleri, Riyâd-ün-nâsıhîn kitabında Ģöyle bir hâdise naklediyor: 
“Rûm kayseri, imparatoru, Abbâsî halîfesi Me‟mûn bin Hârûn‟a bir haberci gönderdi. Bu habercinin 

yanında, heybetli, kendini beğenmiĢ biri vardı. Haberci, halifeye; 
 
-Bu adam, dinleri inkâr ediyor. Bir yaratıcı olduğuna inanmıyor. Rûm papasları buna cevâb 

veremedi. Ġslâm âlimleri bunu susturursa, milyonlarca Hristiyanı ve Müslümânı sevindirecektir dedi. 
Halife, âlimlerle görüĢtü ve Bağdâd âlimleri; 

 
-Buna ancak Ahmet NiĢâpûrî hazretleri cevâp verir, dediler. 
 
Bunun üzerine Halîfe, sarâyda, belli bir gün ve sâatte âlimlerin toplanmasını emretti. O gün ve 

saatte, ateist dahil herkes toplandı. Fakat Ahmet NiĢâpûrî hazretleri toplantı yerine geç geldi ve; 
 
-Yolda, acâyip, ĢaĢılacak bir Ģey gördüm. Onu seyredince, buraya geç kaldım. Dicle kenârında 

gemi bekliyordum. Yerden büyük bir ağaç çıktı. Sonra bu ağaç kendi kendine yıkıldı, parçalandı ve bu 
ağaçtan tahtalar meydana geldi. Sonra da bu tahtalar, birleĢerek, bir gemi oldu. Gemi, bir kaptanı falan 
olmadan, suda kendi kendine hareket etti dedi. 

 
Bizans‟tan gelen ateist, bu sözleri iĢitince, yerinden fırladı ve; 
 
-Bu adam deli olmuĢ. Hiç böyle Ģey olur mu? Böyle söyleyen, yalancıdır ve buna aklı olmayanlar 

inanır dedi. Ahmet NiĢâpûrî hazretleri söze karıĢarak; 
 
-Bunlar, kendi kendine olamayınca, yeryüzündeki ĢaĢılacak Ģeyler, kendi kendilerine nasıl var 

olur? Bunları yaratan biri olmadığını söyleyen, daha akılsız ve ahmak olmaz mı? dedi. Bu sözleri iĢiten 
ateist; 

 



-Her Ģeyin bir yaratıcısı olduğunu Ģimdi anladım ve buna inandım diyerek Müslümân oldu...” 
 
Dünyânın her yerinde ayrı ayrı manzaralar var. Ġnsan, bunlara bakmaya doyamıyor. Bunların her 

biri, hep hesaplı ve düzenli, sanki hepsi aynı bir makineden çıkmıĢ gibidir. Her Ģey fizik, kimyâ, biyoloji, 
astronomi kanunlarına bağlı olarak meydana gelmiĢ. Hele, insanın yaratılıĢındaki âhenk ve nizâm, 
insanı hayretler içinde bırakmaktadır. Ġçimizdeki organların, bir makinenin parçaları gibi, birlikte 
çalıĢması, anlayanları hayrân bırakmaktadır. MeĢhûr Ġngiliz fen adamı Darwin bile; “Gözün yapısındaki 
intizâmı, incelikleri düĢündükçe, hayretten tepem atacak gibi oluyor” demekten kendisini alamamıĢtır. 

 
“TESADÜFEN OLMUġ!..” 
Bütün varlıklar, birbirlerine değiĢmez kanunlarla bağlıdır. Ġslâm âlimleri, bunları yaratan, bilen, bir 

Hâlık, Yaratıcı var diyor. Hiçbir dîne inanmayanlar ise, her Ģey rastgele, tesâdüfen var olmuĢ diyor. 
Yaratıcı, Peygamberleri ile haber de gönderiyor ve; (Her Ģeyi ben yarattım. Hepinizin sâhibi benim. 
Bana inanırsanız, sizi Cennetime koyacağım. Sayısız ni‟metler vereceğim. Sonsuz zevk ve saâdet 
içinde yaĢayacaksınız. Peygamberlerime inanmayanları Cehennemde sonsuz yakacağım) buyuruyor. 

 
Netice olarak, bu varlıkların hiçbirisi, kendiliğinden, tesadüfen meydana gelmemiĢtir. Her Ģeyin 

yoktan var olduğu, aklen de, ilmen de açıkça bilinmekte ve görülmektedir. Her Ģeyi yoktan var eden ve 
hiç yok olmayan bir yaratıcı yaratmıĢtır. Meydânda olan Ģey, inkâr olunamaz. Allahü teâlânın, varlığına 
inanmamak, meydânda olan Ģeyi inkâr etmek olur. 

 
Sonsuz kudretin varlığı inkâr olunamaz 
24.04.2012 
 
Ġnsan olarak, kâinatta mevcut olan her Ģeyin, ĢaĢılacak bir nizâm içinde olduklarını görmekteyiz. 

Fen, her sene bunların yenilerini bulmaktadır. Bu nizâmı yaratanın, Hay diri, Âlim bilici, Kâdir gücü 
yetici, Mürîd dileyici, Semî iĢitici, Basîr görücü, Mütekellim söyleyici ve Hâlık yaratıcı olması lâzımdır. 
Çünkü ölmek, câhil olmak, gücü yetmemek, zorla yapmak, sağırlık, körlük ve söyleyememek, birer 
kusurdur, utanılacak Ģeylerdir. Bu kâinâtı, bu âlemi, bu nizâm üzere yaratanda ve yok olmaktan 
koruyanda, böyle kusurlu sıfatların bulunması olacak Ģey değildir. 

 
Atomdan yıldızlara kadar her varlık birer hesâpla, kanunla yaratılmıĢtır. Fizikte, kimyâda, 

astronomide ve biyolojide keĢfedilebilen kanunlardaki, bağlantılardaki nizâm, akıllara hayret 
vermektedir. Hava, yüzde 78 azot, 21 oksijen ve 1 soy gazlar karıĢımıdır. BileĢik değil, karıĢımdır. 
Oksijen yüzde 21‟den çok olsaydı, ciğerlerimizi yakardı. Yüzde 21‟den az olsaydı, kandaki gıdâ 
maddelerini yakamazdı. Ġnsanlar ve hayvanlar, yaĢayamazdı. Bu yüzde 21 miktârı, her yerde ve 
yağmurda değiĢmiyor. Bu ise büyük ni‟mettir. Allahın varlığını, kudretini ve merhametini 
göstermektedir. 

 
Dünyânın en büyük Alman fen adamlarından Max Planck diyor ki: 
“Gerek din ve gerek fen ilimleri, üzerimizde kendisine eriĢmek kâbil olmayan çok muazzam bir 

kudret bulunduğunu, bu kudretin dünyâyı kurduğunu ve ona hükmettiğini ortaya koymaktadır. Ancak 
bu kudreti îzâh husûsunda kullandıkları dil, birbirinden farklıdır. Fakat her iki îzâh tarzı ayrı bile 
görünseler, hakîkatte, birbirinin aynıdır. Bu iki îzâh birbirine zıt değildir. Bilakis birbirini tamâmlarlar.  
Gerek din, gerek fen ilimleri, bu âlemi ancak mâhiyetini hiçbir zamân anlayamayacağımız, insanların 
hiçbir zamân eriĢemeyecekleri bir kudretin yaratabileceğini kabûl ederler. Bu muazzam kudretin bütün 
azametini biz bilemiyoruz ve hiçbir zamân bilemeyeceğiz. Onun kudretinin ancak en küçük bir 
parçasını ve dolaylı olarak öğrenebiliriz. 

 
Din, bu kudreti ve yaratıcıyı tanımak ve insanları Ona yaklaĢtırmak için kendine mahsûs akla 

hitâbeden semboller kullanır. Fen ilimleri ise, bu kudretin tanınması için ölçü ve formüllerden 
faydalanır. Hâlbuki, bu iki yolu birleĢtirecek olursak, asıl o zamân bu yaratıcının ne büyük bir kudret 
sâhibi olduğu meydâna çıkar ve dînin Allahı ile tabîî ilimlerin bu kudretin ancak küçücük bir kısmında 
yaptığı araĢtırma, ölçme ve formüller, Onun zâtını ve büyüklüğünü meydâna koyar. 

 
Din ile fen ilimlerini karĢılaĢtıracak olursak, hiçbir yerinde bunların birbirinden aykırı bir bilgi 

vermediğini görürüz. Gerek din, gerek tabîî ilimler, bir muazzam yaratıcı olmadan bu dünyânın 
kurulamayacağını kabûl ederler. Fen ilimlerinin bulduğu bütün yenilikler, bu muazzam yaratıcının 
varlığı ve büyüklüğü hakkında birer vesîkadır. Din ile fen ilimleri arasında hiçbir fark yoktur. Bazılarının 
sandığı gibi, tabîî ilimlerin tuttuğu yol ayrı değildir. Bugün ne yazık ki, bazı insanlar, fen ilimlerinin artık 



din ile hiçbir ilgisi kalmadığını sanırlar. Hâlbuki bu, çok yanlıĢtır. Yukarıda îzâhına çalıĢtığım gibi, fen 
ilimleri, bil‟akis dîni inanç ve düĢünceleri takviye ederler...” 

 
SEBEPLER ĠLE YARATMAKTADIR 
Netice olarak, her Ģeyi, sonsuz kudret sahibi olan bir Yaratıcı yaratmıĢtır. Bu sonsuz varlık, madde 

olmayan, hiçbir Ģeye benzemeyen, her Ģeyi bilen, gören, her Ģeye gücü yeten, Allahü teâlâdır. Her 
Ģeyi O yaratmıĢtır ve yaratmaktadır. Tabîat dediğimiz bu maddeler, cisimler, canlılar ve çeĢitli enerjiler, 
bazılarının zannettiği gibi, yaratıcı değildir. Bunların hepsini Allahü teâlâ yaratmıĢ, birbirlerine tesîr 
etmek kuvvetini, kendilerine vermiĢ, yenilerini yaratmasına eskilerini sebepler, vesîleler yapmıĢtır. 
Allahü teâlânın sebeplere, sebeplerin tesîr etmelerine ihtiyâcı yoktur. Hiç sebep olmadan da 
yaratabilir. Fakat, sebepleri, vâsıtaları araya koyarak yaratmaktadır. Sebepler ile yaratmasında 
hikmetler, kullarına faydalar vardır.  

 
Her gün ömrün eksiliyor! 
29.04.2012 
 
Dünyâda insana verilen ömür sınırlıdır ve ecel de, her ân yaklaĢmaktadır. Cennet ve 

Cehennemden biri, insanı beklemektedir. Ecel, bugün gelmezse, bir gün elbette gelecektir. Ġnsan, 
baĢına gelecekleri, geldi bilmelidir. Çünkü ölüm, kimseye vakit tayîn etmemiĢ, gece veyâ gündüz, 
çabuk yâhut geç, yazın veyâ kıĢın gelirim dememiĢtir. Herkese ânsızın gelir ve hiç ummadığı bir 
zamânda gelir. 

 
Muhammed Ma‟sûm Fârûkî hazretleri buyuruyor ki: 
“Yazıklar olsun, ömür geçti. Bir hayırlı iĢ yapmadım. Dünyânın vefâsız, yalancı olduğu, Ģimdi 

anlaĢıldı. Hayâtı, hayâl oldu. Fitneleri, dertleri bitmedi. Ahbâp, arkadaĢlar, öldüler, gittiler. Bu hâlleri 
görüp de, gafletten uyanmıyor, ibret almıyoruz, piĢmân olmuyoruz, tövbe etmiyoruz. Gaflet devâm 
ediyor, günâhlarımız artıyor. Allahü teâlâ, Tövbe sûresinin 127. âyetinde meâlen; (Görmüyorlar mı ki, 
her sene, bir iki kerre, dertlere, belâlara yakalanıyorlar. Yine tövbe etmiyor, pişmân olmuyorlar) 
buyurdu. Bu nasıl îmândır, nasıl Müslümânlıktır? Ne kitâptan, ne sünnetten nasîhat alınıyor. Ne de, 
baĢa gelen dertlerden, hâdiselerden ibret alınıyor. Uzun seneler, berâber yaĢadıkları, birlikte gezip 
dolaĢtıkları, yiyip içtikleri, yatıp kalktıkları ahbâplarını, arkadaĢlarını düĢünsünler. Sevdiklerinin, birlikte 
eğlendiklerinin, yardımcılarının ne olduklarını görmüyorlar mı? Hiçbirinden bir Ģey kaldı mı? Onlardan 
haber verenler var mı? Ömürlerinin harmanını rüzgâr götürdü.” 

 
HANGĠ SULTANLIK!.. 
Bir gün Abbasi halifelerinden Hârûn ReĢîd hazretleri, Behlül Dânâ hazreleri ile görüĢmek, hikmetli 

sözlerini duymak ister. Bunun için adamlarını gönderip, Behlül Dânâ hazretlerini, saraya dâvet eder. 
Halifenin gönderdiği kiĢiler, Behlül Dânâ hazretlerini boĢ bir mezar içinde uyur halde bulurlar ve 
kendisini uyandırırlar. Behlül Dânâ hazretleri, uykusundan uyandırılınca, kendisini uyandıranlara; 

 
-Siz ne yaptınız. Beni sultanlık makâmından indirdiniz. ġimdi ben ne yapacağım diye feryat 

etmeye baĢlar. Görevliler bu durum karĢısında ne yapacaklarını bilemezler ve gidip durumu halîfeye 
bildirirler. Halife Hârûn ReĢîd de, Behlül Dânâ hazretlerinin bu durumuna ve sözlerine bir mânâ 
veremez ve huzûruna geldiğinde; 

 
-Ey Behlül! Bu ne iĢ. Sen hangi sultanlıktan indirildin? diye sorar. Behlül Dânâ hazretleri; 
 
-Ey Halîfe! Rüyâmda kendimi hükümdâr olmuĢ gördüm. Tahtımda oturuyordum. Hizmetçilerim 

vardı. Saltanat ve ihtiĢâm içinde idim. Lâkin senin adamların beni uyandırdı ve tahtımdan oldum, diye 
cevap verince, halife Hârûn ReĢîd, bu sözlere güler ve; 

 
-Ey Behlül! Rüyâdaki pâdiĢâhlığa îtibâr olur mu hiç der. Bunun üzerine Behlül Dânâ hazretleri; 
 
-Ey müminlerin emîri! Benim hükümdarlığım ile seninki arasında ne fark var. Ben gözlerimi açınca 

hayat buldum. Sen gözlerini kapayacak olsan ebediyyen emirlikten düĢecek saltanatından olacaksın 
ve nedâmet, piĢmanlık günün baĢlayacak. O halde hangimizin hükümdârlığına îtibâr edilmez siz 
söyleyin, deyince, halife Hârûn ReĢîd hazretleri, söyleyecek söz bulamaz. 

 
ECEL GELMEDEN!.. 



Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri; “Bugün, ecelin geldiğini, dahâ bir gün müsaade etmeleri için, 
yalvardığını, sızladığını ve sana, bir gün bağıĢladıklarını ve Ģimdi sen, o günde bulunduğunu farz et! O 
hâlde, bugünü elden kaçırmaktan, bununla, saâdete kavuĢmamaktan dahâ büyük ziyân olur mu? 
Yarın ölecekmiĢ gibi, dilini, gözlerini ve yedi âzânı harâmdan koru!” buyurmuĢtur. 

 
Netice olarak, ecel gelince, insanı uyandıracaklar, gözleri kulakları açacaklar. Fakat, o zamân 

piĢmânlık iĢe yaramayacaktır. Rezîl olmaktan baĢka, ele bir Ģey geçmeyecektir. Hadîs-i kudsîde 
buyurulduğu gibi: 

(Ey insanoğlu, sanki ebedî kalacakmış gibi dünyalık yığmaya çalışıyorsun. Her gün ömrün 
eksiliyor, farkında değilsin. Aza kanâat edip hamdetmiyorsun. Çok istiyorsun, ne kadar çok 
versem yine doymuyorsun. Benden sana her gün yeni rızıklar gelirken, senden bana çirkin 
ameller geliyor. Ne tuhaftır ki, verdiğim rızkı yerken bana isyân ediyorsun.) 

 
Yaratmak, Allahü teâlâya mahsustur 
30.04.2012 
 
Her varlığın yaratanı, Allahü teâlâdır. Yaratmak, yoktan var etmektir. Maddeyi, elemanı yok iken 

var etmek ve var ettikten sonra, baĢka bir varlığa çevirmek de yaratmaktır. Meselâ; (İnsanı nutfeden, 
cinni ateş alevinden yarattı) meâlindeki âyet-i kerîme böyle olduğunu bildirmektedir. 

 
Allahü teâlâ, her Ģeyi bir sebep, bir vâsıta ile yaratmaktadır. Sebepleri yapan, bunlarda tesîr 

kuvveti yaratan Odur. Cisimlerin fizik ve kimyâ özellikleri, fizik, kimyâ, biyoloji olayları, reaksiyonları, 
Onun yarattığı sebeplerdir. Bu sebepleri, cisimleri yaratmasına vâsıta kıldığı gibi, insan aklını, insan 
gücünü de, kendi yaratmasına vâsıta kılmıĢtır. 

 
Kömürdeki yanma olayının baĢlamasına, kibritin alevi sebep olmakta ise de, kömürün 

oksitlenmesini, yanmasını yaratan Allahü teâlâdır. Kibrit, yanma olayının yaratıcısı değildir. Çünkü 
kibritin yapısını, özelliklerini, alevini, ısı enerjisini, karbon atomlarının oksijene ilgisini, olayın ekzoterm 
olup, kömürü ısıtıp kırmızı Ģuâ yaymasını yaratan hep Odur. 

 
ĠNSAN SADECE SEYREDĠYOR! 
Bunun gibi, tuz asidi içinde, çinko eriyip, çinko klorür adında, yeni özellikte bir bileĢik cisim 

meydâna geliyor. Bu iyon Ģebekesini, çinko atomları ve asit molekülleri yarattı denilemez. Çinko 
klorürün meydâna gelmesinde, insan seyirci kalmıĢ, iyon Ģebekesini hâsıl eden tepkimeyi, özellikleri, 
kuvvetleri, Allahü teâlâ yaratmıĢtır. 

 
Demek ki, insanın aklı ve gücü de, diğer tabîat kuvvetleri gibi, Allahü teâlânın önce yaratmıĢ 

olduğu, maddeler, elemanlar, özellikler, kuvvetler, enerjiler arasındaki Ģartları, dengeleri değiĢtirerek, 
yeni bir dengenin, bir âhengin, bir sistemin yaratılmasına bir sebep, bir vâsıtadan baĢka bir Ģey 
değildir. ArĢimet, bir kanûn yaratmamıĢ, dahâ önce mevcût olan özellikler arasındaki bir bağlantıyı 
görebilmiĢtir. Edison, elektrik ampulünü yaratmamıĢ, yapılmasına sebeb olmuĢtur. Yaratıcı, bunların 
en ufağını, en incesini bilendir. Edison‟un arkadaĢı olan Martin Andre Rosonoff, Ģu hâtırasını 
anlatmaktadır: 

 
“Bir gün laboratuvara girince, Edison‟u kendinden geçmiĢ, çok dalgın bir hâlde, hiç kımıldamadan 

elinde tuttuğu bir kaba baktığını gördüm. Yüzünde büyük bir hayret, hürmet, takdîr ve saygı ifâdesi 
vardı. Yanına tam yaklaĢıncaya kadar, geldiğimin bile farkına varmadı. Sonra beni yanında görünce, 
elindeki kabı bana gösterdi. Kap, cıva ile doluydu. Bana; 

 
-ġuna bak! Bu ne muazzam bir eserdir! Sen cıvanın hârikulâde bir Ģey olduğuna inanır mısın? 

dedi. Ben; 
 
-Cıva, hakîkaten hayrete değer bir maddedir diye cevâp verdim. Edison konuĢurken sesi 

titriyordu. Bana; 
 
-Ben cıvaya bakınca bunu yaratanın büyüklüğüne hayrân oluyorum. Buna ne türlü hâssalar, 

özellikler vermiĢ? Bunları düĢündükçe, aklım baĢımdan gidiyor, diye mırıldandı. Sonra tekrâr bana 
döndü;  

 



-Dünyâdaki bütün insanlar bana hayrândır. Benim yaptığım birçok keĢifleri, birçok yeni buluĢları 
birer hârika, birer baĢarı zannediyorlar. Beni, insanüstü bir varlık gibi görmek istiyorlar. Hâlbuki, ne 
büyük hatâ! Ben, beĢ para bile etmeyen bir insanım. Benim keĢiflerim, esâsen dünyâda bulunan, fakat 
o zamâna kadar insanların göremedikleri büyük hârikaların ufacık bir kısmını meydâna çıkarmaktan 
ibârettir. Bunu ben yaptım diyen bir insan, en büyük yalancı, en büyük budaladır. Ġnsan, elinden hiçbir 
Ģey gelmeyen âciz bir mahlûktur. Ġnsan, ancak bir parça konuĢabilen, biraz düĢünebilen bir mahlûktur. 
Ġyi düĢünse, kibre, gurûra kapılmaz, aksine, ne kadar boĢ olduğunun farkına varır. ĠĢte ben de, bunları 
düĢündükçe, ne kadar kudretsiz, ne kadar âciz, ne kadar zayıf bir mahlûk olduğumu anlıyorum. Ben 
mûcidim ha! Asıl mûcid, asıl yaratıcı Allah‟dır! dedi.” 

 
Netice olarak, her Ģeyi yaratan, yoktan var eden, Allahü teâlâdır. Ondan baĢka yaratıcı yoktur. Her 

Ģeyi yaratan, varlıkta durduran, yalnız Allahü teâlâdır. Allahü teâlâdan baĢkasına, her ne maksatla 
olursa olsun, yaratıcı demenin, îmânı gidereceği kitaplarda yazılıdır.  

 
Kimsenin gönlünü kırma! 
01.05.2012 
 
Allahü teâlânın rızâsına, sevgisine kavuĢmak için, emrettiklerine saygı, hürmet göstermeli, bütün 

mahlûklara da, Ģefkat ve merhametle yaklaĢmalıdır. Hiç kimsenin kalbini kırmamalı, ayıplarını, 
kusûrlarını araĢtırmamalı, yüzlerine vurmamalıdır. Peygamber efendimiz, Mu‟âz bin Cebel hazretlerine 
hitaben buyurdular ki: 

(Yâ Mu‟âz! Ayıpları gizle, kimsenin ayıbını yüzüne vurma! Farzlardan başka kıldığın 
namâzları ve ibâdetleri kimseye söyleme! Dünyâ işini âhıret işinden büyük görüp, evvel yapma! 
Hiç kimseye hor bakma! Kimsenin gönlünü kırma, herkesle hoş geçin. Eğer bu şekilde hareket 
etmezseniz elem verici azâba uğrarsınız.) 

 
Her insana, insafla, merhametle yaklaĢmalı, onlara yardım etmelidir. Zira Allahü teâlâ; (Benim 

kullarıma yardım edene, ben fazlasiyle yardım ederim) buyuruyor. 
 
SEVGĠLĠ KUL OLMAK ĠÇĠN... 
Elinden yardım geldiği hâlde, yardımı esirgeyen insan, Allahü teâlânın indinde sevgili bir kul 

olamaz. Ġnsanların kalbini kırmak ise, Allahü teâlânın gadabını üzerine çekmek demektir. Bundan çok 
kaçınmalıdır. Ġnsan kalbi, Allahü teâlânın sevgisinin tecelli ettiği bir yerdir. Oraya dokunmak, çok 
tehlikelidir. Hele o kalbde, Allahü teâlânın korkusu ve sevgisi varsa, onu incitmekten, son derece 
kaçınmalıdır. Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 

“Kalb, Allahü teâlânın komĢusudur. Allahü teâlâya kalbin yakın olduğu kadar hiçbir Ģey yakın 
değildir. Mü‟min olsun, âsî olsun, hiçbir insanın kalbini incitmemelidir. Çünkü âsî olan komĢuyu da 
korumak lâzımdır. Sakınınız, sakınınız, kalb kırmaktan pek sakınınız! Allahü teâlâyı en ziyâde inciten 
küfürden sonra, kalb kırmak gibi büyük günâh yoktur.” 

 
Hazret-i Ömer bir gün, mescidde baĢını koyup, tam yatacağı sırada, bir köle gelip; 
 
-Kalk, yâ emîr-el mü‟minîn. Önce bana insâf, merhamet eyle. Rabbil âlemîn kıyâmet günü benim 

hakkımı senden alır, dedi. Hazret-i Ömer, kölenin bu sözlerini iĢitir iĢitmez hemen kalktı ve; 
 
-Ne istersin, sana nasıl yardım edebilirim, diye sordu. O köle de; 
 
-Ben fakir, kimsesiz bir kiĢiyim. Elbisemi yıkayasın ve temizleyesin. DüĢkünlere, fakirlere, 

hastalara yardım etmek senin üzerine vaciptir, dedi. Hazret-i Ömer; 
 
-Evet, senin dediğin gibidir. Ne istiyorsan yapacağım, buyurdu. Köle üzerindeki elbiseleri çıkardı 

ve; 
 
-Yâ Emîr-el mü‟minîn! Sen kendi elbiseni de bana ver, onları giyineyim ki, çıplaklığa sabredemem, 

dedi. 
 
Hazret-i Ömer, üzerindeki gömleği çıkarıp ona verdi ve kendi beline bir peĢtamal bağladı. Kölenin 

elbisesini yıkadı. Ondan özürler diledi, iltifatta bulundu, yumuĢak sözlerle helâllik diledi. Köle dedi ki: 
 



-Yâ Emîr-el mü‟minîn, eğer sana acımasam, hakkımı helâl etmezdim. Sen de bilirsin ki, kıyâmet 
gününde, doğudan, batıya bütün Müslümânların çıplaklarının, açlarının, zayıflarının ve fakîrlerinin 
haklarından sana suâl ederler. Allahü teâlâ, bütün bunların haklarından sana suâl edecek, o zaman 
sen ne cevâp vereceksin! 

 
Kölenin bu sözleri üzerine hazret-i Ömer, çok ağladı, köleden tekrar özürler diledi, gönlünü hoĢ 

etti ve kendi elbisesini ona bağıĢlayarak, oradan ağlayarak ayrıldı. 
 
KENDĠ KABAHATLERĠNĠ DÜġÜN! 
Netice olarak, herkes, kendi kusûrlarını, kabâhatlerini düĢünmelidir. Allahü teâlânın, kendisine 

cezâ vermekte acele etmediğini, rızkını kesmediğini bilmelidir. Allahü teâlânın sevgisine kavuĢmak 
arzûsu ile yanan bir kimsenin, uykusu kaçar, gözyaĢları dinmez. GeçmiĢteki günâhlarından utanarak 
baĢını kaldıramaz. Her iĢinde Allahü teâlâdan korkar, titrer. Allahü teâlânın sevgisine kavuĢturacak 
iĢleri yapmak için çırpınır. Her iĢinde sabır gösterir ve insanların hatalarını affeder. Her geçimsizlikte, 
sıkıntıda kusûru kendisinde görür. Kimseyle münâkaĢa etmez. Bir kalbi incitmekten çok korkar. Zira 
kalbleri, Allahü teâlânın evi bilir. Hadîs-i kudsîde buyurulduğu gibi: 

(Dili ilim saçıp gönlü ilimden uzak olan, dışını yıkadığı hâlde gönlünü temizlemeyen, 
başkalarının kusûrlarını araştırıp kendi kusûrlarını görmeyen, âhırette hesâba çekileceğini 
bildiği hâlde gülüp eğlenenlere şaşılır.)  

 
Özür dileyenin, özrünü kabul etmeli 
06.05.2012 
 
Müslümânın ayıplarını örtmek, gizli günâhlarını yaymamak ve kusûrlarını affetmek çok sevâptır. 

Herkes, kendi kusûrlarını görmeli, Allahü teâlâya karĢı yaptığı kabâhatleri düĢünmelidir. Allahü 
teâlânın, kendisine cezâ vermekte acele etmediğini, rızkını kesmediğini bilmelidir. Din kardeĢinin 
ayıbını görünce, ona hüsn-i zan etmelidir. Onu ıslâh etmeli, özür dilediği zaman da, özrünü kabul 
etmelidir. Zira Müslümânın özrünü reddetmek, kabul etmemek, mekruhtur, günâhtır. Hadîs-i Ģerîfte;  
(Müslümân kardeşinin özrünü kabûl etmemek günâh olur) buyurulmuĢtur. 

 
Mekke fethedildiği gün, Resûlullah efendimiz, kendisine eziyet eden, sıkıntı veren, inkâr eden 

KureyĢ‟in hepsini affetmiĢlerdi. Yalnız hazret-i VahĢi gibi bazıları, bu affın dıĢında kalmıĢtı. Hazret-i 
VahĢî, daha sonra piĢmân olup, Medîne‟de mescide gelip, selâm verdi. Resûlullah efendimiz, selâmını 
aldı. Hazret-i VahĢî; 

 
-Yâ Resûlallah! Bir kimse Allaha ve Resûlüne düĢmanlık yapsa, en kötü, en çirkin günâh iĢlese, 

sonra piĢmân olup temiz îmân etse, Resûlullahı canından çok sevici olarak, huzûruna gelse, bunun 
cezâsı nedir? diye arz edince Resûlullah efendimiz; 

 
-Îmân eden, pişmân olan affolur. Bizim kardeşimiz olur buyurdu. Hazret-i VahĢî; 
 
-Yâ Resûlallah! Ben îmân ettim. PiĢmân oldum. Allahü teâlâyı ve Onun Resûlünü her Ģeyden çok 

seviyorum. Ben VahĢî‟yim dedi. 
 
Resûlullah efendimiz, VahĢî adını iĢitince, hazret-i Hamza‟nın parçalanmıĢ hâli gözünün önüne 

geldi. Ağlamaya baĢladı. 
 
-Git, seni gözüm görmesin! buyurdu. 
 
Hazret-i VahĢî, öldürüleceğini anlayarak kapıya yürüdü. Eshâb-ı kirâm iĢâret bekliyordu. O ânda 

Cebrâîl aleyhisselâm geldi ve Allahü teâlânın Ģöyle buyurduğunu bildirdi: 
(Ey sevgili Peygamberim! Bütün ömrünü puta tapmakla, kullarımı bana düşmân etmeye 

uğraşmakla geçiren bir kâfir, bir kelime-i tevhîd okuyunca, ben onu affediyorum. Sen, amcanı 
öldürdü diye Vahşî‟yi niçin affetmiyorsun? O pişmân oldu. Şimdi sana inandı. Ben affettim. Sen 
de affet!) 

 
Herkes, öldürün emrini beklerken Resûlullah efendimiz; 
 
-Kardeşinizi çağırınız! buyurdu. KardeĢ sözünü iĢitince, saygı ile çağırdılar. Hazret-i VahĢî‟ye 

affolduğunu müjdeledi ve; 



 
-Fakat, seni görünce dayanamıyorum. Üzülüyorum. Bana görünme! buyurdu. O da, 

Resûlullah efendimizi üzmemek için, bir dahâ yanına gelmedi ve mahcûp, baĢı önünde yaĢadı. 
 
Özrü kabûl etmek ve kusûrları affetmek, Allahü teâlânın sıfatlarındandır. Böyle olmayan kimseye, 

Allahü teâlâ gadab ve azâb eder. Özürde bulunmak üç türlü olur: 
1-Niçin yaptım? 
2-ġunun için yaptım. 
3-KeĢke yapmasaydım veyâ yaptım, bir dahâ yapmam demek. Yâhut yapmadım diyerek inkâr 

etmektir. 
 
Yaptım, bir dahâ yapmam demek, tövbe olur. Mü‟min, affetmesi için özür dilemesini bekler. 

Münâfık, ayıpların ortaya çıkmasını ister. Hadîs-i Ģerîfte; (İffet sâhibi olursanız, kadınlarınız da afîf 
olur. Ananıza babanıza ihsân ederseniz, çocuklarınız da size ihsân eder. Din kardeşinin özrünü 
kabûl etmeyen, kevser havzından içmeyecektir) buyuruldu. 

 
Bu hadîs-i Ģerîf, din kardeĢinin kötülük yaptığını ve özrünün yalan olduğunu bilmeyen kimse 

içindir. Çünkü bunun özrünü reddetmek, Müslümâna sû-i zan olur. Yalan söylediğini bilerek özrünü 
kabûl etmek, af olur. Affetmek, vâcib değil, müstehabdır. 

 
VELÎ NASIL TANINIR? 
Bir gün Ebû Abdullah el-Basrî hazretlerine; 
 
-Velî halk içinde nasıl tanınır, alâmetleri nelerdir? diye sorulunca, cevaben buyurdu ki: 
 
-Velî, dilinin çok tatlı olması, ahlâkının güzel olması, özür dileyenlerin özrünü kabûl etmesi, ister iyi 

ister kötü olsun, bütün mahlûkâta tam bir Ģefkat ve merhametle, acımasıyla anlaĢılır. 
 
Netice olarak, dost, düĢman, herkesi güler yüz ve tatlı dil ile karĢılamalı, hiç kimse ile münâkaĢa 

etmemelidir. Herkesin özrünü kabul etmeli, kabâhatlerini affetmeli, zararlarına karĢılık yapmamalıdır. 
Ahmet Makkarî hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Fütüvvet, mertlik, düĢmanlık edene iyilik yapmak, seni sevmeyene ihsânda bulunmak ve 
sevmediğin ile de tatlı konuĢmaktır.”  

 
Din bilgilerini öğrenmenin yolu 
07.05.2012 
 
Resûlullah efendimizden gelen din bilgileri, beden ve kalb bilgileri olmak üzere iki kısma ayrılır. 

Peygamber efendimizin, inanılacak yani îmân edilecek ve bedenle yapılacak ibâdet bilgilerini 
bildirmek, öğretmek vazîfesi idi. Bunları bizzât bildirmiĢ, tebliğ etmiĢtir. 

 
Tasavvuf denilen kalb bilgileri, güneĢ Ģuâları gibi, Resûlullah efendimizin mübârek kalbinden her 

ân etrâfa yayılıyordu. Bunlara nûr veya feyiz denir. Her Sahâbî, kendi kalbine gelen feyizlerden kendi 
kâbiliyeti kadarının hepsine, hemen kavuĢmuĢtur. KavuĢtukları nûrlar, ihlâslarının çabuk ve çok 
artmasına da sebep olmuĢtur. 

 
Beden bilgileri, edille-i Ģeriyye yani Kitap, Sünnet, Ġcmâ-ı ümmet ve Kıyâs-ı fükahâ denilen dört 

kaynaktan öğrenilmiĢ, fıkıh kitâpları vâsıtası ile bizlere gelmiĢtir. Amel yani yapılacak ibâdetlerde, 
Resûlullah efendimize uymak isteyenlerin, fıkıh kitâplarının bildirdiği gibi ibâdet etmeleri lâzımdır.  
Kalb bilgileri ise, bizlere evliyânın kalbleri vâsıtası ile gelmiĢtir. Resûlullah efendimizin mübârek 
kalbinden bu bilgileri almak isteyenin, bir velînin yanında bulunarak, bunun kalbinden alması lâzımdır. 
Velî, insanın kalbi ile, Resûlullah efendimizin mübârek kalbi arasında, bir vâsıtadır, yoldur. Kalb 
bilgilerine, tasavvuf kitaplarını okumakla kavuĢulamaz. Bu bilgilerin kaynağı, âriflerin kalbleridir. Böyle 
olduğu, Semerât-ül-füâd kitâbında açıkça yazılıdır. 

 
Peygamber efendimizi görüp, sohbetinde bulunan her Sahâbî, Resûlullah efendimizden aldıkları, 

beden ve kalb bilgilerini, isteyen Müslümânlara bildirdiler. Dahâ sonra gelen Müslümânlar da, beden 
bilgilerini fıkıh kitâplarından, kalb bilgilerini ise, evliyânın kalblerinden aldılar. 

 



“Ben, beden bilgilerini, doğruca Resûlullahın sözlerinden yani hadîs-i Ģerîflerden öğreneceğim” 
diyenler, hadîs-i Ģerîfleri yanlıĢ anlayarak, nefsin ve Ģeytânın tuzaklarına düĢtükleri gibi; “Ben kalb 
bilgilerini doğruca Resûlullahın kalbinden alacağım” diyenler de, nefsin ve Ģeytânın tuzaklarına 
düĢmüĢlerdir. 

 
Beden bilgilerinin, Ehl-i sünnet âlimlerinin sözlerinden veyâ kitâplarından, kalb bilgilerinin de, bu 

âlimlerin, hayâtta olanlarının kalblerinden, vefâtlarından sonra da, rûhlarından alınması lâzımdır. Bu 
bilgilerin mütehassısları yani müctehidler ve velîler, böyle söylemiĢlerdir. Künûz-üd-dekâıkda yazılı 
olan; 

(Talebesi arasında âlim, Eshâbı arasındaki Peygamber gibidir.) 
(Âlimin talebesinden üstünlüğü, Peygamberin ümmetinden üstünlüğü gibidir.) 
(Her şeyin bir kaynağı vardır. Takvânın menba‟ı, kaynağı, âriflerin kalbleridir.) 
(Fıkıh dersinde bulunmak, bir sene ibâdet yapmaktan daha iyidir.) 
(Âlimin yüzüne bakmak ibâdettir) gibi hadîs-i Ģerîfler, beden ve kalb bilgilerinin nasıl 

öğrenileceğinin vesîkasıdır. 
 
BEDEN VE KALB BĠLGĠLERĠ 
Allahü teâlâ, Ġslâm dîninin kıyâmete kadar devâm edeceğini vâdetmiĢtir. Beden bilgilerini 

muhâfaza için müctehid âlimleri, kalb bilgilerini muhâfaza için de evliyâyı yaratmıĢtır. Allahü teâlâ, 
bunların yenilerini yaratmakta ve Ġslâmiyyet devâm etmektedir. 

 
Kalbin, rûhun hastalığı, herkeste baĢkadır ve herkesin kabiliyeti ayrıdır. Resûlullah efendimiz 

yalnız kalbin hastalıklarını ve tedâvîsini bildirmekle kalmamıĢ, fertlere, âilelere, cemiyetlere yani her 
çeĢit dünyâ ve âhıret iĢlerine âit yüz binlerle bilgiyi söylemiĢtir. Kendi hastalığını ve kalbinin ilâcını 
bilmeyenlerin, bu hadîs-i Ģerîflerden kendine uygun olanları seçip alması imkânsız gibidir. 

 
Netice olarak, Resûlullah efendimiz, dünyâ eczânesine yüz binlerce ilâç hâzırlayan baĢtabîb olup, 

müctehid ve evliyâ da, bu hâzır ilâçları, hastaların dertlerine göre dağıtan, emrindeki yardımcı 
doktorlar gibidir. Bizler, hastalığımızı bilemediğimiz, ilâçları tanımadığımız için, yüz binlerce hadîs-i 
Ģerîf içinden, kendimize ilâç aramaya kalkarsak, aks-i tesîr hâsıl olarak, câhilliğimizin cezâsını çeker, 
fayda yerine zarar görürüz. Bu sebeple dinimizi, mutlaka bu iĢin mütehassısı olan âlimlerden 
öğrenmemiz lâzımdır. 

 
Saâdete kavuşmak, îmân ile olur 
08.05.2012 
 
Allahü teâlâ, rızâsına kavuĢmak isteyenlere, rızâsına kavuĢturan yolları gösterir. Îmân edenleri ve 

îmânın îcâblarını yapanları, sıkıntılardan kurtarır, huzûra, saâdete kavuĢturur. Bunlar, her zamân, her 
iĢlerinde, râhat ve huzûr içinde olurlar. Bunlar, kıyâmet gününde, Allahü teâlânın sevdiği sâlih 
kimselerin yanında bulunurlar. 

 
Dünyâ ve âhıret saâdetine kavuĢmak için biricik yol, Müslümân olmaktır. Müslümân olmak için, 

Allahü teâlânın var olduğuna, bir olduğuna, her Ģeyi gördüğüne, bildiğine, her Ģeyi Onun yaptığına, 
yarattığına ve Muhammed aleyhisselâmın Peygamber olduğuna, öldükten sonra Cennette sonsuz 
ni‟metler, Cehennemde de sonsuz azâblar olduğuna, îmânı olanın Cennete, inkâr edenin Cehenneme 
gideceğine ve her ikisinin de sonsuz olduğuna inanmak lâzımdır. 

 
Dünyâ nüfûsunun çoğu, Hristiyanlar, Yahûdîler, Avrupa‟daki, Amerika‟daki bütün siyâset ve devlet 

adamları, fen adamları, öldükten sonra tekrâr dirilmeye, Cennetteki nimetlere ve Cehennemdeki 
sonsuz azâblara inanıyor. Bunlara inanmamak, dünyâdaki bütün ilim, fen ve siyâset adamlarına 
uymamak olur. 

 
Ġslâm dîninden, Ġslâmın güzel ahlâkından ve insan haklarından haberi olmayan bazı kimseler, 

inkâr ve isyân bataklığında, kendilerine verilen ömrü, boĢa harcıyorlar, ziyân ediyorlar. Zevkleri için 
lâzım olan parayı, hak, hukuk, kanûn tanımadan topluyorlar. Bu taĢkınlıkları, hîleleri, azgınlıkları ile 
hem kendilerine, hem de topluma, insanlara, canlara, ırzlara zarar veriyorlar. Ġnkâr, isyân ve hak, 
hukuk tanımaz hallerine de ilericilik gibi bir isim takıyorlar. Ayrıca aklı olan böyle yaĢar diyorlar. Böyle 
yapmakla, Avrupalılara, Amerikalılara benziyoruz diyerek övünüyorlar. Dîni, îmânı, temiz ahlâkı olan, 
herkesin hakkını tanıyan, doğru, nâmûslu Müslümânlara da, gerici, yobaz gibi isim takıyorlar. Böylece 
de, kendilerini avutuyorlar. Bütün Avrupalılar, Amerikalılar, dinlerine bağlı oldukları için, akılsız da, 



yalnız bunlar mı akıllı? Felâket yolunda olduklarını, birkaç senelik zevk için, sonsuz azâblara 
sürüklendiklerini anlayamıyorlar. Târîhten de ibret almıyorlar. Hâlbuki Ġslâmiyyet, dünyâ zevklerinden 
hiçbirini yasak etmemiĢtir. Sadece, hayvanlar gibi, açıkça, azgınca, zararlı olarak yapılmasını 
menetmiĢtir. Böyle düĢünenlere ve bunların tuzaklarına düĢenlere, ancak acınır! 

 
Dünyâ zevklerine düĢkün, gâfil, can yakan ve baĢkasının malına, nâmûsuna saldıranlar, Ġslâm 

dînini gençlerden saklıyorlar ise de, aklı olan bir insanın, fen, biyoloji ve astronomi bilgilerini öğrenince, 
dinleri inceleyerek, akla, ilme uygun olan Ġslâm dînini seçmesi îcâb eder. Bunu baĢaramayanın da, 
bütün dünyânın inandığı, Cehennemdeki sonsuz azâb tehlikesi karĢısında, korkarak, titriyerek 
Müslümân olması lâzımdır. Yine de inanmazsa, akla uymamıĢ olur. 

 
NEFĠS, KÖTÜLÜK DEPOSUDUR! 
Ġnsanlarda bulunan ve kötülükler deposu olarak yaratılan nefis, insanda bulunan Ģehveti, gadabı 

aĢırı çalıĢtırdığı için, nefse uymak insana tatlı gelir. Ġslâmiyete uymak ise, bu arzûları frenlediği, 
sınırladığı için, insana acı, zor gelmektedir. Bunun için insan, Ġslâmiyyete değil nefse uymak ister. 
Saâdete kavuĢmak istemez, felâkete sürüklenmek ister. Allahü teâlânın merhameti sonsuz 
olduğundan, insanlarda, saâdeti felâketten, doğruyu eğriden ve faydalıyı zarârlıdan ayırabilen bir 
kuvvet de yaratmıĢtır. Bu çok kıymetli kuvvet, akıldır. ġaĢmayan, yanılmayan akla, akl-ı selîm denir. 
Akl-ı selîm sâhibi olan kimse, nefsine değil Ġslâm dînine uyar. Aklı dinlemeyen kimse ise, nefsine uyar, 
Ġslâm dînine uymak istemez. 

 
Netice olarak, dünyâda rahat, huzurlu olmak, âhırette de ebedi saâdete kavuĢmak için, inanmak, 

îmân etmek lâzımdır. Ġslâm dînini kabul edip, uyana, Müslümân denir. Ġnanmak yalnız laf ile olmaz, 
kalb ile olur. Kalbde îmân bulunduğunun ise, iki alâmeti vardır. Bunlar da, söz ve amel yani iĢtir. Dil ile 
inandığını söylemek, kalbi ile tasdik etmek ve bedeni ile de inandıklarını yapmak lâzımdır. 

 
Rızık mukadderdir artmaz, azalmaz!.. 
13.05.2012 
 
Allahü teâlâ, her insanın ve her hayvânın rızkını ezelde takdîr etmiĢ, ayırmıĢtır. Ġnsanların ve 

hayvânların ecelleri, nefeslerinin sayısı belli olduğu gibi, her insanın bedeninin ve rûhunun rızıkları da 
bellidir. Rızık hiç değiĢmez, azalmaz ve çoğalmaz. Kimse kimsenin rızkını yiyemez. Kimse kendi 
rızkını yemeden, bitirmeden ölmez. Hadîs-i Ģerîfte; (Allahü teâlâ, insanları yaratırken, ecellerini, 
ömürlerini ve rızıklarını takdîr etmiştir) buyuruldu. 

 
Ġnsanın rızkı değiĢmez, azalmaz, çoğalmaz ve zamânından geri kalmaz. Ġnsan, rızkını aradığı 

gibi, rızık da, sâhibini arar. Çok fakîrler vardır ki, zenginlerden dahâ iyi, dahâ mesûd yaĢar. Allahü 
teâlâ kendisinden korkanlara, dînine sarılanlara, ummadıkları yerden rızık gönderir. 

 
Bir kimse, Allahü teâlâ emrettiği için çalıĢır, rızkını helâl yoldan ararsa, ezelde belli olan rızkına 

kavuĢur. Bu rızık, ona bereketli olur. Bu çalıĢmaları için de sevâp kazanır. Eğer, rızkını Allahü teâlânın 
yasak ettiği yerlerde ararsa, yine ezelde ayrılmıĢ olan o belli rızka kavuĢur. Fakat, bu rızık ona 
hayırsız, bereketsiz olur. Rızkına kavuĢmak için kazandığı günâhlar da, onu felâketlere sürükler... 

 
“BU ĠġĠN HĠKMETĠ NEDĠR?” 
Ġbrâhim-i Havvâs hazretleri, nehrin kenarında hurmalıkların olduğu bir yerde oturup, hurma 

liflerinden zembil örüp, gayri ihtiyârî elinde olmadan nehre atıyormuĢ. Bu hâl dört gün devam etmiĢ. 
Sonunda “bu iĢin hikmeti nedir, ben niçin böyle yaptım?” diyerek nehrin akıntısına doğru yürümeye 
baĢlamıĢ. Derken nehrin kenarında oturup ağlayan yaĢlı bir kadına rastlamıĢ ve kadına; 

 
-Vâlide, niçin ağlıyorsunuz? diye sorunca, kadın; 
 
-Evlâdım! BeĢ yetim çocuğum var. Onlara yedirecek hiçbir Ģeyimiz kalmadı. Dört gündür bu 

nehirden, yapılmıĢ zembiller akarak geliyordu. Bunları alıp satıyor geçimimizi sağlıyorduk. Bugün 
gelmedi diye cevap vermiĢ. 

 
Bunları iĢiten Ġbrâhim-i Havvâs hazretleri ördüğü zembilleri nehre atmasının hikmetini anlamıĢ ve 

kadına; 
 
-ġimdi sen müsterih ol. Evinizi bana gösteriniz, geçiminizi ben halledeceğim buyurmuĢ... 



 
Ġmâm-ı Ahmed ibni Hanbel hazretleri, kendisinden nasîhat isteyen bir kimseye buyurur ki: 
“Allahü teâlâ senin ve bütün âlemin rızkına kefîldir. Rızık için elinden geldiği kadar çalıĢtıktan 

sonra düĢünmeye hiç lüzûm yoktur. Çünkü Hak teâlâ tarafından bütün rızıklar taksîm edilmiĢtir. 
ÇalıĢarak, hissene düĢen rızkı arayıp bulursun. Bir sadakanın yerine on misli ile mukâbele edildikten 
sonra, çalıĢana karĢılığı verileceğine hiç Ģüphe yoktur. Cehennem azâbı hak olduktan sonra, günâh 
iĢlemeye cesâret edilir mi? Bütün iĢler, Hak teâlânın takdîri iledir. Sen fakîr olup, baĢkalarının 
zenginliğine canının sıkılmasının ne faydası olur?” 

 
Fakîrlikten korkmak, uğursuzluğa inanmak Ģeytândandır. Nitekim, sûre-i Bekaradaki 268‟inci âyet-

i kerîmede meâlen; (Şeytân, muhtâç hâle düşeceğinizi, size söz veriyor) buyuruldu. 
 
Allahü teâlânın merhametine güvenmek, yüksek mârifettir. Ummadık yerlerden, düĢünmedik 

sebeplerle, bol rızık gönderdiği her zamân görülmektedir. Fakat, gizli sebeplere de güvenmemeli, 
sebepleri yaratana sığınmalıdır. 

 
TEVEKKÜL SAHĠBĠ... 
Tevekkül eden birisi, bir mescidde ibâdet ederdi. Mescidin imâmı, buna; 
-Fakîrsin, bir iĢ tutsan iyi olur dedi. Bu da; 
-Bir Yahûdî komĢum, her gün bana lâzım olan Ģeyleri gönderiyor deyince, imâm; 
-Öyle ise, sen iĢini sağlama bağlamıĢsın, çalıĢmazsan zararı yok dedi. Bu da, imâma; 
-Öyle ise, sen de, herkese imâm olmaktan vazgeç ki, Yahûdî‟nin sözünü, Allahü teâlânın 

sözünden üstün tutan, imâm olmaya lâyık değildir dedi... 
 
Netice olarak, ezelde ayrılmıĢ olan rızık değiĢmez. Aynı rızık, helâlden istiyene helâl yoldan gelir. 

Harâm iĢleyerek isteyene de, harâm yoldan gelir. Her canlının rızkı tükenmeyince eceli gelmez, ölmez. 
Kimse kimsenin rızkını yiyemez. Rızık, ibâdet yapmakla artmaz fakat bereketlenir. Allahü teâlâ 
herkesin rızkını ezelde takdîr, tâyîn etmiĢ, ayırmıĢtır. Bu ayrılan, takdir edilen rızık, artmaz ve azalmaz. 

 
Çalışmak, rızkı değil malı artırır 
14.05.2012 
 
Allahü teâlânın feyizleri, nimetleri, ihsânları yani iyilikleri, her ân, insanların iyisine, kötüsüne, 

herkese gelmektedir. Herkese mal, evlât, rızık, hidâyet ve dahâ nice iyiliği fark gözetmeksizin 
göndermektedir. Fark, bunları alabilmekte ve bazılarını da alamamak sûretiyle, insanlardadır. Nahl 
sûresinin 33. âyetinde meâlen; (Allahü teâlâ, kullarına zulmetmez, haksızlık etmez. Onlar, 
kendilerini azâba, acılara sürükleyen bozuk düşünceleri, çirkin işleri ile kendilerine zulüm ve 
işkence ediyorlar) buyurulmuĢtur. 

 
Bir kimse, âlemlerin sâhibinin, her Ģeyi, ne büyük nizâm ve kemâl üzere yarattığını anlarsa, Hûd 

sûresi 6. âyet-i kerîmesi olan; (Allahü teâlânın rızık vermediği, yeryüzünde bir mahlûk yoktur) 
meâlini pek kolay görür. Âlemi çok güzel idâre edip, kimseyi aç bırakmadığını bilir. Açlıktan ölenler 
varsa da, onların eceli öyle olduğu içindir. Yoksa, çalıĢmadıkları için değildir. Çünkü çok malı olduğu 
halde, açlıktan ölenler vardır. Hasan-ı Basrî hazretleri, bu inceliği açık gördüğü için; “Basra ahâlisinin 
hepsi, benim çocuğum olsa ve bir buğday tânesi bir dînâr olsa, hiç sıkıntı çekmem!” buyurmuĢtur. 

 
Veheb bin Verd hazretleri de buyuruyor ki: 
“Gök demir olsa, yer tunç kesilse, rızık için üzülürsem, kendimi Müslümân bilmem!” 
 
“EMRETTĠĞĠ ĠÇĠN ÇALIġMALI” 
Vaktiyle bazı kimseler, Cüneyd-i Bağdâdî hazretlerine; 
-Rızkımızı arıyoruz dediklerinde; 
-Nerede olduğunu biliyorsanız, orada arayınız! buyurur. 
-Allahü teâlâdan istiyoruz dediklerinde; 
-Eğer, sizi unutmuĢ sanıyorsanız, hâtırlatınız! cevabını verir. 
-Tevekkül ediyoruz, bakalım ne gönderecek dediklerinde de; 
-Ġmtihân ederek, deneyerek tevekkül etmek, îmânda Ģüphe bulunmasını gösterir buyurur. 
-O hâlde ne yapalım? dediklerinde ise; 
-Emrettiği için çalıĢmalı, rızık için üzülmemeli, tedbîrlerin arkasında koĢmamalıdır cevabını verir. 
 



Rızık için, Allahü teâlânın verdiği söze güvenmelidir. Emrine uyarak çalıĢanı, rızkına ulaĢtırır. 
Hadîs-i Ģerîfte; (Bir kimse, Allahü teâlâya sığınırsa, Allahü teâlâ, onun her işine yetişir. Hiç 
ummadığı yerden, ona rızık verir. Her kim, dünyâya güvenirse, onu dünyâda bırakır) buyuruldu. 

 
ġumeyt bin Aclân hazretleri buyuruyor ki: 
“Her gün ömrünün bir kısmı gitmekte, sen ise buna üzülmüyorsun. Her gün sana yetecek kadar 

rızık verilmekte, fakat, sen, sana verilen Ģeyleri kâfi görmüyorsun ve seni azgınlaĢtıracak, Allahü 
teâlâdan uzaklaĢtıracak Ģeyi istiyorsun. Aza kanâat etmiyor, çokla doymuyorsun. Kendine ihsân edilen 
ve içinde bulunduğun nîmetlere Ģükretmekten âciz iken, daha fazlasını istemek nasıl uygun olur? 
Ġsteğinin fazlalığı seni aldattı. Arzu ve istekleri dünyâ için olan bir kimse, âhiret için nasıl çalıĢabilir. 
Hayret edilir, ne kadar çok ĢaĢılır Ģu kimseye ki, âhirete inanıyor ve dünyâ için çalıĢıp ona koĢuyor.” 

 
BiĢr-i Hâfî hazretleri rızık konusunda insanları haramlardan ve Ģüphelilerden sakınmaya teĢvik 

ederdi. Özellikle ticâret erbâbını helâl ve temiz kazanca yönlendirmeye çalıĢırdı. Bu husustaki âyet-i 
kerîme ve hadîs-i Ģerîfleri sık sık tekrar eder ve; “Ekmeğini nereden kazandığına iyi bak. Kendini 
Cehenneme atma” diye nasîhat ederdi. 

 
“NĠÇĠN ÜZÜLÜYORSUNUZ?” 
Ebû Hâzım hazretlerine; 
-Efendim, fiyatlar çok yükseldi, pahalılık var dediklerinde; 
-Niçin üzülüyorsunuz? Bolluk zamanında sizi rızıklandıran Allahü teâlâ, pahalılıkta da size rızık 

verecektir buyurmuĢtur. 
 
Netice olarak, kesb yani çalıĢmak, malı artırır ise de, rızkı artırmaz. Çünkü rızık, mukadderdir, 

ezelde takdir ve taksim edilmiĢtir. Ġnsanlar müĢevveĢ-üz-zihin yani zihinleri karıĢık, tereddütlü olarak 
yaratıldığı için, kesbetmek, çalıĢmak, emrolundu. Rızık, maâĢa, mala, çalıĢmaya bağlı değildir. Böyle 
olmakla berâber, çalıĢmak lâzımdır. Çünkü Allahü teâlâ, sebepler vasıtası ile yaratmaktadır, âdet-i 
ilâhiyyesi böyledir. Ahmed bin Celâ hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Rızkını Allahü teâlâdan bilmeyip de onun mahlûkundan beklemek, insanı cenâb-ı Hak‟tan 
uzaklaĢtırıp, halka muhtâç eder.”  

 
 
Memleketinde de rızık vermeye kâdirdir! 
15.05.2012 
 
Allahü teâlâ, her Ģeye kâdirdir, her Ģeye gücü yeter. Ġrâde ettiğini yapmaya, yaratmaya kâdirdir. 

Allahü teâlâ, cisimlerin kendilerini, yok iken var ettiği gibi, var iken yok etmeye de kâdirdir. Ġnsanın ve 
her canlının rızkını veren, yaratan da Odur. Hadîs-i kudsîde; (Seni kendim için yarattım. Başka 
şeylerle oyalanma! Rızkına kefîlim, kendini üzme!) buyurmuĢtur. 

 
ġihâbüddîn Sühreverdî hazretleri, oğluna nasihat ederek buyurur ki: 
“Ey oğul! Rızık konusunda Allahü teâlânın vaadlerine güven. Çünkü Allahü teâlâ, her canlının 

rızkını vereceğine dâir kefil oldu. Allahü teâlâ, Kur‟ân-ı kerimde, Hûd sûresinin 61. Âyet-i kerîmesinde 
meâlen; (Yerde yürüyen ne kadar canlı varsa, hepsinin rızkı, ancak Allahü teâlâya âittir) buyurdu. 
Bu sebeple insanlardan hiçbir Ģey bekleme!” 

 
ĠBRETLĠ BĠR YOLCULUK... 
ġakîk-i Belhî hazretlerinin tövbe etmesine Türkistan‟daki bir putperest sebeb olmuĢtur. Ticâret için 

Türkistan‟a gittiğinde, merak edip bir puthaneye girer. Puta, isteklerini yana yakıla anlatan bir 
putpereste; 

 
- Seni ve her Ģeyi yoktan var eden, alîm ve kudretli bir yaratanın var. Sana hiçbir fayda ve zararı 

olmayan puta tapacağına Allahü teâlâya ibâdet et der. Putperest; 
 
- Eğer söylediğin doğru ise, O, sana senin memleketinde rızık vermeye kâdirdir. Mâdem öyledir, 

niçin tâ buralara kadar geldin? der. 
 
ġakîk-i Belhî hazretleri, bu söz üzerine derin düĢüncelere dalar ve Belh Ģehrinin yolunu tutar. 
 



Belhe geri dönerken bir Mecûsi ile yolculuk yapar. Mecûsi, ġakîk-i Belhî hazretlerinin tüccar 
olduğunu öğrenince; 

 
- Eğer kısmetin olmayan bir rızık peĢindeysen, kıyâmete kadar gitsen onu ele geçiremezsin. 

ġâyet kısmetin olan bir rızık peĢindeysen onun arkasında koĢmana lüzum yoktur. Çünkü sana ayrılan 
rızkın seni bulur der. 

 
Mecûsinin bu sözüne ġakîk-i Belhî hazretleri hayran kalır, dünyâya karĢı meyli azalır ve âhiret için 

çalıĢacağına kendi kendine söz verir. 
 
Bu düĢüncelerle Belh Ģehrine gelir. O sıra Belh‟de müthiĢ bir kıtlık vardır. Ġnsanlar yiyecek bir Ģey 

bulamamakta ve bu yüzden kimsenin yüzü de gülmemektedir. ġakîk-i Belhî hazretleri, çarĢıda neĢeli 
bir köleye rastlar ve; 

 
- Ey köle, herkes üzüntü içindeyken, senin neĢene sebep nedir? deyince, köle; 
 
- Niçin üzüleyim. Benim efendim zengin bir kimsedir. Beni aç, çıplak bırakmaz ki! cevabını verir. 
 
ġakîk-i Belhî hazretleri, kölenin bu sözüne hayret eder ve kendi kendine; “Aman yâ Rabbi! Az bir 

dünyâlığı olan Ģu zenginin kölesi böyle neĢeli. Halbuki, sen bütün canlıların rızıklarına kefil oldun. Biz 
niçin gam ve keder içinde olalım” diyerek dünyâ meĢgûliyetlerinden elini çeker. Samîmi bir tövbe ile 
âhirete yönelir. Allahü teâlâya olan tevekkülü son derece fazlalaĢır. Ġbrâhim Edhem hazretlerinin 
sohbetlerine baĢlar ve Ondan feyz alarak olgunlaĢır... 

 
Celâlzâde Mustafa Çelebi hazretleri buyuruyor ki: 
“Allahü teâlâ kullarına pekçok rızık vericidir. Rızık, mahlukların faydalandığı Ģeydir. Rızıklar zâhirî 

ve mânevî olur. Zâhirî rızıklar; yiyecekler, içecekler ve giyecekler gibi Ģeylerdir. Mânevî rızıklar 
sayısızdır. Allahü teâlâ bunları kullarına ihsân eder. Kullar bunlardan faydalanırlar. Bütün faydalı 
rızıklar arasında iki rızık vardır ki, herkes ondan faydalanır. ġeyh Sâdî hazretleri, bunu Gülistan 
kitabında; „Ġnsanın içine çektiği her nefes hayâtın devâmına, dıĢarı verilen nefes ise, vücûdun 
ferahlamasına ve rahatlamasına vesîledir. Her nefeste iki nîmet vardır. Her nîmetin Ģükrü ise vâciptir‟ 
diye bildirmektedir.” 

 
Netice olarak, yaratılan her varlığı, varlıkta durduran, onları korku ve dehĢetten koruyan, her 

canlının rızkını veren, Allahü teâlâdır. Yarattıkları içinde, insanı, kendi emri ile muhatap kılmıĢ, onları 
bu emirlerle kıymetlendirmiĢ ve rızıklarına da kefil olmuĢtur. Hadîs-i kudsîde buyurulduğu gibi: 

(Ey Ademoğulları! Sizi kendim için yarattım. Her şeyi de sizin için yarattım. Senin için 
yarattıklarım, seni, kendim için yaratılmış olduğundan men ve gâfil ve meşgûl etmesin.) 

 
Müslüman, hasreti çekilen insandır 
20.05.2012 
 
Müslümân, güzel huylu, güler yüzlü, tatlı sözlü, kimseyi incitmeyen, insanların kalbine sürûr veren, 

devamlı pozitif enerji yayan, iyi insan demektir. Peygamber efendimiz; (Kâmil, olgun mü‟min, eli ile, 
dili ile, mahlûklara zararı dokunmayan kimsedir) buyurmuĢlardır. 

 
Müslüman, kimseye hîle, hıyânet yapmaz. Kötülük yapanlara nasîhat verir. Tembel olmaz, 

devâmlı çalıĢır ve helâl yoldan kazanır. Hiç kimsenin hakkına da dokunmaz. Böyle olan kimseyi, 
Allahü teâlâ da, kulları da sever. 

 
Müslüman, çatık kaĢla bakmaz, çünkü bunu harâm bilir. Güler yüzlü olmayan kimse, mü‟min sıfâtlı 

değildir. Müslim, gayrimüslim herkese karĢı güleryüzlü olmalıdır. BaĢkasının kötü ahlâkından Ģikâyet 
eden kimsenin, kendisi kötü ahlâklıdır. Bir kimse, baĢkalarının kötülüklerinden bahsediyorsa, bu hâl, o 
kimsenin kötü huylu olduğunun alâmetidir. Zira güzel ahlâk, insanlardan gelen eziyetleri sineye 
çekmektir. 

 
Güzel ahlâk, kimseye yük olmamak, fakat herkesin yükünü çekmek demektir. Kendini 

beğenmeyip harâmlardan sakınan kimsenin kabına, rahmet dolmaya baĢlar. Bu kimsenin ihlâsı artar 
ve istifâde etmeye baĢlar. Bu da, kimseye yük olmayıp, herkesin yükünü çekmeye baĢlaması ile 
anlaĢılır. 



 
MÜ‟MĠN GIDÂ GĠBĠ OLMALI!.. 
Mü‟min, gıdâ gibi olmalı ve kendisine her zaman ihtiyâç duyulmalıdır. Mü‟minin alâmeti güleryüzlü, 

münafığın alâmeti ise, çatık kaĢlı olmaktır. Allahü teâlâ, kuluna ihsan ettiği nimeti göstermemizi sever. 
Müslüman olmak nimetini göstermek için, insanlara karĢı güler yüzlü, tatlı dilli, merhametli ve Ģefkatli 
olmak lâzımdır. 

 
En büyük günâh, kalb kırmaktır. 
 
Gayr-i müslimin dahi kalbini kırmamalıdır. Köpek bulunan eve rahmet meleklerinin girmediği 

hadîs-i Ģerifte bildirilmektedir. Nefsi îmân etmemiĢ olanların kalblerinde de dört köpek bulunmaktadır. 
Bunlar; 1-Kibir 2-Kıskançlık 3-Öfke 4-ġehvettir. Bu sebeple kiĢi, kendisini beğenmemeli, baĢkasındaki 
nimeti kıskanmamalı, öfkelenmemeli ve Ģehvete kapılmamalıdır. Din büyükleri buyuruyor ki: 

“Ġki Ģeyi unutma! Allahü teâlânın seni her yerde gördüğünü ve ölümü hiç unutma! Ġki Ģeyi de unut! 
Yaptığın iyilikleri ve sana yapılan kötülükleri unut!” 

 
Mü‟minin yüzü âhırete dönüktür ve Allahü teâlânın rızâsına tâliptir. Zira yüzü insanlara dönük olan 

kimse, insanlarla çarpıĢır, onlarla kavga eder. Yüzü âhirete dönük olanın, insanların malında, 
makamında gözü olmaz. Böyle olan kimseye, herkes muhabbet, sevgi besler ve ona kavuĢmak için 
yarıĢırlar. 

 
DüĢmanlık edene iyilik etmek, hediye vermek, düĢmanlığı giderir, kiĢinin rahat etmesine vesile 

olar. Bu sebeple kırıldığımız Müslümana iyilik etmeli, sevmediğimize ihsânda bulunmalı ve sıkıldığımız 
insana güler yüz göstermeye çalıĢmalıyız. Dinimizde buna fütüvvet denir. Kalbi en fazla nûrlandıran 
Ģey, kızdığı kimseye duâ etmektir. 

 
Müslüman, doğru olmalı, doğru konuĢmalı, arkadaĢlarının hatalarına tahammül etmeli, herkese 

iyilik etmeli, komĢuya eziyet etmemeli ve komĢudan gelecek sıkıntıya katlanmalıdır. Böyle yapmaya, 
mürüvvet denir. Mürüvvet, insanlık, iyilik yapmak arzusudur. 

 
NEFSĠNĠ SEVEN ĠYĠLĠK EDEMEZ! 
Ġyi bir kimsenin de, kötü huyu bulunabilir. Fakat böyle kimselerin kötü huyunu değil, iyi huylarını 

örnek almalıdır! Çünkü Peygamber efendimiz; (Bir müminin iyiliğini unutup, kötülüğünü 
hatırlayanı Allah sevmez) buyurmuĢtur. 

 
Müslüman öyle olmalıdır ki, “insan ancak bu kadar iyi olabilir” dedirtmelidir. Herkese yumuĢak 

söylemeli, yumuĢaklıkla muâmele etmeli, az konuĢmalı, kimseyi incitmemeli ve affedici olmalıdır... 
 
Netice olarak, Müslüman demek, hasreti çekilen insan demektir. Bir kimsenin hasreti çekilmiyorsa, 

son nefeste, o kimsenin îmânı tehlikede demektir. Mertlik, herkesle iyi geçinmektir. Herkese iyilik 
yapamayız, fakat hiç kimseye de, kötülük yapmaya hakkımız yoktur. ġunu hiçbir zaman unutmamalıdır 
ki, kendisini yani nefsini seven bir kimse, baĢkasını sevemez ve iyilik de edemez. Hadîs-i Ģerifte 
buyurulduğu gibi: 

(En kıymetli amel, elinden ve dilinden kimsenin incinmemesidir.)  

 
Sevginin dayandığı temel, güvendir 
21.05.2012 
 
KiĢinin kendisini baĢkasından üstün görmesi yani kibirli olması ve bunu benden baĢkası bilemez, 

bilmemelidir iddiası, kiĢiyi daima yalnız bırakır ve sevimsiz hâle getirir. Çünkü böyle olan kimsede, 
karĢı tarafa karĢı güvensizlik vardır. Güven ise, sevginin, barıĢın ve baĢarının temelidir. Güvenin 
kaybolduğu yerde, hayat durur ve insanlar birbirine düĢman olur, merhamet kaybolur. Bunların 
yuvaları yıkılır ve cenâzelerine kimse gelmez olur. Halbuki, birlikte, beraberlikte yani cemâatte rahmet 
vardır. Hadîs-i Ģerîfte; (Cemâ‟atten bir karış ayrılan ve o hâlde ölen, câhiliyye ölümü ile ölür) 
buyuruldu. 

 
Sevginin dayandığı temel, karĢılıklı güvendir. Ġnsan, güvendiği ve çok sevdiği biri için hayatını 

fedâ eder. Güven varsa, sevgi de vardır. Güven ve sevgi varsa, baĢarı da vardır. Ġnsanları baĢarılı 
olmaları için zorlamak doğru değildir. Ġnsanları, bulundukları yerde mutlu etmeli, mutlu olmalarını 



sağlamalıdır. Ġnsanların itimadını, güvenini tesis etmeli ve o zaman yapacakları iĢi, önlerine koymalıdır. 
Bu sevgi ve güven, o iĢi alır götürür ve o kimseye iĢi tarif etmeye de gerek kalmaz. 

 
NĠYETĠNE GÖRE SEVAP!.. 
Güler yüzlü olmayanın, insanların itimadını, sevgisini kazanması zordur. Cömert olmayan, 

vermekten hoĢlanmayan, insanların sevgisini kazanamaz. Ġhlâslı olmayanın, yani sırf Allah rızâsını 
gözetmeyenin, yaptığı hizmetlerde insanlardan takdir veya maddi bir karĢılık bekleyenin, ihlâsı 
zedelenir. Allahü teâlâ da ihlâssız kimseyi muvaffak kılmaz. 

 
Bir iĢi, Allahü teâlânın rızâsı için yapana, sevap vardır. Hayırlı iĢ yapana, niyetine göre sevap 

verilir. Kötü iĢ yapanın niyetine ise bakılmaz. Ġyi niyetle yapsa da, cezâsını çeker. Zira iyi niyetle günâh 
iĢlenmez. 

 
Ġmâm-ı âzam Ebû Hanîfe hazretleri, Basra‟ya vazifeli giden Yûsuf bin Hâlid ismindeki talebesine 

hitaben buyurur ki: 
“Seni ziyârete gelenlere ilimden bir Ģey öğret! Bundan faydalansınlar ve herkes öğrettiğin Ģeyi 

belleyip tatbik etsin. Onlara umûmi Ģeyleri öğret, ince meseleleri açma! Onlara güven ver, bâzan 
onlarla ĢakalaĢ ve ahbablık kur! Zîrâ dostluk, ilme devamı sağlar. Bâzan da onlara yemek ikrâm et! 
Ġhtiyaçlarını temine çalıĢ, değer ve itibarlarını iyi tanı, kusurlarını görme! Halka yumuĢak muâmele et, 
müsâmaha göster, hiçbir kimseye karĢı bıkkınlık gösterme; onlardan biri gibi davran!” 

 
Nefsine tâbi olan, nefsinin arzuları peĢinden koĢan kimse, kendini ve yaptıklarını beğendiği için, 

baĢkalarına güvenemez, onları sevemez. Kalbin birçok Ģeyleri sevmesinin esas sebebi, hep o bir Ģey 
içindir. O da, kiĢinin kendi nefsidir. Ġnsan, her Ģeyi, kendini, nefsini sevdiği için sever. Ġmâm-ı Rabbânî 
hazretleri buyuruyor ki: 

“Ġnsanların nefsi, mevki almak, baĢa geçmek sevdâsındadır. Onun bütün arzûsu, Ģef olmak, 
herkesin, kendisine boyun bükmesidir. Kendinin kimseye muhtâç olmasını, baĢkasının emri altına 
girmesini istemez. Nefsin bu arzûları, ilah olmak, mâbûd olmak, herkesin kendine tapınmasını istemek 
demektir. Allahü teâlâya ortak olmayı istemektir. Hattâ nefis, o kadar alçaktır ki, ortaklığa râzı olmayıp, 
âmir, hâkim, yalnız kendi olsun, her Ģey, yalnız onun emri ile olsun ister. Hadîs-i kudsîde, Allahü teâlâ; 
(Nefsine düşmanlık et! Çünkü nefsin, benim düşmanımdır) buyuruyor.” 

 
NEFSE TÂBĠ OLMAK!.. 
Nefse tâbi olmak, kötü arkadaĢlarla düĢüp kalkmak, insana, dünyâda ve âhırette sıkıntı verir. 

Nefsine tâbi olan, kimseyi sevemediği, kimseye güvenemediği için yalnız kalır. 
 
Netice olarak insan, güvendiği kimseyi sever ve sevdiğine de itâat eder, hürmet eder, saygı 

gösterir. Zira sevginin dayandığı temel, karĢısındakine itimattır, güvendir. Ġnsanlar arasında güven 
bağı oluĢmadan, aralarında muhabbet, sevgi oluĢmaz. Kibirli, kendini üstün gören bir kimse, hiç 
kimseyi sevemez, hiç kimseye güvenemez. Böyle olanı da, hiç kimse sevmez ve güvenmez. Bunun 
için, kim olursa olsun, hiç kimseye tepeden bakmamalı, zira insanlara tepeden bakan, kendisi 
tepetaklak gider. 

 
Receb ayına hürmetin neticesi 
22.05.2012  
 
Allahü teâlâ, kullarına çok acıdığı için, bazı aylara, günlere ve gecelere kıymet vermiĢ, bu 

zamanlarda yapılacak olan duâları, tövbeleri kabûl edeceğini bildirmiĢtir. Kullarının çok ibâdet 
yapması, duâ ve tövbe etmeleri için böyle zamanları sebep kılmıĢtır. 

 
Üç aylar olarak bilinen mübârek ayların ilki olan Receb ayı da, bu kıymetli zaman dilimlerinden 

birisidir. Receb ayı, hicrî ayların yedincisi ve mübârek üç ayların birincisidir. Receb ayının her gecesi 
kıymetlidir. Receb ayı Âdem aleyhisselâmdan beri kıymetli idi. Her ümmet, bu aya saygı gösterirdi. Bu 
ayda muhârebe etmek günâh idi. Tövbe sûresinin 37. âyetinde meâlen; (Allahü teâlâ, gökleri ve yeri 
yarattıktan beri, ayların adedi on ikidir. Bunlardan dördü, harâm olan aylardır. Bu dört ayın 
harâm olduğu kuvvetli dindir, [yanî Ġbrâhîm ve Ġsmâîl aleyhimesselâmdan beri bilinmektedir.] Bu 
dört ayda, kendinize zulüm etmeyin!) buyurulmuĢtur. 

 
Harâm olan dört ay, Receb, Zilka‟de, Zilhicce ve Muharrem ayları olduğunu Peygamber efendimiz 

bildirmiĢtir. 



 
“BU AYA SAYGI GÖSTERİLİR” 
Her ümmet, Receb ayına saygı gösterirdi. Receb; mürecceb, mu‟azzam, muhterem, kıymetli 

demektir. Enîsülvâ‟ızîn kitâbında Ģöyle bir hâdise nakledilmektedir: 
 
“Îsâ aleyhisselâm zamânında bir genç, güzel bir kıza tutulmuĢ, ona kavuĢmak için çırpınıyordu. 

Nice zamân sonra kızdan söz aldı. Bir akĢam buluĢtular. Genç, ansızın, pencereden yeni ayı gördü. 
-Bu hangi aydır dedi. Kız; 
-Receb ayı deyince, genç toparlanıp gitmek istedi. Kız; 
-Ne oluyorsun dedi. Genç; 
-Babalarımdan iĢittim. Receb ayında günâh iĢlenmez. Bu aya saygı gösterilir deyip, özür diledi ve 

evine gitti. Allahü teâlâ, Îsâ aleyhisselâma vahiy gönderip, olanları bildirdi. 
 
(Bu genci ziyâret et! Selâmımı söyle) buyurdu. 
 
Genç, Receb ayına gösterdiği bir saygı için, büyük bir Peygamberin kendine gönderildiğine 

sevinerek îmân etti, iyi bir mü‟min oldu. Receb ayına gösterdiği bir saygı sebebi ile, îmân Ģerefine 
kavuĢtu.” 

 
Muhyiddîn-i Arabî hazretleri Fütûhât-ı Mekkiyye kitâbında buyuruyor ki: 
“Allahü teâlânın sevgili kullarından bir grub vardır ki, onlara Recebî derler. Onlar kırk kiĢidir. 

Sayıları artmaz ve eksilmez. Receb ayında hiç hareket etmezler. Ayakta duramadıkları gibi, 
oturamazlar da. Ellerini, ayaklarını ve gözlerini dahî kıpırdatacak kuvveti kendilerinde bulamazlar. 
Receb ayının ilk günlerinde bu hâl üzere olurlar. Günden güne bu hâlleri hafîfler. ġa‟bân ayı girince, 
bu hâlleri kalkar. Ba‟zan onlardan bir kısmında bu keĢif hâlleri kalıp, bir sene devâm eder. 
Recebîlerden birini gördüm. Onda Râfizîlerin durumunu keĢfedip görme hâli bâkî kalmıĢtı. Tanımadığı 
bir Râfizîyi domuz Ģeklinde görür ve sen Râfizîsin, tövbe et, derdi. O Râfizî tövbe ederse, onu insan 
sûretinde görürdü ve; 

 
-Sen gerçekten tövbe ettin, derdi. Eğer o kimseyi yine domuz sûretinde görürse; 
 
-Yalan söylüyorsun, sen tövbe etmedin, derdi... Bir gün ġâfi‟î mezhebinde oldukları ve iyi kimseler 

olarak tanınan iki kiĢi huzûruna geldiler. Meğer o iki kiĢi râfizî imiĢler. Hazret-i Ebû Bekir ve hazret-i 
Osmân hakkında yanlıĢ ve kötü düĢüncelere sâhip imiĢler. O zât huzûruna gelen bu iki kiĢiye dıĢarıya 
çıkmalarını söyledi. Sebebini sorduklarında; 

 
-Ben sizi domuz Ģeklinde görüyorum, dedi. O iki kimse o ânda kalblerinden tövbe ettiler. Bunun 

üzerine o zât; 
 
-ġimdi tövbe ettiniz. Çünkü Ģu ânda sizi insan sûretinde görüyorum, dedi. O kimseler buna çok 

ĢaĢtılar ve bozuk i‟tikâdlarından tamâmen vazgeçtiler.” 
 
İKRÂMLARA KAVUŞMAK İÇİN... 
Netice olarak, mübârek aylara, günlere ve gecelere saygı göstermeli, ibâdet yapmalı, kazâ 

namâzları kılmalı, Kur‟ân-ı kerîm okumalı, duâ, tövbe etmeli, sadaka vermeli, Müslümânları 
sevindirmeli, bunların sevâplarını ölülere de göndermelidir. Böyle mübârek zamanlara saygı 
göstermek, günâh iĢlememekle olur. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(Receb, Allahü teâlânın ayıdır. Receb ayına ikrâm edene, saygı gösterene, Allahü teâlâ, 
dünyâda ve âhırette ikrâm eder.) 

 
Cehennem, küfrün, inkârın karşılığıdır 
27.05.2012 
 
Cehennemde sonsuz olarak kalmak, küfrün, inkârın karĢılığıdır. Günâh iĢleyen Müslümân, Allahü 

teâlânın kabâhatli kullarıdır. Bunlar, yaramaz, suçlu çocuğa benzer. Bu konuda Ġmâm-ı Rabbânî 
hazretleri buyuruyor ki: 

“Cehennemde sonsuz olarak yanmak, küfrün karĢılığıdır. Burada denilir ki, bir kimse, îmânı 
varken, kâfirlerin ibâdetlerine, âdetlerine, bayramlarına kıymet verirse, âlimlerimiz, bu kimsenin 
îmânının gideceğini, mürted olacağını bildiriyor. Çünkü bu hâller, küfürden teberrî etmemek, 
sakınmamaktır. Zamânımız Müslümânlarının çoğu, bu belâya yakalanmıĢtır. Âlimlerimizin bu sözüne 



göre, zamânımızda Hindistân‟daki Müslümânların çoğu, Cehennemde ebedî azâb çekeceklerdir. 
Hâlbuki Peygamber efendimiz; (Kalbinde zerre kadar îmânı olan Cehennemde sonsuz olarak 
kalmayacak, çıkarılacaktır) buyurmuĢtur. 

 
ġÜPHE ETMĠġ ĠSE!.. 
Bir kimse, dinde inanılması lâzım olan Ģeylerden, bir tânesine bile inanmamıĢ veyâ Ģüphe etmiĢ 

yâhut beğenmemiĢ ise îmânı gider. Bir kimse de, Kelime-i tevhît söyleyip, bunun manasını kabûl eder, 
Muhammed aleyhisselâm, Allahü teâlânın Peygamberidir, her sözü doğrudur, güzeldir deyip, ona 
uygun olmayanlar yanlıĢtır, fenâdır diye inanırsa ve son nefesinde de öyle ölüp, âhırete, bu îmân ile 
giderse, bu kimse, kâfirlere mahsûs olan âdetlere ve bayramlara katılır, kâfirlerin mukaddes bildikleri 
günlerinde ve gecelerinde, onların yaptıklarını yaparsa Cehenneme girer. Amma, kalbinde zerre kadar 
îmânı olduğu için, yani bildirdiğimiz gibi, kısaca inandığı için Cehennemde sonsuz kalmaz. Kısaca 
inanmıĢ olmak için, dinde inanılması lâzım olan Ģeylerden birini iĢitince, Ģüphe etmeden inanması 
lâzımdır. 

 
Bir gün, bir hasta ziyâretine gitmiĢtim. Ölüm hâlinde idi. Kalbine teveccüh ettim. Kalbi kararmıĢ idi. 

O zulmetin temizlenmesi için çok uğraĢtım, duâ ettim fakat fayda vermedi. Uzun zamân yokladıktan 
sonra, o siyâhlıkların, kâfirlik bulaĢıklıkları, sıfatları olduğu, kâfirler ve küfür ile olan bağlılığından, 
berâberliğinden olduğu anlaĢıldı. O kadar uğraĢtığım hâlde, o zulmetler temizlenemedi. Bunların 
ancak, küfrün cezâsı olan, Cehennem ateĢi ile temizleneceği anlaĢıldı. Fakat, kalbinde zerre kadar 
îmân nûru da görüldüğünden, bunun sâyesinde Cehennemden çıkarılacaktır. Hastayı bu hâlde 
görünce, cenâze namâzını kılayım mı, diye düĢünceye daldım. Kalbimi uzun zamân yokladıktan sonra, 
kılmak lâzım olduğunu anladım. 

 
Demek ki, kalbinde îmân varken, zarûret olmadığı hâlde bile kâfirlerle düĢüp kalkan, onların 

bayramlarına, paskalyalarına uyanların cenâze namâzlarını kılmalıdır. Bunları kâfir bilmemelidir.  
Cehennem azâbı ister sonsuz olsun, ister bir zamân olsun, küfür, küfür sıfatları ve bulaĢıklıkları içindir. 
Küfürden kaçınan, îmân sâhiplerinin yaptıkları büyük günâhlar, yâ îmânları hürmetine veyâ kalb ile 
tövbe, istiğfâr ederek, beden ile hayırlı iĢ yaparak yâhut Ģefâate kavuĢmaları ile affolunur. Günâhta kul 
hakkı varsa, hak sâhibi ile helâlleĢmek lâzımdır. Böyle affolmayanlar, dünyâ sıkıntıları ve dertleri ile 
veyâ son nefeste cân verirken, çekecekleri zahmetler ile temizlenir. Bunlarla da temizlenmezse, 
bazıları kabir azâbı çekmekle affa kavuĢur. Bazıları ise, kabir azâbı ve sıkıntıları veya kıyâmet 
gününün Ģiddetleri ile affolunup, günâhları biter ve Cehennem azâbı ile temizlenmeye lüzûm kalmaz. 
Nitekim, En‟âm sûresinin 82. âyetinde meâlen; (Îmân edip de îmânlarını şirk ile bulaştırmayanlar, 
Cehennemde ebedî, sonsuz kalmaktan emîndirler. Onlar için, bu korku yoktur) buyuruldu.” 

 
ZERRE KADAR ĠMAN VARSA 

Netice olarak, kâfirlerin merâsimlerine katılanda, zerre kadar îmân varsa, yani kalbinden Kelime-
i tevhîdin ma‟nâsına, kısaca inanmıĢ ve îmânı gideren bir iĢ, bir sözde bulunmadı ise, Cehennem 
azâbına girecekse de, Cehennemde sonsuz kalmayacaktır. Îmânı olanlardan büyük günâh iĢleyen ve 
tövbe etmeden ölenlere gelince, Allahü teâlâ, bu günâhları isterse affeder, isterse günâhı 
temizleninceye kadar, Cehennemde azâb eder...  

  

 
Adâletle ihsânı karıştırmamalı! 
28.05.2012 
 
Adâlet; her iĢte hakkı gözetmek, orta yolu tutmak, haklıya hakkını vermek, haksızlıktan sakınmak 

diye tarif edilmektedir. Bu tarifin dıĢında adâletin, iki Ģekilde tarifi daha vardır. Bunlardan birincisi; 
adâlet, bir âmirin, bir hâkimin, memleketi idâre için koyduğu kanun, çizdiği hudut içinde hareket 
etmektir. 

 
Ġkinci tarife göre adâlet; kendi mülkünde olanı kullanmak demektir. Zulüm ise, baĢkasının malına, 

mülküne tecâvüz etmektir. Adâletin, dînimizdeki târîfi de budur. Peygamber efendimiz bir hadis-i 
Ģeriflerinde; (Bütün çocuklar Müslümânlığa uygun ve elverişli olarak dünyâya gelir. Bunları, 
sonra anaları, babaları Hristiyan, Yahûdî ve dinsiz yapar) buyurmuĢlardır. 

 
Bu hadis-i Ģerifi okuyan bazı kimselerin hatırına; “Ġslâm memleketlerinde dünyâya gelen 

Müslümân çocukları, ana, babasından, komĢularından, hocalarından görerek, öğrenerek Müslümân 
oluyor. BaĢka memleketlerdeki kâfir çocukları ise, kâfir olarak yetiĢtirilip, Müslümânlıktan mahrûm 
ediliyor. Bunlar da Ġslâm terbiyesi ile yetiĢtirilseydi, Müslümân olur, Cennete giderlerdi. Böyle 



yetiĢenlerin Cehenneme gitmesi haksızlık olmaz mı?” diye bir sual gelmektedir. Bu konuyu ehl-i 
sünnet âlimleri Ģöyle açıklamıĢlardır: 

 
KÂFĠR ÇOCUKLARININ HÂLĠ!.. 
“Adâlet ile ihsânı karıĢtırmamalıdır. Allahü teâlâ, her memlekette yetiĢen kulları için, adâleti fazlası 

ile yapmıĢtır. Yani âkıl ve bâliğ olmadan ölen kâfir çocuklarını Cehenneme sokmayacaktır. Âkıl ve 
bâliğ olduktan, yani evlenecek çağa geldikten sonra, Muhammed aleyhisselâmın dînini duymadan 
ölen kâfirlere de azâb yapmayacaktır. Bunlar, Ġslâm dînini, Cenneti, Cehennemi iĢittikten sonra, merak 
etmez, öğrenmez ise, inât edip inanmazsa, o zamân azâb göreceklerdir. Âkıl ve bâliğ olanlar, ana 
babanın, muhitin, çevrenin yapmıĢ oldukları eski tesîrlerin altında kalmaz. Eğer kalsaydı, Ġslâm 
memleketlerinde, Ġslâm terbiyesi altında yetiĢen yüz binlerle Müslümân evlâdı, Ġslâm düĢmanlarının 
yalanlarına, iftirâlarına aldanmaz, dinsiz, mürtet ve hattâ din düĢmanı olmazdı. Bunlar, âkıl ve bâliğ 
olduktan, hattâ kırkından, hoca, hâfız olduktan sonra, dinden çıkmakta, din düĢmanı olmakta, din 
düĢmanlığında önderlik yapmaktadırlar. Anasına, babasına, komĢularına ve akrabâsına, yobaz, gerici 
diyerek alay etmektedirler. Bu pek acı misâller, ana baba terbiyesinin tesîrinin devâmlı olmadığını 
açıkça göstermektedir. 

 
Bunun içindir ki, bugün dinden çıkmak, bütün dünyâyı saran bir âfet, fecî bir akıntı hâlindedir. 

Genç, ihtiyâr, bu felâkete kapılmayan pek az kimse kalmıĢtır. Diğer taraftan, birçok gayr-i müslim, ilim, 
fen adamlarının Müslümân olduğu da görülmektedir. 

 
Pek az olsa da, dînini değiĢtirmeyenlerin bulunması, ana terbiyesinin tesîrinin, bazan da devâmlı 

olduğunu gösteriyor denirse, bir çocuğun Müslümân evlâdı olması, Ġslâm terbiyesi ile yetiĢmesi, Allahü 
teâlânın bir ihsânıdır. Kâfir çocuklarına bu ihsânı yapmıyor. Fakat, kimseye ihsân yapmaya mecbûr 
değildir. Ġhsân yapmamak zulüm olmaz. Meselâ, bakkaldan bir kilo pirinç alınsa, tam bir kilo tartması 
adâlettir. Noksan tartarsa zulüm, fazla verirse ihsân olur. Bu ihsânı istemek, kimsenin hakkı değildir.  
ĠĢte Allahü teâlânın, bâzılarını Ġslâm terbiyesi ile yetiĢtirmesi, ihsânıdır. Kâfir çocuklarına bu ihsânı 
yapmaması, zulüm olmaz. Ġhsân ettiği kimseler kâfir olursa, bunların cezâsı, azâbı da, kat kat ziyâde 
olacaktır.” 

 
“YOK EDĠLECEKLER!..” 
Ġslâm âlimlerinin büyüklerinden olan Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Dağda, çölde yetiĢip, hiçbir din duymayıp, puta tapan müĢrikler, Cennete ve Cehenneme 

girmeyecekler, hesâp yapılırken, zulümleri kadar azâb çekeceklerdir. Sonra hayvanlar gibi, yok 
edileceklerdir. Küçük iken ölen kâfir çocukları ve Peygamberlerden haberi olmayanlar da böyle 
olacaklardır.” 

 
Netice olarak, her Ģeyin sahibi, yaratanı Allahü teâlâdır. Bütün mülk Onundur ve mülkünde 

olanları dilediği gibi kullanır. Kullarının hepsine adâletle muamele eder, bâzılarına da, ihsânda 
bulunur...  

 
Din, sabır ve merhamettir 
29.05.2012 
 
Din yani Ġslâmiyet, tertemiz ahlâk sâhibi olmayı, merhameti, muhabbeti, sevgiyi, büyüklere itâati, 

küçüklere de Ģefkatli olmayı emreder. Ġslâmiyet, Allahü teâlânın râzı olduğu, beğendiği yoldur. Çünkü 
Ġslâmiyet, insanlara merhamet etmeyi, onlara karĢı sabırlı olmayı tavsiye eder. Allahü teâlâ, 
sabredenleri, iyilik edenleri, insanlara hizmet edenleri, nasîhat verenleri, tatlı dilli, güler yüzlü olanları, 
iyi iĢ yapanlara yardım edenleri sever. Kendini beğenenleri ise sevmez. 

 
Her musîbete ve belâya sabretmek, Ģikâyet etmemek lâzımdır. Zîrâ, sabrı bulunmayan insanların 

dinleri, kolaylıkla helâk olur. Hadîs-i Ģerifte; (Sabreyleyen, belâdan kurtulur) buyurulmuĢtur. 
 
Dert ve belâ çekenlere sevap olmaz. Dert ve belâlara sabredenlere, bunları Allahü teâlâdan bilip, 

Ona yalvaranlara sevap vardır. Beled sûresinin 17. ve 18. âyetlerinde meâlen; (Bundan sonra 
mü‟minlerden olup, birbirlerine sabır ve merhamet tavsiye ederler. İşte bunlar, eshâb-ı 
yemîndendirler, yani Cennet ehlindendirler) buyurulmuĢtur. Resûlullah efendimiz de; (Başkalarına 
merhamet etmeyene, merhamet olunmaz) buyurmuĢtur. 

 
“KĠMSEYĠ HAKÎR GÖRME!..” 



Ġnsanlara karĢı Ģefkatli olmak, merhamet etmek demek, onların âhıretlerini kurtarmaya çalıĢmak 
ve Cehennem ateĢinden korumak demektir. Abdülhâlık Goncdüvânî hazretleri; “Herkese, Ģefkat ve 
merhamet et! Kimseyi hakîr görme! Kimse ile münâkaĢa, mücâdele etme! Kimseden bir Ģey isteme!” 
buyurmuĢtur. 

 
Bir gün Peygamber efendimiz, Mescid-i nebinin dıĢında bir yerde oturuyorlarmıĢ. KarĢılarında da, 

bir müĢrik varmıĢ. Peygamber efendimiz, o müĢrike, ne kadar dini, îmânı, Allahü teâlâyı anlatmıĢsa, o 
müĢrik hem inkâr ediyor hem de alay ediyormuĢ. Hazret-i Ömer de biraz uzaktan bu olayı görüyor ve 
kendini yiyormuĢ! MüĢrik, inkâr ettikçe, alay ettikçe, Peygamber efendimiz yeniden anlatmaya 
baĢlıyorlarmıĢ. MüĢrik ise, aynı Ģekilde baĢka Ģeyler söylüyormuĢ. Birkaç defa bu olay tekrar edince, 
hazret-i Ömer dayanamamıĢ ve Peygamber efendimizin yanına gelerek; 

 
-Yâ Resûlallah, izin verirseniz bu kendini bilmeze haddini bildireyim, diye arz edince, Resûlullah 

efendimiz; 
 
-Yâ Ömer, sen git yerine otur buyurmuĢlar. 
 
Peygamber efendimiz, hiçbir Ģey olmamıĢ gibi yine anlatmaya devam etmiĢler. O müĢrik baĢka 

Ģeyler söyledikçe, Peygamber efendimiz, Allahü teâlâ vardır, âhiret vardır diyerek anlatmaya devam 
etmiĢler. En sonunda adam; 

 
-Tamam tamam teslim oldum, sen gerçekten PeygambermiĢsin demiĢ. Kelime-i Ģehâdet getirip 

hakiki bir Müslüman olmuĢ. Sonra Peygamber efendimiz, hazret-i Ömer‟i yanlarına çağırmıĢ ve 
buyurmuĢ ki: 

 
-Yâ Ömer, eğer sana, o kimseyi cezâlandırmak için peki deseydim, izin verseydim, bu adam 

Cehenneme gidecekti. Ama ben, bu müşrike, sabır ve merhametle, defalarca dini anlattım. 
Şimdi Müslüman oldu. Din, sabır ve merhamettir, acele etmek olmaz. 

 
ĠSLÂMĠYETĠN ÖZETĠ!.. 
Lokman Hakîm hazretleri, oğluna yediyüzelli sene hep nasihat etmiĢ ve oğlu da hep inkâr etmiĢ, 

yapılan nasihatleri kabul etmemiĢ. Lokman Hakîm hazretlerinin oğluna verdiği nasihatler sebebiyle çok 
kıymetli sözleri vardır. Meselâ bir keresinde oğluna hitâben buyuruyor ki: 

“Ey oğul; iki Ģeyi unut, iki Ģeyi de unutma! Bir, yaptığın bütün iyilikleri unut, kimsenin baĢına 
kakma! Birisi sana bir kötülük yaptığı zaman, bu kötülüğü de unut! Sana bundan dolayı bir sevap 
yazılır. BaĢkalarına anlatıp, sevabını azaltma! Sen onu dile getirip, anlattıkça sevaplar azalır. Sabırlı, 
merhametli ol! Ġki Ģeyi de unutma, bir Allahı, bir de ölümü!” 

 
Netice olarak, Allahü teâlânın dinini, Onun kullarına anlatacak olanlar, sabırlı ve merhametli 

olmalıdır. Zaten Ġslâmiyet kısaca özetlenirken; “etta‟zîm-ü li-emrillah veşşefakatü li-halkıllah” 
buyurularak ifade edilmiĢtir. Yani Allahü teâlânın emirlerine tâzîm, hürmet etmek, saygı göstermek ve 
Onun mahlûklarına, yarattıklarına Ģefkatli, merhametli olmaktır. Allahü teâlâ, sabırlı ve merhametli 
olanları, isteklerine ve rızâsına kavuĢturmaktadır... 

 
Allahü teâlâyı hatırlamak, zikirdir 
03.06.2012 
 
Zikretmek, Allahü teâlâyı hâtırlamak demektir. Bu da, kalb ile olur. Zikredince, kalb temizlenir. 

Yani kalbden dünyâ sevgisi çıkar, Allahü teâlânın sevgisi yerleĢir. Kalb hastalığının ilâcı, Ġslâmiyetin 
emirlerine uymak, yasaklarından sakınmak ve Allahü teâlâyı çok zikretmek yanî ismini, sıfatlarını 
hâtırlamak, kalbe yerleĢtirmektir. Ahzâb sûresinin 35. âyetinde meâlen; (Allahı çok zikreden 
erkeklerin ve kadınların günâhları affolur ve çok sevâb verilir) buyuruldu. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 
“Ey oğlum! Bu zamânınız fırsattır. Fırsat da, büyük ni‟mettir. Sıhhat ile ve üzüntüsüz geçen 

vakitler, bulunmaz ganîmettir. Her sâati Allahü teâlâyı zikretmekle geçirmelidir. Resûlullaha uygun olan 
her iĢ, hattâ alıĢveriĢ bile zikir olur. O hâlde, her hareketin, her duruĢun, Resûlullaha uygun olması 
lâzımdır. Böylece, hepsi zikir olur. Zikir demek, gafleti tardetmektir. Yani Allahü teâlâyı hâtırlamaktır. 
Ġnsan her hareketinde, her iĢinde, Allahü teâlânın emrini ve yasağını gözetince, emir ve yasakların 
sâhibini unutmaktan kurtulur ve dâim zikretmiĢ olur.” 



 
16. yüzyılda yaĢamıĢ olan Alvan Hamevî hazretleri, sevdiklerinden birine hitaben buyuruyor ki: 
“Ey kardeĢim! Bir rehber ara! Bâzı kimselerin o büyükler hakkındaki sözlerine değer verme! Bunu 

bulamazsan, âlimlerden, Resûlullah efendimizin mübârek hayâtını, Eshâbının, Tâbiîn ve bu büyüklerin 
yolunda gidenlerin hayatlarını öğren, onların yürüdüğü yolda yürü! Bu sûretle onların kavuĢtuklarına 
kavuĢursun. Mezhebinin imâmı olan zâtın yolunda yürü ve ona uy! Zamânımızdaki âlim geçinen bozuk 
îtikât sâhiplerine aldanma, onlara uyma, yaklaĢma ve onların meclisinde bulunma! Ġbn-i Atâ hazretleri, 
Hikem isimli eserinde; „Kendi nefsinden râzı olmayan câhille berâber bulunman, nefsinden râzı olan 
âlimle berâber olmaktan hayırlıdır, iyidir. Hâli ile sana fayda vermeyen kimseyle arkadaĢ olma. Takvâ 
ehlinin, haramlardan kaçanın kölesi, hizmetçisi ol, onu sev. Belki, Allahü teâlâ bu vesîle ile seni onların 
arasına katar‟ buyurmuĢtur. 

 
Kur‟ân-ı kerimde Yûnus sûresinin 62-64. âyetlerinde meâlen; (Biliniz ki, Allahü teâlânın evliyâsı 

için azap korkusu yoktur. Nîmetlere kavuşmamak üzüntüsü yoktur. Onlar îmân edip takvâya 
ermiş olanlardır. Dünyâ hayâtında da âhirette de onlar için müjdeler vardır) buyuruluyor. 

 
Ey kardeĢim! Devamlı Rabbini zikret, an, hatırla. Kur‟ân-ı kerimde Âl-i Ġmrân sûresinin 41. 

âyetinde meâlen; (Rabbini çok an), Ahzâb sûresinin 41. Âyetinde meâlen; (Ey îmân edenler! Allahü 
teâlâyı çok zikrediniz. Her zaman hatırlayınız. Hiç unutmayınız), Ra‟d sûresinin 30. âyetinde de 
meâlen; (İyi biliniz ki, kalbler, Allahü teâlânın zikri ile itmînâna, râhata kavuşur) buyurulmaktadır. 

 
Zikirde çok faydalar vardır. Zikreden kimsenin kalbi parlar, nûru artar. Zikrin, tesbih yani 

Sübhanellah, tahmid yani Elhamdülillah, tekbir yani Allahü ekber ve tehlîl yani La ilâhe illallah 
söylemek gibi çeĢitleri vardır. En üstünü tehlîldir. Çünkü Peygamber efendimiz; (Zikrin en üstünü Lâ 
ilâhe illallahtır) ve (Lâ ilâhe illallah sözü Cennetin anahtarıdır) buyurmuĢtur. 

 
Ġnsan, kelime-i tevhide, Peygamber efendimize Ģehâdeti de ekleyerek söyleyip mânâsına 

inanmakla Müslüman olur. Onunla ebedî Cennette kalır. Onun sebebi ile kul, Cehennemden kurtulur. 
Zira; „Zikretmek sebebiyle insanda Rabbinin sevgisi hâsıl olur. Bir Ģeyi çok anan, onu çok sever‟ 
buyurulmuĢtur.” 

 
Netice olarak, zikir demek, kendini gafletten kurtarmak demektir. Gaflet ise, Allahü teâlâyı 

unutmak demektir. Zikir, yalnız Kelime-i tevhîdi söylemek ve tekrâr tekrâr Allah demek değildir. Her ne 
Ģekilde olursa olsun, kendini gafletten kurtarmak, zikir olur. Ġslâmiyetin emirlerini yapmak ve 
yasaklarından sakınmak, hep zikirdir. Ġslâmiyetin emirlerini gözeterek yapılan alıĢveriĢ de zikirdir. 
Çünkü bunları yaparken, emirlerin, yasakların sâhibi hep hâtırlanmakta yani gaflet gitmektedir... 

 
 
Dünyâ ve âhıret saâdetine kavuşmak 
04.06.2012 
 
Dünyâda ve âhırette saâdete kavuĢmak, râhat ve neĢeli yaĢamak için Müslümân olmak lâzımdır. 

Dünyâda da, âhırette de râhat ve mes‟ûd yaĢayanlar ancak, Peygamberlere uyanlardır. Râhata, 
saâdete kavuĢmak için, Müslümânım demek, Müslümân görünmek yetiĢmez. Müslümânlığı iyi 
öğrenmek, onu doğru anlamak ve yapmak, ona uymak lâzımdır. Muhammed Ma‟sûm-i Fârûkî 
hazretleri buyuruyor ki: 

 
“Kıyâmet yaklaĢtı. Zulmetler, kalbleri karartan Ģeyler çoğaldı. Herkes, bu karanlık akıntılara 

sürüklenmektedir. Resûlullah efendimizin sünnetlerinin nûrları ile ıĢıklanmadıkça doğru yola 
kavuĢulamaz. O yüce Peygamberin izinde bulunmadıkça, felâketlerden kurtulmaya uğraĢmak 
boĢunadır. Allahü teâlânın sevgili Peygamberine uymadıkça, Allahü teâlâyı sevmek saâdetleri ele 
geçemez. Âl-i Ġmrân sûresinin 31. âyetinde meâlen; (Allahü teâlâyı seviyorsanız, bana tâbi olunuz! 
Bana uyanları Allah sever!) buyuruldu. 

 
Saâdete kavuĢmak isteyen kimse, bütün âdetlerini, ibâdetlerini ve alıĢveriĢlerini Onun gibi 

yapmaya çalıĢmalıdır. Görünen ve görünmeyen bütün iyilikler, bütün üstünlükler, ancak o yüce 
Peygamberi sevmekle, Ona uymakla ele geçebilir.” 

 
FEYĠZ VE BEREKET... 



Ehl-i sünnet i‟tikâdını, farzlardan ve harâmlardan lâzım olanları öğrenmek, her Müslümâna farzdır. 
Bunları öğrenmemek, büyük günâhtır. Her Müslümân, ehl-i sünnet âlimlerinin kitâplarından toplanarak 
hâzırlanmıĢ olan bir ilmihâl kitâbı alıp, çoluğuna çocuğuna okutmalıdır. 

 
Dünyâya ve âhırete faydası olmayan, hattâ zararlı olan, dîni ve ahlâkı bozanların kitâplarını 

okumamalı, lüzumlu, faydalı olan kitâpları okuyup, öğrenmelidir. Ġmâm-ı Gazâlî ve Ġmâm-ı Rabbânî 
hazretleri gibi zâtların kitapları, çok kıymetli ve faydalıdır. Hadîs-i Ģerîfte; (Evliyânın anıldığı yere 
rahmet iner) buyuruldu. 

 
Bu hadîs-i Ģerîf, evliyâyı severek hâtırlayanın, feyiz ve berekete kavuĢacağını, duâlarının kabûl 

olacağını haber vermektedir. Herkes muhabbeti, sevgisi miktârınca, o büyüklerin feyizlerinden ve 
nûrlarından istifâde eder. Allahü teâlânın bu sevgili kullarının bakıĢları devâ, sohbetleri hasta ve ölü 
kalblere Ģifâdır. Onları gören, Allahü teâlâyı hâtırlar. Zamanımızda böyle zâtları bulmak, görmek 
imkânsız gibi olmuĢ ise de, kitâplarını, hayatlarını okuyup, yüksek, seçilmiĢ olduklarına inanan ve 
bunun için onları seven, onların rûhlarından feyiz alır, faydalanır. 

 
Allahü teâlâ, insanlara dünyâda ve âhırette râhat yaĢamak, saâdete kavuĢmak için lâzım olan 

Ģeyleri bildirmek için, içlerinden bâzılarını Peygamber yaparak Ģereflendirdi. Bu Peygamberlere, 
Cebrâîl aleyhisselâm ismindeki bir melekle emirlerini ve yasaklarını bildirdi. Bunlar da, bu emirleri, 
Cebrâîl aleyhisselâmın getirdiği gibi ümmetlerine bildirdi. 

 
Bütün Peygamberler, insanları Allahü teâlâya yaklaĢtıran vâsıta ve sağlam iptirler. Hadîs-i Ģerîfte, 

evliyânın, yani Ġslâmiyeti iyi bilip, bildiği ile amel eden âlimlerin, Peygamberlerin vârisleri olduğu 
bildirilmiĢtir. Bunun için, evliyâ da, insanı, Allahü teâlânın rızâsına ve merhametine kavuĢturan vâsıta 
ve iptirler. Kur‟ân-ı kerimde meâlen; (Allahü teâlâya yaklaşmak için vesîle arayınız!) buyuruluyor. 

 
PEYGAMBERLERĠN VÂRĠSLERĠ... 
Bu vesîlelerin en büyüklerinden biri Peygamberler ve onların vârisleri olan âlimlerdir. Ġmâm-ı 

Muhammed Gazâlî ve Ġmâm-ı Ahmed Rabbânî hazretleri, bu vârislerdendirler. Peygamber efendimizin 
vârisi olan ve Onun mübârek kalbindeki nûrlarını ve ma„rifetlerini alıp, temiz kalblere ulaĢtıran, böyle 
zâtları vesîle ederek saâdete kavuĢmak çok kolaydır. Zîrâ, bunların eserlerini, hâl tercemelerini 
okuyarak, kendilerini tanımak ve sevmek pek kolay olur. 

 
Netice olarak Allahü teâlâ, dünyâda bütün insanlara acıyor. Ni‟metlerini, yani faydalı, lüzûmlu 

Ģeyleri herkese gönderiyor. Zararlardan korunmak, saâdete kavuĢmak için yol gösteriyor. Bu 
zamanda, zararlardan korunmak ve saâdete kavuĢmak için, ehl-i sünnet âlimlerinin kitâplarını, 
hayatlarını okumaktan ve bunlara uymaktan baĢka çâre de yoktur... 

 
Bid‟atlerin hepsi dalâlettir! 
05.06.2012 
 
Bid‟at, Arapça bir kelimedir ve önceden olmayıp sonradan ortaya çıkarılan her Ģey demektir...  

Dinde bid‟at, Eshâb-ı kirâm ve Tâbi‟în zamânından sonra, Resûlullah efendimizin izni olmadan, dinde 
yapılan eklemeler ve noksanlıklar, yani ibâdet olarak yapılan, sevap olduğu düĢünülen değiĢiklikler 
demektir. Dinde reform, dinde bid‟at demektir. Her bid‟at, sünneti değiĢtiriyor ve değiĢtirmek de, yok 
etmek demektir Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 

 
“Bid‟at demek, Resûlullah efendimizin ve Onun dört halîfesi zamânlarında bulunmayıp da, dinde 

sonradan meydâna çıkan Ģeylere denir. Resûlullah efendimiz buyurdu ki: 
 
(Sözlerin en iyisi, Allahü teâlânın kitâbıdır. Yolların en iyisi, Muhammed aleyhisselâmın 

gösterdiği yoldur. İşlerin en kötüsü, bu yolda yapılan değişikliklerdir. Bid‟atlerin hepsi 
dalâlettir, sapıklıktır.) 

 
Dinde yapılan her değiĢiklik bid‟attir ve hepsi de seyyiedir, kötüdür... 
 
O hâlde, Resûlullah efendimizin sünnetine bir Ģey katmamalı ve Onun Eshâb-ı kirâmına uymalıdır. 

Çünkü Eshâb-ı kirâmdan her biri, gökteki yıldızlar gibidir. Herhangi birine uyan saâdete kavuĢur.” 
 
ÂDETTEKĠ DEĞĠġĠKLĠKLER... 



Âdetlerde yapılan değiĢiklikler, bu bid‟atin dıĢında kalmaktadır. Hadîs-i Ģerîflerde kötü olduğu 
bildirilen, dindeki bid‟atlerdir yani dinde reformlardır. 

 
Ehl-i sünnet âlimlerinin ibâdetlerde, ictihâd ile buldukları bilgiler bid‟at değildir. Bu bilgileri bulurken 

yanılmaları suç olmaz. Dört mezhebin imâmları, bu bilgileri, Ġslâmiyyetin sâhibinin izni ile, Ġslâmiyyetin 
bildirdiği delîllerden, senetlerden çıkarmıĢlardır. Bu bilgiler, Ġslâmiyyeti değiĢtirmiĢ değil, Ġslâmiyyete 
yardımcı olmuĢlardır. 

 
Kur‟ân-ı kerîmde ve hadîs-i Ģerîflerde açık bildirilmiĢ Ģeylerde ictihâd yapılmaz. Bunlar, olduğu gibi 

kabûl edilir. Açık bildirilmemiĢ bir iĢi gösteren delîli ararken yanılmak suç olmaz. Fakat bu delîl yani 
doğru yol açık olup da, müctehid bu delîli bulmakta yanılarak veyâ bir delîlden çıkarılmayıp, akla 
uyarak yapılan ibâdetler, bid‟at olur, sapıklık olur. Böyle reformlar, bir müekked sünnetin ortadan 
kalkmasına sebeb olursa, günâhı dahâ çok olur. 

 
Resûlullah efendimizin ibâdet olarak yaptığı ve ara sıra bıraktığı Ģeylere sünnet-i hüdâ veyâ 

müekked sünnet denir. Bunları ara sıra yapmayanlara azâb bildirilmedi. Hiç terk etmediği ve terk 
edenlere azâb yapılacağını bildirdiklerine vâcib denir. Ara sıra yaptığı ibâdetlere müekked olmayan 
sünnet veyâ müstehab denir. Âdet olarak yaptıklarına sünnet-i zevâid veyâ edeb denir. Ġyi Ģeylere 
sağdan, fenâ Ģeylere soldan baĢlamak ve sağ, sol elleri kullanmak edebdir. 

 
Âdetlerde değiĢiklik yapmak, bid‟at değildir. Vera‟ sâhiblerinin yapmaması iyi olur. Hadîs-i Ģerîfte; 

(Benim sünnetime ve benden sonra, hulefâ-i râşidînin sünnetlerine sarılınız!) buyuruldu. Sünnet 
sözü, yalnız olarak söylenildiği zamân, Ġslâmiyyetin bildirdiği her Ģey demektir. Resûlullah efendimiz, 
âdetlerde bir Ģey bildirmedi. Çünkü Resûlullah efendimiz, insanlara dinlerini bildirmek için geldi. 
Dünyâda muhtâç oldukları Ģeylerin yapılmasını öğretmek için gelmedi. Hadîs-i Ģerîfte; (Dünyâ 
işlerinizi yapmasını siz dahâ iyi bilirsiniz!) buyuruldu. 

 
BĠD‟AT SAYILMAYANLAR!.. 
Dünyânıza faydası olan Ģeyleri bulup yapmanız için benim bildirmeme lüzûm yoktur demektir. Dînî 

vazîfelerinizi, ibâdetlerinizi bilemezsiniz. Onları benden öğreniniz demektir. Bunun için âdetler, 
Ġslâmiyyetin dıĢında kalmaktadır. Ġslâmiyyetin dıĢında olan Ģeylerde yapılan değiĢiklikler bid‟at olmaz.  
Minâre, mekteb, kitâp gibi sonradan yapılmıĢ olan Ģeyler bid‟at değildir. Ġslâmiyyet bunlara izin vermiĢ, 
hattâ emretmiĢtir. 

 
Netice olarak, Bid‟at iĢlemek harâmdır. Ġbâdette bir bid‟ati yapmak, bir sünneti terk etmekten dahâ 

fenâdır. Sünneti özürsüz terk etmek mekrûhtur. Bir sünneti özürsüz terk etmeyi sevâb sanırsa, sünneti 
terk etmesi de bid‟at olur. Bir inanıĢın, bir iĢin veyâ bir sözün sünnet veyâ bid‟at olduğu bilinemediği 
zamân, bunu yapmamak lâzım olur. Çünkü bid‟ati terk etmek lâzımdır. 

 
İbâdetlerini ihlâs ile yap! 
10.06.2012 
 
Ġbâdetlerin sahih ve kabul olması için, Allahü teâlânın rızâsı için yapmaya niyet etmek lâzımdır. 

Niyyet, kalb ile olur. Yalnız söylemekle niyyet edilmiĢ olmaz. Kalb ile birlikte olmak Ģartı ile söyleyerek 
niyyet etmek câiz olur denilmiĢtir. Kalb ile niyyet, söz ile niyyete benzemezse, kalbdeki niyyete bakılır. 

 
Niyyet, ibâdet yapmayı kalbe getirmek, hâtırlamak değildir. Allahü teâlâ için yapmayı irâde etmek, 

istemek demektir. Niyyet, ibâdete baĢlarken yapılır. Dahâ önce, meselâ bir gün önce yapılırsa, niyyet 
olmaz. Buna emel, arzû, vaad denir. Meselâ, hanefî mezhebinde oruca niyyet etmek zamânı, bir gün 
evvel, güneĢin batmasından baĢlayarak, ertesi gün, Dahve-i kübrâ vaktine kadardır. 

 
BaĢkalarının günâha girmemeleri için, bir kimsenin mubâhları terk etmesi iyi olur. Fakat sünnetleri, 

hattâ müstehabları terk etmesi câiz olmaz. Meselâ gıybet yapmamaları için, misvâk kullanmayı terk 
etmek iyi olmaz. 

 
GÜNAHINI GĠZLEYENLER... 
Günâh iĢleyecek kimsenin, bu günâhtan vazgeçmesi, Allahü teâlâdan korktuğu veyâ insanlardan 

hayâ ettiği yâhut baĢkalarının yapmasına sebep olmamak için olur. Allahü teâlâdan korkarak terk 
etmenin alâmeti, o günâhı gizli olarak da iĢlememektir. Ġnsanlardan hayâ etmek, onların 
kötülemelerinden korkmak demektir. 



 
BaĢkalarının günâh iĢlemelerine sebep olmak, yalnız yapmaktan dahâ çok günâhtır. BaĢkalarının 

bu günâhı iĢlemelerinin günâhları da, kıyâmete kadar bunlara sebep olana yazılır. Bir hadîs-i Ģerîfte; 
(İnsan günâhını dünyâda gizlerse, Allahü teâlâ da, kıyâmet günü, bu günâhı kullarından saklar) 
buyuruldu. 

 
Herkese verâ sâhibi olduğunu bildirmek için, günâhını saklamak ve gizli olarak devâm etmek, riyâ 

olur. Ġbâdetlerini baĢkalarına göstermekten hayâ etmek câiz değildir. Hayâ, günâhlarını, kabâhatlerini 
göstermemeye denir. Bunun için, vaaz vermekten, emr-i ma‟rûf, nehy-i münker, imâmlık, müezzinlik 
yapmaktan, Kur‟ân-ı kerîm okumaktan hayâ etmek câiz değildir. 

 
(Hayâ îmândandır) hadîs-i Ģerîfindeki hayâ, kötü, günâh Ģeyleri göstermekten utanmak demektir.  

Mü‟minin, önce Allahü teâlâdan hayâ etmesi lâzımdır. Bunun için, ibâdetlerini ihlâs ile yapmalıdır. 
Hadîs-i Ģerîflerde buyuruldu ki: 

(Başkalarına gösteriş için namâzını güzel kılan, yalnız olduğu zamân böyle kılmayan, 
Allahü teâlâyı tahkîr etmiş olur.) 

 
(Allahü teâlâ buyuruyor ki: Benim şerîkim yoktur. Başkasını bana şerîk eden, sevâplarını 

ondan istesin. İbâdetlerinizi ihlâs ile yapınız! Allahü teâlâ, ihlâs ile yapılan işleri kabûl eder.) 
 
Dünyâ ni‟metleri geçici ve ömürleri ise pek kısadır. Bunları ele geçirmek için dînini vermek 

ahmaklıktır, akılsızlıktır. Çünkü insanların hepsi âcizdir. Allahü teâlâ dilemedikçe, kimse kimseye fayda 
ve zarar yapamaz. Ġnsana Allahü teâlâ kâfîdir. 

 
ÜMĠT VE KORKU!.. 
Allahü teâlâdan korkmalı, Onun rahmetinden ümîdini kesmemelidir. Ümît, korkudan çok olmalıdır. 

Böyle olanın ibâdetleri zevkli olur. Gençlerde korkunun dahâ fazla olması, ihtiyârlarda, yaĢlılarda da 
ümidin dahâ fazla olması lâzımdır denildi. Hastalarda ümit fazla olmalıdır. Korkusuz ümit ve ümitsiz 
korku câiz değildir. Birincisi emîn olmaya, ikincisi ümîtsiz olmaya sürükler. Hadîs-i kudsîde; (Kulumu, 
beni zannettiği gibi karşılarım) buyuruldu. 

 
Zümer sûresinin 53. âyet-i kerîmesinde meâlen; (Allah bütün günâhları affeder. O gafûrdur, 

rahîmdir) buyuruldu. Bunlardan, ümidin fazla olması lâzım geldiği anlaĢılmaktadır. 
 
(Allah korkusundan ağlayan, Cehenneme girmez) ve (Benim bildiğimi bilseydiniz, az güler 

çok ağlardınız) hadîs-i Ģerîfleri de, korkunun fazla olması lâzım geldiğini göstermekdedir. 
 
Netice olarak ibâdet, Allahü teâlânın rızâsına kavuĢmak için yapılır. BaĢkasının muhabbetine, 

sevgisine, ihsânına kavuĢmak için yapılan ibâdet, ona tapınmak olur. Allahü teâlâya ihlâs ile ibâdet 
etmemiz emrolundu. Resûlullah efendimizin Mu‟âz bin Cebel hazretlerini, Yemen‟e vâlî olarak 
gönderirken buyurduğu gibi: 

(İbâdetlerini ihlâs ile yap. İhlâs ile yapılan az amel kıyâmet günü sana yetişir.) 
 
Tedâvi olmak, ilâç kullanmak 
11.06.2012 
 
Dinimiz, hastanın tedâvi olmasını, doktora gitmesini, ilâç kullanmasını tavsiye ve emretmektedir. 

Bu konuda Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri buyuruyor ki: 
“Ġlâç üç türlüdür: 
1- Birinci kısım ilâçların tesîri, faydası katîdir, meydândadır. Ekmeğin açlığı, suyun susuzluğu 

gidermesi böyledir. Kinin bileĢiklerinin sıtmaya, aĢı ve serumların, antibiyotiklerin ve sülfamidlerin de 
bakterilere karĢı tesîri böyledir. Ġbni Âbidînde deniyor ki: 

“Ölmeyecek kadar ve namâzı ayakta kılabilecek kadar yemek, içmek farzdır. Bu kadar yememek 
büyük günâhtır.” 

 
Görülüyor ki, faydası katî olan ilâçları kullanmak farz olmaktadır. Tesîri katî olan sebeplere 

yapıĢmanın vâcib olduğu ve bunları kullanmayıp zarar görmenin günâh olduğu Hadîkada yazılıdır. 
Tesîri muhakkak olan bu gibi ilâçları kullanmamak tevekkül değil, ahmaklıktır ve harâmdır. 

 



2- Ġkinci kısım ilâçların tesîri katî olmadığı gibi, zan ile de değildir. Fayda ihtimâli vardır. Efsûn yani 
fen yolu ile tecrübe edilmemiĢ maddeler ve Kur‟ân-ı kerîmden olmayan, manâsız yazılar kullanmak, 
ateĢle dağlamak, fal bakarak, uğurlu sanarak kullanılan Ģeyler böyledir. 

 
3- Üçüncü kısım ilâçlar, birinci ve ikinci kısım arasında olanlardır. Bunların faydaları katî değilse 

de, fazla zan olunur. Damardan kan alma, deriden hacâmat yapmak, müshil almak, tesîrleri Ģüpheli 
olan piyasada mevcût yüzlerce ilâcı kullanmak böyledir. Bunları kullanmamak, harâm değildir. Çok 
kimseler için, bunları kullanmak dahâ iyidir. Bâzan da, kullanmamak dahâ iyi olur. Tevekkül etmek için, 
bunları terk etmek lâzım değildir. Çünkü Peygamber efendimiz; (Ey Allahın kulları! İlâç kullanın!) 
buyurdu. Bir kerre de; (Her hastalığın ilâcı vardır. Yalnız ölüme çâre yoktur) buyurdu. Kendilerine; 

-Ġlâç, kazâ ve kaderi değiĢtirir mi dediklerinde; 
-Kazâ ve kader, insana ilâcı kullandırır buyurdu. Bir hadîs-i Ģerîfte; (Bütün Meleklerden işittim 

ki, ümmetine söyle, hacâmat yaptırsınlar. Yani kan aldırsınlar dediler) buyurdu. Bir hadîs-i Ģerîfte; 
(Arabî ayın onyedinci veyâ ondokuzuncu veyâ yirmibirinci günleri hacâmat olunuz ki, kan 
artarsa yani tansiyon yükselirse, ölüme sebep olur) buyurdu. Bir hadîs-i Ģerîfte; (Allahü teâlânın 
ölüme sebep yaptığı hastalıklardan birisi, kanın artmasıdır) buyurdu.” 

 
Tansiyon artınca kan aldırmak, tansiyon düĢürücü ilâç almak, mikrop hastalıklarında, 

antibiyotikler, sülfamitler ve baĢka antiseptikler kullanmak ve dezenfekte, yani mikrop imhâsı yapmak 
ile, elbisedeki, yataktaki akrebi, yılanı öldürmek ve yangını söndürmek arasında bir fark yoktur. Çünkü 
hepsi insanı öldüren Ģeydir. Tevekkül için, bunları terk etmek lâzım değildir. 

 
Peygamber efendimiz, Sa‟d bin Mu‟âz hazretleri için, fasd yani damardan kan aldırmasını emir 

buyurmuĢtu. 
 
Hazret-i Alî‟nin mübârek gözü ağrıdığı zamân da, tâze hurma yememesini, pancar yaprağı, yoğurt 

ve piĢmiĢ arpa yemesini söyledi. 
 
ġĠFÂ ALLAHÜ TEÂLÂDANDIR 
Peygamber efendimiz, her gece sürme sürerdi. Her ay hacâmat olurdu. Her sene ilâç içerdi. Vahiy 

geldiği zamân, mübârek baĢı ağrırdı. Mübârek baĢına kına bağlardı. Bir yeri yara olsa, oraya kına 
kordu. Bir Ģey bulunmadığı zamân, temiz toprak tozu ekerdi. Dahâ nice ilâç kullanmıĢtır. 

 
Mûsâ aleyhisselâm hastalanmıĢtı. Ġlâcını söylediler. 
-Ġlâç istemem, Allahü teâlâ Ģifâsını verir dedi. Hastalık uzadı ve ağırlaĢtı. O zamân vahiy gelip; 

(İlâç kullanmazsan, şifâ ihsân etmem) buyurulunca, ilâcı içti ve iyi oldu. Fakat kalbine bir Ģey geldi. 
Vahiy gelip, Allahü teâlâ buyurdu ki: 

(Sen tevekkül etmek için, benim âdetimi, hikmetimi değiştirmek istiyorsun. İlâçlara, faydalı 
tesîrleri kim verdi? Elbette ben yaratıyorum) buyurdu. 

 
Netice olarak, Allahü teâlâ, ilâçları, Ģifâ için sebep yapmıĢtır. Ekmek ile suyu doyurmaya sebep 

yaptığı gibi, ilâçları da, hastalıkları gidermeye sebep yapmıĢtır. Bütün sebepleri yaratan, bunlara tesîr 
kuvveti veren, Allahü teâlâdır. Doktora gitmeli, ilâç kullanmalı, Ģifâyı ise, Allahü teâlâdan istemelidir. 

 
İnsanı kibre sürükleyen hâller 
12.06.2012 
 
Kibir; kiĢinin kendisini baĢkasından üstün görmesidir. Kötü bir huydur ve harâmdır. Hâlıkını, 

Rabbini unutmanın alâmetidir. Hadîs-i Ģerîfte; (Kalbinde zerre kadar kibir bulunan kimse Cennete 
girmez) buyuruldu. 

 
Ġnsânı kibre, kibirli olmaya sürükleyen hâller, Ġslâm âlimleri tarafından Ģu Ģekilde bildirilmiĢtir: 
 
1- Güzellik ve yakıĢıklılık. Hâlbuki güzellik, insanda kalıcı değildir, çabuk gider. Zâhirin güzelliği, 

kalbin güzelliği ile, yani iyi huyla birlikte olunca kıymetlidir. 
 
2- Genç ve kuvvetli olmak. Halbuki hayvânların kuvvetleri, insanlardan kat kat fazladır. 

Gençliğinden, gücünden, kuvvetinden, hattâ hareketinden, solumasından ayrılmayan kimse görülmüĢ 
müdür? Böyle geçici olan ve hayvânlarla ortaklaĢa bulunan Ģeylerle tekebbür etmek akla uygun olur 
mu? 



 
3- Mâl, evlât, mevki ve rütbe sâhibi olmak. Bunlar, insânın kendinde bulunan üstünlükler değildir. 

Gelip geçen, kendinde kalmayan, insandan çabuk ayrılan Ģeylerdir. Bunlar üstünlük olsalardı, bunlara 
kavuĢmayanların çok aĢağı kimseler olmaları lâzım gelirdi. 

 
4- Hıkd da kibre sebep olmaktadır. Hıkd, kin tutmak, kalbinden düĢmanlık beslemektir. Kendisi ile 

aynı derecede olan veyâ dahâ üstün olan kimseye kızar. Bir Ģey yapmak elinden gelmediği için, ona 
tekebbür eder, kibirlenir. Onun haklı sözlerini, nasîhatlerini kabûl etmez. 

 
5- Hased de, tekebbüre, kibre sebep olur. BaĢkasında bulunan ni‟metlerin ondan ayrılarak 

kendisine gelmesini ister. Onun haklı olan sözlerini ve nasîhatlerini reddeder. Ondan bir Ģey sorup 
öğrenmek istemez. Kendinden yüksek olduğunu bildiği hâlde, ona tekebbür eder. 

 
6- Riyâ da, tekebbür etmeye sebep olmaktadır. Riyâ ile, gösteriĢ yaparak, tanımadığı kimseye, 

baĢkalarının yanında tekebbür eder, kibirlenir. Yalnız oldukları zamân etmez. 
 
7- Ġçeri girince, herkesin kendisi için ayağa kalkmasını sevmek kibir olur. Kendisine hürmet 

edildiğini anlayarak, onlara nasîhat vermek isteyen âlimin, kendisi için ayağa kalkıldığını arzû etmesi 
kibir olmaz. 

 
8- Kendi oturup, baĢkalarının kendine karĢı ayakta durmalarını istemek, tekebbürdür. Hazret-i Alî 

buyurdu ki: 
“Cehennemlik bir kimse görmek isteyen, kendi oturup baĢkalarını ayakta durduran kimseye 

baksın!”  
 
Eshâb-ı kirâm, Resûlullah efendimizi her Ģeyden çok severlerdi. Geldiği zamân ayağa 

kalkmazlardı. Çünkü ayağa kalkılmasını istemediğini bilirlerdi. Bununla berâber, âlimler gelince, ilmin 
Ģerefini göstermek için, ayağa kalkmak lâzımdır. 

 
9- Yalnız olarak yürümeyip, arkasından baĢkalarının da gelmesini istemek, yâhut kendisi hayvân 

üstünde, talebelerinin yerde gitmelerini sevmek de kibir alâmetidir. Resûlullah efendimiz, Medîne‟nin 
Bakî Kabristânına gidiyordu. Birkaç kiĢi görüp, arkasından geldiler. Durarak öne geçmelerini emir 
buyurdu. Arkalarından yürüdü. Sebebi soruldukda; (Ayak sesini işittim. Kalbime kibirden bir zerre 
gelmemesi için böyle yaptım) buyurdu. 

 
Ebü‟dderdâ hazretleri buyurdu ki: 
“Kibirli kimsenin arkasında yürüyenlerin sayısı arttıkça, bunun Allahü teâlâdan uzaklaĢması da 

artar.” 
 
10- Üzerinde hakkı bulunanları, yani tanıdıklarını ziyâret etmemek, kibir alâmetidir. 
 
11- Yanına baĢkasının oturmasını istememek ve hastalarla birlikte oturmamak, evinin iĢini 

yapmamak, evine lâzım olan Ģeyleri satın alıp evine getirmemek ve kullanılmıĢ elbisesini tekrâr giymek 
istememek, hep kibir alâmetidir. 

 
12- Fakîrlerin dâvetine gitmeyip, zenginlerin dâvetine gitmek de tekebbürdür. 
 
13- Akrabâsının ve çocuklarının muhtâç oldukları Ģeyleri temîn etmemek ve doğru sözü kabûl 

etmeyip münâkaĢa etmek, kusûrunu, kabâhatini bildirenlere teĢekkür etmemek, herkesin yanında 
olursa riyâ olur. Hem yalnız iken, hem de baĢkalarının yanında yaparsa, kibir olur. 

 
Netice olarak kibir, kendini büyük bilmek, üstün görmektir ve kötü huylardandır. Hadîs-i Ģerîfte 

buyurulduğu gibi: 
(Allahü teâlâ buyuruyor ki: Kibriyâ, üstünlük ve azamet bana mahsûstur. Bu ikisinde bana 

ortak olanı Cehenneme atarım, hiç acımam.) 
 
Ümmetimi isterim yâ Rabbî! 
17.06.2012 
 



Mirâc, yükseğe çıkmak manasında olarak merdiven, yani Resûlullah efendimizin yüce makâmlara 
yükselmesi demektir. Nitekim Peygamber efendimiz; (Yükseğe çıkarıldım) buyurmuĢlardır. 

 
Resûlullah efendimiz, Allahü teâlâ tarafından vâki olan dâvet üzerine, gecenin muayyen bir 

saatinde, Mekkeden yaklaĢık olarak 2500 km uzak mesafede bulunan Kudüs‟e götürülmüĢ, oradan da 
göklere, bilinmeyen yerlere yükselmiĢtir. 

 
Bu dâvet ve mirâc hâdisesi, Peygamber efendimizin, kendisini en yalnız ve en çok üzgün 

hissettiği bir zamanda olmuĢtur. Mirâc hakkında Ġslâm âlimleri buyurdu ki: 
“Mirâc, rûh ve ceset birlikte oldu. Âyet-i kerîme ile sabit olduğundan, Mekke‟den Kudüs‟e 

götürüldüğüne inanmayan kâfir olur. Göklere, bilinmeyen yerlere götürüldüğüne inanmayan ise sapık 
olur.” 

 
Resûlullah efendimiz, Mirâcda, Cenneti, Cehennemi, sayısız Ģeyleri görüp, Kürsî, ArĢ ve Rûh 

âlemlerini geçip, bilinmeyen, anlaĢılamayan, anlatılamayan Ģekilde, mekânsız, zamansız, cihetsiz, 
sıfatsız olarak Allahü teâlâyı gördü. Hiçbir mahlûkun bilemeyeceği, anlayamayacağı nimetlere kavuĢup 
bir anda, Kudüse ve oradan da Mekke-i Mükerremeye geldi. Peygamber efendimize, mirâca 
çıktığında, kendisine; 

 
-Rabbini senâ eyle! buyurulduğunda, O hemen; “Ettehiyyatü lillahi vessalevatü vettayyibât” 

yani; “Bütün lisânlar ile olan medihler, övgüler ve senâlar, beden ile olan hizmetler ve taâtler, mal ile 
olan iyilikler ve ihsânlar Allahü teâlâ için olsun” dedi. 

 
“BENİM MİSAFİRİMSİN!” 
Önce Allahü teâlâ, Habibine gözsüz, kulaksız, vasıtasız, mekânsız olarak; “Esselâmü aleyke 

eyyühennebiyyü ve rahmetullahi ve berekâtüh” yani; “Ey Resûlüm! Selâmım, bereketim ve 
rahmetim senin üzerine olsun” buyurarak, selâm verdi. Peygamber efendimiz de; “Esselâmü aleynâ 
ve alâ ibâdillahissâlihîn” yani; “Ya Rabbi! Bize ve sâlih kullarına da selâm olsun” diye cevap verdiler. 
Bunu iĢiten melekler, hep bir ağızdan; “Eşhedü enlâ ilâhe illallah ve eşhedü enne Muhammeden 
abdühu ve resûlüh” yani; “Gözümle görmüĢ gibi bilir ve inanırım ki, Allahü teâlâdan baĢka ilâh 
yoktur. Muhammed aleyhisselâm O‟nun kulu ve resûlüdür” dediler. Allahü teâlâ buyurdu ki: 

 
-Ey Habibim! Benim misâfirimsin. İste benden ne istersen! Resûlullah efendimiz; 
 
-Ümmetimi isterim ya Rabbi dedi. 
 
Hak teâlâ, bu suâli yedi yüz defa tekrarladı. Resûlullah efendimiz hepsinde de; 
 
-Ümmetimi isterim diye cevap verdi. Allahü teâlâ; 
 
-Hep ümmetini istersin buyurunca, Peygamber efendimiz; 
 
-Ey Rabbim! Dileyen benim, veren sensin. Cümle ümmetimi bana bağışla diye taleb etti. 

Bunun üzerine cenâb-ı Hak; 
 
-Eğer ümmetinin hepsini şimdi sana bağışlarsam, benim rahmetim ve senin izzetin zâhir 

olmaz. Bir kısmını şimdi sana bağışladım. İki kısmını tehir ettim. Kıyâmet günü sen dileyesin, 
ben bağışlayayım. Tâ ki, benim rahmetim ve senin izzetin, şerefin belli olsun buyurdu. 

 
Peygamber efendimiz bir hadis-i Ģeriflerinde buyurdular ki: 
(O gece yani Mirâc gecesinde Allahü teâlâdan cümle ümmetimin hesâbını bana 

ısmarlamasını istedim. Hak teâlâ buyurdu ki: 
 
-Ya Muhammed! Bundan murâdın odur ki, hiç kimse, ümmetinin kabahatlerine muttali 

olmasın, bilmesin. Benim murâdım odur ki, sen şefkatli Peygambersin, yabancılara olduğu gibi, 
senden dahi kabahatleri ve çirkin işleri örtülü olsun. 

 
Ya Muhammed! Sen onların yol göstericisisin. Ben onların Rabbiyim. Sen onları yeni 

gördün. Ben evvelden ebede onlara nazar ettim ve nazar ederim. 
 



Ya Muhammed! Eğer senin ümmetin ile söyleşmeyi sevmeseydim, kıyâmet günü onları 
hesâba çekmezdim. Büyük ve küçük hiçbir günâhlarını sormazdım.) 

 
Netice olarak Peygamber efendimiz, bu gece, Cebrâil aleyhisselâmın geçemediği noktayı geçmiĢ, 

arada vâsıta olmaksızın bilinmeyen bir Ģekilde mekânsız, zamansız, cihetsiz, sıfatsız olarak Allahü 
teâlâyı görmüĢ ve konuĢmuĢtur. BeĢ vakit namaz, burada farz kılınmıĢtır. Ayrıca, ümmetinden Ģirk 
koĢmayanların Cennete gireceği müjdesi, Peygamber efendimizin mirâc dönüĢü biz ümmetine getirdiği 
en değerli armağanlardandır... 

 
Kadere râzı olabilmek 
18.06.2012 
 
Bu dünyâ zahmet, mihnet, sıkıntı, dert ve belâ yeridir. Bu dünyâya gelen, bu musîbetlere mâruz 

kalacaktır. Bir kimsenin ana, baba, kardeĢ, evlât veya dostlarından biri ölebilir. KiĢi, çeĢitli hastalıklara 
mâruz kalabilir, iftiraya uğrayabilir, malını, mülkünü kaybedip iflâs edebilir. Bu felâketlere sabretmezse, 
devamlı huzûrsuz olur, doğru dürüst ibâdet edemez. 

 
Dünyâ ve âhiret hayatında rahat etmek isteyenin, karĢılaĢtığı sıkıntılara, insanların kötülemesine 

ve çeĢitli musîbetlere sabretmesi lâzımdır. Kim Allahü teâlâdan korkarak sabrederse, sıkıntılardan 
kurtulur, huzûr bulur. Sabreden ise, murâdına erer. 

 
Eyyüb aleyhisselâmın sabrı, dillere destan olmuĢ ve Allahü teâlâ Onu, sabrından dolayı övmüĢtür. 

Allahü teâlâ, sabredenleri sevdiğini ve ecirlerinin hesapsız ödeneceğini bildirmiĢtir. Sabır, eriĢmek 
istenen Ģeylerin anahtarıdır. Her hayra sabırla ulaĢılır. Ne mutlu sabredenlere! 

 
“KULLUK BÖYLE OLUR!..” 
Mukadder olan, ezelde takdir edilen Ģey baĢa gelir. Eğer sabredilirse ecri görülür. Sabredilmez, 

bağırılırsa, günaha girilir ve huzûrsuz olunur. Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Her gün insanın karĢılaĢtığı her Ģey, Allahü teâlânın dilemesi ve yaratması ile olmaktadır. Bunun 

için, irâdelerimizi Onun irâdesine uydurmalıyız! KarĢılaĢtığımız her Ģeyi aradığımız Ģeyler olarak 
görmeliyiz ve bunlara kavuĢtuğumuz için sevinmeliyiz! Kulluk böyle olur. Kul isek, böyle olmalıyız! 
Böyle olmamak kulluğu kabûl etmemek ve sahibine karĢı gelmek olur. Allahü teâlâ, hadis-i kudside; 
(Kaza ve kaderime râzı olmayan, beğenmeyen ve gönderdiğim belâlara sabretmeyen, benden 
başka Rab arasın! Yeryüzünde kulum olarak bulunmasın!) buyurmuĢtur.” 

 
Allahü teâlâ, sevdiklerini sıkıntılara mâruz bırakır. Nitekim hadis-i Ģerifte buyuruldu ki: 
(Dünyada en çok musîbete mâruz kalanlar Peygamberler, âlimler, velîler, şehitlerdir.) 
 
Allahü teâlânın gönderdiği belâ ve sıkıntılara sabrederek göğüs germek, büyük nîmettir. 

Sabredemeyen felâkete düçâr olur. 
 
Mâruz kalınan felâketler, insanın ibâdet etmesini engelleyebilir. Bir hastalık, bir belâ gelince, 

bağırıp çağırmak fayda vermez. Aksine zararlı olur. Bunun tek çâresi, Allahü teâlânın takdîrine râzı 
olmaktır. Mâruz kalınan musîbetlerin ve çekilen zahmetlerin getireceği periĢanlıktan kurtulmanın tek 
çâresi, sabretmektir. Sabırlı olmayan muvaffak olamaz. Resûlullah efendimiz buyurdu ki: 

(Kişinin Allah indinde öyle derecesi bulunur ki, ona ameliyle ulaşamaz. Fakat vücudu bir 
musîbete mâruz kalır. Bununla o dereceye ulaşır.) 

 
Allahü teâlânın; (Kim bir kötülük yaparsa, onunla cezâlanır ve o, kendisine Allahtan başka 

ne bir dost, ne de bir yardımcı bulamaz) meâlindeki kelâmı nâzil olduğu zaman, hazret-i Ebû Bekir, 
Peygamber efendimize; 

 
-Yâ Resûlallah, bu âyetten sonra nasıl ferahlanılır? diye suâl edince, Resûlullah efendimiz 

cevaben buyurdular ki: 
 
-Yâ Ebâ Bekir! Sen hiç hasta olmuyor musun? Senin başına hiç musîbet gelmiyor mu? Sen 

hiç ezâlara, cefâlara mâruz kalmıyor musun? Hiç kederlenmiyor musun? İşte bütün bunlar, 
senin kusûrların, senin hatâların için birer keffâret olur, kusûrlarının bağışlanmasını sağlar. 

 
“TESTERE ĠLE KESĠLĠRDĠ DE!..” 



Habbâb bin Eret hazretleri anlatır: 
“Bir defasında biz, Resûlullah efendimize gitmiĢtik. O, Kâbe‟nin gölgesinde oturmaktaydı. 

Kendisine dedik ki: 
-Yâ Resûlallah, müĢriklerin, dinimizden dönmemiz için bize verdikleri eziyet ve sıkıntılara 

katlanmamız için, Allahü teâlâya duâ edip, yardım talebinde bulunur musunuz? Bizim bu sözümüz 
üzerine Ģöyle buyurdu: 

 
-Sizden önceki kavimlerde, bâzan bir adam getirilir, bir çukur kazılarak oraya konur, sonra 

da testere ile başı ikiye ayrılırdı. Fakat bu azâb bile onu dîninden döndüremezdi. 
 
Netice olarak, Allahü teâlânın takdirinden râzı olmalı, sabretmeli, dayanmalıdır. Allahü teâlâ, 

sevdiklerinin günâhlarını affetmek için, onlara dert, belâ gönderir. Tövbe, istiğfâr edince de, günâhlar 
affolur. O hâlde, dert ve belâdan kurtulmak için, çok istiğfâr okumalıdır. 

 
İnsan, rastgele yaratılmamıştır! 
19.06.2012 
 
Aklı baĢında bir insan, fazla teferruata girmeden, etrafına Ģöyle bir baktığında, hiçbir Ģeyin 

kendiliğinden meydana gelmediğini, her Ģeyin mutlaka bir yaratıcısının bulunduğunu hemen anlar. 
Bunu anlayabilmek için fazla zekî olmaya bile lüzûm yoktur. Çünkü, kâinata bakıldığı zaman, her Ģeyin 
muazzam bir nizam, intizam içinde olduğu, hiçbir Ģeyin baĢıboĢ, rastgele olmadığı, birilerinin îzah 
etmesine ihtiyaç kalmaksızın hemen anlaĢılır. 

 
Meselâ, insanların, uzayda saatte 1600 km hızla dönen ve içi ateĢ dolu bir gezegen olan bu 

dünyanın üzerinde, yalnız yerçekimi kuvveti ile kalarak yaĢaması, ne büyük bir hârikadır. 
 
Ya etrafımızdaki dağlar, taĢlar, denizler, canlı varlıklar, bitkiler nasıl bir büyük kudret sayesinde 

meydana gelebilmekte, geliĢmekte ve türlü türlü özellikler göstermektedir. Her canlı, rızkını, öyle veya 
böyle temin edip neslini devam ettirmektedir. 

 
ÖNEM SIRASINA GÖRE!.. 
Her canlı, kendi bünyesine uygun yaĢaması için lâzım olan maddeyi, rahat temin eder. Önem 

sırasına, âciliyet durumuna göre, yaĢaması için lâzım olan maddeleri, cenâb-ı Hak, o canlının 
yakınında veya rahat temin edebileceği Ģekilde yaratmıĢtır. 

 
Meselâ, canlıların yaĢamaları için, en çok lâzım olanı havadır. Havasızlığa birkaç dakikadan fazla 

dayanamazlar, hemen ölürler. Hava, aramakla, zahmet çekmekle ele geçecek bir Ģey olsaydı, bunu 
arayıp bulacak kadar zaman bile yaĢayamazlardı. Bu derece acele lâzım olan, bu çok lüzûmlu 
maddeyi, Allahü teâlâ, her yerde bulunacak ve mahlûklarının ciğerlerine kadar, kendiliğinden, kolayca 
girecek Ģekilde yaratmıĢtır. 

 
Ġkinci olarak yaĢayabilmek için lâzım olan su, hava kadar acele lâzım değildir. Ġnsan ve hayvanlar, 

suyu arayıp bulacak zaman kadar yaĢayabilirler. Bunun için, suyu bulmak îcap etmektedir. 
 
Üçüncü olarak, lâzım olan, yiyecek maddeleridir. Bu, âcil lâzım olan bir Ģey olmadığı için, insanlar 

çalıĢıp, çabalayarak temin ederler. Ġnsanlar yiyeceklerini hazırlarlar. PiĢirirler, belli bir iĢlemden 
geçtikten sonra yerler. Çünkü bünyeleri, böyle yaratılmıĢtır. 

 
Hayvanlarda ise, akıl bulunmadığı ve birbirlerine yardımcı olmadıkları için, yiyeceklerini ve 

giyeceklerini hazırlayamazlar. Bundan dolayı, yiyeceklerini piĢirmeleri, hazırlamaları lâzım değildir.  
Hayvanlar, yaratılıĢlarına göre ot veya leĢ yerler. Tüy, yün, kıl ile ısınırlar. Korunma âletleri, 
kendilerinde yaratılmıĢtır. Birbirlerine muhtaç değildirler. Ġnsanlar gibi beraber, yardımlaĢarak yaĢamak 
zorunda değildirler. Bütün bunlar rastgele olacak bir iĢ değildir. Ayrıca cenâb-ı Hak, insanları, diğer 
mahlûklarına nazaran ayrı bir durumda yaratmıĢtır. 

 
Ġnsanlar ise, bütün bunları hazırlamaya, düĢünmeye mecbûrdur. Ekip biçmedikçe, ekmek 

yapmadıkça doyamazlar. Ġplik, dokuma ve dikicilik yapmadıkça giyinemezler. Korunmaları için de, 
akıllarını, zekâlarını iĢletmeleri, kullanmaları ve fen bilgisi öğrenmeleri, sanayi kurmaları lâzımdır. 

 



Her hayvanda bulunan bir çeĢit üstünlük, insanda bir araya getirilmiĢtir. Ġnsanın, kendisinde 
yaratılan bu üstünlükleri meydana çıkarması için, aklını kullanması, fikrini yorması, çalıĢması lâzımdır. 

 
SAÂDET VE FELÂKET!.. 
Cenâb-ı Hak, insana ayrı bir değer verince, bunun karĢılığı olarak da onlardan bâzı Ģeyleri 

yapmalarını istemiĢ, emretmiĢ ve insanı hayvan gibi baĢıboĢ bırakmamıĢtır. Saâdet ve felâket 
kapılarının anahtarı, insanın eline verilmiĢtir. Yükselmesi veya alçalması, kuvvetini sarf etmesine ve 
çalıĢmasına bırakılmıĢtır. 

 
Netice olarak insân, rastgele yaratılmamıĢtır. Eğer insân, aklını, fikrini iĢleterek, saâdet yolunu 

görüp, bu yolda yürümeye çalıĢırsa, içinde yaratılmıĢ olan yükseklikler, kıymetler eline geçer. Ufuktan 
ufka yükselerek, meleklerin derecesine yükselir ve hatta onları geçebilir. Allahü teâlânın rızâsına, 
sevgisine kavuĢur. Yok eğer, nefsin zararlı arzularına uyarak, yaratıldığı gibi, hayvanlık derecesinde 
kalırsa; iĢi tersine dönerek, alçala alçala, esfel-i sâfilîne düĢer. Cehennemin en Ģiddetli çukuruna 
sürüklenir... 

 
Sabırsız îmân ve amel olmaz 
24.06.2012 
 
Allahü teâlânın varlığına, gönderdiği Peygamberlerine îmân etmek ve emredilen bir farzı yapmak 

yahut bir günahtan kaçınmak, sabırsız ele geçmez. Çünkü, Peygamber efendimize; 
-Îmân nedir? diye sorulduğunda; 
-Sabırdır cevabını vermiĢlerdir. 
 
Seyyid Ahmet Bedevî hazretleri buyuruyor ki: 
“Sabır, Allahü teâlânın hükmüne rızâ göstermektir. Onun hükmüne rızâ göstermek ve emrine 

teslim olmak demek, nîmete kavuĢtuğunda sevinip ferahlık duyduğu gibi, musîbet ve sıkıntı geldiğinde 
de aynı sevinç ve ferahlığı duyabilmek demektir. Nitekim Allahü teâlâ, Peygamber efendimize hitâben, 
Bekara sûresinin 155. âyet-i kerîmesinde meâlen; (Ey habîbim! Musîbet ve ezâya sabredenlere 
lütûf ve ihsânlarımı müjdele!) buyuruyor.” 

 
Peygamber efendimiz, büyük taĢları kaldırarak kuvvet denemesi yapan bir topluluğa rastlar ve 

onlara; 
-Bu taşı kaldırmaktan daha zorunu bilir misiniz? Bundan daha zorunu size bildireyim mi? 

diye suâl ederler. Onlar da; 
 
-Bildir yâ Resûlallah cevabını verince; 
 
-Öfkeli bir kimse, öfkesini yener, sonra sabır yolunu tutarsa, sizin en ağır taş 

kaldırmanızdan daha zor bir işi yapmış olur buyururlar. 
 
Sabrın büyüklüğü ve fazileti sebebiyle Kur‟ân-ı kerîmde yetmiĢten fazla yerde sabır ve 

sabredenlerin sevâplarının hesapsız verileceği bildiriliyor. ÇeĢitli âyet-i kerîmelerde meâlen 
buyuruluyor ki: 

 
(Elbette sabredenlerle beraberim.) 
 
(Ey müminler, sabır ve namazla, Allahü teâlâdan yardım isteyin! Muhakkak ki Allahü teâlâ, 

sabredenlerle beraberdir.) 
 
(Ey müminler, itâat edeni, âsiden ayırmak için, sizi, gazâda düşmandan korkmakla, yahut 

oruç, kıtlık ve açlıkla, zekât ve bir zarar neticesinde malın azalmasıyla, hastalık ve zayıflık gibi 
beden noksanlarıyla, gök ve yer âfetlerinden meyvelerinizin veya evlâtlarınızın mahvolması ve 
noksanlığıyla imtihan ederim. Ey Habîbim, sen sabredicilere ikrâmımı müjdele!) 

 
Hadis-i Ģeriflerde de buyuruldu ki: 
(Sabır, Cennet hazinelerinden bir hazinedir.) 
 
(Mümine gelen her dert, üzüntü, hastalık, eziyet, sıkıntı, günahlarına kefarettir.) 
 



(Hoşlanmadığın şeye sabretmende büyük hayır vardır.) 
 
Sâbit bin Ebî Hamza hazretleri, Ġmâm-ı Zeynelâbidîn hazretlerinin Ģöyle buyurduğunu nakletmiĢtir: 
 
“Kıyâmet günü, fazîlet sâhipleri kalksın diye çağrılır. Ġnsanlar arasında bir grup kalkar. Onlara; 
-Hadi Cennete giriniz denilir. Onlar Cennete giderken meleklerle karĢılaĢırlar. Melekler; 
-Nereye gidiyorsunuz derler. 
-Cennete derler. 
-Hesaptan önce mi Cennete giriyorsunuz? derler. 
-Evet cevâbını verirler. 
-Sizler kimlersiniz? dediklerinde; 
-Biz fazîlet ehliyiz derler. 
-Sizin fazîletiniz nedir? diye sorarlar. Onlar da; 
-Dünyâda bize hakâret edildiğinde tahammül ederdik. Bize zulmedildiğinde sabrederdik ve bize 

kötülük yapıldığında affederdik derler. Bunun üzerine melekler; 
-Hadi Cennete giriniz. Sâlih amel iĢleyenlerin mükâfâtı ne güzeldir, derler. Sonra; 
-Sabır ehli kalksın diye nidâ olunur. Bir grup insan kalkar. Onlara da; 
-Hadi Cennete giriniz, denilir. Onlar da meleklerle karĢılaĢırlar. Melekler onlara da aynı Ģeyi 

sorarlar ve onlar; 
-Biz sabır ehliyiz dediklerinde; 
-Sizin sabrınız ne idi? derler. 
-Biz Allahü teâlâya ibâdet etme hususunda zorluklara katlandık. Nefsimize uymayıp, günâhlardan 

sakındık ve bu hususlarda sabrettik, derler. Melekler onlara da; 
-Hadi Cennete girin, sâlih amel iĢleyenlerin mükâfâtı ne güzeldir, derler.” 
 
Netice olarak sabır, Allahü teâlânın takdirinden râzı olmaktır ve Peygamberlerin hasletlerindendir. 

Allahü teâlâ, Habîbine sabrı tavsiye etmektedir. Nitekim Ahkâf sûresinin 35. âyetinde meâlen; (O 
hâlde ey Resûlüm, kâfirlerin eziyetlerine karşı, ulûl‟azm peygamberlerin sabrettikleri gibi sabret 
ve onlar hakkında azâb için acele etme!) buyurulmaktadır. 

 
Belâlara ve emirleri yapmakta sabretmek, kurtuluĢa sebep olan güzel huylardandır. Hazret-i 

Ali‟nin buyurduğu gibi: 
“Sabrın îmândaki yeri, baĢın bedendeki yeri gibidir. BaĢsız beden olmayacağı gibi, sabırsız îmân 

da olmaz...” 
 
Sıkıntıdan kurtulmanın tek çaresi 
25.06.2012 
 
Dünya mihnet ve sıkıntı üzerine kurulmuĢtur. Sıkıntının ise, sabretmekten baĢka çaresi, 

katlanmaktan baĢka kurtuluĢ yolu yoktur. Üç sabır çok kıymetlidir: 
1-Ġbâdet yapmaya sabır. 
2-Günah iĢlememeye sabır. 
3-Belâ ve mihnetlere sabır. 
 
Hadis-i Ģerifte buyuruldu ki: 
(Sabır üçtür: Musîbete sabır, taate, ibâdet yapmaya sabır ve günah işlememeye sabır. 

Musîbete sabredene, Allahü teâlâ üç yüz derece ikrâm eder. Her derece arası yerden göğe 
kadar mesafedir. Taate sabredene, Allahü teâlâ, altı yüz derece ihsân eder. Her derece arası, 
yerin dibinden, Arş‟a kadardır. Günah işlememeye sabredene, Allahü teâlâ, dokuz yüz derece 
verir. Her derece arası, yerin dibinden Arş‟ın üstüne kadardır.) 

 
EN FAZĠLETLĠ SABIR! 
Çocuğun ölmesi, malın elden çıkması, göz, kulak gibi uzuvların görmemesi, iĢitmemesi gibi 

insanın isteği ile ilgisi olmayan musîbetlere sabretmekten, daha faziletli sabır yoktur. Belâlara sabır, 
sıddîkların derecesidir. Bunun için Peygamber efendimiz; (Yâ Rabbî! Bana o kadar yakîn ver ki, 
musîbetler bana kolay ve hafif gelsin) diye duâ ederlerdi. 

 
Hadis-i Ģeriflerde buyuruldu ki: 
(Allahü teâlâ buyurdu ki: Belâ gönderdiğim kimseler sabredip, insanlara şikâyet etmezse, 

onlara îmanla ölmeyi nasip ederim.) 



 
(Herhangi bir mümine bir felâket geldiği vakit, Allahü teâlânın buyurduğu gibi “Allahtan 

geldik, Allaha gideceğiz” dedikten sonra, Allahım, bu felâketten dolayı beni mükâfatlandır ve 
bundan hayırlısını bana ver, derse, mutlak sûrette Allahü teâlâ dileğini yerine getirir.) 

 
Bir kimse Resûlullah efendimize; 
-Ya Resûlallah, malım gitti, param gitti, vücudum hasta oldu, bunun mükâfatı nedir? diye suâl 

edince, cevaben; 
 
-Malı gitmeyen, parası bitmeyen ve hasta olmayan kimsede hayır yoktur. Zîrâ Allahü teâlâ 

bir kulunu severse, onu belâya mübtelâ kılar. Ona belâ verdiğinde, ona sabır da ihsân eder 
buyurdu. 

 
Abdullah bin Mübârek hazretleri buyurdu ki: 
“Musîbet birdir. KiĢi, feryat eder, ağlar, sızlarsa, iki olur. Biri musîbet, diğeri sevâbın gitmesi. Bu 

musîbet öncekinden daha büyüktür. Sabredenlerin karĢılığı hesapsızdır, verilen sevâbın miktarını 
Allahü teâlâdan baĢkası bilmez.” 

 
Allahü teâlâ Zümer sûresi 10. âyetinde meâlen buyurdu ki: 
(Sabredenlere mükâfatları hesapsız verilecektir.) 
 
Ġyi, güzel ameller iĢlemek için de sabra ihtiyaç vardır. Çünkü ibâdetlerin, namaz gibi bir kısmı 

tembellikten, zekât gibi bâzısı cimrilikten, hac gibi bâzısı da her ikisinden dolayı zor gelir ve sabırsız 
yapılamaz. Her iyi amelin baĢında, ortasında ve sonunda sabra ihtiyaç vardır. BaĢında olan, niyeti 
ihlâsla yapmak, riyâyı kalbinden çıkarmaktır. Bunlar ise zordur. 

 
Taat, ibâdet esnasında sabretmek ise, Ģart ve edeplerini hiçbir Ģeyle karıĢtırmamaktır. Meselâ bir 

kimse namazda ise, hiçbir tarafa bakmamalı, hiçbir Ģey düĢünmemelidir. 
 
Ġbâdeti yaptıktan sonraki sabır da, yaptığını izhâr etmekten, baĢkalarına açıklamaktan, 

söylemekten kaçınmak ve bununla ucubdan sabreylemektir. 
 
GÜNAHLARDAN EL ÇEKMEK!.. 
Günahlara gelince, sabretmeksizin günahlardan el çekmek imkânsızdır. ġehvet ne kadar kuvvetli 

ve günah iĢlemek ne kadar kolay olursa, o günâhı iĢlememeye sabretmek de, o kadar zor olur. Bunun 
için dil ile iĢlenen günahlara sabretmek daha zordur. Çünkü dilin hareketi kolaydır. Her konuda çok 
konuĢan bir kimse, bunu âdet hâline getirir. Kendini ve yaptıklarını beğenerek, bunlarla üstünlük 
kurmak için, söylemek istediği sözler, dilinin ucuna geldiğinde, bu sözleri, kelimeleri söylememek için 
sabretmek, zor olmaktan öte, insan için çok büyük eziyet olur. 

 
Netice olarak kul, yaĢayıĢının her anında, nefsinin hoĢuna giden veya gitmeyen bir iĢten ayrı 

değildir. Her iki hâlde de, sabra muhtaçtır ve sabretmekten baĢka da çaresi yoktur. Hadis-i Ģerifte 
buyurulduğu gibi: 

(Allahü teâlâ buyurdu ki: Ben kullarımdan herhangi birine, bedeninde, malında veya 
evlâdında bir musîbet verdiğim vakit, onu güzel bir sabırla karşılarsa, kıyâmet günü onun için 
mîzân ve hesap kurmaktan hayâ ederim.) 

 
 
Her şey, mükemmel yaratılmıştır 
26.06.2012 
 
Allahü teâlânın, sayamayacağımız kadar çok, nizâm ve âhenk içinde yarattığı varlıklar için, 

“Tesadüfen olmuĢtur” demek mümkün değildir. Böyle söyleyenlerin sözleri câhilcedir ve fen bilimlerine 
de aykırıdır. Çünkü fen bilgileri, bunların tesadüfen meydana gelemeyeceğini, açık olarak 
bildirmektedir. 

 
O hâlde bu muazzam kâinatın tesadüfen olmadığı anlaĢılınca, bir gâye için yaratıldığı meydana 

çıkar. Allahü teâlâ, kâinattaki bütün nîmetleri insanın hizmetine sunmuĢtur. Ġnsan, varlıkların 
yaratılıĢındaki hikmetleri anladıkça, cenâb-ı Hakkın büyüklüğünü daha iyi anlar. Onun emirlerine daha 
sıkı sarılır. 



 
Meselâ, insan için ipek imâl eden, ipek böceğinin ipeği, en büyük sun‟î iplik fabrikalarında çeĢitli 

modern makinelerle yapılan ipeğin randımanından çok üstündür. Mukayese bile edilemez. 
 
Yine, eğer mini mini ağustos böceğinin boyu, bizim ses çıkarmak için kullandığımız araçlar kadar 

büyütülmüĢ olsa, yapılan ince hesaplara göre, çıkaracağı sesle, camlar kırılır, duvarlar yıkılırdı.  
Bunun gibi, eğer bir ateĢ böceği, büyük bir sokak lâmbası kadar büyütülmüĢ olsa, bütün bir mahalleyi 
gündüz gibi aydınlatabilirdi. Bunlar hep kendiliğinden olacak iĢler midir? 

 
Böyle akıl almaz derecede mükemmel ve muazzam eserler karĢısında hayran olmamak mümkün 

müdür? Bütün bunlar, Yaratıcının ne kadar büyük, ne kadar kudretli olduğunu göstermeye kâfidir.  
Bizler, okyanusun dibinde yaĢayan canlılar gibi, bir hava deryasının dibinde yaĢamaktayız. Hava 
ortalama yüz kilometre yükseklikte olup, yukarısında daha hafif gaz tabakaları ile örtülüdür. 

 
Okyanusların sekiz yüz metreden daha fazla olan derinliklerinde yaĢayan balıklar, havaya 

çıkarılınca parçalandığı gibi, insanlar da, hava basıncı altından çıkarılınca, yaĢayamaz. Hava, deniz 
kenarında, bir santimetrekare satha, bir kilogram tazyik, basınç yapmaktadır. Ġnsan derisinin 
yüzölçümü, ortalama birbuçuk metrekare olduğuna göre, hava hepimizi onbeĢ ton kuvvetle 
ezmektedir. Bu büyük kuvvet altında, pestil hâline gelmeyiĢimiz, teneffüs sayesindedir. 

 
Çünkü, teneffüs yolları, akciğer keseleri, kapiller ve kan damarları ile, vücudumuzun bütün 

hücrelerine hava gittiğinden, içimizde de, hâriçteki basınca eĢit bir basınç mevcûttur. Bütün bunlara 
rağmen, Allahü teâlâya inanmayanların; “Bunları tabiat yapıyor. Her Ģeyi tabiat kuvvetleri yaratıyor” 
demelerine ĢaĢmamak elde değildir! Böyle söyleyenleri anlamak da mümkün değildir. Aslında bunlar 
da Allahı kabûl ediyorlar, fakat inatlarından böyle söylüyorlar. Birçok defa görülmüĢ ki, bunlar da 
sıkıĢınca, çâresiz kalınca, Allaha sığınıyorlar. Allahtan yardım istiyorlar. 

 
Kâinatın rastgele, kendiliğinden yaratıldığını iddia edenler ve her Ģeyi tabiat kuvveti yaratıyor 

diyenlere; “Bir otomobilin parçaları, tabiat kuvvetleri ile mi bir araya gelmiĢtir? Suyun akıntısına 
kapılan, sağdan soldan çarpan dalgaların tesiri ile bir araya yığılan çöp kümesi gibi mi bir araya 
yığılmıĢlardır? Otomobil tabiat kuvvetlerinin çarpmaları ile mi hareket etmektedir!” desek, bize ne 
cevap verirler? “Hiç böyle Ģey olur mu? Otomobil, akıl, hesap ve bir plân ile, birçok kimsenin titizlikle 
çalıĢarak yaptıkları bir sanat eseridir. Otomobil, dikkat ederek, akıl, fikir yorarak, hem de trafik 
kâidelerine uyarak Ģoför tarafından yürütülmektedir” demezler mi? 

 
CÂHĠLLĠK VE AHMAKLIK!.. 
Tabiattaki her varlık da, böyle bir sanat eseridir. Bir otomobilin tabiat kuvvetleri ile, kendiliğinden, 

tesadüfen meydana geleceğini kabûl etmeyen kimse, baĢtan baĢa bir sanat eseri olan bu âlemi, tabiat 
yaratmıĢ diyebilir mi? Elbette diyemez. Hesaplı, plânlı, ilimli, sonsuz kuvvetli bir yaratıcının yaptığına 
inanmaz mı? “Tabiat yaratmıĢtır. Tesadüfen var olmuĢtur” demek, câhillik, ahmaklık olmaz mı? 

 
Netice olarak, pek ufak bir parçasını gördüğümüz bu kâinatın, ilmen ve aklen bir Yaratıcısı olduğu, 

açık ve net olarak bellidir. ĠĢte bu Yaratıcı, her Ģeyi mükemmel ve muntazam olarak var eden Allahü 
teâlâdır... 

 
Başkasını, kendinden önce düşünmek 
01.07.2012 
 
Îsâr; baĢkasının ihtiyâcını kendi ihtiyâcından önce düĢünmek, muhtâç olduğu hâlde, elindeki malı 

muhtâç olana verip, yokluğa katlanmak demektir. 
 
Ġnsana lâzım olan Ģeylerde îsâr yapılır, ibâdetlerde îsâr yapılmaz. Meselâ, câmide birinci saftaki 

yerini baĢkasına vermez. Namâz vakti gelince abdestsiz kimsenin abdest suyunu, baĢkasına îsâr 
etmesi, vermesi câiz değildir. 

 
Bir kimsenin hakkını geri vermek, ona olan borcunu ödemek, adâlet olur. Hakkından fazlasını 

vermek, ihsân olur. Muhtâç olduğu malını baĢkasına vermek, îsâr olur. 
 
Abdullah bin Cafer hazretlerini, halife hazret-i Muâviye çok severmiĢ. Her sene, kendisine on 

milyon dirhem gümüĢ, maaĢ verirmiĢ. Halifeye; 



 
-Abdullah bin Cafer‟e her sene neden bu kadar çok para verip, devletin hazînesini boĢuna sarf 

ediyorsun? diye sorduklarında; 
 
-Ben bu malı, Abdullah bin Cafer‟e vermiyorum. Medîne-i münevverenin fakîrlerine veriyorum. 

Ġsterseniz araĢtırın demiĢ. 
 
AraĢtırıyorlar ve gerçekten de, Abdullah bin Cafer‟in, paraların hepsini fakîrlere, yetîmlere verip 

kendisinin ve âilesinin fakirlik içinde yaĢadığını görürler... 
 
MĠSAFĠRE GÜZEL MUAMELE... 
Îsâr, Peygamber efendimizin ahlâkındandır, Allahü teâlânın sevdiği bir huydur. Her Müslüman, hiç 

olmazsa ömründe bir kere bile olsa îsâr etmelidir. 
 
Müslüman, arkadaĢına, misâfirine her Ģeyin en iyisini verir, vermelidir. Kendine lâzım olmayanı, 

herkes verebilir ama kendi ihtiyâcı olan bir Ģeyi verebilmek, kolay bir Ģey değildir. Bunu ancak 
Peygamber efendimizin ahlâkı ile ahlâklananlar yapabilir. Misâfire güzel muâmele etmemek, Allahü 
teâlânın gadâbına sebep olur. 

 
Vaktiyle bir tüccâr, ticâret için gittiği baĢka bir memlekette hamama gitmiĢ. BakmıĢ ki hamamda 

hizmet eden tellak, aynı kendi hocasına benziyor. Kendi kendine, acaba gerçekten o mu, değil mi diye 
ĢaĢkın ĢaĢkın bakarken, hocası; 

 
-Evladım, yanlıĢ görmedin, evet ben senin hocanım. Neden bu hâle geldin diye bana sor. Sor ki 

ben de anlatayım. Herkese de bunu haber verin ki, ibret olsun demiĢ. Hocasının ısrarı üzerine, bu hâle 
düĢmesinin sebebini sormuĢ. Hocası demiĢ ki: 

 
-Bir gün bizim eve bir misâfir geldi. Balık ikrâm edecektim. Mutfakta balığın kılçıksız yerlerini 

kendime ayırdım, kılçıklı taraflarını da misâfire verdim. Bu hâl, Allahü teâlânın gadâbına sebep oldu. 
Neyim varsa hepsi gitti, hiçbir Ģeyim kalmadı. Hatta canını verircesine seven talebelerim bana düĢman 
oldu. Çocuklarım bile beni terk etti, aç kaldım. Hiçbir yerde iĢ bulamadım. ĠĢ bulabilmek için Ģehir Ģehir 
dolaĢtım. Ancak senin de gördüğün gibi ancak bu iĢi bulabildim. Herkese beni anlatın ki, bu hâlim 
onlara ibret olsun ve hiç kimse böyle yapmasın!.. 

 
Îsârın en güzel örneği, Peygamber efendimizin Eshâbında görülmüĢtür. Eshâb-ı kirâmdan hazret-i 

Huzeyfe Ģöyle anlatmıĢtır: 
 
“Yermük SavaĢında yaralılar arasında amcamın oğlunu arıyordum. Yanımda biraz su vardı. Onu 

buldum; 
 
-Su ister misin deyince; 
 
-Ġsterim dedi. Tam suyu vereceğim sırada biraz ileriden bir yaralı; 
 
-Su! diye inledi. Amcamın oğlu îsâr edip suyu ona götürmem için iĢâret etti. Gittim baktım ki, 

HiĢâm bin Âs. Suyu tam ona vereceğim zaman biraz ileriden bir baĢka yaralı; 
 
-Su! diye feryâd etti. HiĢâm bin Âs da îsâr edip suyu ona götürmem için iĢâret etti. Bu sefer suyu 

ona vermek için yanına gittim. Yanına varıncaya kadar vefât etti. HiĢâm‟ın yanına geri döndüm. O da 
vefât etmiĢ! Amcamın oğlunun yanına koĢtum, onu da vefât etmiĢ buldum. Su elimde kaldı. Allahü 
teâlâ hepsine rahmet etsin.” 

 
HANGĠ HUY?.. 
Netice olarak, kendisine lâzım olan bir Ģeyi, Müslüman kardeĢine verebilmek yani isâr etmek, 

Müslüman ahlâkıdır. Bu hâl, dinimizin Ģiârıdır, Peygamber efendimizin beğendiği, her zaman yaptığıdır 
ve Allahü teâlânın da istediği bir huydur. 

 
Her peygamberin, Peygamber olarak seçilmesinin bir sebebi, güzel bir huyu vardır. Peygamber 

efendimize de; 



-Ya Resûllallah, sizin Peygamber olmanıza hangi huyunuz sebeb olmuĢtur dediklerinde, 
Peygamber efendimiz; 

-İsârdır buyurmuĢlardır. Yani kendisine lâzım olanı verebilmektir...  
 
Duâ mü‟minin silâhıdır! 
02.07.2012 
 
Duâ, istemek demektir. Aç bir kimsenin, iĢtahlı olduğu bir zamânda yiyecek istemesi gibidir. Allahü 

teâlâ, Mü‟min sûresinin 60. âyetinde meâlen; (Duâ ediniz, kabûl ederim) isteyiniz, veririm buyuruyor.  
Duânın kabûl olması için Ģartlar vardır. Duâ edenin Müslümân olması, Ehl-i sünnet i‟tikâdında olması, 
harâm iĢlemekten, bilhâssa harâm yemekten, içmekten sakınması, farzları yapması, beĢ vakit namâz 
kılması, Ramazân oruçlarını tutması, zekât vermesi, Allahü teâlâdan istediği Ģeyin sebebini öğrenip, 
bunu araması lâzımdır. Allahü teâlâ, her Ģeyi bir sebeple yaratmaktadır. Bir Ģey istenince, o Ģeyin 
sebebini gönderir ve bu sebebe tesîr ihsân eder. Ġnsan bu sebebi kullanıp, o Ģeye kavuĢur. 

 
Kâdızâde merhum, Ferâid kitâbında buyuruyor ki: 
“Duâ, Allahü teâlâya yalvararak murâdını istemektir. Allahü teâlâ, duâ eden Müslümânı çok sever, 

duâ etmeyene gadab eder. Duâ mü‟minin silâhı ve dinin temel direklerinden biridir. Yerleri, gökleri 
aydınlatan nûrdur. Duâ, gelmiĢ olan dertleri, belâları giderir. GelmemiĢ olanların da gelmelerine mâni 
olur. (Bana hâlis kalb ile duâ ediniz! Böyle duâları kabûl ederim) meâlindeki âyet-i kerîmeden 
anlaĢılıyor ki, duâ etmek, namâz, oruç gibi ibâdettir. (Bana ibâdet yapmak istemeyenleri, zelîl ve 
hakîr yapar, Cehenneme atarım) meâlindeki âyet-i kerîme meĢhûrdur. Allahü teâlâ, her Ģeyi sebeple 
yaratmakta, nimetlerini sebeplerin arkasından göndermektedir. Zararları, dertleri def için ve faydalı 
Ģeyleri vermek için de, duâ etmeyi sebep yapmıĢtır. Peygamberler hep duâ ettiler ve ümmetlerine de, 
duâ etmelerini emrettiler. Duâdan önce, günâhlara piĢmân olup tövbe etmeli, istiğfâr okumalı, sadaka 
vermeli, îmânı Ehl-i sünnet âlimlerinin bildirdiklerine uygun olarak düzeltmeli, duânın kabûl olacağına 
inanmalı, güvenmeli, iki dizi üzerine kıbleye karĢı oturup, önce hamd ve salevât okumalıdır. Kabûl 
olmadı diyerek, ümîdini kesmemeli, kabûl oluncaya kadar, uzun zamân tekrâr etmelidir. Harâm 
yememeli, harâm içmemeli, harâm Ģeyleri söylememelidir...” 

 
Ġbni Hacer-i Mekkî hazretleri, Fetâvâ-i fıkhiyye kitâbında buyuruyor ki: 
“Ġslâm âlimlerinin çoğuna göre, duâyı inkâr eden kâfir olur. Kur‟ân-ı kerîme inanmamıĢ olur. Duâ 

ile istenilen Ģey, yâ kabûl olup dünyada veyâ âhirette verilir. Yâhut, günâhın affedilmesine sebep olur. 
Allahü teâlâ, kulunun duâ etmesini, yalvarmasını sever. Duânın kabûl olmasının Ģartlarından biri, helâl 
yemek, helâl giymektir. Biri de, kalb ile, yanî gönülden istemektir. Hadîs-i Ģerîfte; (Allahü teâlâ, çok 
duâ edenleri sever. Duâ edip, ümîdini kesmeyen, va‟d olunan üç şeyden birine elbette kavuşur) 
buyuruldu.” 

 
Yakûb bin Seyyid Alî hazretleri, ġir‟a-tül-islâm Ģerhinde buyuruyor ki: 
“Duâ ihtiyâcı gideren, saâdete kavuĢturan kapının anahtarıdır. Bu anahtarın diĢleri, helâl lokmadır. 

Duâ ederken, kalb uyanık olmalı, kabûl edileceğine inanmalıdır. Söylediğinden haberi olmayan gâfilin 
duâsı kabûl olmaz. Duânın kabûlü için acele etmemelidir. Duâya devâm etmeli, usanmamalıdır. Allahü 
teâlâ, duâ etmeyi ve duâ edeni sever. Kabûl ettiği hâlde, istenileni vermeyi geciktirerek, duânın ve 
sevâbının çok olmasını ister. Duâyı, hiç olmazsa, yedi kerre tekrâr etmelidir. Râhat ve huzûr 
zamânlarında çok duâ edenin, dert ve belâ zamânlarındaki duâları çabuk kabûl olur. Duâya baĢlarken, 
Allahü teâlâya hamd ve Resûlullaha salât ve selâm söylemelidir. Resûlullah efendimiz duâya 
baĢlarken; (Sübhâne Rabbiyel aliyyil a‟lel-Vehhâb) derdi. 

 
Duâdan önce tövbe, istiğfâr etmeli, sonra bütün mü‟minlerin sıhhat ve selâmetleri için duâ etmeli, 

her dileğini söyleyip, vermesini cân-ı gönülden istemelidir.” 
 
AĞZA VE MĠDEYE DĠKKAT!.. 
Hısn-ül-hasîn‟de duâ âdâbını anlatırken; “Duânın kabûl olması için, Peygamberleri ve sâlih kulları 

vesîle etmelidir. Buhârî‟deki hadîs-i Ģerîfte böyle bildirildi” buyurulmaktadır. 
 
Netice olarak, duânın kabul olabilmesi için, ağza da, mideye de dikkat etmek lâzımdır. Ayrıca, 

Allahü teâlânın sevdiklerini vesile ederek duâ etmelidir. Alî Râmîtenî hazretlerinin buyurduğu gibi:  
“Günâh iĢlememiĢ bir dil ile duâ ediniz ki, kabûl olsun!” 

 
Kurtuluş vesîkası!.. 



03.07.2012 
 
Berât veya Berâet, sözlük anlamı itibariyle, temize çıkarmak, bir Ģahsın, hakkında iddia edilen 

suçtan uzak olduğunun veyâ iĢlediği söylenilen suçun gerçekte suç olmadığının anlaĢılması 
anlamındadır. Ayrıca Berât, kurtuluĢ vesîkası anlamına da gelmektedir. 

 
Allahü teâlâ dört kimseyi dört Ģeyle töhmetten, iftiradan berât ettirmiĢtir. Yusuf aleyhisselâmı 

Ģâhitle, Mûsâ aleyhisselâmı elbisesini taĢıyan taĢla, hazret-i Meryem‟i çocuğunu konuĢturmakla, 
hazret-i ÂiĢe‟yi Nur sûresinin 26. âyet-i kerîmesiyle berât ettirmiĢtir. Peygamber efendimiz buyurdu ki: 

(Âhirette pek çok kimse, hesâba çekilmeden Cennet‟e girerler. Onlar için mîzân, terâzi 
kurulmaz. Onlara verilen sayfalar üzerine; “Lâ ilâhe illallah, Muhammedün resûlullah. Bu filânın 
oğlu filânın Cennet‟e girmesinin ve Cehennem‟den kurtulmasının berâetidir” yazılır.) 

 
“BERÂTIMI VER!..” 
Abdullah ibni Ömer hazretleri bir gün Resûlullah efendimizin huzûruna gelince; (Kıyâmet günü 

herkesin berâtı, yani kurtuluş vesîkası, her işi ölçüldükten sonra verilir. Abdullah‟ın berâtı ise, 
dünyâda verilmiştir) buyururlar. Sebebi sorulduğunda; (Kendisi verâ ve takvâ sâhibi olduğu gibi, 
duâ ederken “Yâ Rabbî! Benim vücûdumu, kıyâmet günü o kadar büyük eyle ki, Cehennemi 
yalnız ben doldurayım. Cehennemi insanla dolduracağım diye verdiğin sözün böylece yerine 
gelmiş olsun da, Muhammed aleyhisselâmın ümmetinden hiç kimse Cehennemde yanmasın” 
diyerek din kardeşlerini kendi canından dahâ çok sevdiğini göstermiştir) buyurdu. 

 
Bir hac zamânında bir kimse, Ebû Amr ez-Zücâcî hazretlerinin yanına gelerek; 
-Haccımı yaptım. Berâtımı ver. Senin arkadaĢların, berâtımı almam için beni sana gönderdiler 

deyince, Ebû Amr ez-Zücâcî hazretleri, o kimsenin gönlünün temiz ve saf olduğunu görür ve ona Ģaka 
yaptıklarını anlar. Daha sonra o kimseye, Kâbe‟nin kapısı ile Hacer-ül-esved arasındaki Mültezim‟e 
iĢâret ederek; 

 
-Git oraya ve yâ Rabbî! Bana berâtımı ver, de! buyurur. Bir süre sonra o kimse, elinde bir kâğıt ile 

geri döner. Kâğıdın üzerinde yeĢil hat, yazı ile; “Bismillâhirrahmânirrahîm. Bu falan oğlu falanın 
Cehennem‟den berât kâğıdıdır” yazılıdır. 

 
Her sene, ġa‟bân ayının 15‟inci Berât gecesinde o senede olacak Ģeyler, ameller, ömürler, ölüm 

sebepleri, yükselmeler, alçalmalar, yani her Ģey Levh-i mahfûzda yazılır. Muhammed Ma‟sûm 
hazretleri, vefât ettiği sene, ġa‟bân ayının 15‟inci gecesi, yâni duâların kabûl olduğu, ecellerin takdir 
edildiği Berât gecesinde, talebelerinden bâzı hâdiseleri sorup cevap alır. Sonra da; 

 
-Bir kutbun ismini yaĢayanlar defterinden sildiler buyurarak, vefât edeceğine iĢâret ederler. 
 
Atâ bin Yesâr hazretleri buyuruyor ki: 
“ġâban ayının on beĢinde, yâni Berât gecesinde o yıl içinde ölecek olanların listesi Azrâil 

aleyhisselâma verilir. Bu arada ev yapan, ağaç diken ve yeni evlenen nice kimseler vardır ve isimleri 
bu listededir. Fakat onlar bunu bilmezler.” 

 
ÇOK DUÂ ETMELĠ... 
Muteber kitaplarda bildirilmekte duânın müstecâb olduğu zamanlar Ģöyle sıralanmaktadır: 
“Receb ayının ilk Cumâ gecesi olan Regâib gecesi, ġâban ayının on beĢinci yani Berât gecesi ve 

günü, mübârek geceler, Cumâ günü, hatîb minberde iki hutbe arasında oturduğu vakitten namaz 
kılıncaya kadar, her gecenin son üçte birinde yani seher vaktinde, ezân ve ikâmet okunurken, bilhassa 
„hayyealelfelâh‟ dedikten sonra, Allah yolunda cihâd ederken, her namazdan sonra, Kur‟ân-ı kerîmi 
okuduktan sonra, her secdeden sonra, cemâat arasında, yağmur yağarken, Kâbe-i muazzamayı 
görünce, zemzem suyu içince yapılan duâ müstecâbdır. Musîbete uğrayanın o andaki duâsı da 
müstecabdır.” 

 
Netice olarak berât, temize çıkmak, kurtulmak anlamındadır. Berât gecesi gibi kıymetli gecelerde, 

duâ ederek, yalvararak, tövbe ederek, günahlardan kurtularak, berâtımızı almamızı nasib eylesin 
Rabbimiz... Muhammed Rebhâmî hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Berât gecesinde çok duâ etmeli, kötü sondan, îmânsız ölmekten Allahü teâlâya sığınmalı, 
Cehennem ateĢinden kurtuluĢ berâtı, bereket, rahmet, mağfiret ve âfiyet dilemelidir.”  
.....  



Yarın Berât gecesidir. Hepinizin Berât gecesini Ģimdiden tebrik ediyorum efendim... 
 
İnsanlara hizmet, iyilik etmek 
08.07.2012 
 
Ġnsanlara hizmet etmek, iyilikte bulunmak, cömert davranmak, Allahü teâlânın çok sevdiği bir 

ahlâktır. Böyle olmak, her kula nasip olmaz. Bu ahlâk, bir gayr-i müslimde bile bulunsa, o kimsenin, 
îmâna kavuĢma ihtimâli çok yüksektir. Peygamber efendimiz, böyle güzel ahlâk sahibi olan insanlara, 
ölümlerine yakın görünüp; (Senin çok iyiliklerin var, ama îmân etmedikçe bunların faydası olmaz. 
Ben Allahın resûlü Muhammed aleyhisselâmım. Eğer beni tasdik edip, Kelime-i şehâdet 
getirirsen Cennete gidersin) buyurur. Nitekim bunların çoğuna da, îmân nasip olur. Hatta ölmeden 
önce kelime-i Ģehâdeti getirir, oradakiler de duyar ve ondan sonra îmânla ölür. 

 
KÖKÜ CENNETTE OLAN AĞAÇ! 
Cömertlik, kökü Cennette, dalları dünyada olan bir ağaçtır. Bu dallar, cömertleri kendilerine 

yapıĢtırır. Cömertler, bu ağacın dallarına, istese de, istemese de yapıĢır, çünkü onların irâdesinde 
değildir. Mıknatısın metali çektiği gibi, o ağacın dalları da cömertleri kendine çeker. Sonra, ağaç dalları 
Cennete gidince, dallara yapıĢmıĢ olanlar da böylelikle Cennete gider. Fakat ne kadar cömert olursa 
olsun, îmânı yoksa, Cennete giremez, Cehennemde sonsuz kalır. Hadîs-i kudsîde; (Bütün dinler 
içinde, bu dîni seçtim. Bu din, cömertlik ile ve güzel huy ile tamâm olur. Bu dîni, her gün, bu 
ikisi ile tamâmlayınız!) buyuruldu. 

 
Ġnsan olarak Allahü teâlânın kullarına nasıl davranırsak, cenâb-ı Hak da, bize öyle muâmele eder. 

Eğer biz, insanların hatâlarını, kusûrlarını affedersek, Allahü teâlâ da, bizim kusûrlarımızı affeder ve 
Rabbimizin affettiği kullardan oluruz. Biz, Onun kullarına verirsek, cenâb-ı Hak da bize verir. Çünkü 
Allahü teâlâ, kullarına yapılan iyilikleri sever. Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 

“Allahü teâlâ, kullarına ıyâlim demiĢ, çok merhametli olduğu için, herkesin rızkını, nafakasını kendi 
üzerine almıĢtır. Allahü teâlâ, bu ıyâlinden birkaçının rızıkları, nafakaları için ve bunların yetiĢmeleri, 
râhat yaĢamaları için bir kulunu görevlendirirse, bu kuluna büyük ihsân etmiĢ olur. Bu büyük ni‟mete 
kavuĢup da, bunun için Ģükretmesini bilen kimse, çok tâlihli, pek bahtiyârdır. Bunun kıymetini bilip, 
Ģükretmek, kendi sâhibinin, Rabbinin ıyâline hizmet etmeyi saâdet, Ģeref bilmek ve Rabbinin kullarını 
yetiĢtirmekle öğünmek, akıl îcâbıdır.” 

 
Peygamber efendimiz de buyuruyor ki: 
(Müslümân, Müslümânın kardeşidir, ona zulmetmez, onu sıkıntıda bırakmaz. Din kardeşine 

yardım edene, Allahü teâlâ yardım eder. Allahü teâlâ, din kardeşinin sıkıntısını giderenin, 
kıyâmetteki sıkıntısını giderir. Bir Müslümânı sevindireni, kıyâmette sevindirir.) 

 
Abbasi halifelerinden Memun, oğlunu kendi yerine halife, vekil olarak düĢünüyormuĢ. Fakat bir 

gün oğlunun, hizmetçisine yarım kuruĢ para vererek; 
-Git, çarĢıdan Ģunlardan al da gel dediğini duymuĢ. Bunun üzerine oğluna; 
-Oğlum, ben ömrümde yarım kuruĢ diye bir Ģey görmedim. Sen bu parayı nereden buldun diye 

sormuĢ. O da; 
-Baba, para çok kıymetli, hele hele bu zamanda diye cevap verince; 
-Öyle mi? Seni azlettim, artık vekilim değilsin, sana kefil değilim ve veliaht da değilsin, kendine iĢ 

ara demiĢ. Oğlu; 
-Baba, ben ne yaptım ki deyince, halife Memun, oğluna Ģöyle demiĢ:  

-Bir insanın halife veya idâreci olabilmesi için, Ģu üç Ģarta sahip olması gerekir. Bu üç Ģarttan birine 
sahip değilse, o idâreci olamaz: 

 
1-Cömert olmalıdır. Cimri, yönetici olamaz ve idâre ettiği herkesi de kendine düĢman eder.  

2-Merhametli ve Ģefkatli olmalıdır. Yani önce iğneyi kendine, sonra çuvaldızı baĢkasına batırmalıdır.  
3-Mütevâzı, alçak gönüllü olmalıdır. Kendi arkadaĢlarından ve mahiyetinde çalıĢtırdıklarından farklı bir 
Ģey yiyorsa, onlarla beraber sofraya oturamıyorsa, o kimse, mütevâzı olamaz. 

 
Netice olarak, insanların iyisi, insanlara iyilik edendir. Ġnsanların kötüsü de, insanlara kötülük 

edendir. Ġnsanlara iyilik etmek, onlara cömert davranmak, güzel huylardandır ve insanı, dünyâda da, 
âhırette de saâdete kavuĢturur... 

 
İnsanlar, ölünce uyanırlar 



09.07.2012 
 
Bu dünya, bir konaktır. Bu geçici varlık, bir görünüĢtür ki, gölge gibi, yavaĢ yavaĢ çekilmekte ve 

geçip gitmektedir. Dünyanın bir hayâl, bir rüyâ olduğunda Ģüphe yoktur, çünkü Peygamber efendimiz; 
(İnsanlar uykudadır, öldükleri zaman uyanırlar) buyurmuĢlardır. 

 
Ġnsân, rüyâda çok zengin olabilir, yüksek mevki, makam sâhibi olabilir, çok iĢler yapabilir ama 

uyanınca hepsi biter. Uyanınca; “Benim Ģu mallarım vardı, Ģöyle mevki, makamım vardı” demesinin ne 
kıymeti olur? Bunun gibi, insanlar da ölünce, malı mülkü, serveti, evlâdı, hanımı, hepsi dünyada kalır. 
Ġnsanlar ölüp uyandıklarında; “Biz nereye geldik, burası neresidir? Bizim mallarımız, mevki, 
makamlarımız vardı, eĢ dostlarımız vardı, nerede bunlar?” deseler de, hiç kıymeti olmayacaktır. Din 
büyüklerinden bazıları; “Ġnsanlar sarhoĢtur, ölünce ayılırlar” buyurmuĢlardır. Yani sarhoĢluk, ölünce 
biter. Mal sarhoĢudur, rütbe sarhoĢudur, mevki sarhoĢudur, ama ölünce her Ģey biter. Gerçekler 
anlaĢılır, ama iĢ iĢten geçmiĢ olur. Peygamber efendimiz; (Nasıl yaşarsanız öyle ölürsünüz ve nasıl 
ölürseniz öyle diriltilirsiniz) buyurmuĢtur. 

 
IġIĞA DÖNMEK LAZIM!.. 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri, bir talebesine hitaben; “Dünyanın geçici lezzetlerine aldanmamalıdır. 

Ölümü hatırlamalı, âhiretin dehĢet ve Ģiddetini göz önüne getirmelidir. Kısacası, yüzümüzü dünyadan 
âhirete çevirmelidir. Dünya iĢleri ile zarûret miktârı uğraĢmalı, baĢka zamanlarda, hep âhireti 
kazandıracak iĢleri yapmalıdır. Sözün özü, gönül Allahtan gayrisine tutulmaktan kurtulmalı, beden ve 
âzâları da, Ġslâmiyyete uymakla süslemelidir” buyurmuĢtur... 

 
Ġnsanlar, dünyaya meylettikçe sıkıntıdan kurtulamaz. Çünkü dünya, sıkıntı yeri ve kaynağıdır. Bu 

sıkıntıdan kurtulmak için, mutlaka âhirete, ıĢığa dönmek lazımdır. Eğer insan ıĢığa dönerse, gölgesi 
arkada kalır ve peĢinden gelir. IĢığa arkasını çevirirse, karanlığa dönmüĢ olur. Böyle olanın iĢleri 
karanlık olur, hiçbir zaman gölgesine de yetiĢemez. Eğer insan, yönünü, yüzünü dünyaya çevirirse 
insanlarla çarpıĢır, huzursuz olur, sıkıntıdan, dertten kurtulamaz. ġayet insan, yönünü, yüzünü âhirete 
çevirirse, bu sefer insanlar, onun gibi olmak için yarıĢırlar... 

 
Halife Harun ReĢid hazretleri, bir gün Behlül Dânâ hazretleriyle görüĢmek, hikmetli sözlerini 

duymak ister. Adamlarına onu bulup getirmelerini söyler. Onlar da gidenler ve Behlül Dânâ hazretlerini 
mezarlıkta uyur halde bulurlar. Halifenin emrini bildirmek için uyandırırlar. Uyanır uyanmaz da; “Siz ne 
yaptınız! Beni sultanlık makamından indirdiniz. ġimdi ben ne yapacağım?” diye feryat eder. Görevliler 
bu hâle ĢaĢırır, bir anlam veremezler ve gidip durumu halifeye bildirirler. Halife de, hayret eder ve bu 
duruma bir anlam veremez. Daha sonra Behlül Dânâ hazretleri huzûruna gelince; 

 
-Ey Behlül! Bu ne iĢ? Sen hangi sultanlıktan indirildin diye sorar. Behlül Dânâ hazretleri de; 
 
-Ben uyurken rüyâ görüyordum ve rüyâmda da ne güzel sultandım. Saraylarım, ordularım vardı. 

Saltanat ve ihtiĢâm içindeydim. Lâkin senin adamların beni uyandırdı ve tahtımdan oldum der. Halife; 
 
-Ġyi ama Behlül, rüyâdaki sultanlığa itibar olur mu? Bak, gözünü açınca her Ģeyin bittiğini gördün 

der. Behlül Dânâ hazretleri; 
 
-Benim sultanlığım gözümü açınca bitti, seninki gözünü kapatınca bitecek. Aradaki fark ne? 

Üstelik, ben gözlerimi açınca hayat buldum. Sen gözlerini kapatınca, saltanatından olacaksın ve 
piĢmanlığın baĢlayacak, sorgu suâle çekileceksin. O hâlde söyler misin, hangimizin hükümdarlığına 
itibar edilir der. Bu sözler üzerine halife Harun ReĢid hazretleri söyleyecek söz bulamaz. 

 
DÜNYA, ÂHĠRETĠN TARLASI! 
Netice olarak insan, dünyada uykudadır ve ölünce uyanır. Ölümden önce olan her Ģeye de dünya 

denir. Bunlardan, ölümden sonra faydası olanlar, dünyadan sayılmaz, âhiretten sayılırlar. Çünkü 
dünya, âhiret için tarladır. Âhirete yaramayan dünyalıklar, zararlıdır. Harâmlar, günâhlar ve mubâhların 
fazlası böyledir. Dünyada olanlar Ġslâmiyyete uygun kullanılırsa, âhirete faydalı olurlar. Hem dünya 
lezzetine, hem de âhiret nimetlerine kavuĢulur. Hadis-i Ģerifte buyurulduğu gibi: (Dünyaya, burada 
kalacağınız kadar, âhirete de, orada kalacağınız kadar çalışınız!) 

 
Yarına çıkacağımız belli değildir 
10.07.2012 



 
Dünya, devamlı kalınacak yer değil, ayrılık dünyasıdır. Bugün değilse bile, yarın insanlar 

birbirinden, sevdiklerinden ayrılacaktır. Îmânlı olarak ölüp, âhirette beraber olmak, buluĢmak, 
kavuĢmak için duâ etmelidir. Âhirette buluĢmak, kavuĢmak için de, mü‟minlerin birbirini çok sevmesi, 
birbirlerine yardımcı olması, Ġslâmiyetin bildirdiği yoldan ayrılmaması lâzımdır. Müslüman olarak, 
insanların kusûrlarını, ayıplarını değil, iyi taraflarını görmeye ve düĢünmeye çalıĢmalıyız. Elimize 
geçen imkânları, bu bize verilen son fırsat diye bilmeliyiz. Allahü teâlânın dinine hizmet için çalıĢmalı, 
çalıĢanlara yardımcı olmalı ve herkese doğru yazılmıĢ kitapları ulaĢtırmak için gayret etmeliyiz. Allahü 
teâlânın dininden bir kelime öğretene veya öğretilmesine sebep olana, yüz umre sevabı verildiği 
kitaplarda yazılıdır. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Biz kuluz. Sahibimizin emrindeyiz. BaĢıboĢ değiliz. Her istediğimizi yapmaya serbest değiliz. Ġyi 

düĢünelim! Uzağı gören akıl sahibi olalım! Kıyâmet günü utanmaktan, piĢman olmaktan baĢka, ele bir 
Ģey geçmez. Gençlik çağı, kazanç zamanıdır. Mert olan, bu vaktin kıymetini bilip, elden kaçırmaz. 
Ġhtiyârlık herkese nasip olmaz. Nasip olsa da, rahat, elveriĢli vakit ele geçmez. Bugün, her vaziyet 
elveriĢli, ananın babanın varlığı büyük nimet iken, geçim derdi olmayıp fırsat eldeyken, güç kuvvet 
yerindeyken, hangi özür ile, hangi sebeple, bugünün iĢi yarına bırakılabilir? Peygamber efendimiz;  
(Yarın yaparım diyen helâk oldu, ziyân etti) buyurdu. Eğer dünya iĢlerini yarına bırakırsan ve bugün 
hep âhiret iĢlerini yaparsan güzel olur. Fakat, bunun aksini yaparsan çok çirkin olur.” 

 
Bütün varlıkların özü olan insan, eğlence, oyun için, yiyip içmek, gezmek, yatmak, keyif sürmek 

için yaratılmadı. Kulluk vazîfelerini yapmak, Allahü teâlâya itaat, tevâzu, kuvvetsizliğini, ihtiyâcını 
göstermek, Ona sığınmak ve yalvarmak için yaratıldı. Bunun için her ibâdeti seve seve yapmalı, kul 
hakkına dokunmamaya, hakkı olanları ödemeye, titizlikle çalıĢmalıdır. Üzerimizde kimsenin hakkı 
kalmamasına çok dikkat etmeliyiz! Hakkı dünyada ödemek kolaydır. Nezâketle, yumuĢaklıkla haktan 
kurtulmak mümkündür. Fakat, âhirette, iĢ böyle değildir. Orada, hak altından kurtulmak çok güçtür, 
çaresi de bulunmaz. Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri, nefsine -aslında hepimize- nasihat olarak buyuruyor ki:  
“Para kazanmak için çok zahmet ve aĢağılıklara katlanıyor ve hastalıktan kurtulmak için, bir Yahudi 
doktorun sözü ile, bütün Ģehvetlerinden vazgeçiyorsun da, Cehennem azabının, hastalıktan ve 
fakirlikten daha acı olduğunu ve âhiretin dünyadan çok uzun olduğunu bilmiyorsun! 

 
Sonra tövbe ederim ve iyi Ģeyler yaparım diyorsan, ölüm daha önce gelebilir, piĢmân olup kalırsın. 

Yarın tövbe etmeyi, bugün etmekten kolay sanıyorsan, aldanıyorsun. Çünkü tövbe, geciktikçe zorlaĢır 
ve ölüm yaklaĢınca, hayvana yokuĢ önünde yem vermeye benzer ki, faydası olmaz. Senin bu hâlin, Ģu 
talebeye benzer ki, dersine çalıĢmayıp, imtihân günü hepsini öğrenirim sanır ve ilim öğrenmek için, 
uzun zaman lâzım olduğunu bilemez. Bunun gibi, pis nefsi temizlemek için de, uzun zaman mücâhede 
etmek lâzımdır. Ömür, boĢuna geçince, bir anda, bunu nasıl yapabilirsin? Ġhtiyârlamadan önce 
gençliğin, hasta olmadan önce sıhhatin ve sıkıntı çekmeden önce rahatlığın ve ölmeden önce hayâtın 
kıymetini niçin bilmiyorsun?..” 

 
Ġġ ĠġTEN GEÇMEDEN!.. 
Bu dünya fânidir. Ġnsanın, ölmeden önce, kazanç hanesi açıktır, ibâdet yapabilir, kazanç hanesini 

doldurabilir. Fakat öldükten sonra, kayıpları yerine koymak mümkün değildir. Âhiretteki hesap günü, 
çok dehĢetlidir ve o güne hazırlanmak Ģarttır. 

 
Netice olarak, dün öldü, yarın ise meçhuldür. Bunun için gün, bugündür, fırsat bu fırsattır. Yarına 

çıkacağımız belli değildir. O hâlde, içinde bulunduğumuz her ânı değerlendirmeye çalıĢmalıyız. Ġmâm-ı 
Rabbânî hazretlerinin bir talebesine buyurduğu gibi: 

“Vakit, keskin bir kılıç gibidir. Yarına çıkacağımız belli değildir. Mühim iĢleri bugün yapmalı, mühim 
olmayanları yarına bırakmalıdır. Aklı olan böyle yapar.” 

 
Her şey, aslına rücû eder 
15.07.2012 
 
Ġnsanın bedeni, “anâsır-ı erbe‟a” denilen toprak, su, hava ve ateĢ maddelerinden meydana 

gelmiĢtir. Ayrıca insanda nefis denilen bir kuvvet daha vardır. Anâsır-ı erbe‟a denilen beden 
maddelerinin ve nefsin, cibillî yani yaratılıĢlarından kaynaklanan kötü huyları vardır. Bu kötü huylar, 
Ġslâmiyetin emirlerini yapmak ve yasaklarından sakınmak sûreti ile kontrol altına alınabilmektedir. Eğer 



kontrol altına alınmazlarsa yani Ġslâmiyetten uzaklaĢılırsa, cibillî yani yaratılıĢlarında bulunan kötü 
huylarına, kendi asıllarına geri dönerler. 

 
ġeyh Sa‟dî ġirâzî hazretleri, Ģöyle bir hâdise nakleder: 
“Vaktiyle bir Sultan, Hızır aleyhisselâmı görmek ister. Bunun için de, her tarafa haberler gönderir. 

Fakir bir kimse, Sultana gelir, Hızır aleyhisselâmı gösterebileceğini söyler ve kırk gün de müddet ister. 
Bu zaman içinde de, evinin ihtiyaçlarının giderilmesini talep eder... Fakire istenen süre verilir ve evinin 
ihtiyaçları da, bu müddet içinde giderilir. Kırk gün tamam olunca fakir, evdekilerle helâlleĢir, iki rekat 
namaz kılar, Allahü teâlâya, Onun sevdiklerini vesile ederek duâ eder ve yalnız olarak Sultanın 
huzûruna çıkar. Fakat o ânda, fakirin yanına masum bir çocuk gelir. Sultan, fakire; 

-Hızır ne zaman gelecek diye sorunca, fakir; 
 
-Sultânım, ben hayâtımda hiç Hızır aleyhisselâmı görmedim. Fakirliğimden dolayı ben böyle bir 

yola baĢvurdum, der ve susar. Sultan hiddetlenerek; 
 
-Fakirim deseydin, sana bir Ģeyler verirdik. Fakat sen Hızır aleyhisselâmı bulurum diyerek, kırk 

gündür bizi oyaladın, dedikten sonra, baĢvezîre; 
 
-ġimdi buna ne cezâ verelim? diye sorar. BaĢvezîr; 
 
-Emîr verin, bunu parça parça etsinler ve her parçasını bir sokak baĢına assınlar. Böylece 

herkese ibret olur. Bundan böyle hiç kimse sultanın huzûrunda yalan söylemez, der. O zâtın yanında 
duran masum çocuk; 

 
-Her Ģey aslına döner, der. Sonra sultan, ikinci vezire; 
 
-Buna ne yapalım? diye sorar. Ġkinci vezîr; 
 
-Bunu bir dibeğe koyup, döve döve keĢkek gibi yapalım. Sonra her sokak köĢesine bir parça 

bırakalım. Böylece herkese ibret olur. Bundan böyle hiç kimse sultânın huzûrunda yalan söylemez, 
der. Masum çocuk; 

 
-Her Ģey aslına döner, der. Sultan, üçüncü vezire aynı soruyu sorunca vezir; 
 
-BaĢvezîr ve diğer vezirin dediği gibi bu kimse, cezâyı hak etmiĢtir. Fakat bu Ģahsın ihtiyâcı çok 

olmasaydı, kendisini böyle bir tehlikeye atmazdı. Sultânımıza yakıĢan af ile muâmeledir. Emîr ve 
ferman sultânımızındır, der. Yine o masum çocuk; 

 
-Her Ģey aslına döner, der. Sultan, fakire dönerek; 
 
-Bu çocuk senin neyin olur? diye sorar, o da; 
 
-Ben bunu tanımıyorum. Buraya geldiğim zaman, yanıma geldi durdu. Ben de sizin hizmetçiniz 

sandım, der. Sultan ona; 
 
-Sen kimsin? Vezirler birbirine benzemeyen söz söyledikleri hâlde, sen üçüne de aynı cevâbı 

verdin, deyince, o masum çocuk; 
 
-Bu Ģahıs sana kimi getirecekti, diye sorar. Sultan; 
 
-Hızır aleyhisselâmı getirecekti, der. Bunun üzerine çocuk; 
 
-Sultânım, senin bu baĢvezirin bir kasabın oğludur. Halkı kırmaktan baĢka hiçbir iĢe yaramaz. 

Ġkinci vezirin bir aĢçının oğludur. Bu da halkı dövmekten baĢka bir iĢe yaramaz. Üçüncü vezîr ise, 
dinini bilen bir vezirin oğludur. Aslına çekip dâima suçluları affeder ve ihsânda bulunur. Sen Hızır‟ı 
görmek istiyordun iĢte Hızır benim. Hızır‟la buluĢmaktan maksat nasihattir. Sana nasihatim; baĢvezirini 
bu görevden alıp, kasapbaĢı yap. Varsın hayvanları kesmeye devam etsin. Ġkinci vezirini bu görevden 
alıp, aĢçıbaĢı yap. KeĢkek yapmaya devam etsin. Üçüncü vezirini de baĢvezir yap. Senden ricam, bu 
fakire tâyin ettiğin Ģeyleri de kesme, dedikten sonra kaybolur. 

 



Bunun üzerine Sultan, Hızır aleyhisselâmın söylediklerini yerine getirir ve o fakire de maaĢ 
bağlar...” 

 
Netice olarak insanın, yaratılıĢında bulunan kötü huyları tedâvi etmesi ve bunları kontrolü altına 

alması lâzımdır. Tedâvi etmez, kontrolü altına alamazsa, bedendeki ve nefisteki kötülükler, aslına 
dönerek, insanı felâkete sürükler. Bu kimse, nefsinin elinde oyuncak olur, insanlıktan çıkıp, 
canavarlaĢır. Hak, hukuk tanımaz, zâlim, gaddar olur. Kendine de, etrafındakilere de zarar verir. 

 
“İşte âlemlerin Rabbinin Resûlü” 
16.07.2012 
 
Peygamber efendimizin geleceği, Âdem aleyhisselâm dahil, bütün Peygamberler tarafından haber 

verilmiĢtir. Resûlullah efendimiz, oniki yaĢlarında iken, amcası Ebû Tâlib‟in yanında, ticâret kervanı ile 
Busrâ‟ya gitmiĢlerdi. Busrâ‟da Hristiyanlara mahsûs bir manastırın yakınında konakladılar. Bu 
manastırda, önceden Yahûdî âlimlerinden iken, sonradan Hristiyan olan Bahîra adında bir râhib 
kalıyordu. Peygamber efendimizin içinde bulunduğu kervanı uzaktan görür ve bir bulutun da kervanla 
beraber hareket ettiğine Ģâhit olur. Manastırın yanında konaklayan kervandakileri yemeğe dâvet eder. 
Kervandakilere tek tek dikkatlice bakar ve bakıĢları, Peygamber efendimizin üzerinde yoğunlaĢır. Kim 
olduğunu, anne ve babasının hayatta olup olmadıklarını ve benzeri sorular sorduktan sonra, iki kürek 
kemiği arasını görmek ister. Peygamber efendimiz, gömleğini omuzdan biraz açınca Râhib Bahîra, 
“Mühr-i Nübüvvet”i görür, heyecanla öper, gözlerinden yaĢlar boĢalır ve; 

 
-ĠĢte âlemlerin efendisi. ĠĢte âlemlerin Rabbinin Resûlü. ĠĢte Allahü teâlânın âlemlere rahmet 

olarak gönderdiği büyük Peygamber, der. Sonra Ebû Tâlib‟e dönerek; 
 
-Bu, Peygamberlerin sonuncusu ve en Ģereflisidir. Bunun dîni, bütün yeryüzüne yayılır ve eski 

dinleri nesheder. Bunun hakkında çok ahd ve mîsâk olmuĢtur, der. Ebû Tâlib; 
 
-Bu ahd ve mîsâk nedir? diye sorunca; 
 
-Allahü teâlâ, bütün Peygamberlere ve en son da Îsâ aleyhisselâma, ümmetlerine, âhir zamân 

Peygamberinin geleceğini bildirmelerini emretmiĢtir, der. 
 
BARNABAS ĠNCÎLĠ‟NDE... 
Barnabas Ġncîli‟nde, hazret-i Îsâ‟nın havârîlerine; “Bir son Peygamber geleceğini, isminin Ahmed 

olacağını, o gelinceye kadar bozulacak olan Ġncîl‟i tekrâr düzelteceğini ve yeni bir kitâp getireceğini, 
kendisinin haça gerilmediğini, haça gerilen kimsenin, bulunduğu mahalli ihbâr eden Yehûda olduğunu” 
bildirdiği açık açık yazılıdır. 

 
Kur‟ân-ı kerîmin Saf sûresinin 6. âyetinde meâlen; (Meryem oğlu Îsâ, “Ey İsrâîl oğulları! 

Doğrusu ben, benden önce gelmiş olan Tevrât‟ı tasdîk eden ve benden sonra gelecek ve ismi 
Ahmed olan bir Peygamberi müjdeleyen, Allahü teâlâdan size gönderilmiş bir Peygamberim” 
demişti) buyurulmaktadır. 

 
Eshâb-ı kirâmdan Cübeyr bin Mutsim hazretleri Ģöyle anlatır: 
“Peygamber efendimiz Peygamberliğini insanlara bildirince, KureyĢ kabîlesi Ona çok eziyyet 

etmeye baĢladı. Eziyetleri o derece arttı ki ben, Resûlullah efendimizi kısa zamânda öldüreceklerini 
zannettim. Hemen Mekke‟den ayrılıp, ġâm tarafına gittim. Bir kiliseye vardım. Oranın râhibi 
adamlarına beni misâfir etmelerini söyledi ve üç gün sonra beni yanına çağırdı; 

 
-Sen Harem ehlinden misin yani Mekkeli misin? diye sordu. 
-Evet oralıyım, dedim. 
-Sen orada Peygamberliğini bildiren zâtı tanıyor musun? dedi. 
-Evet, diye cevap verince, elimden tutup, beni bir odaya götürdü. O kilisenin duvarlarında pekçok 

insan resmi vardı. 
-Bunların içinde o Peygamberin resmi var mı? diye sordu. Baktım; 
-Yok dedim. Beni dahâ büyük bir odaya götürdü. Orada dahâ çok resim vardı. Bana; 
-Bu resimlere bak, Onun resmini bu resimler arasında görürsün dedi. Baktım, Resûlullah 

efendimizin resmi ve yanında da hazret-i Ebû Bekr‟in resmi vardı. Fakat içimden; „Hangisi olduğunu 



göstermeyeyim, bakalım râhib ne diyecek‟ diye düĢünerek, elimle göstermedim. Bunun üzerine râhib 
kendisi eliyle iĢâret ederek; 

-Bu resim midir? dedi. Ben de; 
-Evet, Allah için Ģehâdet ederim ki Odur, dedim. Râhib; 
-Ben de Ģehâdet ederim ki bu sizin Peygamberinizdir, dedi. Sonra yanındaki hazret-i Ebû Bekr‟in 

resmini göstererek; 
-Bu da Onun halîfesi olacaktır, dedi. 
 
“ONU KĠMSE ÖLDÜREMEZ!..” 
Ben dünyâda aslına bu kadar benzeyen resim görmemiĢtim. Râhib bana; 
-Sen Onu öldüreceklerinden korkuyorsun, dedi. 
-Ben zannediyorum ki, Onu Ģimdiye kadar öldürmüĢlerdir, dedim. Râhib dedi ki: 
-Vallahi Onu kimse öldüremez. Allahü teâlâ Onu düĢmânları üzerine muhakkak gâlip 

getirecektir...” 
 
Netice olarak Peygamber efendimizin, yaratılmıĢların en üstünü, Peygamberlerin sonuncusu 

olacağı, önceki dinlerin hükümlerini yürürlükten kaldıracağı, bütün Peygamberler tarafından bildirilmiĢ, 
ilâhi kitaplarda Resûlullah efendimizin özellikleri, üstünlükleri anlatılmıĢtır. 

 
 
Her şey, sebeple yaratılmaktadır 
17.07.2012 
 
Bir Ģeye kavuĢmak isteyen, Allahü teâlânın âdetine uyar ve bu Ģeyin yaratılmasına sebep olan 

Ģeyi yapar. Para kazanmak isteyen, sanat sahibi olur veya ticâret yapar. Aç olan, yemek yer, hasta 
olan, doktora gider ve ilâç alır. Dînini öğrenmek isteyen de, ehl-i sünnet âlimlerinin kitâplarını okur. 
Hasta olan, doktordan değil de, câhil bir kimseden ilâç alırsa, Ģifâ bulmaz hatta ölebilir. Ehl-i sünnet 
olmayan kimsenin, bozuk din kitâbını okuyanın da, dîni, îmânı bozulur. 

 
Allahü teâlâ, din ve dünyâ ihtiyâçlarına kavuĢmak için, duâ etmeyi de sebep yapmıĢtır. Fakat, 

duânın kabûl olması için, Müslümân, ehl-i sünnet itikadında, sâlih olmak yani Allahü teâlânın sevgisine 
kavuĢmak için, çalıĢmak lâzımdır. Bunun için de, harâm yoldan, kul hakkından sakınmak ve yalnız 
Allahü teâlâya yalvarmak lâzımdır. Böyle olmayan kimse, böyle olan kimseden yani evliyadan, 
kendisine duâ etmesini ister. Evliyâ öldükten sonra da, iĢitir, kabrine gelip ziyâret edenlere ve talepte 
bulunanlara, duâ eder. Peygamber efendimiz; (İşlerinizde şaşırdığınız zamân, kabirde olanlardan 
yardım isteyiniz!) buyurmuĢtur. 

 
SEBEPLERE YAPIġMALI; FAKAT... 
Ġslâm âlimlerinin büyüklerinden olan Muhammed Ma‟sûm Farûkî hazretleri buyuruyor ki: 
“Her iĢi, Allahü teâlâya havâle etmeli, Onun yarattığı sebeplere yapıĢmalı. Fakat, sebeplerin tesir 

etmesini, Allahtan beklemelidir. Hiçbir farzı kaçırmamalı ve geciktirmemelidir. Cüneyd-i Bağdâdî 
hazretleri; „Ġhtiyâçlardan kurtulmanın ilâcı, muhtâç olduğun Ģeyi terk etmektir. Her ihtiyâcını, hâsıl 
edecek sebebi Allahtan beklemelidir‟ buyuruyor. Hadîs-i Ģerîfte; (İnsan, ihtiyaçlarını, Allaha havâle 
ederse, ihtiyaçlarını, husûle getirecek sebepleri ihsân eder) buyuruldu. Meselâ, herkesin sana 
merhamet ve hizmet etmesini temîn eder. Yahyâ bin Mu‟âz Râzî hazretleri; „Herkes seni, Allahını 
sevdiğin kadar sever. Allahtan korktuğun kadar, senden korkarlar. Allaha itâat ettiğin kadar, sana itâat 
ederler. Allahü teâlâya hizmet ettiğin kadar, sana hizmet ederler. Hülâsa, her iĢin, Onun için olsun! 
Yoksa, hiçbir iĢinin faydası olmaz. Hep kendini düĢünme! Allahü teâlâdan baĢka, kimseye güvenme!‟ 
buyurmuĢtur. 

 
Ebû Muhammed RâĢî hazretleri buyuruyor ki: 
„Kendin ile Allahü teâlâ arasında en büyük perde, mâni, hep kendi menfaatini düĢünmek ve 

kendin gibi, bir âcize güvenmektir. Sofîlik, istediğin her yere gidebilmek ve bulutların gölgesinde râhat 
etmek ve herkesten hürmet görmek değildir. Her hâlinde, Allahü teâlâya güvenmektir.‟ 

 
Evlât ve âile ile dâimâ tatlı sözlü ve güler yüzlü olmalıdır. Onlarla da zarûret kadar, haklarını 

ödeyecek kadar görüĢmelidir. Onların arasında bulunmak da, Allahü teâlâyı unutacak kadar uzun 
olmamalıdır. KavuĢtuğun hâlleri herkese söyleme! Makam ve servet sâhipleri ile çok görüĢme! Her 
hâlinde, sünnete uymaya ve bid‟atten sakınmaya çalıĢ! Sıkıntılı zamânlarında, Allahtan ümmîdini 



kesme, hiç üzülme! ĠnĢirâh sûresinin 5. âyetinde, meâlen; (Her sıkıntıdan sonra, ferahlık, kolaylık 
vardır) buyuruldu. 

 
VARLIKTA VE YOKLUKTA... 
Sıkıntılı ve ferahlık zamanında, hâlinde bir değiĢiklik olmasın! Varlık ve yokluk zamanları, hâlini 

değiĢtirmesin. Hattâ, yokluk zamânında neĢen, varlıkta da sıkıntın artsın! Ebû Saîd-i Arâbî 
hazretlerine; 

-DervîĢ nasıl olur? diye sorduklarında; 
 
-Fakîrlik zamanında sâkin olurlar. Servet zamanında, muzdarip, sıkıntılı olurlar ve rahatlık 

zamanında sıkıntı ararlar. Hâdiselerin değiĢmesi, ahlâklarını değiĢtirmez. BaĢkalarının ayıplarına 
bakmazlar. Dâimâ, kendi ayıplarını, kusûrlarını görürler. Kendilerini hiçbir Müslümândan üstün 
bilmezler. Hepsini kendinden üstün görürler, buyurmuĢtur. 

 
Sırrî Sekatî hazretleri, bir gün; 
-Ben, kimseden üstün değilim, buyurunca; 
-Açıkça günâh iĢleyen fâsıktan da mı? dediklerinde; 
-Evet, buyurmuĢtur...” 
 
Netice olarak insan, istediği Ģeyin sebebine yapıĢarak, ona kavuĢur. Sebeplere yapıĢmak, 

Peygamberlerin âdetidir. Ġnsan zekâsı, insan gücü de, Allahü teâlânın yaratmasına sebep olmakta; 
sebepler zincirinin bir halkası olmaktadır. Allahü teâlânın sebeplere, sebeplerin tesir etmelerine ihtiyâcı 
yoktur. Hiç sebep olmadan da yaratabilir. Ancak sebepler vasıtası ile yaratmasında, kulları için 
faydalar vardır. 

 
Ramazan ayını fırsat bilmelidir 
22.07.2012 
 
Ramazân, kelime anlamı itibariyle yanmak demektir. Çünkü bu ayda oruç tutan ve tövbe edenlerin 

günâhları yanar, yok olur. Buhârîde bildirilen bir hadîs-i Ģerîfte; (Bir kimse, Ramazân ayında oruç 
tutmayı farz bilir, vazîfe bilir ve orucun sevâbını, Allahü teâlâdan beklerse, geçmiş günâhları 
affolur) buyurulmuĢtur. 

 
Ramazân ayında oruç tutmanın, Allahü teâlânın emri olduğuna inanmalı ve sevabını da Ondan 

beklemelidir. Günün uzun olmasından ve oruç tutmanın güç olmasından Ģikâyet etmemelidir. Günün 
uzun olmasını, oruç tutmayanlar arasında güçlükle oruç tutmasını fırsat ve ganîmet bilmelidir. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Mübârek Ramazân ayı, çok Ģereflidir. Bu ayda yapılan, nâfile namâz, zikir, sadaka ve bütün 

nâfile ibâdetlere verilen sevâb, baĢka aylarda yapılan farzlar gibidir. Bu ayda yapılan bir farz, baĢka 
aylarda yapılan yetmiĢ farz gibidir. Bu ayda bir oruçluya iftâr verenin günâhları affolur, Cehennemden 
âzâd olur. O oruçlunun sevâbı kadar, ayrıca buna da sevâb verilir. O oruçlunun sevâbı hiç azalmaz.  
Bu ayda, emri altında bulunanların, iĢlerini hafîfleten, onların ibâdet etmelerine kolaylık gösteren 
âmirler de affolur, Cehennemden âzâd olur. Ramezân-ı Ģerîf ayında, Resûlullah efendimiz, esîrleri 
âzâd eder, her istenilen Ģeyi verirdi. Bu ayda ibâdet ve iyi iĢ yapabilenlere, bütün sene bu iĢleri 
yapmak nasîb olur. 

 
Bu aya saygısızlık edenin, günâh iĢleyenin bütün senesi, günâh iĢlemekle geçer. Bu ayı fırsat 

bilmelidir. Elden geldiği kadar ibâdet etmelidir. Allahü teâlânın râzı olduğu iĢleri yapmalıdır. Bu ayı, 
âhıreti kazanmak için fırsat bilmelidir. Kur‟ân-ı kerîm, Ramazân ayında indi. Kadir gecesi, bu aydadır. 
Ramazân-ı Ģerîfte, iftârı erken yapmak, sahûru geç yapmak sünnettir. Resûlullah efendimiz bu iki 
sünneti yapmaya çok önem verirdi. Ġftârda acele etmek ve sahûru geciktirmek, belki insanın aczini, 
yiyip içmeye ve dolayısı ile her Ģeye muhtâç olduğunu göstermektedir. Ġbâdet etmek de zâten bu 
demektir. Hurma ile iftâr etmek sünnettir. Ġftâr edince; Zehebez-zama‟ vebtellet-il urûk ve sebet-el-ecr 
inĢâallahü teâlâ‟ duâsını okumak, terâvîh namazı kılmak ve hatim okumak mühim sünnettir. 

 
Bu ayda, her gece, Cehenneme girmesi gereken, binlerce Müslümân affolur, âzâd olur. Bu ayda, 

Cennet kapıları açılır. Cehennem kapıları kapanır. ġeytânlar, zincirlere bağlanır. Rahmet kapıları 
açılır. 

 



Ramazân-ı Ģerîf ayının Kur‟ân-ı kerîm ile bağlılığı olduğu için, bu ay da, bütün hayırları ve 
bereketleri kendinde toplamıĢtır. Bütün bir yıl içinde herhangi bir yoldan herhangi bir kimseye gelen 
bütün hayırlar ve bereketler, bu çok kıymetli ayın bereketleri denizinden bir damla gibidir. Bir kimse bu 
ayda kendini toparlarsa, bütün yılı iyi olarak geçer. Bu ayı kötülükle geçirirse, bütün senesi kötü geçer. 
Ramazân-ı mübârek ayı bir kimseden râzı olursa, o kimseye müjdeler olsun. Bir kimseye gücenirse, 
bereketlerinden ve hayırlarından pay almazsa, o kimseye yazıklar olsun! Ramazân-ı Ģerîfte Kur‟ân-ı 
kerîmi hatmeden kimsenin, bereketlerine kavuĢması hayırlarından pay alması umulur. Bu ayın 
günlerinin bereketi baĢka olduğu gibi, gecelerinin hayırları da baĢkadır.” 

 
Ramazân-ı Ģerîf ayı, Ġslâm dîninin nâmûsudur. Bu aya hürmet etmeyen, Ġslâmiyetin nâmûs 

perdesini yırtmıĢ olur. Namâzlarını vaktinde kılamayanların da, oruç tutması lâzımdır. Bunların orucu 
kabûl olur ve îmânları olduğu anlaĢılır. 

 
HAYIR VE BEREKET AYI... 
Netice olarak, Ramazân ayında, hayırların ve bereketlerin hepsi toplanmıĢtır. Ramazân ayındaki 

nâfile ibâdetler, diğer zamânlardaki farzlar gibidir. Ramazândaki farzlar, diğer zamânlardaki yetmiĢ farz 
gibidir. Ramazân ayının her gecesinde birkaç bin Cehennemlik kiĢi, Cehennemden azâd olur. 
Ramazân-ı Ģerîfin günleri ve geceleri, ayrı ayrı fazîlet ve kıymete hâizdir. Ramazân-ı Ģerîfin orucunu 
hürmetle ve Ģartlarına uyarak tutmalıdır. 

 
Her kim Ramazân-ı Ģerifte orucunu, Allahü teâlâ emrettiği için ve güzelce tutarsa, harâmlardan 

sakınırsa, kazâ namâzlarını kılarsa, cenâb-ı Hak, her gün için, bin gün nâfile oruç tutmuĢ gibi sevâb 
ihsân eyler ve o kimse ile Cehennem arasına birçok perdeler konur... 

 
“Cennete gireceğini söz veriyorum” 
23.07.2012 
 
Ġslâmiyyet, hem fen bilgilerinde çalıĢmayı, hem de güzel ahlâklı olmayı, herkese iyilik yapmayı 

emretmektedir. Ġslâm dîni, baĢtan baĢa ahlâk ve fazîlettir. Ġslâm dîninin, dostlara ve düĢmanlara karĢı 
yapılmasını emrettiği iyilik, adâlet, cömertlik, akılları ĢaĢırtacak derecede yüksektir. Ondört asırlık 
hâdiseler, bunu dostlara da, düĢmanlara da, pek iyi göstermiĢtir. 

 
Ġnsânların, yüzlerindeki değiĢiklik kadar huy ve ahlâkları da değiĢiktir. Güzel ve iyi yüzlü insan, 

mutlaka iyi ahlâklı insan demek değildir. Ġslâmiyeti kabul edip, emirlerini yapıp, yasak ettiklerinden 
sakınan kimse, kalbi temizlenerek, güzel ahlâk sahibi olur. Kalbin temiz olması, güzel ahlâklı 
olmasıdır. Kalb, Ġslâmiyyete uyarak temizlenir. Ġslâmiyyete uymayanın kalbi temiz olamaz. 

 
Ġnkârdan, isyândan dâimâ kötülük, zulüm, huzûrsuzluk meydana gelir. Ġmândan, ibâdetlerden ve 

güzel ahlâktan ise, dâimâ iyilik, rahatlık, huzûr hâsıl olur. Peygamber efendimiz; (Müslümân, 
Müslümânın kardeşidir. Birbirlerini incitmezler, üzmezler. Bir kimse, din kardeşinin bir işine 
yardım etse, Allahü teâlâ da onun işini kolaylaştırır. Bir kimse, bir Müslümânın sıkıntısını 
giderir, onu sevindirirse, kıyâmet gününün en sıkıntılı zamânlarında, Allahü teâlâ onu sıkıntıdan 
kurtarır. Bir kimse bir Müslümânın ayıbını, kusûrunu örterse, Allahü teâlâ, kıyâmet günü onun 
ayıplarını, kabâhatlerini örter) buyurmuĢtur. 

 
Allahü teâlâ, sevgili Peygamberine verdiği iyilikleri, ihsânları sayarak, Onun mübârek kalbini 

okĢarken, kendine güzel huylar verdiğini; (Sen güzel huylu olarak yaratıldın) meâlindeki âyet-i 
kerîme ile bildirmektedir. Çok kimsenin Ġslâm dînine girmesine, Resûlullah efendimizin güzel ahlâkı 
sebep olmuĢtur. Muhammed aleyhisselâmın bin mu‟cizesi görülmüĢ, dost düĢman herkes de bunu 
söylemiĢtir. Bu kadar mu‟cizelerinin en kıymetlisi ise, edebli olması ve güzel huyları idi. Eshâb-ı 
kiramdan Ebû Sa‟îd-i Hudrî hazretleri buyuruyor ki: 

“Resûlullah efendimiz, hayvana ot verir, deveyi bağlardı. Evini süpürür, koyunun sütünü sağardı. 
Ayakkabısının söküğünü diker, çamaĢırını yamardı. Hizmetçisi ile birlikte yer, hizmetçisi el değirmeni 
çekerken yorulunca, ona yardım ederdi. Pazardan öteberi alıp torba içinde eve getirirdi. Fakîrle, 
zenginle, büyükle, küçükle karĢılaĢınca, önce selâm verirdi. Bunlarla müsâfeha etmek için, mubârek 
elini önce uzatırdı. Köleyi, efendiyi, beyi, siyâhı ve beyâzı bir tutardı. Her kim olursa olsun, çağırılan 
yere giderdi. Önüne konulan Ģeyi, az olsa da, hafîf, aĢağı görmezdi. AkĢamdan sabâha ve sabâhtan 
akĢama yemek bırakmazdı. Güzel huylu idi. Ġyilik etmesini severdi. Herkesle iyi geçinir, güler yüzlü, 
tatlı sözlü idi. Söylerken gülmez, üzüntülü görünürdü. Çatık kaĢlı değil, aĢağı gönüllü idi. Cömertti 
fakat, isrâf etmez, faydasız yere bir Ģey vermezdi. Herkese acır, kimseden bir Ģey beklemezdi.”  



Müslümân, Allahü teâlânın yasak ettiği, zararlı Ģeyleri almaz, kullanmaz, dinlemez, okumaz ve 
bakmaz. Kimseye kötülük yapmaz. Kendine zarar verene karĢılık yapmaz, sabreder. Hatta ona tatlı dil 
ve güler yüzle nasîhat eder. Müslümân, Allahü teâlânın emrettiği iyi Ģeyleri öğrenmek, öğretmek ve 
yapmak için uğraĢır. Hadis-i Ģerifte; (İnsan, yumuşaklığı, tatlı dili sebebiyle, gündüzleri oruç 
tutanların ve geceleri namâz kılanların derecelerine kavuşur) buyuruldu. 

 
“HAKLI OLSA BĠLE!..” 
Netice olarak her Müslüman da, Peygamber efendimiz gibi Ġslâm‟ın güzel ahlâkı ile bezenmeli, 

kimseye zarar vermemelidir. Müslümânlar, birbirine hürmet etmeli, birbirinin yardımına koĢmalıdır. Din 
yolunda ve dünyâ iĢlerinde, birbirlerinin sıkıntılarını gidermelidir. Kul ve hayvan haklarını gözetmeli, hiç 
kimsenin malına, canına ve ırzına zarar vermemelidir. Ġslâmın güzel ahlâkı ile yaĢayarak herkesin 
sevgi ve saygısını toplamalıdır. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(Kimse ile münâkaşa etmeyen, haklı olsa bile, dili ile kimseyi incitmeyen Müslümânın 
Cennete gireceğini size söz veriyorum. Şaka ile veyâ yanındakileri güldürmek için olsa bile, 
yalan söylemeyenin Cennete gireceğini size söz veriyorum. İyi huylu olanın Cennetin yüksek 
derecelerine kavuşacağını size söz veriyorum!) 

 
“Zekâtını veren, kurtulacaktır” 
24.07.2012 
 
Zekât vermek, Kur‟ân-ı kerîmin 32 yerinde, namâzla birlikte emredilmektedir. Tövbe sûresinin 34. 

âyet-i kerîmesinde meâlen; (Malı, parayı biriktirip zekâtını, Müslümân fakîrlerine vermeyenlere 
çok acı azâbı müjdele!) buyurulmuĢtur. 

 
Bu azâb, yine Tövbe sûresinin 35. âyet-i kerimesinde meâlen; (Zekâtı verilmeyen mallar, 

paralar, Cehennem ateşinde kızdırılıp, sâhiplerinin alınlarına, böğürlerine, sırtlarına mühür 
basar gibi bastırılacaktır) buyurularak bildirilmektedir. 

 
Hazret-i Ali Ģöyle naklediyor: 
“Resûlullah efendimiz, Vedâ Haccında; (Malınızın zekâtını veriniz! Biliniz ki, zekâtını 

vermeyenlerin, namâzı, orucu, haccı, cihâdı ve îmânı yoktur) buyurdu.” 
 
AZAP ALETĠ OLACAK!.. 
Bir Müslüman, zekât vermeyi vazîfe bilmez, farz olduğuna inanmaz, vermediği için üzülmez ve 

günâha girdiğini bilmezse, îmânı gider. 
 
Senelerce zekât vermeyen bir kimsenin, zekât borçları birikerek, bütün malını kaplar. Bu kimse, 

malı kendinin sanıp, Müslümânların o malda hakkı olduğunu, hâtırına bile getirmez, kalbi de hiç 
sızlamaz. Bu mala sımsıkı sarılmıĢtır. Böyle kimseler, Müslümân olarak tanınır. Fakat bunlardan, 
îmânını kurtaran pek nâdir olur buyuruyor Din Büyükleri. 

 
Zerre kadar iyilik eden iyiliğini bulacaktır. Hadîs-i Ģerîfte; (Allahü teâlâ, iyilik edenlere, karşılığını 

elbette verecektir) buyuruldu. Âl-i Ġmrân sûresinin 180. âyet-i kerîmesinde meâlen; (Allahü teâlânın 
ihsân ettiği malın zekâtını vermeyenler, iyi ettiklerini, zengin kalacaklarını sanıyor. Hâlbuki, 
kendilerine kötülük yapmış oluyorlar. O malları, Cehennemde azâb âleti olacak, yılan şeklinde 
boyunlarına sarılıp, baştan ayağa kadar onları sokacaktır) buyurulmuĢtur. 

 
Kıyâmet gününe ve Cehennem azâbına inanan zenginlerin, mallarının zekâtını, tarla 

mahsûllerinin, meyvelerin uĢrunu vererek, bu azâblardan kurtulmaları lâzımdır. Hadîs-i Ģerîfte; (Zekât 
vererek, malınızı zarardan koruyunuz!) buyuruluyor. 

 
Tefsîr-i Mugnîde buyuruluyor ki: 
“Kur‟ân-ı kerîmde üç Ģey, üç Ģeyle berâber bildirildi. Bunlardan biri yapılmazsa, ikincisi kabûl 

olmaz. Peygambere itâat edilmedikçe, Allahü teâlâya itâat edilmiĢ olmaz. Anaya, babaya 
Ģükredilmedikçe, Allahü teâlâya ĢükredilmiĢ olmaz. Malın zekâtı verilmedikçe, namâzlar kabûl olmaz.” 

 
Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri, mahĢer gününü anlatırken buyuruyor ki: 
“Ġnsanlardan her biri, dünyâda sımsıkı sakladıkları malı boyunlarına geçirmiĢlerdir. Deve zekâtını 

vermeyenlerin, boynuna deve yüklenir. Öyle bağırır ve ağırlaĢır ki, büyük dağlar gibi olur. Sığır, koyun 
zekâtı vermeyenler de, böyle olur. Bunların feryâtları âdetâ gök gürlemesi gibidir. 



 
Ekin zekâtını, yani uĢrunu vermeyenlerin boynuna ekin denkleri yüklenir ki, dünyâda hangi cins 

ekinin zekâtını vermemiĢ ise, o cinsten, o denkler dolmuĢtur. Eğer buğday ise, buğday, arpa ise arpa 
dolmuĢtur ki, ağırlığından altında „vâveylâ‟, „vâseburâ‟ diye bağırır. Altın, gümüĢ ve kâğıt para ve sâir 
ticâret malı zekâtından vermeyenler de, dehĢetli bir yılanı yüklenir ki, o yılanın baĢında yalnız iki 
örgüsü vardır. Kuyruğu burnuna girmiĢtir. Boynu ile halkalanmıĢ, boynu üzerinde yüklenmiĢ, hattâ 
değirmen taĢlarını yüklenmiĢ kadar ağırlığı vardır. Bağırırlar ve; 

 
-Bu nedir, derler. Melekler onlara; 
 
-Bunlar, dünyâda zekâtını vermediğiniz mallarınızdır derler. ĠĢte bu dehĢetli hâl, Âl-i îmrân 

sûresinin 180. âyet-i kerimesinde meâlen; (Dünyâda esirgedikleri, kıyâmet günü boyunlarına 
takılır) buyurularak bildirilmiĢtir.” 

 
DÜNYAYA ALDANMAMALI!.. 
Netice olarak, dünyânın çabuk geçip, gidici malı, parası, insanı aldatmamalı. Zira bu mallar, daha 

önce bir baĢkasınındı. Bizden sonra da, baĢkasının olacaktır. Cehennemin Ģiddetli azâbını 
düĢünmelidir. Zekâtı ayrılıp verilmeyen o mallar, uĢru verilmeyen o buğdaylar, hakîkatte zehirdir. Malın 
hakîkî sâhibi, Allahü teâlâdır. Zenginler, Onun vekîlleri, fakîrler de, âilesi, akrabâsı gibidir. Vekîllerin, 
Allahü teâlânın borcunu fakîrlere vermesi lâzımdır. Bunun için her zengin Müslümanın, zekâtını seve 
seve ve Ġslâmiyyetin emrettiği kimselere vermesi lâzımdır. HaĢr sûresinin 9. âyet-i kerîmesinde meâlen 
buyurulduğu gibi: 

(Zekâtını veren, elbette kurtulacaktır.) 
 
Herkese karşı iyi huylu olmalı 
29.07.2012 
 
Ġslâm dini, Allahü teâlânın yarattığı bütün mahlûklara karĢı, Ģefkatli, merhametli, yumuĢak 

davranmayı emrediyor. Peygamber efendimiz, birçok hadîs-i Ģerîflerinde, Müslümânların birbirlerine 
karĢı iyi huylu olmalarını, kardeĢ gibi yaĢamalarını emrettikleri gibi, gayr-i müslimlere karĢı da iyi huylu 
olmalarını, onları incitmemeleri lâzım geldiğini bildirilmiĢtir. Böyle davranmakla, Ġslâm dîninin, iyi huylu 
olmayı, kardeĢçe yaĢamayı, çalıĢmayı emrettiği, gayr-i müslimlere de gösterilmiĢ olur. Böylece iyiliği 
seven insanlar, seve seve Müslümân olurlar. Ġslâm dininde cihât etmek farzdır. Cihât etmek, insanları 
Müslümân yapmaya dâvet etmek demektir. Her Müslümân da, Ġslâmiyetin emrettiği güzel huylarla 
bezenip, bu iyi huyları ile, iyilik yapmakla cihât yapar. Bu sebeple, gayr-i müslimlere karĢı da, iyi huylu 
olmak, onları incitmemek, cihât etmek olduğu için, her Müslümâna farz olmaktadır. 

 
ĠġLERĠN EN ĠYĠSĠ!.. 
Bir kimse, Resûlullah efendimize gelerek; 
-ĠĢlerin en iyisi hangisidir diye suâl edince, Peygamber efendimiz; 
-Güzel huylu olmaktır buyurur. O kimse, kalkıp, biraz sonra, sağ tarafına gelip, aynı Ģekilde suâl 

edince, yine; 
-İyi huylu olmaktır buyururlar. Aynı kiĢi, gidip, sonra sol tarafına gelip; 
-Allahın en sevdiği iĢ nedir, diye suâl edince, yine; 
-İyi huylu olmaktır buyurur. Sonra, arkadan gelip tekrar; 
-En iyi, en kıymetli iĢ nedir, diye suâl edince, Peygamber efendimiz, yüzünü o kimseye karĢı 

çevirip; 
-İyi huylu olmak ne demektir anlayamadın mı? Elinden geldiği kadar kimseye kızmamaya 

çalış! buyururlar. 
 
Bir kimse de, Resûlullah efendimize; 
-Cennete girmeye sebep olan Ģeylerin baĢlıcası nelerdir diye suâl edince, Peygamber efendimiz; 
-Allahü teâlâdan korkmak ve iyi huylu olmaktır cevabını vermiĢlerdir. 
 
Hadis-i Ģerifte buyuruldu ki: 
(Din kardeşine karşı güler yüzlü olmak, ona iyi şeyleri öğretmek, kötülük yapmasını 

önlemek, yabancı kimselere aradığı yeri göstermek, sokaktan, taş, diken, kemik ve benzerleri 
gibi çirkin, pis ve zararlı şeyleri temizlemek, başkalarına su vermek hep sadakadır.) 

 
Muhammed Ma‟sûm hazretleri buyuruyor ki: 



“Selef-i sâlihînin hâllerini her vakit okumalı ve garîbleri, fakîrleri ziyâret etmelidir. Hiç kimseyi 
gıybet etmemeli, çekiĢtirmemeli, gıybet yapana mâni olmalıdır. Emr-i ma‟rûfu ve nehy-i münkeri, yani 
nasîhati elden kaçırmamalıdır. Fakîrlere, mücâhidlere, mal ile yardım etmelidir. Hayır, hasenât 
yapmalıdır. Günâh iĢlemekten sakınmalıdır. Muhammed bin Alyâna hazretlerine; 

-Allahü teâlânın, bir kulundan râzı olduğunun alâmeti nedir? diye sorulduğunda; 
-Ġbâdet yapmaktan lezzet alması ve günâhlardan sakınmasıdır, buyurdu. Hadîs-i Ģerîfte; 

(Günâhtan nefret eden ve ibâdetten lezzet alan, hakîkî mü‟mindir) buyuruldu. 
 
Bir Müslümânı gördüğümüzde; 
„Benim saâdete kavuĢmam, bunun kalbini kazanmakla ve duâsını almakla olabilir‟ demelidir.  

Kendini, üzerinde hakkı olanların esîri bilmelidir. Hadîs-i Ģerîfte; (Üç şeyi yapan, tam mü‟mindir: 
Ehline, zevcesine hizmet eden, fakîrler ile oturup kalkan ve hizmetçisi ile birlikte yiyen, tâm 
mü‟mindir. Allahü teâlâ, Kur‟ân-ı kerîmde, mü‟minin alâmetlerini böyle bildirdi) buyuruldu. 

 
Fakîrlikten korkarak, hasislik, cimrilik yapmamalıdır. Bekara sûresinin 268. âyetinde meâlen; 

(ġeytân, sizi fakîrlikle korkutur ve fuhuĢ iĢlemeye sürükler) buyuruldu. Fakîr olunca üzülmemelidir ki, 
Allahü teâlâ, servet de ihsân eder. Hakîkî servet, âhirette râhat etmektir. Dünyâ sıkıntıları, âhiret 
râhatlığına sebep olur. Hadîs-i Ģerîfte; (Çoluk çocuğu çok ve rızkı az olup, namâzlarını, şartlarına 
uygun olarak kılan ve Müslümânları gıybet etmeyen, Kıyâmette benimle birlikte 
haşrolunacaktır) buyuruldu...” 

 
HĠÇ OLMAZSA SABRET!.. 
Netice olarak her Müslümanın, Ġslâmın güzel ahlâkı ile süslenmesi, Müslüman veya gayr-i müslim 

herkese iyilik etmesi ve kendisine kötülük yapanlara da, iyilikle karĢılık vermesi lâzımdır. Ġyilik 
yapamadığı zaman, hiç olmazsa sabretmelidir. Bölücü olmamalı, yapıcı olmalıdır. Böyle davranan 
kimse, dünyâda râhata, huzûra, âhırette de ebedi saâdete kavuĢur, âhıretin sonsuz azâblarından da 
kurtulmuĢ olur. Zira bütün râhatlıkların, saâdetlerin baĢı, îmân etmekte ve iyi bir Müslümân olmaktadır. 

 
 
Orucun şekli ve vakti değiştirilemez 
30.07.2012 
 
Oruç, Kur‟ân-ı kerimde çeĢitli âyet-i kerîmeler ile, Müslüman, akıllı ve ergenlik çağına ulaĢmıĢ olan 

kadın erkek herkese açıkça farz kılınmıĢ bir ibâdettir. Orucu, isteyen tutar, istemeyen tutmaz diye bir 
serbestlik yoktur. Mükellef olan her Müslümana oruç tutmak farzdır. 

 
Ġslâm dîni, Allahü teâlânın emirleri ve yasakları üzerine bina edilmiĢ, kurulmuĢtur. Bu emir ve 

yasaklar üzerinde, hiç kimse söz sahibi değildir. Ne emredilmiĢ ve nasıl emredilmiĢ ise, o ibâdet öyle 
yapılır. Oruç ibadetinin de, Ģekli, vakti, nasıl yapılacağı açıkça bildirilmiĢtir. Dolayısı ile orucun Ģeklini 
ve vaktini değiĢtirmeye, herhangi bir kimsenin gücü yetmez, hiçbir insan buna muktedir olamaz. 
Ġslâmiyyet, Hıristiyanlık gibi değildir. Hıristiyanlık, tahrîf edildiğinden, onu herkes dilediği gibi 
değiĢtirmiĢtir. 

 
KULLAR ÂCĠZDĠR!.. 
Müslüman kendini, Allahü teâlânın âciz bir kulu olarak bilir. Allahü teâlâyı ise, her Ģeyin yaratıcısı, 

sahibi ve rızık vericisi olarak bilir ve inanır. Bunun için de, cenâb-ı Hakkın emri ile hareket eder, 
hayatını ona göre düzene koyar. Bu hâl, utanılacak değil, övünülecek bir hâldir. Çünkü Yaratanının, 
Sâhibinin rızâsına uygun hareket etmekte, Ona kul olmaya çalıĢmaktadır. Allahü teâlâya kulluktan yüz 
çevirmek, itirâzcı, kibirli ve gururlu kimselerin iĢidir. 

 
Gayr-i müslim kaynaklardan beslenerek, Müslümanların oruç ibadetine saldıranlardan bazıları; 

“Bir ay müddetle, bilhâssa yaz günlerinde gündüzleri yemeyip içmeyerek, âdet olanın zıddına geceleri 
yiyip içmek, sıhhate zararlı olup, çeĢitli hastalıkların meydâna gelmesine sebep olduğu, mütehassıs 
tabipler, doktorlar tarafından iddiâ edilmiĢtir” diyorlar. 

 
Böyle söyleyen ve yazanların, bu sözleri ve yazıları doğru değildir. Olanın tersini söylemektir ki, 

bu da iftirâdır. Çünkü orucun edeblerinden birisi de, iftâr zamânında mideyi tıkabasa doldurmayıp, 
henüz iĢtahı varken yemekten el çekmektir. Bu edebe riâyet edenlerin, hasta olmak değil, bilakis 
sıhhat bulacakları bütün doktorlar tarafından ittifakla bildirilmiĢtir. Böyle oruç tutmanın sıhhat için 
faydalı olduğu muhakkaktır. 



 
Eğer oruç zararlıdır diyenlerin yalan olan bu sözleri doğru olsa idi, Ġslâm memleketlerinde 

Ramazân ayında her Müslümânın hasta olması ve çok kimsenin vefât etmesi îcâb ederdi. Hâlbuki 
sağlıkla ilgili yapılan istatistik ve araĢtırmalarda, Ramazân ayında diğer aylara göre hiçbir zıtlık 
görülmemektedir. Aklen de düĢünülse, birçok insan sabâh ve akĢam olmak üzere günde iki kerre 
yemek yer. Belli olan iki yemek vaktinin birinde, birkaç sâat değiĢiklik yapmakla, vücûtta ne gibi 
değiĢiklik meydâna gelebilir ki? Belki Ramazan ayının baĢında, ilk oruçları tutarken ki, o da bir iki gün 
biraz değiĢiklik hissedilebilir. Bu cihetle oruçtan dolayı sıhhatte bir değiĢiklik olmaz. Oruç sıhhate 
zararlı değil, aksine oruç, sıhhat için çok faydalıdır. Zira Peygamber efendimiz; (Oruç tutunuz, sıhhat 
bulunuz) buyurmuĢtur. 

 
Oruç tutmak, mide râhatsızlığına sebep olmaz. Bilakis midenin sıhhatine faydalıdır. Bu husûs, 

bugünkü modern tıp mütehassısları tarafından, açık ve kesin bir Ģekilde isbât edilmiĢtir. ÇeĢitli yabancı 
dillerde, mütehassıs tabipler, doktorlar tarafından yazılmıĢ tıp kitâplarında, birçok hastalıkların perhîz 
yapmakla tedâvî edilecekleri, yâhut perhîz yaparak tedâvînin kolaylaĢacağı bildirilmektedir. 

 
Midesinden râhatsız olan kimse, hâmile kadın, süt veren kadın ve hastalığının artacağından 

korkan kimse, harb eden asker ve seferî yani insan yürüyüĢü ile üç günlük Hanefîde yüzdört, diğer üç 
mezhebde seksen kilometre yola giden yolcular oruç tutmayabilirler... 

 
KĠMSENĠN GÜCÜ YETMEZ!.. 
Netice olarak oruç, Allahü teâlânın emrettiği bir ibâdettir. Nasıl emredilmiĢ ise, o Ģekilde yapılır. 

Zira oruç ibadetinin de, Ģekli, vakti, nasıl yapılacağı açıkça bildirilmiĢtir. Dolayısı ile orucun Ģeklini ve 
vaktini değiĢtirmeye, herhangi bir kimsenin gücü yetmez, hiçbir insan buna muktedir olamaz. Öğle 
namazı öğle, ikindi namazı ikindi vaktinde farz olduğu gibi, farz olan orucun vakti de Ramazan ayıdır. 
BeĢ vakit namazın, haccın, orucun vakitleri ve yapılıĢ Ģekilleri hiçbir Ģekilde değiĢtirilemez. 

 
“Malı seviyorsan, yerine sarf et!..” 
31.07.2012 
 
Ġslâmın beĢ Ģartından biri, malın zekâtını vermektir. Zekât vermek, elbette lâzımdır. Zekâtı seve 

seve ve islâmiyyetin emrettiği kimselere vermelidir. Bütün ni‟metlerin, malların hakîkî sâhibi olan Allahü 
teâlâ, zenginlere verdiği ni‟metlerin kırkta birini, Müslümânların fakîrlerine vermelerini, buna karĢılık, 
çok sevap, kat kat mükâfât vereceğini ve; (Zekâtı verilen malı elbette arttırırım ve hayırlı yerlerde 
kullanmanızı nasîb ederim. Zekâtı verilmeyen mâlı, dert, belâ ile istemeyerek harcettiririm, 
elinizden alır, düşmanlarınıza veririm, siz de bu hâli görür, kendinizi yer, yanıp kavrulursunuz!) 
buyurup da, bu kadar az bir Ģeyi, istediğin herhangi bir din kardeĢine vermemek, ne büyük insâfsızlık 
ve inâtçılık olur. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Resûlullah efendimize uymak Ģerefine kavuĢmak için, dünyâda olan her Ģeyden yüz çevirmek 

lâzım olmaz. Böyle yapmak çok zor olur. Eğer, farz olan zekât verilir ise, dünyâ mallarının hepsi terk 
edilmiĢ demek olur. Böylece insan dünyânın zararından kurtulmuĢ olur. Çünkü bir malın zekâtı 
verilince, o mal zarardan kurtulur. Demek ki, dünyâ malını zarardan korumak için ilâç, o malın zekâtını 
vermektir. Malın hepsini Allah yolunda vermek, elbette daha iyi ve faydalı ise de, zekâtını ayırıp, yerine 
vermek de, bu iĢi görmektedir. 

 
BeĢ vakit namâzı, seve seve ve cemâat ile kılınız! Malınızın zekâtını, Müslümân fakîrlere, yalvara 

yalvara veriniz! Harâmlardan ve Ģüphelilerden kaçınınız! Herkesle iyi geçinip, hep acıyınız! KurtuluĢ 
yolu budur.” 

 
Her türlü altın, gümüĢ eĢyanın, çayırda otlayan hayvanların, ticâret eĢyâsının zekâtını ve 

topraktan, tarladan, ağaçtan alınan mahsûllerin uĢrunu da, muhakkak vermek lâzımdır. Zekâtı ve 
fıtraları, Ġslâmiyyetin emrettiği kimselere seve seve vermelidir. 

 
Zâdül-mukvîn kitâbında diyor ki: 
“Eski âlimler yazmıĢ ki, beĢ Ģeyi yapmayan, beĢ Ģeyden mahrûm olur: 
1- Malının zekâtını vermeyen, malının hayrını görmez. 
2- UĢrunu vermeyenin, tarlasında, kazancında bereket kalmaz. 
3- Sadaka vermeyenin, vücûdunda sıhhat kalmaz. 



4- Duâ etmeyen, arzûsuna kavuĢamaz. 
5- Namâz vakti gelince, kılmak istemeyen, son nefeste kelime-i Ģehâdet getiremez. 
 
Din Büyükleri buyuruyor ki:  
“Ey gaflet Ģarâbının sarhoĢu! Dünyânın zevk ve safâsı peĢinde, daha ne kadar koĢacaksın? Bu 

kıymetli ömrü harâmdan, helâlden mal yığmakta, ne zamâna kadar ziyân edeceksin? Ġslâmiyyetin emir 
ve yasaklarına aldırıĢ etmezsin! Azrâîl aleyhisselâmın gelip cânını zorla alacağı, ecel arslanı pençesini 
sana takacağı, can verme acılarının baĢına geleceği, Ģeytânın, îmânını çalmak için kasdedeceği, 
dostlarının, vah vah öldü, siz sağ olun, diye evlâdına tâziye edecekleri vakti düĢün! Firâk, ayrılık sesi 
gelip, bize yarayan bir Ģey yapmadın. Hep beğenmediklerimizi iĢledin. Biz de sana, senin bize yaptığın 
gibi yaparız, diyecekleri zamândan korkmuyor musun? 

 
DüĢün, kabir ve âhıret suâllerine ne cevâp hâzırladın? Allahü teâlânın tekdîrine ne bahâne 

yapacaksın? Kendine acı! Suâle çekileceksin. Hâlbuki, verecek cevâbın yok. Cehenneme girersen, 
ateĢine dayanamazsın. Kendine ve herkese öyle iyilik et ki, baĢkası iyilik yapınca, sen yaptın 
sansınlar. Kendine ve kimseye kötülük etme ki, baĢkası bir fenâlık yapınca, sen yaptın sanmasınlar. 
Hadîs-i Ģerîfte; (Ey Âdemoğlu! Benim malım, benim malım dersin. O maldan senin olan, yiyerek 
yok ettiğin, giyerek eskittiğin ve Allah için vererek, sonsuz yaşattığındır) buyuruldu.” 

 
AZAPTAN KURTULMAK ĠÇĠN 
Bir kimse, helâl yoldan kazandığı hâlde, bu malın zekâtını vermezse, âhırette azâb görmesine 

sebep olur. Hadîs-i Ģerîfte; (Altına ve gümüşe köle olana la‟net olsun!) buyuruldu. 
 
Netice olarak, eğer bir kimse, malını seviyorsa, niçin baĢkalarına hatta düĢmanlarına bırakıp 

gitmektedir. Sevdiğinden ayrılmaması, berâber götürmesi gerekmez mi? Ġnsan, malının hepsini 
veremezse, hiç olmazsa kendini de, bir vâris yerine koyup, hissesini âhıret yolunda harcamalıdır. Bunu 
da yapamazsa, zekâtını verip azaptan kurtulmalıdır. Abdullah-i Ensârî hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Malı seviyorsan, yerine sarf et de, sana sonsuz arkadaĢ olsun! Eğer sevmiyorsan, ye de, yok 
olsun!” 

 
Oruç, insan sağlığı için faydalıdır 
05.08.2012 
 
Oruç tutmak, insan sağlığı için zararlı değil, aksine çok faydalıdır. Çünkü Allahü teâlâ, kullarına, 

zararlı bir Ģey emretmez. Peygamber efendimiz de; (Oruç tutunuz, sıhhat bulunuz) buyurmuĢtur. 
 
Oruç tutmak, mide rahatsızlığına sebep olmadığı gibi, aksine midenin sıhhati için çok faydalıdır. 

Bu husûs, bugünkü modern tıp mütehassısları tarafından, kesin bir Ģekilde isbat edilmiĢtir. ÇeĢitli 
yabancı dillerde, mütehassıs doktorlar tarafından yazılmıĢ tıp kitaplarında, birçok hastalıkların perhiz 
yapmakla tedâvî edilecekleri, yâhut perhiz yaparak tedâvînin kolaylaĢacağı bildirilmektedir. 

 
Oruç, bir sene boyunca durmadan çalıĢan mide ile berâber bütün sindirim sisteminin istirâhate 

sevk edilmesi ve insan vücûdunun bir tasfiyeye tâbi tutulmasıdır. Böylece, sindirim sistemi 
dinlendirilmiĢ olur. 

 
Ġnsanlarda en çok görülen rahatsızlık, sindirim bozukluğudur. Bu hal, ĢiĢmanlık, kalb, damar, 

Ģeker hastalıklarına ve tansiyon yüksekliğine sebep olmaktadır. Oruç, bütün bu hastalıklara karĢı, 
koruyuculuk vazîfesi yaptığı gibi, bir de tedâvî vâsıtasıdır. 

 
EN GÜZEL ÇARE!.. 
Oruç tutmakla, insanın güçlü bir irâde kuvveti kazanacağı Ģübhesizdir. Bu sebeple alkol, 

uyuĢturucu gibi, kötü alıĢkanlıklardan oruç vesîlesi ile kurtulanlar çok görülmektedir. ġâh Veliyyullah-ı 
Dehlevî hazretleri buyuruyor ki: 

“Ġnsanın nefsi bâzan taĢkınlık yapar. Bunun için de insanın, bâzı çârelere baĢvurması gerekir. 
Oruç, bu hususta en güzel çâredir. Ġnsan, Ģehvetini oruç tutmak sûretiyle kırar. Oruç, insanın kötü 
isteklerini zayıflatır. Rûhun parlaması, Ģehvetin ve kötü arzuların kırılmasında, oruçtan daha tesirli bir 
çâre yoktur. KiĢi oruç tutmak sûretiyle Ģehvet ve kötü arzularından ne kadar sıyrılabilmiĢse, oruç o 
derece günahlarına keffâret olur.” 

 



Oruç, vücûttaki karbonhidrat, protein ve bilhassa yağ depolarının harekete geçirilmesini sağlar. 
Oruç sâyesinde madde süzmekten kurtulan böbrekler, bir revizyona, tamire girerek, dinlenme ve 
yenilenme imkânı bulurlar. 

 
Bütün bu bildirilenler, oruç tutmanın insan sağlığına zarar verir diyenlerin yalan ve iftirâlarını 

yüzlerine çarpmaktadır. 
 
Oruç, aynı zamanda nefse hâkim olmayı da sağlar. Oruç tutma zamanı, Kamerî aylara göre tâyin 

edildiğinden, her sene, ġemsî sene hesâbıyla önceki seneye göre 10-11 gün evvel gelir. Bu sebepten, 
yaklaĢık otuz üç sene içinde her mevsimde oruç tutmak mümkün olur. 

 
Seyyid Burhâneddîn Tirmizî hazretleri, talebelerine Ģöyle nasihat ederdi: 
“Karnınız aç olsun! Bunun için de çok oruç tutunuz! Çünkü oruç, hikmet hazînelerinin anahtarıdır. 

Oruç tutmak, kalbin rikkate gelmesine sebeb olur ve oruçlunun duâsı, Allahü teâlâ indinde makbûldür.  
Eğer Allahü teâlâya tâatta bulunamazsanız, hiç olmazsa oruç tutun. Karnınızı aç tutmaya ve acı 
çekmeye önem verin. Çünkü oruç tutmaktan daha iyi bir tâat yoktur. Allahü teâlâya ulaĢtıracak, 
oruçtan daha iyi bir binek yoktur. Oruç ehlinin duâlarına karĢılık verilir ve kabûl edilir. Orucun Allahü 
teâlâ katında büyük değer ve önemi vardır. Oruç, hikmet hazînelerinin anahtarıdır. Bir kimse, bütün 
kulluk vazîfelerini yerine getirse, fakat mîdesini doldursa hiçbir yere ulaĢamaz. Orucu gereğince tutsa, 
baĢka kulluk vazîfelerinde kusur olsa bile, yine bir yere eriĢir. Oruca yavaĢ yavaĢ alıĢmak gerekir ki, 
sıhhate ziyan gelmesin, insanı iĢten alıkoymasın.” 

 
ġĠKÂYET ETMEMELĠDĠR!.. 
Orucun Allahü teâlânın emri olduğuna inanmak ve sevap beklemek lâzımdır. Günlerin uzun, oruç 

tutmanın güç olmasından Ģikâyet etmemelidir. Günün uzun olmasını, oruç tutmayanlar arasında 
güçlükle oruç tutmasını fırsat ve ganîmet bilmelidir. 

 
Netice olarak oruç, insan sağlığı için zararlı değil, her bakımdan faydalıdır. Zira oruç tutanlarda, 

gündüz kan hacminin, doku suyunun azaldığı ve sonuçta minima, küçük tansiyonun düĢtüğü, kalbin 
rahatladığı tetkikler sonucu anlaĢılmıĢtır. 

 
Oruç tutan kiĢinin sinir sistemi de, bir rahatlama içindedir. Bir ibâdeti yerine getirme mutluluğu, 

gerginlikleri, sıkıntıları azaltır, yok eder. Ayrıca Muhammed Bâkî-billah hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“Oruç tutmak, Allahü teâlânın sıfatıyla sıfatlanmaktır. Zîrâ Allahü teâlâ, yemekten ve içmekten 

münezzehtir.” 
 
Âhir zamanda zengin olmak saadettir 
06.08.2012 
 
Zekâtını fakirlere veren ve alın teri ile helâlinden kazanan kimsenin köĢkler yaptırması, harâm 

değildir, helâl ve mübârektir. Tembel oturup, çalıĢmayıp, fakir kalmak, yâhut kazandıklarını harâm 
Ģeylere verip, basit meskende kalmak, uygun değildir. Böyle tembellerin ve malını harâmlara isrâf 
edenlerin yüzünden, çalıĢkanlar niçin suçlu olsun? Zekâtını verenlerin köĢklerde oturmaları, Ģık 
giyinmeleri, fennin bulduğu bütün kolaylıklardan faydalanmaları helâldir. Bir âyet-i kerîmede meâlen; 
(Verdiğim ni‟metleri kullanmalarını severim) buyurulmuĢtur. Ayrıca Allahü teâlâ; (Çalışana veririm) 
buyuruyor. ÇalıĢıp kazanmak ibâdettir. Zenginlik, zengin olmak günâh değildir. Allahü teâlâ, Ģükreden 
zenginleri sever. Zengin olduğu için, kendini beğenmek, kendini baĢkalarından üstün görmek 
harâmdır. 

 
Kısas-ı Enbiyâ kitâbında diyor ki: 
“AĢere-i mübeĢĢereden yani Cennete gidecekleri müjdelenen on kiĢiden Zübeyr bin Avvâm 

hazretleri tüccâr idi. Medîne‟de, Basra‟da, Kûfe‟de, Mısır‟da mülkleri, geniĢ arâzîleri ve hizmetçileri 
vardı. Fakat bütün gelirini fakirlere dağıtırdı... 

 
Cennetle müjdelenenlerden hazret-i Talha da zengindi ve Ģık giyinirdi. Cennetle müjdelenenlerden 

hazret-i Osmân da zengin tüccârdı. Tebük gazâsında onbin altın ve mal yüklü bin deve verip 
Resûlullah efendimizin duâsını aldı. Peygamberlerden Ġbrâhîm aleyhisselâm, Dâvud aleyhisselâm ve 
Süleymân aleyhisselâm da çok zengindiler. Eshâb-ı kirâmın fakîrlerinden çoğu; „Zenginler bizim gibi 
ibâdet yaptıkları gibi, malları ile de hayırlı iĢler yaparak çok sevâp kazanıyorlar‟ diyerek, Ģükreden 
zenginlere imrenirlerdi...” 



 
Zekâtı verilmiĢ olan mal, ne kadar zaman saklanırsa saklansın, sâhibine zarar vermez. Zekâtı 

verilmiĢ malı piyasadan çekmek, suç olmaz. Suç olmaz demek, âhirette bunun için, suâle çekilmez ve 
azâb olunmaz demektir. Fakat bu mal ile, hayırlı iĢler yapmanın, Ġslâmiyete, Müslümânlara yardım 
etmenin sevâplarına kavuĢulamaz. Âhiretteki yüksek derecelere eriĢilemez. 

 
Ehl-i sünnet itikadında olmayan bazı kimseler, zekâtı verilen malı da, elde tutmamak lâzımdır 

diyorlar. Halbuki; (Altınlarını, gümüşlerini saklayıp Allah yolunda dağıtmayanlara çok acı azâb 
vardır) meâlindeki âyet-i kerime nâzil olunca, Resûlullah efendimiz; (Zekât Müslümânların mallarını 
temizlemek için emir olundu. Zekâtı verilen mal kenz olmaz. Yani saklanan mal sayılmaz) 
buyurmuĢtur. Ġmâm-ı Taberânî‟nin bildirdiği hadîs-i Ģerifte de; (Zekâtı verilen mal, kenz değildir) 
buyuruldu. Yani zekâtı verilen mal, biriktirilmiĢ, saklanmıĢ mal sayılmaz demektir. 

 
Zekâtı verilen mal, muhafaza altına alınmıĢ, korunmuĢ demektir. Resûlullah efendimiz, Münâvîde 

senetleri ile yazılı olan bir hadis-i Ģeriflerinde; (Zekâtını vermekle mallarınızı zarardan koruyunuz) 
buyurmuĢtur. Abdülganî Nablüsî hazretleri de; “Zekât, malı zarardan korur” buyuruyor. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Ebedî saâdete kavuĢmak isteyen, Muhammed aleyhisselâma uymalıdır. Ona uymakla 

Ģereflenmek için, dünyâyı büsbütün bırakmak lâzım değildir. Farz olan zekât verilince dünyâ terk 
edilmiĢ sayılır. Mal zarardan kurtulur. Çünkü zekâtı verilen mal zarardan kurtulur. Dünyâ malını 
zarardan kurtarmanın ilâcı, bunun zekâtını vermektir. Malın hepsini vermek daha iyi ise de, zekâtını 
ayırıp vermek de, hepsini vermek gibi olur.” 

 
MERHAMETE KAVUġMAK ĠÇĠN 
Âhırette merhamete kavuĢmak, dünyâda iken, Allahü teâlânın emirlerini yapmak ve yasaklarından 

da sakınmakla mümkündür. Nitekim A‟râf sûresinde meâlen; (O gün, merhametim, yalnız benden 
korkarak kâfir olmaktan ve günâh işlemekten kaçınanlara, zekâtını verenlere, Kur‟ân-ı kerîme ve 
Peygamberime inananlara mahsûstur) buyurulmuĢtur. 

 
Netice olarak zenginlik, zengin olmak kusur, günah değildir. Dinimizde günah olan, kötülenen, 

zenginliği ile kibirlenmek, insanlara üstünlük taslamak, onlara zulmetmek, hakir görmek ve malının 
zekâtını emredilen yerlere vermemektir. Helâl yoldan mal kazanmak, zengin olmak kötülenmemiĢ 
hatta teĢvik edilmiĢtir. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(Âhir zamanda zengin olmak saadettir.) 
 
Oruç, sadece yemeyi, içmeyi terk değildir 
07.08.2012 
 
Allahü teâlâ, îmân edenlere, senede bir ay Ramazân-ı Ģerîf ayında gündüzleri oruç tutmayı 

emretmiĢtir. Cenâb-ı Hak, bu emri sebepsiz vermemiĢtir. Oruç, insanlara hem maddî, hem de mânevî 
faydalar sağlamaktadır. Bütün bir sene, çeĢitli yemekleri eritmek için, yorulan insan midesi ve 
bağırsakları, senede bir ay dinlenerek sağlığını korumuĢ olur. Bu maddî faydasıdır. 

 
Mânevî faydası ise, oruç tutan bir insan, aç kalmıĢ bir insanın çektiği ızdırâbı, bizzat hissederek 

fakîr insanlara yardım etmek ihtiyâcını duyar. Bu da, insanların birbirlerine yardım etmelerine sebep 
olur. Birbirlerine yardım eden insan topluluğu arasında ise, çekiĢmeler olmaz. 

 
Ayrıca Allahü teâlânın emrini yerine getirmek için gündüzleri bir ay oruç tutan bir Müslümân, 

cenâb-ı Hakkın diğer emirlerini yerine getirme alıĢkanlığını da kazanır ve baĢka emirleri yapmaya 
istidât yani kabiliyet elde eder. 

 
Oruç tutanın, yalnız mideyi dinlendirmeyi, perhîz yapmayı düĢünmesi, orucun sahîh ve makbûl 

olmamasına sebep olur. Zira oruç, yalnız aç ve susuz durmaktan, zâhirî ve lüzûmsuz amellerden 
ibâret değildir. 

 
Orucun, bâtınî birçok hükümleri ve faydaları da vardır. Ġlmi ve anlayıĢı yüksek olanlar, bedenin 

rûhun mekânı ve nefsin arzûlarının dönüp durduğu yer olduğunu bilirler. Nefsin, bedenî arzûları ne 
kadar çok olur ve bedene ne kadar gâlip gelirse, rûhun geliĢmesi de, o kadar az ve hattâ hiç olmaz. 
Bütün dinlerde, nefsin arzûlarını yapmamak yani riyâzet çekmek, Allahü teâlâya yaklaĢmaya vesîle 



olur diye bildirilmiĢtir. Riyâzet nefsin Ģehvetini kırar. Bunun için her dinde riyâzet çekmek, kıymetli 
tutulmuĢtur. Peygamber efendimiz; (Oruç tutan kimse, yalan sözü terk etmezse, o kimsenin yiyip 
içmeyi terk etmesine Allahü teâlânın ihtiyâcı yoktur) buyurmuĢtur. 

 
Faydasız Ģeyler söylemek, Müslümânları gıybet etmek, orucun sevâbını giderir. Gıybet etmek, 

ibâdetlerin sevaplarını yok eder. Gıybetten sakınmak vâcibdir. Zahmet çekerek, sıkıntılara katlanarak 
ibâdet yapıp da, bunun sevâbını yok etmek, akıllı kimsenin yapacağı iĢ değildir. 

 
Âdet üzere, alıĢkanlık ile namâz kılan ve oruç tutan çoktur. Fakat, dinin bildirdiği hudûdu gözeten, 

harâm ve Ģüphelilere düĢmemeye dikkat eden ise, pek azdır. 
 
Doğru ve hâlis ibâdet edenleri, âdet üzere, bozuk ibâdet edenlerden ayıran fark, Allahü teâlânın 

emirlerini gözetmektir. Çünkü, namâz ve orucun hâlisi de, bozuğu da görünüĢte berâberdir. Sadece 
yeme-içmeyi terk ederek, yalandan, gıybetten uzaklaĢılmayarak tutulan bir orucun, zâhirî ve lüzûmsuz 
bir amel olduğunu, Ġslâm âlimleri bildirmiĢlerdir. 

 
Ancak oruç tutarken günâh iĢleyenler, benim orucumun kıymeti yok diyerek orucu terk etmemeli, 

oruca devâm etmeli, Allahü teâlâya yalvararak af dilemeli ve iĢledikleri günâhlardan yüz çevirmelidirler. 
Zâten oruca devâm etmek, insanı günâh iĢlemekten meneder. Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 

“Allahü teâlâ, lutfederek, ihsân ederek, nefis îmân edip Ġslâmiyyete uymakla Ģereflenince, Ġslâm-ı 
hakîkîye kavuĢulur ve îmânın hakîkati hâsıl olur. Bundan sonra yapılacak her iĢ, Ġslâmiyyetin hakîkati 
olur. Namâz kılınca, namâzın hakîkati kılınmıĢ olur. Oruç tutunca, orucun hakîkati tutulmuĢ olur. 
Ġslâmiyyetin bütün hükümlerine uymak da, hep böyledir.” 

 
ġĠKÂYET ETMEMEK ġARTTIR! 
Oruç, senede bir ay yani Ramazân ayında, yalnız gündüzleri orucu bozan Ģeylerden uzaklaĢmak 

demektir. Orucun, dünyâdaki faydalarından biri, insanlara açlığın ve susuzluğun ne demek olduğunu 
öğretmektir. Zira tok olan, hiçbir zamân açın hâlinden anlamaz ve ona merhamet etmez. Oruç, bundan 
baĢka, nefse hâkimiyyeti de öğretir. Peygamber efendimiz; (Bir kimse, Ramazân ayında oruç 
tutmayı farz bilir, vazîfe bilir ve orucun sevâbını, Allahü teâlâdan beklerse, geçmiş günâhları 
affolur) buyurmuĢtur. Demek ki, orucun Allahü teâlânın emri olduğuna inanmak ve sevap beklemek 
lâzımdır. 

 
Netice olarak, orucun Allahü teâlânın emri olduğuna inanmak ve sevap beklemek lâzımdır. Günün 

uzun olmasından ve oruç tutmak güç olmasından Ģikâyet etmemek Ģarttır. Günün uzun olmasını, oruç 
tutmayanlar arasında güçlükle oruç tutmasını fırsat ve ganîmet bilmelidir. 

 
 
Bid‟at işleyenin, ibâdeti kabûl olmaz 
12.08.2012 
 
Bid‟at; Peygamber efendimizin ve dört halîfesinin zamânlarında bulunmayıp da, onlardan sonra, 

dinde meydâna çıkarılan, ibâdet olarak yapılmaya baĢlanan Ģeylerdir. Ġbâdetlerde yapılan 
değiĢikliklere bid‟at denir. Ġbâdet yaparken bid‟at iĢlemek harâmdır ve ibâdetin bozulmasına sebep 
olur. Bid‟at iĢlemek büyük günâh olup, hiçbir ibâdetin kabûl olmamasına sebeptir. Nitekim hadîs-i 
Ģerîfte; (Bid‟at işleyenin hiçbir ibâdeti kabûl olmaz) buyuruldu. 

 
Bid‟atten çok sakınmalıdır. Bid‟at sâhibi ile arkadaĢlık etmemeli, onunla görüĢmemelidir. Ġtikâdı 

bozuk olan ve bid‟at iĢliyenlerle konuĢmamalıdır. Bid‟at, emir olunmayan Ģeyi veyâ emri değiĢtirerek, 
ibâdet olarak yapmak demektir. Emri yapmamak, bid‟at olmaz, fısk, günâh olur. Fâsık, ibâdet yaptığına 
değil, suçlu olduğuna inanmaktadır. Bid‟at iĢlemek, en kötü fısktır, adam öldürmekten de dahâ büyük 
günâhtır. Bazı bid‟atler, küfre, îmânın gitmesine sebep olurlar. Atâî Horasanî hazretleri Ģöyle anlatır: 

“Nisa sûresinin 110. âyet-i kerimesinde meâlen; (Kim bir fenâlık yapar veya nefsine zulmeder 
de Allahtan mağfiret dilerse, Allahı çok bağışlayıcı, çok merhametli bulur) buyurulmaktadır. 

 
Nisa sûresinin bu 110. âyet-i kerîmesi nâzil olunca, ġeytan, korkunç bir ses ile feryâd eder. Sesi 

öyle yüksek çıkar ki, yeryüzündeki bütün yardımcıları iĢitip yanına gelirler ve; 
 
-Nedir bu hâlin? Bu Ģiddetli feryadın sebebi nedir? diye sorarlar. O da; 
 



-Benim hilelerim ile bu ümmete iĢlettiğim günahların af ve mağfireti hakkında, bu ümmetin 
Peygamberine bir âyet-i kerîme nâzil oldu der. Yardımcıları bunun hangi âyet-i kerîme olduğunu 
sorunca, Nisa sûresinin 110. âyet-i kerîmesini onlara okur ve sonra da Ģöyle der: 

 
-Bu âyet-i kerîmede Allahü teâlâ istiğfar edenlere af ve mağfiretini vâdetti. Allahü teâlânın vâdinde 

dönmek yoktur. ġimdi düĢünün, acaba buna bir hîle yolu bulabilir misiniz? Onlar; 
 
-Hayır, biz böyle bir hîle yolu bilmiyoruz derler. Bunun üzerine ġeytan onlara; 
 
-Hele siz gidip biraz düĢünün. Belki bir hîle yolu bulabilirsiniz. Ben de bu arada düĢüneyim der.  

ġeytanın yardımcıları oradan ayrıldıktan bir süre sonra, ġeytan yine bir nâra atar ve bütün yardımcıları 
tekrar toplanıp gelir. ġeytan onlara; 

 
-Bir yol bulabildiniz mi? diye sorunca, onlar; 
 
-Hayır cevâbını verirler. ġeytan; 
 
-Ben bir hîle yolu buldum der. Avânesi, yardımcıları, bunun ne olduğunu sorunca da Ģöyle der: 
 
-O büyük Peygamber âhirete intikâl ettikten sonra, ümmetine güzel amel sûretinde çeĢitli bid‟atler 

iĢletelim. Bunları ne Peygamberleri, ne halîfeleri ne de eshâbı yapmıĢ olsun. Böyle amelleri onlara 
güzel göstermek sûretiyle, onlar o bid‟atleri sünnet sanıp ısrarla üzerine düĢüp yaparlar. O yaptıkları 
amelden de tövbe ve istiğfar etmezler. Bu iĢledikleri bid‟atlerle onların Cehenneme girmelerini sağlar, 
muradımıza ereriz der.” 

 
KURTULUġ YOLU... 
Bütün saâdetlerin yolu Ġslâmiyete uymaktır. KurtuluĢ yolu, Resûlullah efendimizin izinde olmaktır. 

Hak ile bâtılı ayıran alâmet, Resûlullah efendimize uymaktır. Onun dînine yani Ġslâmiyete uymayan her 
söz, her yazı ve her iĢ kıymetsizdir. Abdullah ibni Mübârek hazretleri buyurdu ki: 

“Müstehapları yapmakta gevĢek davranan, sünnetleri yapamaz. Sünnetleri yapmakta gevĢeklik 
de, farzların yapılmasını zorlaĢtırır. Farzlarda gevĢek davranan da, ma‟rifete yani Allahü teâlânın 
rızâsına kavuĢamaz.” 

 
Ġbâdetlere faydalı Ģeyler ilâve ediyoruz demek doğru değildir. Böyle sözler, din düĢmanlarının 

yalanlarıdır. Peygamber efendimiz; (İbâdetleri benden ve eshâbımdan gördüğünüz gibi yapınız! 
İbâdetlerde değişiklik yapanlara bid‟at ehli denir. Bid‟at sâhipleri, muhakkak Cehenneme 
gidecektir. Bunların hiçbir ibâdetleri kabûl olmaz) buyurdu. 

 
Netice olarak bid‟at, Peygamber efendimizin ve Onun dört halîfesinin zamânlarında bulunmayıp 

da, dinde, sonradan meydâna çıkarılan, uydurulan inanıĢlara, sözlere, iĢlere, Ģekillere ve âdetlere 
denir. Bunların hepsini din diye, ibâdet diye uydurmak veyâ dînin ehemmiyet verdiği Ģeyleri dinden 
ayrıdır, din buna karıĢmaz demek bid‟attir. Bid‟atlerin bâzıları küfür yani îmânı giderir, bâzıları da 
büyük günâhtır. 

 
“Seni de, yanındakileri de affettik” 
13.08.2012 
 
Allahü teâlâ, kullarının günâhlarını affedicidir, kerîmdir, rahîmdir, lütfu, ihsânı boldur ve merhameti 

çoktur. Zümer sûresinin 53. âyetinde meâlen; (Ey günâhı çok olan kullarım! Allahın rahmetinden 
ümmîdinizi kesmeyiniz. Allah, günâhların hepsini affeder. O, sonsuz magfiret ve nihâyetsiz 
merhamet sâhibidir) buyurulmaktadır. Peygamber efendimiz de; (Allahü teâlâ merhameti yüz 
parçaya ayırdı. Doksan dokuzunu kendi katında alıkoydu. Yeryüzüne bir tek parça indirdi. Bu 
bir parça yüzünden mahlûkât, yaratıklar birbirine merhamet ederler) buyurmuĢtur. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki:  

“Gençlikte Allahü teâlânın kahrından, azâbından korkmak, titremek lâzımdır. Ġhtiyarlıkta affına, 
merhametine sığınmalıdır.” 

 
AKILLI VE NASĠPLĠ KÖLE!.. 



Resûlullah efendimizin mübârek torunu hazret-i Hüseyin misâfirleri ile sofrada oturmuĢlardı. Kölesi 
bir kab sıcak yemek ile gelirken ayağı yere takılıp, elindeki yemeği hazret-i Hüseyin‟in mübârek baĢına 
döktü. Kölesini terbiye için yüzüne sert bakınca, kölesi, Âl-i imrân sûresinin 134. âyetinin (Gadab 
etmezler) kısmını okudu. Bunun üzerine hazret-i Hüseyin; 

 
-Gadabımı, öfkemi terk ettim, buyurdu. Köle, aynı âyet-i kerimenin, (İnsanlardan kusûrlu olanları 

affederler) kısmını okudu. Hazret-i Hüseyin; 
 
-Affettim buyurdu. Bunun üzerine köle, âyet-i kerimenin, (Allahü teâlâ ihsân edenleri sever) 

kısmını da okudu. Hazret-i Hüseyin de; 
 
-Seni kölelikten azâd ettim, istediğin yere gidebilirsin, buyurdu. 
 
Vaktiyle gece-gündüz içki içen zengin bir kimse vardı. Bir gün yine içki meclisini kurar ve kölesine 

dört dirhem vererek meyve ve benzeri Ģeyler almasını söyler. Köle dört dirhemi alıp, istenilen Ģeyleri 
almak için çarĢıya çıkar. Yolda din büyüklerinde Mansur bin Ammar hazretlerinin, yoksul bir kimse için 
yardım toplamakta olduğunu görür. Oraya doğru yaklaĢır. Mansur bin Ammar hazretleri; 

 
-Kim bu yoksul kimseye dört dirhem verirse, ona dört tane duâ edeceğim buyurur. Bunları iĢiten 

köle, elindeki dört dirhemi de o yoksul kimseye verir. Bunun üzerine Mansur bin Ammar hazretleri; 
 
-Ne istiyorsan, isteğini söyle, o isteğinin olması için duâ edeceğim buyurur. Köle; 
 
-Ben köleyim. Kölelikten kurtulup, hürriyetime kavuĢmak istiyorum der. Bu hususta duâ edilir. 

Ġkinci isteği sorulunca köle; 
 
-Bu dört dirhemin yerine tekrar dört dirhemim olsun isterim der ve gerekli duâ yapılır. Üçüncü 

isteği sorulunca; 
 
-Benim Ģu andaki sahibim, efendim fâsık bir kimsedir. Onun tövbe edip bu günahlardan 

kurtulmasını istiyorum der ve bu hususta da duâ edilir. Dördüncü isteği sorulduğu zaman köle; 
 
-Allahü teâlânın, beni, efendimi sizi ve burada bulunanları affetmesini istiyorum der ve bu hususta 

da Mansur bin Ammar hazretleri duâ ederler. 
 
Köle, elindeki dört dirhemi dört duâ karĢılığında verdiği için, eli boĢ olarak efendisinin yanına gelir 

ve olanları olduğu gibi anlatır. Efendisi; 
 
-Ġlk olarak ne istedin, diye sorar. Köle; 
 
-Hürriyetimi istedim deyince efendisi; 
 
-Seni azad ettim, artık hürsün, ikinci olarak ne istedin, diye sorar. Köle; 
 
-Verdiğim dört dirhemin yerine dört dirhemimin olmasını deyince efendisi; 
 
-Peki al sana dört bin dirhem, üçüncü olarak ne istedin, der. Köle; 
 
-Senin bu halden tövbe etmeni istedim deyince efendisi; 
 
-Artık içki içmeyeceğim, Ģimdiye kadar olanlar için de tövbe ettim ve iyi bir Müsüman olmak için 

çalıĢacağım, dördüncü olarak ne istedin, deyince köle; 
 
-Allahü teâlânın, beni, seni ve hepimizi affetmesini istedim der. Bunları iĢiten efendisi; 
 
-ĠĢte bu benim elimde değil, der... Gece bu Ģahıs bir rüya görür. Rüyasında kendisine; “Sen 

elinden gelen üç Ģeyi yaparsın da, bizim her Ģeye gücümüz yettiği halde o bir Ģartı yapmaz mıyız! Seni 
de, köleni de, yanındakileri de, Mansur bin Ammar‟ı ve orada bulunanları da affettik” buyurulur. 

 



Netice olarak, Müslümânların ayıplarını örtmek, gizli günâhlarını yaymamak ve kusûrlarını 
affetmek çok sevâptır. Küçüklere, emri altında bulunanlara, fakîrlere merhamet etmeli, kusûrlarını 
yüzlerine vurmamalıdır. Ġyilik yapana iyilik etmeli, kötülük edeni de affetmelidir. Peygamber efendimizin 
buyurduğu gibi: 

(Sana darılana git, barış! Zulüm yapanı affet. Kötülük yapana iyilik et!) 
 
“Affetmeyi seversin, beni de affet!” 
14.08.2012 
 
Allahü teâlâ kullarına ve bütün yarattıklarına karĢı çok merhametlidir. Bilhassa kullarının 

günâhlarını affetmeyi çok sever. Bunun için, tekrar tekrar, kâfirlerin ve Müslümanların dünyada iken 
Ģartlarına uygun olarak yapacakları tövbeleri kabûl edeceğini bildirmiĢtir. Allahü teâlâ buyuruyor ki: 

(Eğer kulum, gökteki bulutlara kadar yükselecek günah işlese fakat benden ümidini 
kesmeyip, affını, mağfiret olunmasını dilese, onu affederim.) 

 
Bir gün Peygamber efendimiz Eshâb-ı kirâma hitaben; 
 
-Kul, bir günah işlediği zaman, işlediği bu günah amel defterine yazılır buyurdu. Orada hazır 

bulunanlardan birisi; 
 
-Ya Resûlallah, o kimse tövbe ederse ne olur? diye sordu. Resûlullah efendimiz; 
 
-Defterinden silinir buyurdu. O kimse; 
 
-Peki tekrar günah iĢlerse ne olur diye sorunca; 
 
-Tekrar yazılır buyurdular. Soruyu soran kimse; 
 
-Tekrar tövbe ederse ne olur diye sorunca da; 
 
-Tekrar silinir cevabını verdiler. Bunun üzerine o kimse; 
 
-O günahın amel defterinden silinmesi ne zamana kadar devam eder? diye tekrar sordular. Bunun 

üzerine Resûlullah efendimiz: 
 
-O kimse, günahtan tamamen tövbe edip Allahü teâlâya yönelinceye kadar devam eder. 

Kul, istiğfardan usanmadıkça, Allahü teâlâ da mağfiret etmekten, affetmekten usanmaz 
buyurdular. 

 
Bir Mecûsi, Ġbrahim aleyhisselâma misâfir olmak ister. Ġbrahim aleyhisselâm da; 
-Seni misâfir eder, ağırlarım ama Müslüman olman Ģartıyla cevabını verir. Mecûsi, Müslüman 

olma Ģartını kabul etmez ve geri dönüp gider. Bunun üzerine Allahü teâlâ vahyederek; (Neden o 
Mecûsiyi misâfir etmek için Müslüman olmasını şart koştun? Benim kullarıma yaptığım 
muameleye bakmadın mı? Yetmiş senedir bana imân etmediği halde, onun rızkını verdiğimi 
görmedin mi? Onu misâfir etseydin hayırlı olurdu) buyurur. Cenab-ı Hakkın bu emri üzerine 
Ġbrahim aleyhisselâm, Mecûsiyi arar bulur, evine getirir ve misâfir eder. Mecûsi bu hale hayret eder ve; 

 
-Bu nasıl oldu, beni misâfirliğe nasıl kabul ettin, Müslüman olmam Ģartından niçin vazgeçtin diye 

sorar. Ġbrahim aleyhisselâm da cenâb-ı Hakkın emrini bildirir. Bunları dinleyen Mecûsi; 
 
-Demek Allahü teâlâ benim hakkımda böyle emretti öyle mi! O halde bana Ġslamiyyet‟i öğret, 

Müslüman olacağım der ve Müslüman olur. 
 
Ġsrailoğullarından bir kimse 40 sene eĢkıyalık yapmıĢtı. Bir gün, yanında havarilerinden birisi ile 

yürümekte olan hazret-i Ġsâ ile karĢılaĢır ve; 
 
-Bu gelen Ġsâ aleyhisselâm, yanındaki de havarilerinden bir zat. Ben artık bunlara katılayım 

diyerek arkalarından yürümeye baĢlar. Fakat Ġsâ aleyhisselâmın yanındaki havari; 
 



-Bu eĢkıya da nereden çıktı, benim yanımda yürüyecek adam mıdır ki diyerek, ondan 
uzaklaĢmaya çalıĢır. EĢkıyalık yapmıĢ kimse de; 

 
-Benim gibi günahkâr bir kimse, böyle mübarek kimselerle beraber olabilir mi diyerek kendi 

kendini yerer, zemmeder. Havari durumunda olan kendini büyük, eĢkıyalık yapmıĢ olan da kendini 
hakir, zelil görür. Onların bu halini bilmekte ve görmekte olan Allahü teâlâ, Ġsâ aleyhisselâma 
vahyederek; (Arkandan gelmekte olan o iki kimseye söyle, ikisinin de geçmişte yaptıklarını 
sildim. Yeniden amel etmeye başlasınlar!) buyurur. 

 
Kendini büyük bildiği, kibirlendiği için havarinin ibâdetleri, kendini hakir, zelil gördüğü için de 

eĢkıyanın günahları silinmiĢtir. Ġsâ aleyhisselâm durumu her ikisine de bildirir ve daha sonra 
eĢkıyalıktan tövbe eden o kimseyi havarilerinin arasına alır. 

 
“BĠZDEN RÂZI OLMASAN DA!” 
Mutarrif bin Abdullah hazretleri, sık sık, Allahü teâlâya; “Allahım, bizden râzı olmasan da, bizi 

affet. Çünkü efendi, kölesinden râzı olmasa da onu affeder” diye yalvarırdı. 
 
Netice olarak Allahü teâlâ, affedicidir ve affetmeyi sever. ġartlarına uygun olarak yapılan duâ ve 

tövbeleri kabul eder ve günahları da affeder. Zira Allahü teâlâ, af ve mağfiret etmeyi sever. Bunun için 
Allahü teâlâya yalvararak af dilemeli ve iĢlenen günahlardan da yüz çevirmelidir. Peygamber 
efendimizin Kadir gecesinde okunmasını tavsiye ettiği Ģu duâyı çok okumalıdır: 

(Allahümme inneke afüvvün kerimün tühıbbül afve fa‟fü annî) Anlamı: 
(Ya Rabbi, sen affedicisin, kerimsin, affı seversin, beni de affeyle!) 
 
Bayram, günahlardan kurtulma günüdür 
19.08.2012 
 
Îyd, bayram demektir. Her yıl, Ramazân ayında ve Arefe gününde günâhlar affedildiği, 

Müslümânlar sevindikleri, sürûrlarının tekrâr geldiği için Îyd denilmiĢtir. Bayram, affa uğramaktır. 
Bayram, günahlardan kurtulma günüdür. Mü‟minin bayramı, günahlarının affedildiği gündür. Ġmânla 
öldüğü gün bayramdır. Cennette Allahü teâlânın rûyetine kavuĢtuğu ve Peygamber efendimizi 
gördüğü gün, mü‟minin bayramıdır. Hakiki bayram, Rabbimizin huzûruna, yüz akıyla çıkabilmektir. 

 
Bir bayram günü, insanların neĢeyle eğlendiklerini gören hazret-i Ali; “Günah iĢlemediğimiz gün 

de, bizim bayramımızdır” buyurmuĢlardır. 
 
Sırrî-yi Sekâtî hazretleri anlatır: 
“Bir bayram günü Ma‟rûf-i Kerhî hazretlerini hurma toplarken gördüm ve; 
-Bunları ne yapacaksın? diye sordum. 
-ġu çocuğu ağlarken gördüm ve niçin ağladığını sordum. Bana yetim olup anne ve babasının 

olmadığını, arkadaĢlarının yeni elbiseleri ve oyuncakları olup kendisinin olmadığını söyledi. ġimdi 
bunları toplayıp satacağım, ağlamayıp oynaması için ona oyuncak satın alacağım dedi. Bunun 
üzerine; 

-Bu iĢi bana bırak deyip çocuğu alıp götürdüm. Yeni güzel elbiseler ve oynaması için bir oyuncak 
aldım. Çocuk o zaman memnun oldu. Bundan sonra kalbime bir nur geldi, kalbim parladı ve hâlim 
bambaĢka oldu.” 

 
ĠHTĠYACI OLDUĞU HÂLDE!.. 
Ġmâm-ı ġâfiî hazretlerinin talebelerinden biri anlatır: 
“Bir bayram günü Ġmâm-ı ġâfiî hazretleri ile berâber mescidden çıktık. Bir mesele hakkında sohbet 

ediyorlardı. Evlerinin kapısına gelince, bir hizmetçi kendisine bir kese altın getirip, efendisinin selâmı 
olduğunu ve bunu kabûl buyurmasını ricâ etti. Ġmâm-ı ġâfiî hazretleri keseyi kabûl etti. Biraz sonra biri 
gelip; 

-Bu gece bir çocuğum oldu ama ihtiyaçlarını giderecek hiç param yok. Sizden Allah rızâsı için 
biraz para istiyorum dedi. Ġmâm-ı ġafiî hazretleri keseyi hiç açmadan, olduğu gibi o Ģahsa verdi. 
Halbuki biliyordum ki, kendisinin de hiç parası yoktu.” 

 
Zünnûn-i Mısrî hazretlerinin on sene canı, mahallî bir yemek ister. Yememesine rağmen bir 

bayram gecesi nefsi kendisine; 
-Ne olur, bayram günü olsun bana bu yemeği versen deyince; 



-Ey Nefsim! ġâyet bu gece bana yardım edip de, iki rekat namazda Kur‟ân-ı kerîmi hatim edersen, 
sana bu yemeği veririm der. 

 
Ertesi gün bayram namazından sonra nefsinin arzu ettiği yemeği getirirler. Bir lokma almasına 

rağmen tekrar geri koyar ve namaza durur. 
-Niçin böyle yaptın? deyince; 
-Tam yiyeceğim sırada nefsim bana en sonunda maksadıma ulaĢtım, dedi. Ben de, hayır 

ulaĢmadın, diyerek lokmayı geri koydum cevâbını vermiĢtir. 
 
Behlül-i Dânâ hazretleri Ģu beytleri sık sık okurlarmıĢ: 
“Bayram, yeni elbiseler giyenler için değildir. 
Ancak ilâhî azâptan emin olanlar içindir. 
Bayram bineklere binenler için de değildir. 
Ancak hatâ ve isyânı bırakanlar içindir.” 
 
Ana-babanın dualarını almak için vesilelerden biri de bayramlardır. Bayramlarda, ana-babaya 

çeĢitli hediyeler alıp, bayramları tebrik edilerek, elleri öpülmeli, duâları alınmalı, haklarını helâl 
ettirmelidir. Ana-baba hayatta ise, rızasını almak için uğraĢmalıdır. Zira ana-babasını râzı eden kimse 
için, Cennette iki kapı açılır. Arada kırgınlıklar varsa bu vesile ile giderilmelidir. Allahü teâlâ Mûsâ 
aleyhisselâma buyurdu ki: 

(Yâ Mûsâ, günahlar içinde bir günah vardır ki benim indimde çok ağır ve büyüktür. O da, 
ana-baba evlâdını çağırdığı zaman emrini dinlememesidir.) 

 
AKILLILARIN MEġGULĠYETĠ!.. 
EĢrefoğlu Rûmî hazretleri buyuruyor ki: 
“Akıllılar dünyâda Ģu üç Ģeyle meĢgul olurlar. Böylece onlar, herkesin üzüldüğü gün, bayram 

ederler: 
1-Dünyâ seni terk etmeden sen dünyâyı terk edesin. 
2-Her Ģeyden kurtulasın. 
3-Rabbinle buluĢmadan, Rabbin senden râzı olsun.” 
 
Netice olarak Allahü teâlâ, Muhammed aleyhisselâmın ümmetine, nice mübârek günler, geceler 

ihsân etmiĢtir. Ramazan ve Kurban bayramları da bu ihsânın içindedir. Bunları fırsat, ganimet bilerek, 
Rabbimizin rızâsına kavuĢmayı talep etmeli ve bunun gayreti içinde olmalıdır. Mübârek günleri, 
bayramları vesile ederek, varsa dargınlıkları gidermeli, kul hakkı varsa helâlleĢmelidir. Büyükler ziyâret 
edilmeli, gönülleri ve duâları alınmalıdır. 

 
Bayramınız mübârek olsun... 
 
İnsanlara yardımcı olmak 
20.08.2012 
 
Ġnsanlara yardım ve merhamet etmek, Ģefkat göstermek demek, onların âhıretlerini kurtarmaya 

çalıĢmak ve Cehennem ateĢinden korumak demektir. Dünyâ iĢlerinde yardım etmek, âhıretlerine 
yardım etmenin yanında hiç kalır. Zaten insanlara dünyâda ve âhırette faydalı olan Ģeyleri yapmak, 
zarârlı olan Ģeyleri yapmamak lâzım olduğunu, kimseye eziyyet etmemeyi, kalb kırmamayı, onlara 
bilmediklerini öğretmeyi, kusûrlarını örtmeyi, farzları emretmeyi, harâmlardan nehyetmeyi, bunların 
hepsini tatlılıkla, acıyarak bildirmeyi, küçüklere merhamet, büyüklere hürmet edilmesini, kendilerine 
yapılmasını istediklerini baĢkalarına da yapmalarını, kendilerine yapılmasını istemediklerini 
baĢkalarına da yapmamalarını, onlara bedenleri ile, mâlları ile, yardım edilmesini bildirmek, bütün 
insanlar için nasîhat etmek olur. Hadîs-i Ģerîfte; (Müslümânlara yardım etmeyen, onların iyilikleri ve 
rahatları için çalışmayan, onlardan değildir) buyurulmuĢtur. 

 
EN BÜYÜK YARDIM!.. 
Süleymân bin Cezâ hazretleri; “Her insana elinden geldiği kadar iyilik et! Müslümânların ilim 

öğrenmelerine ve ibâdetlerine yardım et! En büyük yardım, onlara Ehl-i sünnet i‟tikâdını, helâlleri, 
harâmları, farzları öğretmek ve hâtırlatmaktır. Bunları Allah rızâsı için yap!” buyurmuĢtur. 

 
Birbirlerine yardım eden insan toplulukları arasında, çekiĢmeler olmaz. Ġslâmiyyette muhtâç 

olanlara yardım etmek, hattâ yardım edemeyenin, güler yüz, tatlı dil ile bir Müslümânı sevindirmesi çok 



sevâbtır. Kur‟ân-ı kerîmde, fakîrlere, miskinlere, yolculara yardım etmekten, çeĢitli âyet-i kerîmelerde 
tekrar tekrar bahsedilmiĢtir. Böylece fakirlere, yolculara ve zayıflara yardım etmek, Müslümânlar 
arasında âdet olmuĢ, Müslümânların mühîm bir vazîfesi hâline gelmiĢtir. 

 
Ġnsanlara yardım etmek için çalıĢıp para kazanmak, nâfile ibâdet etmekten dahâ çok sevaptır. Zira 

Cennetin yüksek derecelerine mal ile kavuĢulur. Hayır ve iyilik kurumları, mektepler, medreseler, 
aĢevleri, hastahâneler yapmak, âcizlere, fakîrlere ve kimsesizlere yardım etmek, çeĢmeler, köprüler 
yapmak, fabrikalar kurmak, hep mal ve servet ile olur. Mal ve servet ise, çalıĢmak ve ticâret ile 
kazanılır. Peygamber efendimiz; (Allahü teâlâ, bazı kullarını başkalarının ihtiyâçlarını karşılamak, 
onlara yardımcı olmak için yaratmıştır. İhtiyâcı olanlar bunlara başvurur. Bunlar için âhirette 
azâb korkusu olmayacaktır) buyurmuĢtur. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Allahü teâlânın, bir kuluna, faydalı, güzel iĢler yapmayı, çok kimsenin ihtiyâçlarını sağlamasını 

nasîb etmesi, çok kimsenin ona sığınması, bu kul için pek büyük bir nimettir! Allahü teâlâ, kullarına 
ıyâlim demiĢ, çok merhametli olduğu için, herkesin rızkını, nafakasını kendi üzerine almıĢtır. Allahü 
teâlâ, bu ıyâlinden birkaçının rızıkları, nafakaları için ve bunların yetiĢmeleri, râhat yaĢamaları için bir 
kulunu görevlendirirse, bu kuluna büyük ihsân etmiĢ olur. Bu büyük nimete kavuĢup da, bunun için 
Ģükretmesini bilen kimse, çok tâlihli, pek bahtiyârdır.” 

 
Peygamber efendimiz; (Din kardeşinin yardımına koşanın, yardımcısı Allahdır) buyurmuĢtur. 
 
YÜKSEK DERECELER ĠÇĠN... 
Muhammed Ma‟sûm hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 
“Bu dünyâda en mesûd kimse, kısa ömründe, âhirete yarayacak iĢleri yapan, uzun olan âhiret 

yolculuğuna hâzırlanan kimsedir. Allahü teâlânın kullarına iyilik etmeye, güler yüz, tatlı dil ve güzel huy 
ile onlara kolaylık göstermeye çalıĢınız! Bu çalıĢmanız, Allahü teâlânın rızâsını kazanmanıza ve 
âhırette yüksek derecelere kavuĢmanıza sebep olacaktır. Hadîs-i Ģerîfte; (İnsanlar Allahü teâlânın 
ıyâlidir, kullarıdır. Kullarına iyilik edenleri çok sever) buyuruldu.” 

 
Netice olarak, insanların iyisi, insanlara faydalı, yardımcı olandır. Seyyid Ali Hemedânî 

hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“Müslüman, insanlara iyilik eder ve mertlik gösterir ve onlarla sulh içinde yaĢar, iyi geçinir. Allahü 

teâlâya yalvarır, nefsine karĢı savaĢ açar, onun boĢ isteklerine muhâlefet eder. Ġnsanlardan gelen 
sıkıntılara tahammül eder. DüĢmanlık edenlere yumuĢak davranır. Ġnsanlara musîbete uğradıklarında 
ve kederli hallerinde yardımcı olur.” 

 
İnsanların duâsını almak 
21.08.2012 
 
Allahü teâlâ, insanlara hizmet edenleri, nasîhat verenleri, tatlı dilli, güler yüzlü olanları, iyi iĢ 

yapanlara yardım edenleri, sabredenleri ve iyilik edenleri sever. Kendini beğenenleri ise, sevmez. 
Allahü teâlâ bir kulunu severse, ona, âhirete yarar iĢler, iyi, güzel ameller yaptırır ve onu, günâh 
iĢlemekten korur. Bir kimse, verdiğini Allahü teâlânın rızâsı için verir, sevdiğini Onun için sever, 
düĢmanlığını Allah için yaparsa, o kimsenin îmânı tamâm olur ve ahlâkı güzel olanın da, îmânı kâmil 
olur. 

 
Muhammed Ma‟sûm hazretleri buyuruyor ki: 
“Seven bir kimse, sevdiğinin sevdiklerini de sever. Sevdiğinin düĢmanlarına düĢman olur. Bu 

sevmek ve düĢmanlık, bu kimsenin elinde değildir. Kendiliğinden hâsıl olur. Bu kimse, sevmesinde ve 
düĢmanlığında deli gibidir. Bunun içindir ki; „Bir kimseye deli denilmedikçe, bu kimsenin îmânı tam 
olmaz‟ buyuruldu. Kendisinde bu delilik bulunmayanlar, sevmekten mahrûmdurlar. Seviyorum 
diyebilmek için, sevgilinin düĢmanlarına düĢman olmak lâzımdır.” 

 
ĠHSÂN VE ĠYĠLĠK... 
Bir kimseye yapılan ihsân, iyilik, ne kadar kıymetli ve ne kadar çok olursa, sevgi de o kadar fazla 

olur. Hadîs-i Ģerîfte; (İnsânlar, kendilerine ihsân, iyilik edenleri sever. Bu sevgi, insânın 
yaratılışında vardır) buyuruldu. Bunun için, herkes anasını, babasını, hocasını, ustasını, vatanını, din 
kardeĢlerini çok sever. Bir kimse, kendisine din ve dünyâ bilgilerini, îmânını, Allahını, Peygamberini, 
güzel ahlâkı öğreteni, herkesten, daha çok sever. Bu sevgi, cibillîdir yani insanın doğuĢunda vardır. Bu 



sevgiden mahrûm olan kimse, hakîkî insan değildir. Çok sevilen kimse, insânın kalbinden, hâtırından 
çıkmaz. Seven, dâima sevgiliye kavuĢur, onun gibi olur. Sevgilisine tâbi olmamak, insanın elinde 
değildir. Sevmenin en kuvvetli alâmeti, sevgilinin sevdiklerini sevmek, sevmediklerini sevmemektir. 
Bunun için her mü‟minin, Resûlullah efendimizi çok sevmesi lâzımdır. Onu çok seven, Onu çok anar, 
çok söyler ve çok över. Hadîs-i Ģerîfte; (Bir şeyi çok seven, onu çok anar) buyuruldu. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Sevgiliden gelen her Ģeyi, gülerek, sevinerek karĢılamak lâzımdır. Ondan gelenlerin hepsi tatlı 

gelmelidir. Sevgilinin sert davranması, aĢağılaması, ikrâm, ihsân ve yükseltmek gibi olmalıdır. Hattâ, 
kendi nefsinin böyle isteklerinden dahâ tatlı olmalıdır. Seven böyle olmazsa, sevgisi tâm olmaz. Hattâ, 
seviyorum demesi, yalancılık olur. Seven ve sevgiliden baĢka her Ģeyden kesilen, sevdiğine kavuĢur. 
Böyle sevgisi olmayan ise, bu kavuĢmayı ancak öğrenir, bilir ve bu bilgisini büyük nimet sanır.”  
Ġnsanlar, kendilerine iyilik edenleri sever. Bu sevgi sebebi ile, onların ahlâkı ve âdetleri, herkese, 
iyilikten aldıkları paya göre bulaĢır. Böylece, iyilikler, kötülükler, düzelme veyâ bozulma, baĢtan aĢağı 
doğru yayılır. Bunun için, Allahü teâlânın kullarına iyilik etmeye, güler yüz, tatlı dil ve güzel huy ile 
onlara kolaylık göstermeye çalıĢmalıdır. Bu çalıĢmalar, gayretler, Allahü teâlânın rızâsını kazanmaya 
ve âhirette yüksek derecelere kavuĢmaya sebep olmaktadır. Zira hadîs-i Ģerîfte; (İnsanlar Allahü 
teâlânın ıyâlidir, kullarıdır. Kullarına iyilik edenleri çok sever) buyurulmuĢtur. Ġyilik eden, elbette 
iyilik görür. Ġnsanlara yardım eden, Allahü teâlânın rızâsına ve kulların da duâsına kavuĢur. 

 
SEVGĠ VE GÜVEN... 
Ebû Müslim Havlânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Ġyiliğin sevâbından daha güzel bir Ģey yoktur. Ġyilik yapmaya gücü yeten herkeste iyilik yapma 

niyeti bulunmaz. Bir kimsede, hem iyilik yapma gücü hem de niyeti varsa, saâdet hâsıl olur. Kalblere 
en çok tesir eden Ģey iyiliktir.” 

 
Birbirlerine yardım eden insanlar arasında çekiĢme olmaz. Zira insan, ihsânın kulcağızıdır. Bu 

sebeple Müslümanlar, birbirlerine yardım etmeli, büyükleri, akrabâyı, âlimleri ziyâret etmeli duâlarını 
almaya çalıĢmalıdır. Hadîs-i Ģerîfte; (İnsânlar, kendilerine iyilik edenleri sever) buyurulmuĢtur. 

 
Netice olarak, duâ almak için, evvela karĢıdakinin sevgisini ve güvenini kazanmak lâzımdır. Ġnsan, 

sevdiğini dinler ve sevdiğine itaât eder. Sevgiyi kaybedenler, geçici bir süre için belki baĢarılı gibi 
gözükebilirlerse de, o hâl, kalıcı değildir. 

 
Kavga, vermekte değil almaktadır 
26.08.2012 
 
Ġslâm dîni, insanlara yalnız rûhî bilgiler vermekle kalmaz, aynı zamânda onlara dünyâda ne 

yapmaları gerektiğini bildirir ve onlara rehber olur. Bir insanın, dünyâda rahât, huzûr içinde olması, 
âhırette de ebedi saâdete kavuĢması, Yaratanına inanması ve Onun bildirdiği Ģekilde hareket 
etmesine bağlıdır. Ġnsânın kavgasız, huzûrlu olması, kendinden fedakârlık etmesine yani vermesine 
bağlıdır. 

 
Vermek, sadece maddi Ģeyleri vermek değildir. Ġnsanlardan gelen sıkıntılara katlanmak, güler 

yüzle muâmele etmek, baĢkalarının malına, makamına göz dikmemek, hakkına râzı olup baĢkalarının 
hakkına saygılı olmak, yaĢlılara saygıda kusûr etmemek, küçüklere Ģefkatli olmak, hiç kimsenin kalbini 
kırmamak, almada, vermede kısaca her hususta, Allahü teâlânın emrettiği Ģekilde adâletli davranmak, 
ihsânda bulunmak, hep vermektir. Böyle olan kimse, kimseyle kavga etmez ve hiç kimse de bununla 
kavgalı olmaz. 

 
Ġnsanlar hastalandıkları zaman, doktora gidip belli bir ücret ödeyerek, hastalıklarını teĢhis ettirip 

lâzım olan ilâçları alıyorlar. Böylece doktora az birĢey vermekle ilâçların faydalarına kavuĢuyor ve 
hastalıktan kurtuluyorlar. Ġnsanların manevi hastalıklardan kurtulmalarının ilâcını da Peygamber 
efendimiz ve Onun vârisi olan ehl-i sünnet âlimleri bildiriyor. Resûlullah efendimiz; (Veren el, alandan 
yüksektir) buyuruyor. 

 
Veren, her zaman aziz olur, alan ise zelil olur. Malından veren malını, bedeninden veren de, 

bedenini korumaktadır. Nitekim hadis-i Ģerifde; (Mallarınızı zekât vermekle koruyunuz. Hastalarınızı 
sadaka vererek tedâvî ediniz! Duâ ile belâdan korununuz!) buyuruldu. 

 



Zekât veren zenginlerin dünyâda malı artar. Âhırette de, kendilerine bol sevâp verilir. Peygamber 
efendimiz; (Sadaka vermekle mâl azalmaz. Allahü teâlâ, affedenleri azîz eder. Allah rızâsı için 
affedeni, Allahü teâlâ yükseltir) buyurmuĢtur. 

 
AKLIN YARISI... 
Ġmâm-ı Câfer-i Sâdık hazretleri buyuruyor ki: 
“Sadaka vererek rızkınızı çoğaltınız. Zekât vererek mallarınızı koruyunuz. Ġktisâd eden, tasarrufa 

riâyet eden aldanmaz. Tedbirli, düzenli yaĢamak, geçimin yarısıdır. Ġnsanlarla iyi geçinmek, aklın 
yarısıdır.” 

 
Ahmed bin Hadraveyh hazretlerinin evine bir gün hırsız girer. Her tarafı arar, fakat götürecek bir 

Ģey bulamaz. Eli boĢ döneceği sırada Ahmed bin Hadraveyh hazretleri o hırsıza; 
 
-Ey genç! ġu kovayı al su doldur. Abdest al ve namaz kıl. Bu arada evime belki bir Ģey gelir, sana 

veririm. Böylece evimden boĢ dönmemiĢ olursun buyurur. Genç ne yapacağını ĢaĢırırsa da, onun 
emrettiği gibi hareket eder. Sabah olunca zengin birisi Ahmed bin Hadraveyh hazretlerine yüz elli altın 
getirir. Ahmed bin Hadraveyh hazretleri bu parayı o gence vererek; 

 
-Bu altınları al. Bu gece kıldığın namazlar sebebiyle sana mükâfattır buyurur. 
 
Genç onun bu merhameti, ihsânı ve iltifâtı karĢısında ĢaĢırır, hâli de değiĢir. Sonra kendi kendine;  

“Yolumu kaybetmiĢ, bozuk iĢlere dalmıĢtım. Bir gece hayırlı bir iĢ yapıp Allahü teâlâya ibâdet ettim. 
Rabbim de bana böyle ihsânda bulundu.” diyerek tövbe eder ve Ahmed bin Hadraveyh hazretlerine 
talebe olur. 

 
GÜMÜġ PARA... 
Ebû Bekir Kettânî hazretlerini sevenlerden birisi Ģöyle anlatır: 
“Bir zaman, helâl yoldan elime yirmi dirhem gümüĢ para geçti. Ebû Bekr Kettânî hazretlerinin 

huzûruna vardım ve bu parayı seccâdesinin bir kenarına koydum. Kendilerine de; 
-Efendim, ihtiyaçlarınız için bu parayı harcarsınız dedim. Bana göz ucuyla Ģöyle bir baktılar ve; 
 
-Biz, içinde bulunduğumuz Ģu hâli, elimizde bulunan her Ģeyi vermekle kazandık. Sen ise, dünyâ 

malı vererek kazandıklarımızı kaybettirmek istiyorsun dediler. Hemen kalkıp seccâdesini silkelediler ve 
oradan ayrıldılar. 

 
Ben dağılan gümüĢ paraları yerden toplarken; Onun yüksekliği kadar yüksek, benim de aĢağılığım 

kadar aĢağılık olan bir Ģeyi aslâ görmedim. O ne kadar yüksek, ben ne kadar aĢağıyım diye 
düĢündüm.” 

 
Netice olarak; kalbe, rûha lezzet veren Ģey nefse, nefse tatlı gelen Ģey de, kalbe sıkıntı verir. Bu 

sebeple vermek, fedakârlıkta bulunmak, nefse ağır gelir. Halbuki huzûr, rahatlık, vermektedir. Bütün 
kavgalar, münakaĢalar ise, almakta yani her Ģey bana ait, benim dediğim olsun üzerine kuruludur. 

 
Kalbi ve kalıbı temizlemek 
27.08.2012 
 
Müslüman, rûhen ve bedenen tertemiz olan iyi bir insandır. Ġyi bir insan, kendine ve baĢkalarına 

zararı olmayan kimse demektir. Allahü teâlâ, insanların iyi olmalarını, herkesin râhat yaĢamasını 
istiyor. Buna kavuĢmak için, insanlarda kalb, akıl ve nefis yaratmıĢtır. Ġnsanın bedeni yani bütün 
uzuvları kalbin emrindedir. Kalbin arzûlarına niyet etmek denir. Nefis, bedenin muhtâç olduğu Ģeyleri 
kalbe yaptırmak ister. Nefsin isteklerinin hepsi, kendine de, baĢkalarına da, zararlıdır. Akıl, faydalı ve 
zararlı Ģeyleri birbirlerinden ayırmakta, faydalı olanlarının yapmasını kalbden istemektedir. 

 
Allahü teâlâ, iyi iĢleri kötülerinden ayırmak için, dinleri göndermiĢtir. Sağlam olan akıl, kalbin 

islâmiyete uymasını emreder. Her kalb, islâmiyete uygun hareket ederse, temiz olur, dünyâda hiç 
sıkıntı olmaz. Kalbin temizlenmesi ve kuvvetlenmesi için, Allahü teâlânın ismini çok söylemek lâzımdır. 
Ra‟d sûresinin 30. âyetinde meâlen; (Biliniz ki kalbler zikir ile râhat bulur) buyuruldu. 

 
Allahü teâlâ, dinleri insanlara sıkıntı vermek için değil, kalbleri temizlemek için gönderdi. Kalb, 

nefse uymaz, aklı dinleyip islâmiyete uyarsa, bütün dünyâ râhata, huzûra kavuĢur. 



 
AKLIN VAZĠFESĠ 
Aklın vazîfesi, islâmiyeti öğrenmek ve bunun her yere yayılması için çalıĢmaktır. Kalb, hep nefse 

tatlı gelen Ģeyleri yaparsa, nefse tapmıĢ olur. Allahü teâlâyı unutur. Ġslâmiyete uymak, kalbi ve bedeni 
kuvvetlendirir, nefsi ise zayıflatır. Çünkü; “Kalbin temizlenmesi, islâmiyete uymakla olur” 
buyurulmuĢtur. 

 
Ġnsanın kalbine, rûhuna, ahlâkına kıymet verilmezse, insanın hayvândan farkı olmaz. Hattâ 

hayvânlardan aĢağı olur. Pislikle dolu, bozulan, parçalanan bir makine olur. Her zamân beslenmesi, 
temizlenmesi, ta‟mîr edilmesi lâzım gelen harâb bir makineye benzer. 

 
Ġslâmiyyet; ilim, amel ve ihlâs olmak üzere üç kısımdır. Emirleri ve yasakları öğrenmek, 

öğrendiklerine tâbi olmak, bunları yalnız Allah rızâsı için yapmak lâzımdır. Kur‟ân-ı kerîm, bu üçünü 
emretmekte ve övmektedir. Ġmâm-ı Birgivî hazretlerine; 

-Tasavvuf nedir? diye sorulunca buyurur ki: 
-Tasavvuf; kalbi kötü huylardan temizlemek ve iyi huylar ile doldurmak demektir. Kalbi ıslâh 

etmek, her Ģeyden daha önemlidir. Çünkü kalp, bedende emrine itâat edilen ve her hükmü yerine 
getirilen bir hükümdâr gibidir. Vücûddaki uzuvlar onun emri altındaki hizmetçilerdir. Bunun için 
Resûlullah efendimiz buyurdu ki: 

(İnsanın bedeninde bir et parçası vardır. Bu iyi olursa, bütün uzuvlar iyi olur. Bu kötü 
olursa, bütün organlar bozuk olur. Bu et parçası kalbdir.) Yâni bu yürek denilen, et parçasındaki 
gönüldür. Bunun iyi olması, kötü ahlâktan temizlenip iyi ahlâk ile süslenmek demektir. 

 
NEHĠRLER GĠBĠ... 
Kalbin temizliği, kalbdeki dünyâ sevgisini çıkarmak ve Allahü teâlâyı zikretmekle, hatırlamakla 

olduğu gibi, kalıbın yani bedenin temizliği de, helâl lokmaya bağlıdır. Peygamber efendimiz; (Bir 
kimse, hiç harâm karıştırmadan, kırk gün helâl yerse, Allahü teâlâ, onun kalbini nûr ile 
doldurur. Kalbine, nehirler gibi hikmet akıtır. Dünyâ muhabbetini, kalbinden giderir) 
buyurmuĢtur. 

 
Behâeddîn Buhârî hazretleri buyurdu ki: 
“Yenilecek bir gıdâ, gaflet içinde, gadabla veya kerâhatle hazırlansa, onda hayır ve bereket 

olmaz. Zîrâ ona nefis ve Ģeytan karıĢmıĢtır. Böyle bir yiyeceği yiyende, mutlaka bir çirkinlik meydana 
gelir. Allahü teâlâyı düĢünerek yenen helâl yiyeceklerden hayır meydana gelir. Ġnsanların sâlih ameller 
iĢlemeye muvaffak olamamalarının sebebi; yemede ve içmede bu husûsa dikkat etmediklerindendir. 
Bilhassa namazda huĢû bulmak, zevkle, göz yaĢı dökerek namaz kılabilmek, helâl lokma yemeye, 
Allahü teâlâyı hâtırlıyarak yemeği piĢirmeye ve yemeği Allahü teâlânın huzûrunda imiĢ gibi yemeye 
bağlıdır. Vücûduna haram lokma karıĢmıĢ bir kimse, namazdan tad duymaz.” 

 
Netice olarak, kalbi dünyâ sevgisinden ve kalıbı yani bedeni de harâm gıdâdan temizlemedikçe, 

dünyâda rahat ve huzûra, âhırette de ebedi saâdete kavuĢmak mümkün olmaz. Hadis-i Ģerifde 
buyurulduğu gibi: 

(Helâl yiyen, farzları yapıp, harâmlardan sakınan ve insanlara zarar vermiyen bir müslümân 
Cennete gidecektir.) 

 
Amellerin tohumu, yenilen lokmadır 
28.08.2012 
 
Bu dünyâ, âhıret yolcularının bir konak yeridir. Ġnsana burada yiyecek ve giyecek lâzımdır. Bunlar 

ise çalıĢmadan ele geçmez. Her ân mal kazanmak için uğraĢan aldanmıĢtır. Hem âhıret için 
hâzırlanmalı, hem de dünyâ ihtiyâçlarını kazanmalıdır. Fakat, bunları da, âhıret yolculuğunda lâzım 
olduğunu düĢünerek kazanmalıdır. 

 
Kendinin ve çoluk çocuğunun ihtiyâçlarını helâlden kazanmak, kimseye muhtâç kalmamak, cihâd 

etmektir. Birçok ibâdetlerden dahâ sevâbtır. Resûlullah efendimiz, bir sabâh, Eshâbı ile sohbet 
ederken, kuvvetli bir genç, erkenden dükkânına doğru geçip gider. Orada bulunanlardan bazıları; 

 
-Erkenden dünyâlık kazanmaya gideceğine, buraya gelip birkaç Ģey öğrenseydi iyi olurdu, 

deyince, Resûlullah efendimiz; 
 



-Öyle söylemeyiniz! Eğer kimseye muhtâç olmamak ve ana, baba, çoluk çocuğunu da 
muhtâç etmemek için gidiyorsa, her adımı ibâdettir. Eğer, herkese öğünmek, keyif sürmek 
niyyetinde ise, şeytânla berâberdir buyurdu. 

 
Ebû Süleymân-ı Dârânî hazretleri; “Helâlden bir lokma az yimeyi, akĢamdan sabâha kadar namâz 

kılmaktan dahâ çok severim” buyurmuĢtur. Çünkü mide dolu olunca, kalbe gaflet basar. Ġnsan Rabbini 
unutur. Helâlin fazlası böyle yaparsa, mideyi harâm ile dolduranların hâli acabâ nasıl olur? 

 
ĠHLAS ĠLE...  

Sehl bin Abdullah Tüsterî hazretleri buyuruyor ki: 
“Yolumuzun esâsı üç Ģeydir: Helâl yimek, ahlâk ve amelde Resûl aleyhisselâma tâbi olmak ve 

ihlâs yani her iĢi, yalnız Allah rızâsı için yapmaktır.”  
 
Ubeydullah-ı Ahrâr hazretleri, Seyyid Kâsım hazretlerinden Ģöyle nakleder: 
“Zamânımızda hikmet ve hârika niçin az zâhir oluyor, bilir misin? Çünkü bu zamanda kalbin 

temizlenmesi pek az insanda kalmıĢtır. Olgunluğa ulaĢmak, kalbin tasfiyesi iledir. Kalbin temizlenmesi, 
helâl lokma yemekle mümkündür. Bu zamanda helâl lokma yiyen pek azdır. Bâtınını, kalbini tasfiye 
etmiĢ insan da yok gibidir ki ondan ilâhî esrâr, sırlar nasıl tecellî etsin?” 

 
Behâeddîn Buhârî hazretleri tasavvufdaki hâllerinin kaybolduğunu söyleyen bir talebesine; 

“Yediğin lokmaların helâlden olup olmadığını araĢtır” buyurmuĢtur. Talebesi araĢtırdığında, yemeğini 
piĢirirken ocakta helâl olup olmadığı Ģüpheli bir parça odun yakmıĢ olduğunu tesbit ederek tövbe 
etmiĢtir. 

 
Ġbrâhim bin Edhem hazretleri; “Lokmayı helâlden temin edebilmek için uğraĢmak, geceleri ibâdet 

edip, gündüzleri oruç tutmaktan efdaldir. Çünkü her Ģeyin baĢı helâl lokmadır” buyurmuĢtur. 
 
Bütün ibâdetlerin baĢı, helâl lokma kazanmak, çoluk çocuğuna helâl yedirmektir. Hadis-i Ģerifde; 

(Harâm yiyenlerin ne farzları, ne de sünnetleri kabûl olmaz) buyuruldu. 
 
HESABA ĠNANAN... 
Âhıret gününe ve oradaki hesaba inanan herkesin, helâl lokma yiyerek ve harâmlardan sakınarak 

vücudunu ve kalbini temizlemesi lâzımdır. Çünkü Peygamber efendimiz; (Harâm ile beslenen 
vucûdun ateşte yanması dahâ iyidir) buyurmuĢtur. 

 
Hazret-i Ebû Bekir, hizmetçisinin getirdiği sütü içti. Sonra bunun helâlden olmadığını anlayınca, 

parmağını boğazına sokarak kay etti, çıkardı. O kadar zahmetle çıkardı ki, ölüyor sandılar. Sonra da;  
“Yâ Rabbî! Elimden geleni yaptım. Midemde ve damarlarımda kalan zerrelerden sana sığınırım!” diye 
yalvardı. 

 
Hazret-i Ömer de, Beyt-ülmâla âit zekât develerinin sütünden, yanlıĢlıkla verilip içtiği zamân, böyle 

yapmıĢtır. Abdüllah bin Ömer hazretleri buyurdu ki: 
“Kanbur oluncıya kadar namâz kılsanız ve kıl gibi oluncıya kadar oruç tutsanız, harâmdan 

kaçınmadıkça, kabûl edilmez, faydası olmaz.” 
 
Sehl bin Abdullah Tüsterî hazretleri buyuruyor ki: 
“Harâm yiyenlerin yedi âzâsı, istese de, istemese de günâh iĢler. Helâl yiyenlerin âzâsı, ibâdet 

eder. Hayır iĢlemesi kolay ve tatlı gelir.” 
 
Netice olarak, dinimizin bildirdiği Ģekilde, helâl yoldan kazanmalı ve helâl lokma yemeli, haramdan 

sakınmalıdır. Çünkü harâm yiyenin duâsının bile kabul olmadığı kitaplarda yazılıdır. Harâmla beslenen 
vücut da, ibâdet edemez, isyân eder, günâha girer. Alâüddevle Ahmed bin Muhammed Semnânî 
hazretlerinin buyurduğu gibidir: 

“Ġnsan vücûdunda amellerin tohumu, yenilen lokmadır. Bir kimse lokmayı gaflet içinde yerse, 
lokma helâlden de olsa, insanların ondan fayda görmesi mümkün değildir.” 

 
 
Her nimet ve izzet, itâat etmektedir 
02.09.2012 
 



Dünyâda rahâta, âhırette de ebedi saâdete kavuĢmak için Allahü teâlânın emirlerine ve 
Peygamber efendimizin sözlerine itâ‟at etmek lâzımdır. Cenâb-ı Hak, Nisâ sûresinin 80. âyetinde, 
Muhammed aleyhisselâma itâ‟at etmenin kendisine itâ‟at etmek olduğunu bildiriyor. Bu sebeple 
Resûlullah efendimize itâ‟at edilmedikçe Ona itâ‟at edilmiĢ olmaz. Tefsîr-i Mazherîde, Âl-i îmrân 
sûresinin 64. âyet-i kerîmesinin tefsirinde; “Allahü teâlâ, Nisâ sûresinin 58. âyetinde (Ülül-emre itâ‟at 
ediniz) buyurdu. Bunun için, Âlimlerin, Velîlerin, sultânların islâmiyyete uygun olan emrlerine itâ‟at 
etmek vâcibtir” buyurulmaktadır. 

 
Ġbni Âbidînde, Ġslâm kelimesinin iki ayrı mânâsı olduğu bildiriliyor. Bunlardan birincisi, Muhammed 

aleyhisselâmın getirdiği dinin ismi, ikinci anlamı ise itâ‟at etmektir deniliyor. Bunun için her nimet ve 
izzet, Allahü teâlâya, Onun Peygamberine ve O Peygamberin vârislerine itâat etmekle ele geçer. Her 
türlü sıkıntı da, nefse uymaktan, kendi düĢüncesine göre hareket etmekten kaynaklanır. 

 
MISIR‟A GĠTME... 
Vaktiyle Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî hazretlerini sevenlerden bir genç, Mısır‟a ticâret yapmak için 

gitmeye hazırlanır. Yakınları gitmemesi için çok zorlar ise de, onları dinlemez ve kararından 
vazgeçmez. Bunun üzerine yakınları, durumu Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî hazretlerine bildirip, 
gitmemesini istirhâm ederler. Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî hazretleri de, o gence; 

 
-Gitme! buyurur. Fakat genç, Celâleddîn-i Rûmî hazretlerini de dinlemeyip gizlice yola çıkar. Gemi 

ile yolculuk yaparken, bir korsan gemisi bu gencin bulunduğu gemiye saldırır. Pek çok yolcu ile 
berâber, bu genci de esir alırlar ve kendi memleketlerine götürüp çeĢitli yerlerde çalıĢtırırlar. 

 
Genç, baĢına gelen bu felâketlerin sebebinin, Allahü teâlânın sevdiği bir kulun sözünü 

dinlememekten olduğunu anlar ve çok piĢmân olur, tövbe istiğfârda bulunur. Bu esâret, sıkıntı, kırk 
gün kadar devâm eder. Nihayet bir gece rüyâsında Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî hazretlerini görür. 
Mevânâ hazretleri rüyâda o gence; “Yarın senden bâzı Ģeyler soracaklar. Ne sorarlarsa, biliyorum, de!” 
diye tenbihte bulunur ve bir hastalıkla ilgili ilâç târif eder. 

 
Genç uyandığında sevince gark olur, sabahı iple çeker. Sabahleyin yanına gelenler kendisine; 
-Doktorlukla ilgili bir bilgin var mı? diye sorarlar. Genç, rüyâdaki tenbihi hatırlar ve; 
-Evet var diye cevap verir. 
 
Bunun üzerine genci alıp o yerin hükümdârına götürürler. Meğer o yerin hükümdârı hasta imiĢ. 

Hiçbir doktor derdine çâre bulamamıĢ, hükümdâr da hastalıktan kurtulamamıĢ. Bu genç, hasta 
hükümdârı görüp; 

 
-Bana, Ģu Ģu meyvelerden Ģu kadar, Ģu Ģu otlardan Ģu kadar getirin der. Kısa zamanda bulup 

getirirler. Genç, hepsini güzelce öğütüp karıĢtırır, mâcun hâline getirerek hastaya yedirir. Hasta, Allahü 
teâlânın izniyle bir anda Ģifâ bulur. Hükümdâr bu hastalıktan ümidini kesmiĢ iken, birden Ģifâya 
kavuĢunca, gence; 

 
-Bir murâdın, isteğin varsa söyle, yerine getireyim. Mal, mülk istersen seni zengin edelim diye 

ısrârla sorunca, genç; 
 
-Ben, hiçbir Ģey bilmeyen bir kimseyim. Âilemden ve hocamdan izinsiz para kazanmak için evden 

çıktım. Beni yolda esir alıp, buralara getirdiler. Esir olunca, baĢıma gelen bu musîbetin sebebini 
anlayıp, çok tövbe ettim ve hocam Mevlânâ hazretlerinden mânen af diledim. Kendisini, kurtulmam için 
Allahü teâlâya vesîle eyledim. Bu akĢam hocam Mevlânâ hazretleri, bana bu size yaptığım ilâçları târif 
eyledi. Ben de aynen yaptım. Gördüğünüz gibi, bütün bunlar, hocamın himmeti ve bereketiyle oldu 
der. 

 
Bunun üzerine hükümdâr genci serbest bırakır. Çok para vererek zengin eyleyip, memleketine 

gönderir. Ayrıca hükümdâr, Mevlânâ hazretlerine de pek çok hediyeler gönderir. 
 
Netice olarak, her izzet ve ni‟met, Allahü teâlâya, ihlâs ile itâ‟at ve ibâdet etmektedir. Her kötülük 

ve sıkıntı da, nefse uymaktan, günâh iĢlemekten hâsıl olur. Herkese dert ve belâ, günâh yolundan 
gelir. Râhat ve huzûr da, itâ‟at yolundan gelmektedir. Allahü teâlânın âdeti böyledir. Bunu kimse 
değiĢtiremez. Bu sebeple, nefse kolay ve tatlı gelen Ģeyleri saâdet ve nefse güç, acı gelen Ģeyleri de 
Ģekâvet, felâket sanmamalıdır. 



 
İyi olan, herkese iyilik eder 
04.09.2012 
 
Ġyi bir insan, herkese iyilik eder. Kimsenin malına, canına, ırzına, nâmûsuna saldırmaz. MünâkaĢa 

etmez. Herkese karĢı, güler yüzlü, tatlı dilli olur. Devâmlı çalıĢır. Din bilgilerini ve fen bilgilerini iyi 
öğrenir. Çocuklarına, tanıdıklarına da öğretir. Gıybet, dedikodu yapmaz. Hep faydalı Ģeyler söyler. 
Helâl kazanır. Kimsenin hakkına dokunmaz. Böyle olan müslümânı Allahü teâlâ da, kulları da sever. 
Böyle bir kimse, râhat ve huzûr içinde yaĢar. 

 
Gayr-ı müslimlerin de, güler yüzle, tatlı dille gönüllerini almak, incitmemek, haklarını ödemek 

lâzımdır. Müslümân olsun, gayr-i müslim olsun ve nerde olursa olsun, hiç bir insanın mâlına, canına, 
ırzına, nâmûsuna dokunmak, câiz değildir. Müslümanların yaĢadığı memleketlerdeki gayr-i 
müslimlerin, oraya gelen turistlerin, tüccârların da, haklarına riâyet etmelidir. Gayr-i müslimler, kendi 
dinlerinin emri olan ibâdetleri yapmakta serbesttirler, bunlara müdahele edilmez. 

 
GANDHĠ HAYRÂN OLMUġ 
Gandhi, islâm dînini inceledikten sonra müslümânlığa hayrân olmuĢ ve bu husûsta Ģöyle demiĢtir: 
“Müslümânlar, en azametli ve muzaffer günlerinde bile, müteassıb olmamıĢtır. Ġslâmiyyet, dünyâyı 

Yaratana ve Onun eserine hayrân olmayı emretmektedir. Batı, korkunç bir karanlık içinde iken, 
Doğuda parlayan göz kamaĢtırıcı islâm yıldızı, azâb çeken dünyâya ıĢık, sulh ve râhatlık vermiĢtir. 
Ġslâm dîni, yalancı bir din değildir. Hindûlar bu dîni saygı ile inceledikleri zamân, onlar da, islâmiyyeti 
benim gibi seveceklerdir. Ben, islâm dîninin Peygamberinin ve Onun yakınında bulunanların, nasıl 
yaĢadıklarını bildiren kitâpları okudum. Bunlar, beni o kadar ilgilendirdi ki, kitâplar bittiği zamân, 
bunlardan dahâ fazla olmamasına üzüldüm. Ben Ģu kanâate vardım ki, islâmiyyetin süratle yayılması, 
kılıç sebebi ile olmamıĢtır. Aksine, her Ģeyden evvel sâdeliği, mantıkî olması ve Peygamberinin büyük 
tevâzuu, alçak gönüllülüğü, sözünü dâimâ tutması, yakınlarına ve müslümân olan herkese karĢı 
sonsuz sadâkati sebebi ile islâm dîni birçok insanlar tarafından seve seve kabûl edilmiĢtir. 
Müslümânlık, ruhbânlığı ortadan kaldırmıĢtır. Müslümânlıkta, Allahü teâlâ ile kul arasında aracılık eden 
kimse yoktur. Ġslâmiyyet, baĢından beri sosyal adâleti emreden bir dindir. Yaratan ile yaratılan 
arasında, ayrı bir müessese yoktur. Kur‟ân-ı kerîmi yani onun tefsîrini ve islâm âlimlerinin kitâplarını 
okuyan herkes, Allahü teâlânın emirlerini öğrenir ve Ona tâbi olur. Bu husûsta, Allahü teâlâ ile 
arasında hiç bir engel yoktur. Hıristiyanlığın birçok eksikleri olduğu için, türlü reformlar yapılmak 
zorunda kalındığı hâlde, müslümânlığın ise ilk günündeki Ģeklinden, hiçbir Ģey değiĢtirilmemiĢtir.” 

 
Allahü teâlânın rızâsına kavuĢmayı ve yaptığı amellerinin kabûl olmasını istiyen herkes, cenâb-ı 

Hakkın varlığına ve Onun gönderdiği dine inanmalı, emirlerini yapmalı, yasaklarından da sakınmalıdır. 
Hiç kimsenin malına, canına, ırzına saldırmamalı, kimseyi incitmemeli, herkesin hakkını ödemelidir. 

 
Kul hakkının en mühimi ve azâbı en çok olanı akrabâsına ve emri altında olanlara din bilgisi 

öğretmeyi terketmektir. Onların ve bütün insanların din bilgisi öğrenmelerine ve ibâdetlerini 
yapmalarına, iĢkence ederek veyâ aldatarak mâni olanın, îmânının gideceği kitaplarda bildirilmiĢtir. 

 
Fitne çıkarmamalı, iyi, sâlih kimselerle görüĢmeli, arkadaĢlık yapmalıdır. Kimse ile münâkaĢa 

etmemeli. Ahlâkını güzelleĢtirmeli, herkese iyilik etmelidir. Güzel ahlâk sahibi olarak, islâm dîninin 
Ģânını, Ģerefini herkese göstermelidir. 

 
Netice olarak iyi bir insan, iyi bir müslüman demektir. Hakiki bir müslümân ise, Allahü teâlânın 

emirlerine uyar günâh iĢlemez. Ġçinde yaĢadığı devletin kanunlarına karĢı gelerek suç iĢlemez. Fitne 
çıkmasına sebep olmaz. Müslümânlara ve gayr-i müslimlere her yerde iyilik yapar ve herkesin hakkını 
gözetir. Hiç kimseye zulüm, iĢkence yapmaz. Müslümânlığın güzel ahlâkını, Ģerefini, her yerde 
herkese gösterir, herkesin islâm dînine saygılı olmasına sebep olur. Zaten müslümân için Ģeref; 
islâmın güzel ahlâkını edinmek, herkese iyilik etmek, islâmiyyete uymak, her mahlûka faydalı olmaktır. 

 
Dünyâda yolcu gibi yaşamalı 
09.09.2012 
 
Hakiki hayât, âhiret hayâtıdır. Dünya hayâtı, hakikat olan âhiret hayâtının aynadaki görüntüsü 

gibidir. Nasıl ki aynadaki görüntü, bir müddet durur ve karĢısındaki hakikat çekilince yok olursa ve bir 
ipe bağlı taĢ da, çevrilmeyince daire görüntüsü kaybolursa, dünya da, bir gün kaybolacak görüntüden 



ibarettir. Vehim ve hayâlin arkasından koĢmak, hayâlperestliktir. Hayâlin ise, ideâli olmaz. Ġnsanın 
ideâli, gayesi, maksadı, hayâlhane olan bu dünya olmamalıdır. Bu sebeple, hayâl olan dünyanın 
peĢinde koĢan bir kimse, ya bunları idrâk edemeyecek, anlayamayacak derecede ahmaktır veya çok 
gâfildir. Zira Peygamber efendimiz; (Âhiretin sonsuz olduğuna inanan kimsenin, bu dünyâya 
gönül bağlaması, çok şaşılacak şeydir) buyurmuĢtur. 

 
AYRILIK YERĠ 
Allahü teâlâ insanı, kendisine ibâdet, kulluk etmesi için yaratmıĢtır. Ġnsanın saâdete kavuĢması 

için, yaratılıĢ gayesine dikkat etmesi ve dünyaya düĢkün olmaması lâzımdır. Ġnsan, dünyâda bâkî yani 
kalıcı değildir. Zaten dünyanın kendisi ve nimetleri, sonsuz kalacak Ģekilde yaratılmamıĢtır. Dünya, 
âhirette saâdete kavuĢmak için bir binek gibidir. Sevinç yeri değil, ayrılık yeridir. Akıllı kimseler, bu fâni 
yani geçici olan dünyaya düĢkün olmayıp kulluk vazifesini hakkıyla yapanlardır. Bu sebeple insan, 
kalıcı olmayan dünyâ zevklerine daldıkça, dertleri ve üzüntüleri artar. Dünya için çalıĢan, rahat 
edemez. Rahat etmek için ölüme hazırlanmak lâzımdır. Ölümü düĢünen ve buna uygun hareket eden 
bir kimse, rahat eder. Dünya için çalıĢan yorulur fakat âhiret için çalıĢan yorulmaz. Çünkü âhiret için 
çalıĢanın hedefi, Allahü teâlânın rızâsıdır. Hadis-i Ģerifte de; (Dünyâ sizin için yaratıldı. Siz de âhiret 
için yaratıldınız! Âhirette ise, Cennetten ve Cehennem ateşinden başka yer yoktur) 
buyurulmuĢtur. 

 
Bu dünyâ, bir konaktır. Âhirete göre ise, zindân gibidir. Bu geçici varlık, bir görünüĢtür. Gölge gibi, 

yavaĢ yavaĢ çekilmekte ve geçip gitmektedir. Hadîs-i Ģerîfte; (İnsanlar uykudadır, ölünce uyanırlar) 
buyuruldu. Dünyâ hayâtı, rüyâ gibidir. Ölüm uyandırıp, rüyâ bitecek ve hakîkî hayât baĢlayacaktır. 
Yahyâ bin Muâz-ı Râzî hazretleri; “Dünyâya aldanmaktan çok sakınınız. Burası, yolcu konağı gibi 
geçicidir. Bugün buradayız. Belki yarın, belki daha önce göç edeceğiz. Burada bir an evvel azığımızı 
tamamlayalım. O kadar çabuk olalım ki, konuĢmaya vaktimiz kalmasın. KonuĢmayı âhirete bırakalım” 
buyurmuĢtur. 

 
Dâvûd-i Tâî hazretlerine, akrabâlarından birisi; 
-Efendim, akrabâyız, bu sebeple bana biraz nasîhat etseniz, vasiyette bulunsanız deyince, 

Dâvûd-i Tâî hazretleri ağlamaya baĢlar ve; 
 
-Gece ve gündüz, yolculukta bir konak yeri gibidir. Dünyâ ile âhiretin arası, bu kadardır. 

Dünyâdan, âhirete mutlaka gideceğimize göre oraya hazırlanmak lâzım. Çünkü yolculuğun bitmesi 
yakın, ecelin gelmesi ise ondan da yakındır. Ben bunları sana söylüyorum, fakat bu nasîhate, senden 
çok, benim ihtiyâcım vardır, buyurur. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Dünyâ zirâat yeridir. Tarlayı ekmeyip, tohumları yiyerek zevk ve safâ süren, mahsûl almaktan 

mahrûm kalacağı gibi, dünyâ hayâtını, geçici zevkleri, nefsin arzûlarını taĢkın ve ĢaĢkın olarak 
yapmakla geçiren de, ebedî nimetlerden, sonsuz zevklerden mahrûm olur. Bu hâl, aklı baĢında olanın 
kabûl edeceği bir Ģey değildir. 

 
Dünyâ iĢleri ile zarûret miktârı uğraĢmalı, baĢka zamânlarda, hep âhireti kazandıracak iĢleri 

yapmalıdır. Sözün özü, gönül Allahtan gayrisine tutulmaktan kurtulmalı, beden ve azâları da, 
Ġslâmiyete uymakla süslemelidir.” 

 
AKILLI ĠSEN... 
Ahmed Yesevî hazretleri de bir talebesine hitaben; “Akıllı isen, dünyâya gönül bağlama. Dünyâya 

meyledersen, Ģeytan seni emri altına alır ve felâketten felâkete sürüklenirsin de hiç haberin olmaz” 
buyurmuĢtur. Cüneyd-i Bağdâdî hazretlerine; 

-Allahü teâlânın rızâsına nasıl kavuĢulur? diye sorulunca; 
-Dünyâya düĢkün olmayı terk et, kavuĢursun. Nefsin hevâsına uyma ulaĢırsın, buyurur. 
 
Netice olarak, hakiki hayât, âhiret hayâtıdır. Dünyâ hayatı ise, bir misafirhâne yani bir han gibidir. 

Biri konar, diğeri ise gider. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 
(Dünyâda, kalıcı değil, yolcu gibi yaşamalı! Öleceğini hiç unutmamalı!) 
 
İsyân, insanı inkâra sürükler 
10.09.2012 
 



Ġsyân; karĢı gelme, baĢ kaldırma, âsî olma gibi anlamlara gelmektedir. Ġsyân kelimesi, inkâr 
karĢılığı olarak kullanıldığı gibi, günah karĢılığı olarak da kullanılmaktadır. Zira Fıkıh itaplarında fısk; 
“Allahü teâlânın emir ve yasaklarına uymama, isyân etme, günâh” diye tarif edilmektedir. Allahü 
teâlâya isyân edene Fâsık denir. BaĢkalarının isyan etmesine, fıskın yayılmasına sebeb olana Fâcir 
denir. Harâm iĢlediği bilinen fâsık sevilmez. Bid‟ati yayanları ve zâlimleri sevmek, günâhdır. Hadîs-i 
Ģerîfde; (Fâsıkın fıskına mâni olmaya kudreti varken, kimse mâni olmazsa, Allahü teâlâ, bunların 
hepsine, dünyâda ve âhıretde azâb yapar) buyuruldu. 

 
ġumeyt bin Aclân hazretleri buyurdu ki: 
“Kim, fıskdan günahtan râzı olur beğenirse, onu yapanlardan olur. Kim de Allah‟a isyân edenleri 

beğenirse, râzı olursa, Allahü teâlâ onun ibâdetlerini kabûl etmez.” 
 
Ömer bin Abdülazîz hazretleri buyuruyor ki: 
“Allahü teâlâ, bir kimse günâh iĢlediği için, baĢkalarına da azâb yapmaz ise de, açıkca günâh 

iĢliyenler görülüp de, görebilenler mâni olmadığı zamân, hepsine azâb yapar.” 
 
Allahü teâlâ, YûĢa aleyhisselâma vahyederek; 
-Kavminden kırkbin sâlih kimseye ve altmış bin fâsık kimseye azâb yapacağım! buyurunca 

YûĢa aleyhisselâm; 
 
-Yâ Rabbî! Fâsıklar, azâbı hak etmiĢtir. Sâlihlere azâb yapmanın sebebi nedir? diye arzetti. 

Cenâb-ı Hak da: 
 
-Benim gadab ettiklerime, onlar gadab etmedi. Birlikte yidiler, içtiler buyurdu. 
 
Kur‟ân-ı kerîmde Hucurât sûresinin 7. âyet-i kerimesinde meâlen: (Allahü teâlâ size îmânı 

sevdirmiş ve onu kalblerinize zînet yapmıştır. Küfrü, fıskı ve isyânı da size çirkin göstermiştir. 
İşte doğru yolda olanlar bunlardır) buyurulmaktadır. 

 
ANA BABAYA ĠYĠLĠK 
Peygamber efendimiz de; (Anaya-babaya iyilik ve hizmet edenlerin ömrü bereketli ve uzun 

olur. Ana ve babasına isyân edenlerin ömrü bereketsiz ve kısa olur. Ana ve babasına isyân 
eden mel‟ûndur.) buyurmuĢlardır. 

 
Ġnsanın nefsi, Allahü teâlâya isyân, can düĢmanı olan Ģeytâna itâat dilemektedir. Bunun için 

ibâdetler, kalbin temizliğini, cilâsını arttırır. Günâhlar ise, kalbi karartır. Küfür ve harâm alâmetleri 
bulunan yemekler, kalbi karartır ve kabirde çürümeye sebep olur. 

 
Ubeydullah-ı Ahrâr hazretleri buyuruyor ki: 
“Muhammed aleyhisselâmın ümmetinden Mesh yâni sûretinin değiĢtirilmesi, hayvan sûretine 

döndürülmesi kaldırılmıĢtır. Fakat bâtından yani mânen sûretin değiĢmesi kaldırılmamıĢtır. Manen 
hayvan sûretine çevrilmiĢ olmanın alâmeti ise, büyük günah iĢleyenin bu günahları iĢlemekten, elem 
duymaması, üzülmemesi, fısk ve isyân olan iĢlerde ısrâr etmesidir. ĠĢlenen büyük günahlardan dolayı 
kalb o kadar kararır ki, artık ikâz ve nasîhat da yapılsa, o kimse gafletten uyanmaz.” 

 
BÜTÜN UZUVLAR... 
Bedendeki bütün uzuvlar birer emânettir ve nimettir. Bu nimetleri, meĢrû Ģekilde ve meĢrû 

yerlerde kullanan kimse, emîn kimselerden olur ve böylece Cenâb-ı Hakka karĢı tam Ģükür yapılmıĢ 
olur. Bu emânetleri, gayr-ı meĢrû yerlerde kullanan kimse ise, Allahü teâlâya isyân etmiĢ ve hiyânet 
etmiĢ olur. Nefsin arzûlarının, insanı Allah yolundan saptırıcı oldukları, Kur‟ân-ı kerîmde haber 
verilmiĢdir. Çünkü nefs, dâimâ Allahü teâlâyı inkâr, Ona inâd, isyân etmek ister. Nefsine uyan, küfre 
veyâ bid‟at sâhibi olmaya yâhud fıska yani harâm iĢlemeye baĢlar. Hadîs-i Ģerîfte; (Ümmetimin iki 
kötü huya yakalanmalarından çok korkuyorum. Bunlar, nefse uymak ve ölümü unutup, dünyâ 
arkasında koşmakdır) buyuruldu. 

 
Netice olarak isyân etmek yani nefse uymak, islâmiyyete uymaya mâni olur. Ölümü unutmak, 

nefse uymaya sebep olur. Nefsin istekleri hep hayvânî arzûlardır. Ġnsan bu arzûları peĢinde olduğu 
kadar, âhıret ihtiyâçlarını hâzırlamakda geri kalır. Nefis, mubâhlarla doymaz ve mubâhları kullanmayı 
arttırdıkça, isteklerini arttırır. Ġnsanı harâmlara sürükler. Mubâhları aĢırı kullanmak, elemlere, dertlere, 



hastalıklara sebep olur. Böyle insan, hep midesini, zevkini düĢünür. Hasîs ve rezîl olur. Hâtim-i Esâm 
hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Ey insan, Allahü teâlâya isyân ettikleri için insanlara buğzettiğin halde, kendin isyân edince, kendi 
nefsine buğzetmeyiĢin sende insâfın olmayıĢındandır.” 

 
Bilerek ve ihlâsla yapılan ibâdet 
11.09.2012 
 
Bilerek ve ihlâs ile yapılan ibâdet, insanı, dünyâda küfürden, günâhtan kurtarır ve azîz eder. 

Âhirette ise, Cehennem azâbından kurtaracağını, Allahü teâlâ, Mâide sûresinin 9. âyetinde ve Vel‟asr 
sûresinde vâdetmektedir. Ankebût sûresinin 45. âyetinde meâlen; (Doğru kılınan namâz, insanı 
fahşâdan ve münkerden herhâlde uzaklaştırır) buyurulmaktadır. 

 
Ġnsanı kötülüklerden uzaklaĢtırmayan bir namâz, doğru namâz değildir. GörünüĢte namâzdır. 

Namaz ibâdetinin doğru olabilmesi için, öncelikle namaza ait hükümlerin bilinmesi ve bunların da 
bilerek yerine getirilmesi gerekir. ġartlarına uyularak kılınan namaz, insanı bütün kötülüklerden 
uzaklaĢtırır. Çünkü bu, Rabbimizin vaadidir. 

 
Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri buyuruyor ki: 
“Nice abdest alanlar vardır ki, abdesti güzel almazlar ve nice namâz kılanlar vardır ki, sorulmadığı 

hâlde, namâzını baĢkalarına anlatırlar. Namazı huĢû ile kılmazlar. Eğer kendilerini karınca ısırmıĢ 
olsa, namâzı bırakıp o karınca ile meĢgul olurlar. Hâlbuki, Allahü teâlânın azametini bilip tanıyanların, 
ellerini ve ayaklarını kesmiĢ olsalar hiç direnmezler. Zîrâ onların ibâdetleri Allahü teâlâ içindir. Allahü 
teâlânın huzûrunda duran kimse, Onun heybet ve azametini bildiği, tefekkür ettiği kadar huĢû eder, 
korkar. PâdiĢâhlardan birinin huzûrunda kiĢiyi akrep sokar, o da sabreder. PâdiĢâha hürmet için hiç 
hareket etmez. Allahü teâlânın huzûrunda duranın da, elbette daha fazla huĢû içinde olması îcâb 
eder.” 

 
ĠSLÂMĠYETE UYMAK 
Allahü teâlâya yakın olmak, yani Onun sevgisine kavuĢmak için, ihlâs ile Ġslâmiyyete uymak 

lâzımdır. Ġslâmiyyete uymak, önce Ehl-i sünnet âlimlerinin bildirdikleri gibi îmân etmek, sonra 
harâmlardan sakınmak ve farz olan ibâdetleri, ihlâs ile yapmaktır. 

 
Bütün ibâdetlerin kabûl olması, helâl lokmaya bağlıdır. Ahmed bin Abdullah Ġsfehânî hazretleri 

buyurdu ki: 
“Büyüklerden çoğu buyurdu ki, ibâdetler on kısımdır: Dokuz kısmı helâl kazanmaktır. Bir kısmı da 

bildiğimiz bütün ibâdetlerdir.” 
 
Bunun için helâlden ve helâl yollardan kazanmaya çalıĢmalıdır. Harâmdan ve Ģüphelilerden 

kaçınmalıdır. Peygamber efendimiz; (Allahü teâlâya yemîn ederim ki, bir lokma harâm yiyenin kırk 
gün ibâdetleri kabûl olmaz) buyurmuĢtur. 

 
Ebû Hüreyre hazretleri Ģöyle nakletmektedir: 
“Resûlullah efendimizden iĢittim buyurdu ki: 
(Allahü teâlâ güzeldir. Yalnız güzel yapılan ibâdetleri kabûl eder. Allahü teâlâ, 

Peygamberlerine emrettiğini, mü‟minlere de emretti ve buyurdu ki, ey Peygamberlerim! Helâl 
yiyiniz ve sâlih, iyi işler yapınız! Mü‟minlere de emretti ki, ey îmân edenler! Sizlere verdiğim 
rızıklardan helâl olanları yiyiniz!) Resûlullah efendimiz sözüne devâm ederek buyurdu ki: 

(Uzak yoldan gelmiş, saçı sakalı dağılmış, yüzü gözü toz içinde bir kimse, ellerini göğe 
doğru uzatıp duâ ediyor. “Yâ Rabbî!” diye yalvarıyor. Hâlbuki yediği harâm, içtiği harâm, gıdâsı 
hep harâm. Bunun duâsı nasıl kabûl olur?) Yani harâm yiyenin duâsı kabûl olmaz buyurdu.” 

 
AZAP VE SEVAP 
Ġslâmiyetin emirlerine uyup yasaklarından sakınana sevâb, emirleri yapmayıp yasaklarından 

sakınmayana ise, azâb vardır. Ġmân nimetine kavuĢanın, ibâdet yapması emrolundu. Ġbâdet, Allahü 
teâlânın varlığını, Peygamberini, âhiretdeki ni‟metleri ve azâbları tasdîk etmekle, inanmakla baĢlar. 
Bunlara inanmakla ve ibâdetleri yapmakla, üç Ģey hâsıl olur: 

 
Birincisi, insan, Ģehvetine uymaktan kurtulur. Kalb, rûh temizlenir. Gazab edilmez, yani 

öfkelenilmez. Zira Ģehvet ve gazab, yaratanı hâtırlamaya mâni olurlar. 



 
Ġkincisi, insanda, maddeler üzerinde yapılan tecrübeler ile ve his organları ile hâsıl olan bilgilerle 

ilgisi olmayan baĢka bilgiler, zevkler hâsıl olur. 
 
Üçüncüsü, iyilere ni‟metler, kötülük yapanlara azâb yapılacağı düĢünülünce, insanlar arasında 

adâlet hâsıl olur. 
 
Netice olarak, Ģartlarını bilerek, bu Ģartlara uyarak ve ihlâs ile yapılan her ibâdet, insanı, dünyâda 

küfürden, inkârdan, günâhtan, zilletten kurtarır ve azîz eder. Âhirette de, ebedi saâdet yurdu olan 
Cennete ve Cennet nimetlerine kavuĢur. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(Bilerek yapılan az bir ibâdet, bilmeyerek yapılan çok ibâdetten daha iyidir!) 
 
Yüzünü âhirete çeviren, kurtulur 
16.09.2012 
 
Ġmân ile küfür birbirlerine zıt olduğu gibi, âhiret de, dünyânın zıddıdır. Dünyâ ve âhiret bir araya 

getirilemez. Âhireti kazanmak için, dünyâyı yani harâmları terk etmek lâzımdır. Dünyâyı terk etmek, iki 
türlüdür: 

 
Birincisi, bütün harâm olan Ģeylerle berâber, mubâhları da, yani günâh olmayan lezzetlerin 

çoğunu da bırakıp, yaĢamak için zarûrî olan miktârını kullanmaktır. 
 
Ġkincisi, dünyâda harâm ve Ģüpheli Ģeylerden kaçıp mubâhları kullanmaktır. 
 
Resûlullah efendimiz, eshâb-ı kirâmdan Mu‟âz ibni Cebel hazretlerine hitaben buyuruyorlar ki: 
(Yâ Mu‟âz! Sana vasiyyet ederim ki, takvâ üzere ol! Hep doğru söyle. Ahdine sâdık ol. 

Emânete hıyânet etme. Yetîmlere merhamet et. Komşunun hakkını gözet. Kimseye kızma. Hep 
tatlı konuş. Her Müslümâna selâm ver. Kur‟ân-ı kerîmin yolu olan fıkıh bilgilerini öğren ve bu 
bilgilerden ayrılma. Her işinde âhireti düşün. Hesâb gününe hâzırlan. Dünyâya gönül bağlama. 
Hep güzel, faydalı işler yap. Hiçbir Müslümânı kötüleme. Yalancı şâhitlik yapma. Doğru sözü 
kabûl eyle. Yeryüzünde fesât çıkarma. Her zamân, Allahı zikret. Gizli günâhlara gizli tövbe et. 
Âşikâr günâhlara âşikâr tövbe et!) 

 
HĠÇBĠR ĠYĠLĠĞĠ HOR GÖRME!.. 
Süfyân-ı Sevrî hazretleri, sevdiklerinden birine yaptıkları nasihatte buyuruyor ki: 
“Kıymetli kardeĢim! Cömert ol. Bununla Allahü teâlâ, sana hesâbını kolay yapar. Çok iyilik yap. 

Kabrinde sana arkadaĢ olurlar. Haramlardan sakın. Îmânın tadını duyarsın. Takvâ ve verâ ehli olup 
haramlardan ve Ģüphelilerden uzak duranlar ile oturup kalk. Allahü teâlâ âhiretini iyi yapar. 

 
Dînin ve âhiretin husûsunda, Allahü teâlâdan korkan kimselerle istiĢâre et, onlara danıĢ. Hayırlı 

iĢlerde acele et. Allahü teâlâ, seninle günah olan ve kötü Ģeyler arasına perde yapar. Allahü teâlâyı 
çok an, Allahü teâlâ seni dünyâya düĢkün yapmaz. 

 
Ölümü çok hatırlarsan, Allahü teâlâ, sana dünyâ iĢini hafîf kılar. Cennet‟e kavuĢmaya arzulu 

olursan, Allahü teâlâ seni beğendiği iĢleri yapmaya muvaffak kılar. Cehennem‟den korkarsan, dünyâ 
musîbetleri sana hafif ve kolay gelir. Cennet ehlini seversen, kıyâmet günü onlarla berâber olursun. 
Günah iĢleyen ve kötülük yapanları sevmezsen, seni Allahü teâlâ sever. Müslümanlardan hiç kimseye 
kötü söz söyleme. Hiçbir iyiliği hor görme. 

 
Açıkta ve gizlide ilk iĢin, Allahü teâlâdan korkup, yasakladığı Ģeylerden sakınmak olsun. Allahü 

teâlâdan Ģöyle kork: 
ÖlmüĢsün, kabirde baĢına gelenleri görmüĢsün, sonra kıyâmet kopup diriltilmiĢsin, sonra haĢr 

olup, Allahü teâlânın huzûrunda durmuĢ dünyâda yaptıklarından hesâba çekiliyorsun, bu sıradaki 
sıkıntılarla karĢılaĢıyorsun, sonra Cennet ve Cehennem‟e gidiyorsun. Eğer Cennet‟e gidiyorsan, ebedî 
nîmetlere kavuĢuyorsun, Cehennem‟e gidersen, çeĢit çeĢit azaplar göreceksin ve orada olup, kurtulma 
da yok. ĠĢte bütün bunları görüp, baĢına bir musîbet gelmesinden nasıl korkuyorsan, Allahü teâlâdan 
da öylece kork!” 

 
Bir gün Peygamber efendimiz; 



-Kalbe îmân nûru girince, o kalb genişler ve açılır, buyurunca orada hazır bulunan eshâb-ı 
kirâmdan bazıları; 

-Yâ Resûlallah! O nûrun kalbe girmesinin alâmeti, iĢâreti nedir diye sual ederler. Resûlullah 
efendimiz cevap olarak; 

-Alâmeti, kulun, yüzünü ebedî olan âhirete dönmesi, aldatan ve yoldan çıkaran dünyâdan 
ve ona tutulmaktan uzaklaşıp kurtulmasıdır buyururlar. 

 
NAMAZ KILARKEN... 
Âmir bin Abdullah hazretleri son derece huzûr ve huĢû içinde namaz kılan, Allahü teâlânın sevgili 

kullarındandı. Namaz kılarken sanki tamâmen dünyâdan çıkar âhirete giderdi. Namaza durduktan 
sonra konuĢulan hiçbir Ģeyi iĢitmez, yanında olup biten hiçbir Ģeyin farkına varmazdı. Kendisine;  
-Namaz kılarken hatırınıza, bir Ģey gelir mi? diye soranlara; 

-Evet, Allahü teâlânın huzûrunda hesâba çekileceğim gün ile, Cennetlik veya Cehennemlik mi 
olacağım korkusu gelir cevâbını vermiĢtir. 

 
Netice olarak dünyâ, geçici ve aldatıcıdır. Kendini sevenlerin gönüllerini çalar. Âhiret ise dâimî ve 

sonsuzdur. Bu anlayıĢa eren, yüzünü geçici olan dünyâdan, sonsuzluk âlemi olan âhirete çevirir ve 
yolculuk için lâzım olan azıkları hazırlar. Hadis-i Ģerifte buyurulduğu gibi: 

(Arzûsu âhiret olup, âhiret için çalışana, Allahü teâlâ dünyâyı hizmetçi yapar.) 
 
Çünkü o, dünyâya düşkündür! 
17.09.2012 
 
Ahireti unutup dünyâ peĢinde koĢan kimse, zamanla Ģüpheli Ģeylere, sonra mekrûhlara, sonra da 

harâmlara, hattâ küfre dalar. GeçmiĢ ümmetlerin, Peygamberlerine inanmamalarına sebep, Âhireti 
bırakmaları, dünyâya düĢkün olmaları idi. Dünyâ muhabbeti, Ģarâba benzer. Bundan içen, ancak ölüm 
zamânında ayılır. Mûsâ aleyhisselâm, Tûr Dağına giderken, birinin çok ağladığını gördü ve;  
-Yâ Rabbî! Kulun, senin korkundan ağlıyor dedi. Cenâb-ı Hak; (Kan ağlasa dahî, onu affetmem. 
Çünkü o, dünyâya düşkündür) buyurdu. 

 
VAH SA‟LEBE BĠN HÂTIB‟A!” 
Eshâb-ı kirâm arasında bulunan Sa‟lebe bin Hâtıb, Resûlullah efendimize gelerek; 
-Yâ Resûlallah, mâlımın çok olması için bana duâ buyur, dedi. Kendisine; 
 
-Şükrünü yapabildiğin az mâl, şükrünü yapamayacağın çok mâldan iyidir buyuruldu. Sa‟lebe 

tekrâr duâ isteyince, Peygamber efendimiz; 
 
-Benim gibi olmayı istemez misin! Eğer şu dağların altın olmasını ve benim yanımda 

hareket etmelerini dileseydim, olurdu buyurdular. Sa‟lebe birkaç defa daha tekrar çok malının olması 
için duâ isteyince, Resûlallah efendimiz; (Allahım Sa‟lebeyi çok mâl ile rızıklandır) diye duâ ettiler. 

 
Sa‟lebe bir miktâr koyun satın aldı. Allahü teâlâ bu koyunlara öyle bereket verdi ki, koyunlar 

çoğalıp, Medîne‟ye sığmaz oldu. Koyunlarını alıp Medîne‟nin dıĢına çıktı. Gündüz mescide namâza 
gelir, gece gelmezdi. Koyunları zamânla dahâ çok arttı. Çok uzaklara gitti. Artık Resûlullah efendimizin 
mescidine cumadan cumaya gelirdi. Koyunları dahâ da artınca öyle uzağa gitti ki, aslâ mescide ve 
cemâate gelemez oldu. Resûlullah efendimiz, Sa‟lebeyi göremeyince hâlini sordu. Hâlini anlattılar. 
Bunun üzerine; (Vah Sa‟lebe bin Hâtıb‟a) buyurdular. 

 
Bir müddet sonra Allahü teâlâ zenginlere zekât vermeyi farz kıldı. Resûlullah efendimiz 

zenginlerin zekâtını toplamak üzere iki kiĢi vazifelendirdi ve; (Sa‟lebeye ve Benî Süleym 
kabîlesinden zengin bir kimse var, ona uğrayınız) buyurdu. 

 
O iki kimse Sa‟lebenin yanına gidip zekâtını istediler. Sa‟lebe; 
-Elinizdeki mektûbu göreyim, dedi. Mektûbu gösterdiler. Sa‟lebe; 
 
-Bu istediğiniz harâçtan baĢka bir Ģey değildir. Hele siz gidin baĢkalarından bir toplayın bakalım, 

dedi. 
 
O iki kimse Sa‟lebenin yanından ayrılıp, baĢka yere gittiler. Süleym kabîlesine mensûb olan 

zengin kimse onların kendisine zekât almak için geldiklerini haber alınca, onları karĢıladı ve; 



 
-Develerimin en iyilerini zekât için alınız, dedi. O iki sahâbî; 
 
-Sana farz olan zekât bunlardan azdır, dediler. O kimse ise; 
 
-Bu iyi develeri alınız. Allahü teâlânın rızâsını mâlımın en iyisiyle kazanayım, dedi. Sonra o iki 

sahâbî tekrâr Sa‟lebenin yanına geldiler. Sa‟lebe tekrâr; 
 
-Mektûbu gösterin, dedi. Mektûbu gösterdiler. Sa‟lebe; 
 
-Bu harâçtır, siz gidin ben bir düĢüneyim dedi. 
 
O iki sahâbî Medîne‟ye dönüp, Resûlullah efendimizin huzûruna çıktılar. Henüz onlar söze 

baĢlamadan, Resûlullah efendimiz; (Vah Sa‟lebe bin Hâtıb‟a) buyurdular. 
 
Allahü teâlâ Sa‟lebe hakkında Tövbe sûresinin 75. ve 76. âyetlerinde meâlen; (Onlardan kimi de 

Allaha şöyle kesin söz vermişti. Eğer bize lutuf ve kereminden ihsân ederse, muhakkak zekâtını 
vereceğiz, gerçekten sâlihlerden olacağız. Ne zamân ki Allah, kereminden isteklerini verdi, 
cimrilik edip yüz çevirdiler. Zâten yan çizip duruyorlardı) buyurdu. 

 
“SEN HELÂK OLDUN!..” 
Sa‟lebenin kabîlesi bunu iĢitince, Sa‟lebeye haber verip; “Helâk oldun. Allahü teâlâ senin hakkında 

âyet-i kerîme gönderdi” dediler. Sa‟lebe, Resûlullah efendimizin huzûruna gelip; 
 
-ĠĢte mâlımın zekâtı kabûl eyle, dedi. Resûlullah efendimiz; 
 
-Allahü teâlâ senin zekâtını kabûl etmekten beni menetti buyurdu. Sa‟lebe ağladı ve baĢını 

yerlere sürdü. Resûlullah efendimiz; 
 
-Sen kendi kendine ettin! Sana söyledim, sözümü dinlemedin buyurdu ve onun zekâtını 

almadı. 
 
Netice olarak, Âhireti unutup dünyâ mâlı peĢinde koĢmak, nefsin Ģehvetleri, arzûları peĢinden 

koĢmaktan dahâ fenadır, kötüdür. Mâl, para, makam, Ģöhret peĢinde koĢmak, Allahü teâlânın 
emirlerini unutturursa, buna dünyâ muhabbeti, dünyâ sevgisi denir. Dünyâ sevgisi Âhirete 
hâzırlanmaya mâni olur. Hadis-i Ģerifte buyurulduğu gibi: 

(Dünyâyı helâlden kazanana, Âhirette hesap vardır. Harâmdan kazanana, azap vardır.) 
 
 
Âhiret kazancına ihtiyaç daha çoktur 
18.09.2012 
 
Ġnsanlara faydalı olan bütün sanatlar, meslekler farz-ı kifâyedir. Bunu düĢünerek, her Müslümanın 

bir sanata yapıĢması, ibâdet etmek olur. Müslüman veya gayr-i müslim keĢfetsin, her sanatı öğrenmek 
farzdır. Bunları yapabilmek için, gerekli ilimleri, dersleri mekteplerde, bu niyyetle okutmak ve okumak 
da hep ibâdet olur. Ġbâdetlerini yapan, namâzını kılan bir Müslümanın, niyetini düzelterek yaptığı her 
iĢi ibâdet olur. ĠĢ görürken niyyetin doğru olmasına alâmet, insanlara faydalı olan bir meslek, bir sanat 
seçmektir. Yani öyle bir iĢ görmeli ki, eğer o iĢ olmasa, Müslümânlar sıkıntı çekerdi. Hadîs-i Ģerîfte; 
(En iyi ticâret, bezzâzlıktır, kumaş satmaktır. En iyi sanat, terziliktir) buyuruldu. 

 
GENÇLERE ĠLĠM ÖĞRETĠRLERDĠ 
Önceki asırlarda ticâretle meĢgûl olan din büyükleri, ailelerinin nafakasını temin ettikten sonra, 

sabâh ve akĢamları Âhiret için çalıĢır, Kur‟ân-ı kerîm okur, ders dinler, tövbe ve duâ eder, ilim öğrenir 
ve gençlere öğretirlerdi. Ġnsanların amellerini yazan ikiĢer melek, her sabâh ve akĢam değiĢmektedir. 
Hadîs-i Ģerîfte; (Melekler insanların amel defterlerini götürdükleri zamân, başında ve sonunda iyi 
iş yazılı ise, gün ortasında yapılanları ona bağışlarlar) buyuruldu. Peygamber efendimiz ayrıca; 
(Gündüz ve gece melekleri, sabâh ve akşam, gidip gelirken birbirleri ile karşılaşırlar. Hak teâlâ, 
giden meleklere, „kullarımı nasıl bıraktınız?‟ buyurur. „Yâ Rabbî! Namâzda bulduk ve namâz 
kılarken bıraktık‟, derler. Allahü teâlâ da, „şâhit olun, onları affettim‟ buyurur) buyurmuĢlardır. 

 



Her Müslüman, ihtiyâcı kadar dünyâlık kazandıktan sonra, Âhireti kazanmakla meĢgûl olmalıdır. 
Çünkü Âhiret hayâtı sonsuzdur, ona ihtiyâç dahâ çoktur ve Âhiret ticâretinde ise insan, iflâs etmek 
üzeredir. Ġmâm-ı a‟zam Ebû Hanîfe hazretlerinin hocası hazret-i Hammâd, baĢ örtüsü ticâreti yapardı. 
Her gün, ihtiyacı kadar kazanınca, eĢyâsını toplar pazardan çıkardı. Din büyüklerinden bazısı 
dükkâna, haftada iki gün giderdi. Bir kısmı da, cumadan baĢka her gün gider, öğle namazından sonra 
geri dönerdi. Bir kısmı nihâyet ikindiye kadar alıĢveriĢ ederdi. Hepsi ihtiyâcı kadar kazanınca, diğer 
zamanları ibâdetle, ilim öğrenmekle geçirirlerdi. Mu‟âz bin Cebel hazretleri buyuruyor ki: 

“ġeytân, pazarda, yalan, hîle, hıyânet ve yemîn ettirerek Müslümânları günâha sokmaya çalıĢır. 
Önce gidip, geç çıkanlara dahâ çok asılır. 

 
Bir kuruĢ hîle yapan, bir kuruĢ hak yiyen, cezâsını çekecek ve hiçbir Ģeyin ona yardımı 

olmayacaktır. Din büyüklerinden biri, vefât etmiĢ olan bir bakkalı rüyâda görüp; 
-Allahü teâlâ sana ne yaptı, diye sorar. O da; 
-Önüme elli bin sayfa koydular. „Bu sayfalar kimlerindir‟ dedim. Bana; 
-Elli bin kiĢi ile alıĢveriĢ yapmıĢsın. Her sayfa, bunların birisi ile olan muâmeleni göstermektedir, 

dediler. Baktım, her sayfada bir kimse ile olan muâmelemin inceden inceye yazılmıĢ olduğunu 
gördüm, dedi. 

 
Resûlullah efendimiz, buğday satan birisinin buğdayına, mübârek parmaklarını sokup, içinin yaĢ 

olduğunu görünce; 
-Bu nedir? buyurdu. 
-Yağmur ıslatmıĢtır deyince; 
-Niçin saklayıp göstermiyorsun? Hîle eden, bizden değildir, buyurdu. 
 
AYAĞI SAKAT DEVE!.. 
Peygamber efendimiz zamanında birisi, üçyüz dirhem gümüĢe bir deve satar. Devenin ayağında 

ise ârıza vardı. Eshâb-ı kirâmdan Vâsile bin Eskâ hazretleri orada idi. O ânda dalgın idi. Devenin 
satıldığını anlayınca, alanın arkasından koĢup; 

-Devenin ayağı ârızalıdır dedi. O kimse de deveyi geri getirip, parasını aldı. Deveyi satan; 
-SatıĢımı niçin bozdun? deyince, Vâsile bin Eskâ hazretleri; 
-Resûlullah efendimizden iĢittim. Buyurdu ki: 
(Satılan bir şeyin kusûrunu gizlemek helâl değildir. O kusûru bilip söylememek de, kimseye 

helâl değildir.) 
 
Netice olarak, Ġslâmiyetin yayılmasına, insanların rahat ibâdet yapmalarına yardım niyyeti ile 

dünyalık için çalıĢanlara, hep sevap vardır. Yalnız para kazanıp, dünyâ malı toplamak için çalıĢanlar 
ise, sevaptan mahrûm kalır. Resûlullah efendimizin buyurduğu gibi: 

(Lâ ilâhe illallah diyenler, dünyâyı dinden üstün tutmadıkça, Allahü teâlânın gadabından, 
azâbından kurtulurlar. Dîni bırakıp, dünyâya sarılırlarsa, bu kelime-i tevhîdi söyleyince, Allahü 
teâlâ, onlara, „yalan söylüyorsun‟ buyurur.) 

 
İnsanın en büyük düşmanı 
23.09.2012 
 
Ġyi bir insan, kendine ve baĢkalarına zararı olmayan kimse demektir. Allahü teâlâ, insanların iyi 

olmalarını, herkesin râhat yaĢamalarını istiyor. Buna kavuĢmak için, insanlarda kalb, akıl ve nefis 
yaratmıĢtır. Ġnsanın bütün uzuvları kalbin emrindedir. Nefis, bedenin muhtâç olduğu Ģeyleri kalbe 
yaptırmak ister. Akıl da, faydalı ve zararlı Ģeyleri birbirlerinden ayırmakta, faydalı olanların yapılmasını 
kalbten istemektedir. 

 
Allahü teâlâ, iyi iĢleri kötülerinden ayırmak için, dinleri gönderdi. Sağlam olan akıl, kalbin 

Ġslâmiyete uymasını emreder. Her kalb, Ġslâmiyete uygun hareket ederse, temiz olur, dünyâda hiç 
sıkıntı olmaz. Allahü teâlâ, dinleri insanlara sıkıntı vermek için değil, kalbleri temizlemek için gönderdi. 
Kalb, nefse uymaz, aklı dinleyip Ġslâmiyete uyarsa, bütün dünyâ râhata, huzûra kavuĢur. Aklın vazîfesi, 
Ġslâmiyeti öğrenmek ve bunun her yere yayılması için çalıĢmaktır. 

 
NEFSĠ NE ZAYIFLATIR? 
Kalb, hep nefse tatlı gelen Ģeyleri yaparsa, nefse tapmıĢ olur. Allahü teâlâyı unutur. Ġslâmiyete 

uymak, kalbi ve bedeni kuvvetlendirir, nefsi ise zayıflatır. Kalbin hastalığına sebep, nefse uymasıdır. 
Nefis, Allahü teâlânın düĢmanıdır ve Ona itâat etmek istemez. Nefis, kendine de düĢmandır ve 



harâmları, kötü, zararlı Ģeyleri yaptırmaktan zevk alır. Bu zevklerine kavuĢmak için, dinsiz, îmânsız 
olmak ister. Ġnsanların bedenleri nâzik olduğu için, gıdâ, elbise ve mesken gibi lâzım olan ihtiyâç 
maddeleri çoktur. Bunları bulmak ve Ġslâmiyete uygun olarak kullanabilmek için, hâzırlamak çok 
güçtür. Bu iĢlerin kolay ve râhat yapılması için, insanlarda nefis denilen ayrı bir kuvvet yaratılmıĢtır. 
Hayvanlarda bu kuvvetin yaratılması için bir sebep yoktur. Nefis, bedene lâzım olan Ģeylerin 
yapılmasını ister. Bu Ģeyleri fazlası ile yapmak ona tatlı gelir. Nefsin isteklerine Ģehvet denir. ġehveti, 
akla danıĢmadan, ihtiyâçtan fazla yapması, kalbe ve bedene ve baĢkalarına zarar verir, günâh olur. 

 
Nefis olmasaydı, insanın, yaĢaması, üremesi zor olurdu. Ġnsan, kendisi için lâzım olan Ģeyleri 

kazanmakta, çalıĢmakta kusûr eder ve nefis ile cihâd sevâbından mahrûm kalırdı. Meleklerden dahâ 
üstün olmak yolu kapalı kalırdı. Hadîs-i Ģerîfte buyuruldu ki: 

(Âhirette olacaklardan, sizin bildiklerinizi hayvanlar bilselerdi, yemek için et bulamazdınız!) 
 
Yani hayvanlar âhiretteki azâbların korkusundan dolayı, yemekten, içmekten kesilirler, bir deri, bir 

kemik kalırlardı. Ġnsanlarda nefis olmasaydı, hayvanlar gibi, korkudan, yiyemez, içemez, 
yaĢayamazlardı. Ġnsanların yaĢayabilmeleri, nefislerinin gafleti ve dünyâ lezzetlerine düĢkün olması 
iledir. 

 
Nefis, iki tarafı keskin bıçak gibidir. Hem de, zehirli ilâç gibidir. Tabîbin, doktorun tavsiyesine göre 

kullanan, bundan fayda kazanır. AĢırı kullanan helâk olur. Ġslâmiyet, nefsin helâk edilmesini, yok 
edilmesini değil, terbiye edilmesini, ondan istifâde edilmesini emretmektedir. Nefis, Allahü teâlânın 
düĢmanıdır. Hadîs-i kudsîde; (Nefsine düşmanlık et! Çünkü, o benim düşmanımdır) buyuruldu. 

 
Nefis, zevklerine kavuĢmak için her kötülüğü yapmaktan çekinmez. Ġnsan haklarını, kanunları 

çiğner. Onun zevklerinin sonu yoktur. Nefsin taĢkın zevkleri, insanı sefâlete, hastalıklara, âile 
fâcialarına, felâketlere sürüklemektedir. 

 
GÂFĠL VE CÂHĠL KĠMSELER!.. 
Netice olarak, bütün kötülükler, nefiste toplanmıĢtır. Nefis, hiç iyilik yapmak istemez, hep kötülük 

yapmak ister. Kendisine ve baĢkalarına zararlı olan Ģeyleri sever. Ġnsanın dünyâda ve âhirette saâdete 
kavuĢması için, nefsine uymaması, onu zayıflatıp, zarar yapamayacak hâle düĢürmesi lâzımdır. Nefsi 
zayıflatacak birinci ilâç, Ġslâmiyete uymaktır. Harâmların hepsi, dünyâ malına, mevkisine, zevklerine 
düĢkün olmak, nefsin gıdâsıdır, onu besler, kuvvetlendirir. Nefis kuvvetlenince, bütün iyiliklerin, güzel 
ahlâkın, fennin ve medeniyyetin kaynağı olan Ġslâmiyete saldırır. Din ile, îmân ile, Allahü teâlânın 
emirleri ile alay eder. Herkesin kendisi gibi taĢkın, ĢaĢkın olmasını, haksızlık, kötülük, zulüm 
yapmasını ister. Kendisi gibi olanlara ilerici, kendine uymayanlara gerici der. Ġnsanın en büyük 
düĢmanı, kendi nefsidir ve nefislerini beslemiĢ, azdırmıĢ olan gâfil, câhil kimselerdir. 

 
İslâm dînine, hurâfe karışmamıştır 
24.09.2012 
 
Hurâfe; dîne, fen bilgilerine, akla uymayan sözler ve iĢler demektir. Ġslâm dînine, baĢka dinlerde 

olduğu gibi, hurâfeler karıĢmamıĢtır. Ancak her zaman, bütün toplumlarda olduğu gibi, Müslümanlar 
arasında da câhil kalmıĢ kiĢilerin yanlıĢ inanıĢları, konuĢmaları olmuĢ ve olabilir. Fakat câhillerin bu 
yanlıĢ inanıĢları ve sözleri, Ġslâm dininin temel kitâplarında bildirilenleri değiĢtirmez. Dinin temeli olan 
bu kitâplar, Resûlullah efendimizin sözlerini ve eshâb-ı kirâmdan gelen haberleri bildirmektedirler. Bu 
temel kitapların hepsi, en salâhiyetli, yüksek âlimler tarafından yazılmıĢlardır. Bütün Ġslâm âlimlerince 
sözbirliği ile beğenilmiĢtir. Asırlar boyunca, hiçbirinde hiçbir değiĢiklik olmamıĢtır. Kendilerini din adamı 
sanan bazı câhillerin sözlerinin, kitâplarının ve dergilerinin hatâlı olması, Ġslâmiyetin temel kitâplarına 
kusûr ve leke kondurmaya sebep olamaz. Din adına konuĢan kendini bilmez câhillerin sözleri, yazıları 
sebebi ile, Ġslâmiyete saldırmak, lekelemeye çalıĢmak, ilimle, akılla, insafla bağdaĢmaz. 

 
ÖRF, ÂDET DĠYEREK!.. 
Dinin temel kitâplarını, her asrın modasına, gidiĢine göre değiĢtirmeye kalkıĢmak, her zamân için 

yeni bir din yapmak demek olur. Böyle değiĢiklikleri, Kur‟ân-ı kerîme ve hadîs-i Ģerîflere dayanarak, 
bunlara uydurarak yapmaya kalkıĢmak da, Kur‟ân-ı kerîmi ve hadîs-i Ģerîfleri bilmemenin, Ġslâmiyeti 
anlamamanın bir alâmetidir. Ġslâmın emirlerinin, yasaklarının zamâna göre değiĢeceğini sanmak, Ġslâm 
dîninin hakîkatine inanmamak olur. Bir âyet-i kerîmede meâlen; (Mü‟minler ma‟rûf olan şeyleri 
emreder) buyuruldu. 

 



Kur‟ân-ı kerîme, Ġslâmiyete saygısızca saldıran, dini değiĢtirmek, zamana uydurmak isteyenlerden 
bazıları, bu âyet-i kerîmedeki ma‟rûf kelimesine, örf, âdet diyerek, Ġslâmiyyeti âdete, modaya göre 
değiĢtirmeye, böylece mason üstâtlarının gözüne girip sandalye, koltuk kapmaya kalkıĢtılar. Dünyâlık 
ele geçirmek için dinlerini sattılar. Bunların dediği gibi, Ġslâmiyet âdetlere yer verseydi, dahâ 
kuruluĢunda câhil Arapların kötü âdetlerini yasak etmez, o zamânın en kıymetli âdeti olan ve Kâbe‟nin 
içine kadar girmiĢ bulunan putperestliği hoĢ görürdü. Âyet-i kerîmedeki Ma‟rûf kelimesi; “Ġslâmiyetin 
kabûl ettiği iyilikler” demektir. 

 
Ġslâm dîni ilim üzerine kurulmuĢtur. Her bakımdan, selîm olan akıllara uygundur. Kur‟ân-ı kerîmde 

ve hadîs-i Ģerîflerde açıkça bildirilmemiĢ olan Ģeylerde, akla ve ilme uygun yeni emirler çıkarmak, yani 
kıyâs ve ictihâd yapmak Ġslâmiyetin ana kaynaklarından biri olur ise de, bunu yapabilmek için, her 
Ģeyden önce Müslümân olmak ve lüzûmlu bilgilere mâlik olmak lâzımdır. Ġslâmiyetin belli ve değiĢmez 
hükümleri vardır. Müslümân olanların bu hükümlere uygun olarak konuĢması lâzımdır. 

 
Dinde reform isteyenler, temel kitâplara dokunmayıp, yalnız câhil halk arasına yerleĢmiĢ olan 

hurâfeleri yok etmeyi düĢünselerdi, buna bir Ģey denmez ve denemezdi de. Böyle yapmakla Ġslâmiyete 
hizmet etmiĢ olurlardı. Fakat bunların, böyle iyi düĢündüklerine inanabilmek için, önce hakîkî ve 
samîmî Müslümân olduklarını isbât etmeleri gerekir. Müslümân olmayan bir kimsenin, Müslümân 
görünerek, Ġslâmiyete saldırması, çok büyük haksızlık ve kendisi için de küçüklük olur. 

 
Ġslâmın ana bilgilerini, temel kitâplarını değiĢtirmeye, zamâna uydurmaya kalkıĢmak, Ġslâmiyeti 

değiĢtirmek, bozmak olur. Müslümân demek, bu ana bilgilere inanan, saygı gösteren, bunları bozmaya 
kalkıĢmamaya söz veren kimse demektir. 

 
GENÇLERE ÖĞRETMEK LÂZIM 
Ġslâmiyette ve Ġslâmiyeti doğru olarak nakleden Ehl-i sünnet âlimlerinin temel kitâplarında, akla, 

ilme aykırı hiçbir hurâfe yoktur. Dinin temel bilgilerini doğru olarak öğrenmemiĢ din câhilleri arasında 
hurâfeler bulunabilir. Bunları temizlemek için de, Ehl-i sünnet âlimlerinin yazdığı kitâpları okuyup iyi 
anlamak, bunları yaymak ve gençlere de bu bilgileri öğretmek lâzımdır. 

 
Netice olarak Ġslâm dîni, bütün hurâfelerden, efsânelerden temizlenmiĢ olan, yalancılığı reddeden, 

insanları günahkâr değil, bilâkis Allahü teâlânın kulu olarak kabûl eden, onlara hayatta çalıĢma ve iyi 
yaĢama imkânını veren, bedenin ve rûhun temizliğini emreden bir dindir... 

 
İnsan ölünce, dünya hayatı biter 
25.09.2012 
 
Âdem aleyhisselâma, kendi neslinden gelecek olan insanlar, zerreler hâlinde gösterildi. Bunlardan 

bazısının Cennet, bazısının da Cehennem yolunu tercih edecekleri kendisine bildirilince, Allahü 
teâlâya; “Yâ Rabbî! Cehennem ehlinin ameli nedir?” diye arz etti. Allahü teâlâ da; (Bana şirk koşmak 
ve gönderdiğim Peygamberlere inanmamak ve onlarla gönderdiğim ilâhî kitâplarımda olan emir 
ve nehyimi, yasağımı tutmayıp, bana isyân etmektir) buyurdu. 

 
Bunun üzerine Âdem aleyhisselâm, Allahü teâlâya duâ ederek; “Yâ Rabbî! Bunları kendilerine 

Ģâhit kıl. Umulur ki, Cehennem ehli ameli iĢlemezler” diye arz etti. Allahü teâlâ da, onların nefislerini 
Ģâhit yapıp; (Ben sizin Rabbiniz değil miyim?) buyurdu. Kıyâmete kadar gelecek olanların hepsi; 
“Rabbimizsin. Biz Ģehâdet eyledik” dediler. Bunun üzerine Allahü teâlâ, melekleri ve Âdem 
aleyhisselâmı, zerreler hâlindeki o ruhların bu sözlerine Ģahit tuttu. 

 
GÜNÜ GELĠNCE DOĞAR... 
Bu sözleĢmeden sonra, onları tekrar eski mekânlarına gönderdi. Çünkü bunların hayâtları, 

cismânî bir hayât değildi. Allahü teâlâ bunları Âdem aleyhisselâmın sulbüne yerleĢtirdi. 
 
Ana rahminde ilk bedeni belirmeye baĢlayan çocuk, henüz ölüdür. Allahü teâlâ rahimde ölü olan 

bu çocuğa rûh vermeyi dileyince, rûhu, o cesede iâde eder. Çocuk o zamân hareket etmeye baĢlar ve 
günü tamam olunca dünyaya gelir. 

 
Bundan sonra, Allahü teâlâ, insanı hayâtı boyunca, dünyâda durdurur. Belli olan eceli gelinceye, 

rızkı tükeninceye ve ezelde takdîr edilmiĢ olan amelleri bitinceye kadar, dünyâda kalır. Dünyâdaki 
ölümü yaklaĢtığı vakit, dört melek gelir. Bunların biri, rûhunu sağ ayağından, biri sol ayağından, biri 



sağ elinden ve biri sol elinden çekerler. Çok defa, rûhu gargara hâline gelmezden önce Âlem-i 
melekûtîyi görmeye baĢlar. Melekleri, yaptıkları iĢlerin hakîkatini, âlemlerinde durdukları hâl üzere 
görür. Eğer dili söylese, onların vucûdunu haber verir. Çok defa da, gördüğü Ģeyleri, Ģeytânın bir iĢi 
zanneder. Lisânı tutuluncaya kadar hareketsiz kalır. Bu hâlde, yine melekler rûhunu parmak 
uçlarından çekerler. 

 
Soluğu ise, sanki saka kırbasından su boĢalır gibi, gırıl gırıl öter. Fâcirin rûhu da yaĢ keçeye 

takılmıĢ olan diken çekilir gibi çıkarılır ki, bunu insanların en üstünü olan Peygamber efendimiz haber 
vermiĢtir. Bu hâlde ölen kimse, karnını diken ile dolu zânneder. Rûhunu da, sanki bir iğne deliğinden 
çıkıyor, gök yere bitiĢiyor ve kendisi arasında kalıyor zanneder. Tabiinin büyüklerinden olan hazret-i 
Kâ‟ba; 

 
-Ölüm nasıl oluyor diye suâl edilince; 
 
-Bir diken dalını bir kiĢinin içerisine koymuĢlar. Ve kuvvetli bir kimse onu çekiyor. Kestiğini kesiyor, 

kalan kalıyor gibi buldum cevabını vermiĢtir. Peygamber efendimiz de; (Elbette ölüm acılarından 
birinin şiddeti, üçyüz kerre kılınç vurmaktan daha şiddetlidir) buyurmuĢlardır. 

 
ĠĢte bu zamânda insanın cesedi terler, gözleri süratle iki tarafa gider. Burnunun iki tarafı çekilir. 

Göğüs kemikleri kalkar, soluğu kabarır, benzi sararır. Ġnsanın, ölüm anında rûhu kalbe gelince dili 
tutulur. Hiç kimse rûhu göğsüne gelmiĢ iken konuĢamaz. 

 
“SEN ÖLÜYORSUN!..” 
Rûh çekilip, son bağı kopacağı zamân, iblis ve yardımcıları o kimseye musallat olur ve; “Ey filân! 

Sen ölüyorsun. Biz, bu hâlde seni geçtik. Sen Yahûdî dîninde olarak öl. Sen Nasrânî, Hıristiyan olarak 
öl!” diyerek, her milletin dinlerini ona söylerler. O zamânda, Cenâbı Hakkın ĢaĢırmasını dilediği kimse 
ĢaĢırır. ĠĢte bu; (Ey bizim Rabbimiz! Dünyâda iken bize îmân verdiğin gibi, ölürken de 
kalblerimizi şaşırtma) meâlindeki Âl-i Ġmrân sûresinin 8. âyet-i kerîmesinin haber verdiği hâldir. 

 
Ġnsanların ölümleri farklı farklıdır. Bazısı ayakta namâz kılarken vefât eder. Bazısı uykuda, bazısı 

bir Ģeyle meĢgûl iken, bazısı cephede vurularak, bazısı harâm iĢlerken, kimisi de içki içerken ansızın 
vefât eder. 

 
Netice olarak, insân ölünce, dünyâ hayâtı biter ve âhiret hayâtı baĢlar. Âhiret hayâtı da; tekrâr 

dirilinceye kadar Kabir hayâtı, sonra Kıyâmet hayâtı ve bundan sonra da Cennet ve Cehennem hayâtı 
olmak üzere üç kısımdır. Bu üçüncü kısım yani Cennet ve Cehennem hayâtı sonsuzdur. Cennet 
îmânın, Cehennem ise inkârın karĢılığıdır. 

 
Hîle eden bizden değildir 
30.09.2012 
 
Hîle; aldatmak, yanıltmak, yapılan iĢi veya söylenen sözü aslından farklı göstermeye çalıĢmak, 

kısaca sahtekârlık demektir. 
 
Hîle yapmak, harâmdır, günahtır. Hele dinin emir ve yasaklarında hîle yapmak, felâket olur. 

Meselâ harâm olan bir Ģeyi helâl, helâl olanı haram yapmak, farz olan bir ibâdeti kendisine uygun 
gelecek Ģekilde değiĢtirerek yapmak, hak sâhibinin hakkını almasına mâni olmak, haksız bir Ģekilde 
mal ele geçirmek için hîle yapmak, hîle-i bâtıla olur ki, çok büyük günâhtır. Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri; 
“Farz olduktan sonra zekât vermemek için hîle-i bâtıla yapmak haramdır” buyurmuĢtur. Abdülganî 
Nablüsî hazretleri ise; “Haramı helâl yapmak için hîle-i bâtıla yapmak Yahûdîlerin âdetidir” buyuruyor. 

 
ÇÜRÜK Ġġ YAPMAK!.. 
Müslümanların, Ġslâmiyete uymaları ve haram iĢlememeleri için ihtiyatlı yol aramalarına, herhangi 

bir hususta Ġslâmiyete uymaya mâni bir durum bulununca o Ģeyi yapabilmek için kolay olan bir çareye 
baĢvurmalarına veya bu sûretle bulunan çıkıĢ yoluna, hîle-i Ģer‟iyye denir ki câizdir. Süleymân bin 
Cezâ hazretleri; “Âciz olanın, zarûrete düĢenin, ibâdetini kaçırmamak veya haram iĢlememek için hîle-i 
Ģer‟iyye yapması lâzım olur” buyurmuĢtur. 

 
Her sanat ve iĢte hîle yapmamak farzdır. Çürük iĢ yapmak ve bunu müĢteriden gizlemek 

harâmdır. Ġmâm-ı Ahmed ibni Hanbel hazretlerinden, ayakkabılar için gizli yama yapmayı sorunca; 



“Kendi giymesi ve müĢterînin giymek istemesi ile câiz olup, hîle olarak yapmak yani gizli yamayı, yeni 
diye satmak günâhtır. Aldığı para harâmdır” buyurmuĢtur. 

 
Malın ayıbını, müĢterîden gizlememeli, hepsini, olduğu gibi göstermelidir. Kusûru gizlemek, 

hıyanettir, mü‟minlere, nasîhat etmemektir ve zâlim, âsî olmaktır. Eshâb-ı kiramdan Vâsile bin Eskâ 
hazretleri buyuruyor ki; “Resûlullah efendimizden iĢittim, buyurdu ki: 

(Satılan bir şeyin kusûrunu gizlemek helâl değildir. O kusûru bilip söylememek de, kimseye 
helâl değildir.) Ayrıca Resûlullah efendimiz bizden söz aldı ki, Müslümânlara nasîhat edelim. Onlara 
merhamet edelim. Malın kusûrunu saklamak, nasîhat etmemek olur.” 

 
Mutaffifîn sûresinde meâlen; (Ölçüde ve tartıda hîle yapanlara veyl, yazıklar olsun) 

buyurulmuĢtur. Satıcıların, sattıkları malın kusûrunu saklamamaları çok güctür. Eğer bunu 
baĢarabilirlerse, büyük cihâd etmiĢ olurlar. Bu cihâdı kazanmak için, mal alırken dikkat etmeli, kusûrlu 
mal almamalıdır. Eğer kusûrlu mal alırsa, müĢterîye söylemeyi niyyet etmelidir. Eğer aldanırsa, ziyân 
etmiĢ olur. BaĢkasını da zarara sokmamalıdır. Kendisi, baĢkasına incinince, baĢkalarını da kendinden 
soğutmamalıdır. ġunu iyi bilmelidir ki, hîle ile rızık artmaz. Belki, malın bereketi gider. Hîle ile azar azar 
biriktirilen Ģeyler, ansızın gelen bir felâketle, birdenbire giderek geride yalnız günâhları kalır. 
Resûlullah efendimiz; (Ticârete hıyânet karışınca, bereket gider) buyurmuĢlardır. 

 
Bereket demek, az malın çok faydası olması, çok iĢe yaraması demektir. Az bir mal, bereketli 

olunca, çok kimsenin rahat etmesine, çok iyi iĢlerin yapılmasına yarar. Bereketli olmayan, çok mal 
vardır ki, sâhibinin dünyâda ve âhirette felâketine sebep olur. O hâlde, malın çok olmasını değil, 
bereketli olmasını istemelidir. Bereket, emîn olanlarda bulunur. Hattâ çokluk dahî emîn tüccârlarda 
bulunur. Çünkü her müĢterî, emîn tüccâra gider. Hıyânet edenlere kimse gitmez. Bir tüccâr düĢünmeli 
ki, ömrü yüz seneden çok değildir. Âhiretin ise, sonu yoktur. Birkaç günlük ömrünün altın ve gümüĢünü 
arttırmak için, ebedî ömrünü ziyâna sokmayı kim ister? Böyle düĢünen bir satıcı hıyânet yapamaz. 

 
ZARÛRET OLMADIKÇA!.. 
Netice olarak, insanlar fâsıktır, kâfirdir diyerek, hîle, hıyânet yapmanın câiz olacağını sanmak 

doğru değildir. Hîle, hıyânet ve baĢkalarının haklarına saldırmak harâmdır. Harâmlar, zarûret 
olmadıkça, hiçbir yerde, hiçbir sebeple helâl olmaz. Ġslâmın güzel ahlâkını, her yerde tatbîk etmek, 
herkese örnek olmak lâzımdır. Zira güzel ahlâklı olmak suretiyle Müslümânlığı tanıtmak, Emr-i ma‟rûf 
yapmak olur. Gayr-i müslimlerin haklarına dokunmamak, kimseyi dolandırmamak, aldatmamak, 
Müslümânlığın îcâbıdır. Hadis-i Ģerifte buyurulduğu gibi: 

(Hîle eden, bizden değildir.) 
 
Rahata kavuşmak için, İslâmiyete uymalı 
01.10.2012 
 
Dünyâda iyi, faydalı, kötü, zararlı Ģeyler karıĢık olarak yaratılmıĢtır. Saâdete, rahat ve huzûra 

kavuĢmak için, hep iyi, faydalı Ģeyleri yapmak lâzımdır. Allahü teâlâ çok merhametli olduğu için, 
insanda, iyi Ģeyleri kötülerden ayıran bir kuvvet yaratmıĢtır. Bu kuvvete akıl denir. Temiz ve sağlam 
olan akıl, bu iĢini, çok iyi yapar, hiç yanılmaz. 

 
Günâh iĢlemek, nefse uymak, aklı ve kalbi hasta yapar. Ġyiyi kötüden ayıramaz. Allahü teâlâ, 

merhamet ederek, bu iĢi kendi yapmakta, iyi iĢleri Peygamberler vâsıtası ile bildirmekte ve bunları 
yapmayı emretmektedir. Zararlı Ģeyleri de bildirip, bunları yapmayı yasak etmektedir. Bu emir ve 
yasaklara Din denir. Muhammed aleyhisselâmın bildirdiği dîne de, Ġslâmiyet denir. 

 
BOZULMAMIġ TEK DĠN!.. 
Bugün, yeryüzünde, değiĢtirilmemiĢ, bozulmamıĢ tek din vardır, o da Ġslâmiyettir. Rahata 

kavuĢmak için, Ġslâmiyete uymak yani Müslümân olmak lâzımdır. Müslümân olmak için de, hiçbir 
formaliteye, imâma, müftîye gitmeye lüzûm yoktur. Önce kalb ile îmân etmeli, sonra da, Ġslâmiyetin 
emir ve yasaklarını öğrenmeli ve yapmalıdır. 

 
Peygamber efendimiz ve Onun dört halifesi zamanlarında, daha sonra ve Osmanlılar döneminde, 

çeĢitli milletlerden meydana gelen insanlar, Müslüman oldukları, Ġslâmiyete uydukları için, baĢarıları, 
Ģânları, târîhlere ün salmıĢtır. Zamanımızda ve gelecek zamânlarda da, büyük, küçük her millet, 
Ġslâmiyetin bildirdiği, değiĢmez olan güzel ahlâka sarılır, bunları uygularsa, rahata, huzûra, saâdete 
kavuĢacaktır. Ġslâmiyetin bildirdiği sosyal ve ekonomik ahlâktan, hükümlerden ayrılan insanlar, 



milletler, sıkıntıdan, ızdıraptan, felâketten kurtulamamıĢlardır. GeçmiĢ milletlerde böyle olduğunu 
tarihler yazmaktadır. Gelecekte de, elbette böyle olacaktır. Zira tarih, tekerrürden ibârettir. Âl-i Ġmrân 
sûresinin 100. âyetinde meâlen; (Ey îmân edenler! Allahın dînine sarılınız. Birbirinizden 
ayrılmayınız!) buyurulmuĢtur. Tefsîr sâhipleri ve bilhassa Ebüssü‟ûd Efendi hazretleri, bu âyet-i 
kerimeyi açıklarken; “Ehl-i kitâbın yaptıkları gibi, parçalanıp doğru îmândan ayrılmayın! Câhiliyye 
zamânında birbirleriniz ile dövüĢtüğünüz gibi bölünmeyiniz!” diye açıklamıĢlardır. 

 
Müslümanların doğru itikatta birleĢmesi emrolundu. Doğru yolun, Ehl-i sünnet âlimlerinin bildirdiği 

îmân olduğunu, Peygamber efendimiz haber vermiĢtir. Bu sebeple Müslümanların, doğru yol olan ehl-i 
sünnet itikadında birleĢmesi, birbirlerini sevmesi lâzımdır. Müslümânların bu birliğinden ayrılan, bu 
âyet-i kerîmeye uymamıĢ olur. Bu yolda birleĢir, birbirimizi seversek, dünyânın en büyük, en kuvvetli 
milleti olur, dünyâda rahata, huzûra, âhirette de sonsuz saâdete kavuĢuruz. 

 
Gayr-i müslimler, yalnız fen bilgileri üzerinde çalıĢıyorlar. Ġslâm dînini insâf ile, temiz bir vicdânla 

incelemiyorlar. Bunun için, fende ilerliyor, büyük endüstri kuruyorlar. Fakat, inkâr, isyân pisliğinden, 
harâm ve kötü iĢlerinin zararlarından kurtulamıyorlar. Rahata, huzûra ve saâdete kavuĢamıyorlar. 
Fende ilerledikleri hâlde, rahat yaĢayamıyorlar. Çünkü küfürden, inkâr ve harâm iĢlemekten, hep zarar, 
hep ziyân, hep fenâlık hâsıl olur. Sonu hep felâket olur. Ġmândan, ibâdetlerden ve güzel ahlâktan ise, 
dâimâ iyilik, rahatlık hâsıl olur. Müslümânlar, gayr-i müslimler gibi, fen bilgilerinde de çalıĢmaya, onlar 
gibi büyük fabrikalar kurmaya özenmelidir. Çünkü Ġslâmiyet bunları emretmektedir. Ġslâmiyet, hem fen 
bilgilerinde çalıĢmayı, hem de güzel ahlâklı olmayı, herkese iyilik yapmayı emretmektedir. 

 
SONSUZ SAÂDET ĠÇĠN... 
Netice olarak Allahü teâlâ, dinleri insanlara sıkıntı vermek için değil, kalbleri ve kalblerdeki 

kötülükleri temizlemek için gönderdi. Kalb, kötülükler deposu olan nefse uymaz, aklı dinleyip 
Ġslâmiyete uyarsa, bütün dünyâ rahata, huzûra kavuĢur. Aklın vazîfesi, Ġslâmiyeti öğrenmek ve bunun 
her yere yayılması için çalıĢmaktır. Kalb, hep nefse tatlı gelen Ģeyleri yaparsa, nefse tapmıĢ olur. 
Allahü teâlâyı unutur. Ġslâmiyete uymak, kalbi ve bedeni kuvvetlendirir, nefsi zayıflatır ve böylece kiĢi, 
güzel ahlâk sahibi iyi bir insan olur. Ġyi bir insan da, dünyâda rahata, huzura, âhirette de sonsuz 
saâdete kavuĢur... 

 
 
Kalbin ve rûhun mahiyeti 
02.10.2012 
 
Kalb yani gönül ve rûh için eski Yunan felsefecileri ve onların taklitçileri, bu ikisine birden Nefis 

demiĢlerdir. Hâlbuki, tasavvuf ve ahlâk bilgilerinin mütehassısı olan Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri, nefsin, 
kalbin ve rûhun birbirinden farklı varlıklar olduklarını bildirmektedir. Ġsrâ sûresinin 85. âyetinde meâlen;  
(Sana rûhtan soruyorlar. Rûh, Rabbimin yarattığı varlıklardan biridir diye cevâp ver) 
buyurulmuĢtur. Bu âyet-i kerîme, rûhun ne olduğunu anlatmayı menetmektedir. Bunun içindir ki Ġslâm 
âlimlerinden çoğu, rûhun ne olduğunu konuĢmaktan sakınmıĢlardır. Bu âyet-i kerimede, rûhun hakikati 
ve ne olduğunu konuĢmak yasaklanmıĢtır. Yoksa rûhun özelliklerini anlatmak yasak edilmemiĢtir. 
Bunun için, âlimlerin çoğu, talebeye ve suâl edenlere, kalbin ve rûhun cisim olmadıklarını, bir Cevher-i 
basît olduklarını söylemiĢlerdir. 

 
Aklın erdiği bilgileri anlayan, his organlarından beyne gelen duyguları alan, bedendeki bütün 

kuvvetleri, hareketleri idâre eden, kullanan hep bu ikisi yani kalb ve rûhtur. Tasavvuf büyükleri ve 
kelâm âlimleri böyle söylemiĢlerdir. 

 
CEVHER VE ARAZ... 
Rûhun varlığı meydândadır. Belli olan Ģeyi isbât etmeye lüzûm yoktur. Ġnsan bir ân kendini 

unutmaz. Uykuda iken, sarhoĢken de, rûh kendisini unutmaz. 
 
Kalb ve rûh, cevherdir. Yani kendileri vardır. Her mahlûk, yâ cevherdir, yâhût arazdır. Varlıkta 

kalabilmesi için, baĢka bir mahlûka muhtâç değilse, kendi kendine var ise, buna Cevher denir. Varlıkta 
baĢka bir Ģeye muhtâç ise, buna Araz veyâ Sıfat denir. Madde ve cisim, birer cevherdir. Bir cismin 
rengi, kokusu, Ģekli ise arazdır, özelliktir. Cevher, iki türlüdür. Biri Mücerred yani maddî olmayan 
varlıktır. Ağırlığı, Ģekli, rengi ve his organlarına tesiri yoktur. Ġkincisi maddedir. Mücerred olan cevher, 
his organları ile duyulmaz, parçalanamaz. Akl ve rûh böyledir. Madde ise, his olunur ve parçalanabilir. 
Cisim, maddenin Ģekil almıĢ hâlidir. Rûhun cevher olduğu birçok Ģekilde isbât edilmiĢtir. His olunan, 



düĢünülen her Ģeyi rûh almakta, taĢımaktadır. Bunun için kalb ve rûh, cevherdir, araz değildir.  
Kalb ve rûh, basîttir. Basît demek, parçalanamaz, ayrılamaz demektir. Rûhun basît olduğu Ģöyle 
anlaĢılır ki, basît olduğu bilinen Ģeyi, rûh kavramaktadır. Kalb ve rûh, bileĢik olsaydı, parçalanabilseydi, 
basît olan bir Ģey bunda yerleĢemezdi. Çünkü, rûh parçalanırsa, bunda yerleĢen basît Ģey de 
parçalanmak lâzım gelir. Basît olan Ģey ise, parçalanamaz. 

 
Kalb ve rûh, cisim değildir. Eni, boyu ve yüksekliği olan cevhere, yani Ģekil almıĢ maddeye Cisim 

denir. Cisimde yerleĢen Ģeylere cismânî denir. Araz, yani özellikler, cisimlerde bulundukları için, 
cismânîdirler. 

 
Ġnsan ölünce, ceset çürüyünce, kalb ve rûh yok olmaz. Ölmek, bunların bedenden ayrılması 

demektir. Bedenden ayrılınca, maddî olmayan âleme karıĢırlar. Kıyâmete kadar yok olmaz. 
 
Ġnsan bedeninde bulunan maddeler, topraktan, sudan ve havadan gelmektedir. Canlıların ihtiyâç 

maddeleri, bu üç kaynaktan hâsıl olmaktadır. Ġnsan çürüyünce, hâsıl olan maddeler, yine bu üç yere 
dağılıyor. Kıyâmette tekrâr dirilmek, bu maddelerin veyâ benzerlerinin tekrâr bir araya gelmeleri ile 
olacaktır. 

 
Kalb, rûh ve melekler, yalnız oldukları zaman, yükselmez, yaratıldıkları mertebede, derecede 

kalırlar. Kalb ve rûh, bu beden ile birleĢince, yükselebilmek hâssasını, özelliğini kazanıyor. Yâhut, kâfir 
olmak, günâh iĢlemek sebepleri ile, alçaklaĢıyor, harâb oluyor. 

 
DEĞĠġMEZ VE YOK OLMAZ!.. 
Kalb ve rûh, madde olmadığı, parçalanmadığı ve parçalardan meydâna gelmedikleri için, hiç 

değiĢmez, bozulmaz ve yok olmazlar. Fizik hâdiselerinde cisimler değiĢiyor. Su, kaynatılınca buhar 
oluyor, gaz hâline dönüyor. Kimyâ tepkimelerinde, cismin yapısı bozuluyor, o cisim yok oluyor. Nükleer 
değiĢmelerde ise, madde de yok olup, enerji hâline dönüyor. 

 
Netice olarak rûh, his organları ile duyulmaz. Rûh, cisim, madde ve cismânî olmadığı için his 

olunamaz. Kalb ve rûh, anlayıcı ve idâre edicidir. Kendilerini bilirler. Kendisini bildiğini de bilirler. Göz 
vâsıtası ile renkleri, kulak ile sesleri kavrar, sinirleri çalıĢtırır, adaleleri hareket ettirir. Böylece, bedene 
iĢ yaptırırlar. Böyle iĢlere istekli iĢler denir... 

 
Bu dünyada herkes âhiret yolcusudur 
07.10.2012 
 
Müslümân, iyi insan, aklı baĢında kimse demektir. Müslümân, Allahü teâlânın emirlerine itâat 

eder, kul ve hayvan haklarına riâyet eder. Herkese iyilik eder, kötülük yapanlara da nasîhat verir. 
Ölümü unutmaz, âhiret için hazırlık yapar. Böyle olan Müslümânı, Allahü teâlâ da, kulları da sever. 
Rahat ve huzûr içinde yaĢar. 

 
Atâ-i Horasânî hazretleri, sevdiklerine Ģöyle nasîhat ederdi: 
“Hep iyilik yapın. Zîrâ yapılan iyilikler, iĢlenen kötülükleri yok eder. Sonunda dünyâdan 

ayrılacağınız için, kendinizi ondan ayrılmıĢ kabûl ediniz. Bir gün mutlaka tadacağınız için ölümü tatmıĢ 
gibi olunuz. Zira âhiret âlemine göçüp, oraya yerleĢeceksiniz. O halde Ģimdi kendinizi oraya gidip 
yerleĢmiĢ kabul edin. Zâten bütün insanların varacağı son durak burasıdır. Her insan yolculuğa 
çıkacağı zaman mutlaka hazırlık yapar. Yolculukta lüzumlu eĢyâlarını yanına alır. Sıcağa karĢı 
korunmak için gölgeliğini, yemek içmek için azığını, soğuğa karĢı elbiselerini temin eder, öyle yola 
çıkar. 

 
Sefere, hazırlıklarını yaparak çıkan kimseye gıpta edilir. Hazırlıksız yola çıkan piĢman olur. 

Çünkü, yola çıkıp, güneĢ altında kalınca, gölgelenecek bir Ģey bulamaz. GüneĢin sıcağı altında nice 
sıkıntılarla karĢılaĢır. Susadığı zaman, susuzluğunu gidereceği bir su bulamaz. Soğukla 
karĢılaĢtığında üzerine alacak bir Ģeyi yoktur. ĠĢte böyle kimsenin, o sıkıntılı halde iken, hazırlıksız yola 
çıktığına ne kadar çok piĢman olacağını siz düĢünün. Bu sıkıntı dünyâdadır. Dünyânın sıkıntısı 
geçicidir. Ġnsan bir gün sıkıntı ile karĢılaĢır, öbür gün, o sıkıntıdan kurtulabilir. Fakat ya âhiretin devamlı 
olan dayanılmaz acı ve ızdıraplarına yakalanırsak, hâlimiz nice olur? Bu bakımdan insanların en 
akıllısı, sonsuzluk âlemi, gerçek vatan olan, âhiret için iyi hazırlanandır. DehĢeti tüyler ürperten 
kıyâmet gününde, Allahü teâlâ kimi ArĢ‟ının gölgesi altında gölgelendirirse o kimseyi, o gün güneĢin 
sıcaklığı aslâ rahatsız etmez. Oradaki sıkıntılardan kurtulur.” 



 
Bilâl bin Sa‟d hazretleri bir kimseye; 
-Ölmek ister misin? diye sorar. O kimse de; 
 
-Hayır efendim. Ben biraz daha yaĢayıp iyi amel yapmak, ondan sonra ölmek istiyorum der. Bilâl 

bin Sa‟d hazretleri; 
 
-Hem ölmek istemiyorsun hem de iyi amel yapmıyorsun. O halde senin hâlin dünyâya bağlanmıĢ 

olmayı gösteriyor, cevabını verir ve oradakilere hitaben; 
 
-Ey ebedî yolun yolcuları! Sizler, yok olmak için yaratılmadınız. Sizler, sâdece bir evden, bir eve 

göç edersiniz. Nitekim siz, sulblerden rahimlere, buradan dünyâya, dünyâdan kabirlere, kabirlerden 
mevkif denilen mahĢer meydanına, oradan da ebedî Cennete veya Cehenneme gidersiniz, buyurur. 

 
Bekir Sıdkı Visâli hazretleri de, sevdiklerine hitaben buyurur ki: 
“Ey gaflet uykusuna dalmıĢlar! Artık uykudan uyanınız. ġimdi uyuyacak zaman değildir. 
Ey Allahü teâlâdan yüz çevirenler! Siz Ondan yüz çevirip haddi aĢıyorsunuz. Allahü teâlânın 

sayısız nîmetleri içindesiniz. Dünyânın parasına, malına, mülküne kalbinizi bağlamayın. Bir gün gelip, 
her Ģey yok olup, elinizden çıkacak. Ancak Allahü teâlâ ve Onun sevdiği, beğendiği ameller kalacaktır.  
Ovalara ve çöllere sığmayan orduları olan nerede o azgın, taĢkın Firavunlar? Nerede o gelmiĢ geçmiĢ 
krallar, hükümdarlar? Nerede onların medhedicileri? Nerede onların siyah bayrakları ve sancakları? 
Nerede o dünyânın doğusuna ve batısına sâhib olan Ġskender? Nerede ilim irfân sâhipleri? Nerede 
vefâlı dostlar, kardeĢler, yakınlar? Onların yaĢadıkları yerleri gez gör ve onlardan haber sor. Hepsinin 
de öldüklerinin haberini alırsın. Ümmetlerden nicesi toprak altında olup, kalbleri de hasret ile doludur. 
Onlar himâye, koruma altında idi. Onlar ve yaĢadıkları vakitler de ölüp gitti. Zaman, esef ederek onlar 
için ağlamakta ve yaĢlar dökmektedir. Dün onların hepsi evlerinde yaĢamakta idi. Bugün ise, toprak 
altında kemik ve toz yığını hâlindedirler.” 

 
Netice olarak, bu dünyâda herkes yolcudur, hem de âhiret yolcusudur. Bu sebeple herkese iyilik 

etmeli, eli ile, dili ile kimseyi incitmemeli, kimseye zarar vermemeli, hiyânet etmemeli, herkese faydalı 
olmalı, herkesin hakkını ödemeli ve âhirete hazırlıklı olmalıdır... 

 
Gülerek günah işleyen… 
08.10.2012 
 
Amel yani yapılan iĢler; Allahü teâlânın beğenmediği, günah olanlar, Allahü teâlânın beğendiği 

tâ‟atlar, bir de mubâh yani yapanın niyetine göre, tâ‟at veyâ günah olanlar olmak üzere üçe ayrılır. 
Günahlar, niyetsiz veya iyi niyet ederek iĢlenirse, günah olmaktan çıkmaz. Zulüm, günah, iyi niyetle 
iĢlenirse, yine günah olur. Böyle iĢleri yapmamak sevaptır. 

 
Günah iĢleyince, hemen kalb ile tövbe ve dil ile istiğfâr etmelidir. Gizli yapılan günahın tövbesi 

gizli, âĢikâr yapılanın tövbesi de âĢikâr olmalıdır. Tövbeyi geciktirmemelidir. Tövbeyi geciktirmek, daha 
büyük günahtır. Ölünceye kadar, tövbe kabûl olur. 

 
Mevlânâ Ebû Eyyûb hazretleri anlatır: 
“Daygam bin Mâlik hazretleri bir gün bana; 
 
-Ey Ebâ Eyyûb! Nefsinin düĢmanlığından sakın. Ben insanların dünyâda üzüntülerinin bitmediğini 

gördüm. Allahü teâlâya yemin ederim ki, âhirette mümin sürûr, sevinç görmezse iki Ģeyle karĢılaĢır. Ya 
dünyâda iken yaptıklarına piĢman olur, bunları niye yaptım der. Veya diğeri âhirette hor ve hakir olur 
dedi. Bunun üzerine kendisine; 

 
-Efendim, mümine âhirette sevinç neden olmasın, zîrâ o dünyâda iken, Allahü teâlâ için yorulup 

didiniyordu dedim. Bana; 
 
-Ey Ebâ Eyyûb! Nasıl sevinsin, nasıl selâmete ersin? Zîrâ nice kimseler, îmânının, amelinin, 

ibâdet ve ihlâsının doğru olduğunu zanneder ve artık kurtuldum, der. Halbuki bunların yaptıkları 
ameller, Allahü teâlânın rızâsına uygun olmadığı için, dünyada yaptıkları o ameller, ibâdetler, âhirette 
bunların yüzlerine çarpılır, vurulur buyurdu.” 

 



Vaktiyle adamın birisi namaz kılmaz, diğer ibâdetleri yapmaz ama her gece yatarken; “Yâ Rabbî! 
Bana Cennetini ver!” diye duâ edermiĢ. Bir gece yine aynı Ģekilde yatar. Gecenin geç vaktinde, evin 
damından bir tıkırtı geldiğini hissederek uyanır. Hemen evin damına çıkıp; 

 
-Kimsin, orada ne arıyorsun? der. Damda bulunan Behlül Dânâ hazretleridir ve o kimseye; 
-Devem kayboldu da onu arıyorum der. Ev sâhibi; 
-Kaybolan devenin damda olması mümkün mü? Bu akılsızlık değil midir? deyince, Behlül-i Dânâ 

hazretleri; 
-Senin, hiç ibâdet etmeden Allahü teâlâdan Cenneti istemen daha akılsızlık değil midir? buyurur. 
 
Ev sâhibi, bu cevabı duyunca, Behlül-i Dânâ hazretlerinin kendisine nasihat vermek için böyle 

yaptığını anlar. Hatâsını anlayıp, tövbe eder ve ibâdetlerini aksatmadan yapmaya baĢlar. 
 
Atâ Süleymî hazretleri, sevdiklerine zaman zaman; “Ölüm peĢimde, kabir önümde, gideceğim yer 

mahĢer, geçeceğim yol Cehennem üzerindeki sırât köprüsüdür. Bilemiyorum ki, Rabbim bana ne 
muâmele yapar?” buyururdu. 

 
Avn bin Abdullah hazretleri de, oğluna Ģöyle nasîhatte bulunur: 
“Ey oğul! Takvâya, Allah korkusu ile haramlardan kaçma ipine iyi sarıl. Eğer, bugünün dünden, 

yarının da bugünden daha hayırlı olmasını temin edebilirsen, bunu yap. Namaz kılarken, vedâ edip, 
ayrılacak olan kimsenin namaz kılıĢı gibi kıl. Çok ihtiyaç peĢinde koĢmaktan, özür beyân etmek 
zorunda kalacağın iĢi yapmaktan sakın.” 

 
“BENĠ, BU SEVGĠME BAĞIġLA” 
Kayseride medfun bulunan Seyyid Burhâneddîn hazretleri, bir gün gusül abdesti alır ve 

hizmetçisine; Ecel Ģerbeti bir bardağa konulmuĢ bana verilmek üzeredir. Beni yıkamaları için sıcak su 
hazırla. Ayrıca dıĢarıya çık ve; “Seyyid Burhâneddîn vefât etti!” diye seslen ki, cenâzemde hazır 
bulunsunlar buyurur. Sonra içeri girip iki rekat namaz kılar ve Allahü teâlâya niyâzda bulunarak; “Ey 
her zaman hâzır ve nâzır olan Allahım! Bana bir emânet verdin. Nihâyet o emâneti benden geri 
alacaksın” der ve Sâffât sûresinin 102.; (İnşâallah beni sabredenlerden bulacaksın) meâlindeki 
âyet-i kerîmesini okur. Bundan sonra; “Yâ Rabbî! Seni ve Resûlünü çok seviyorum, sana kavuĢmak 
arzum son haddine ulaĢtı. Beni bu sevgime ve arzuma bağıĢla. Lâ ilâhe illallah Muhammedün 
Resûlullah” diyerek rûhunu teslim eder. 

 
Netice olarak, her günaha hemen tövbe etmek farzdır. Hemen tövbe etmeyen de, ölmeden önce 

tövbe etmelidir. Günah iĢlemek, insanı helâk etmez. Günaha devâm etmek, tövbeyi terk etmek, helâk 
eder. Îmânı olan, büyük günaha düĢmemek için, küçük günahtan da kaçar. Bekr bin Abdullah el-
Müzenî hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Kim gülerek günah iĢlerse, ağlayarak Cehenneme girer.” 
 
Benim sünnetime sarılınız! 
09.10.2012 
 
Eshâb-ı kirâm ve tâbiîn zamânından sonra, Resûlullah efendimizin izni olmadan, dinde yapılan 

eklemelere ve noksanlıklara yani ibâdet olarak yapılan, sevâp olduğu düĢünülen değiĢikliklere, bid‟at 
denir. Dinde reform yapmak da, bid‟attir. Âdetlerde yapılan değiĢiklikler, bu bid‟atin dıĢında 
kalmaktadır. Hadîs-i Ģerîflerde kötü olduğu bildirilen, dindeki bid‟atler, dinde yapılan reformlardır. 
Bunlar, ibâdetlere yardımcı değil, ibâdetleri değiĢtirmekte, bozmaktadırlar. 

 
Ġ‟TĠKÂTTA VE ĠBÂDETTE BĠD‟AT 
Bid‟at; i‟tikâtta ve ibâdetlerde olmak üzere ikiye ayrılır. Ġ‟tikâtta olanlar, ya ictihâd ile yapılır. Yani 

âyet-i kerîmelerden ve hadîs-i Ģerîflerden çıkarılır. Yâhut, akıl ile, düĢünce ile beğenilerek yapılır. 
Ġctihâd yapabilmek için derin âlim yani müctehid olmak lâzımdır. Müctehid, i‟tikât, îmân bilgilerinde 
ictihâd yaparken yanılırsa, affolmaz, suçlu olur. YanlıĢ anladığı inanılacak Ģey, dinde açıkça bildirilmiĢ 
ve câhillerin bile iĢitip bildiği, yayılmıĢ bilgilerden ise, bu ve buna inananlar kâfir olur. Açık bildirilmiĢ, 
fakat herkesin iĢitmemiĢ olduğu bilgilerden veyâ açık bildirilmemiĢ bilgilerden ise, kâfir olmazlar. Bid‟at 
sâhibi, dalâlet ehli yani sapık olurlar. Bu yanlıĢ inanıĢları, adam öldürmek ve zinâ gibi büyük 
günâhlardan da dahâ büyük günâhtır. 

 



Resûlullah efendimizin ibâdet olarak yaptığı ve ara sıra bıraktığı Ģeylere Sünnet-i hüdâ veyâ 
Müekked sünnet denir. Bunları ara sıra yapmayanlara azâb bildirilmedi. Hiç terk etmediği ve terk 
edenlere azâb yapılacağını bildirdiklerine Vâcib denir. Ara sıra yaptığı ibâdetlere Müekked olmayan 
sünnet veyâ Müstehab denir. Âdet olarak yaptıklarına Sünnet-i zevâid veyâ Edeb denir. Ġyi Ģeylere 
sağdan, fenâ Ģeylere soldan baĢlamak ve buralarda yerine göre sağ, sol elleri kullanmak edebdir. 

 
Âdetlerde değiĢiklik yapmak, bid‟at değildir. Vera sâhiplerinin yapmaması iyi olur. Zira Peygamber 

efendimiz; (Benim sünnetime ve benden sonra, hulefâ-i râşidînin sünnetlerine sarılınız!) 
buyurmuĢlardır. 

 
Sünnet sözü, yalnız olarak söylenildiği zamân, Ġslâmiyetin bildirdiği her Ģey demektir. Dînin sâhibi 

olan Resûlullah efendimiz, âdetlerde bir Ģey bildirmedi. Çünkü Resûlullah efendimiz, insanlara dinlerini 
bildirmek için geldi. Dünyâda muhtâç oldukları Ģeylerin yapılmasını öğretmek için gelmedi. Hadîs-i 
Ģerîfte; (Dünyâ işlerinizi yapmasını siz daha iyi bilirsiniz!) buyuruldu. Dünyânıza faydalı olan Ģeyleri 
bulup yapmanız için benim bildirmeme lüzûm yoktur demektir. Dînî vazîfelerinizi, ibâdetlerinizi 
bilemezsiniz. Onları benden öğreniniz demektir. Bunun için âdetler, Ġslâmiyetin dıĢında kalmaktadır. 
Ġslâmiyyetin dıĢında olan Ģeylerde yapılan değiĢiklikler bid‟at olmaz. 

 
Minâre, mektep, kitâp gibi sonradan yapılmıĢ olan Ģeyler bid‟at yani dinde reform değildir. Bunlar 

dîne yardımcı Ģeylerdir. Ġslâmiyet bunlara izin vermiĢ, hattâ emretmiĢtir. Böyle Ģeylere Sünnet-i hasene 
denir. Ġslâmiyetin yasak ettiği Ģeyleri meydâna çıkarmaya Sünnet-i seyyie denir. Bid‟atlerin yani dinde 
reformların hepsi, sünnet-i seyyiedir. 

 
Sünnet-i hasene yani dîne yardımcı Ģeylerin Eshâb-ı kirâmın ve tâbiînin zamânlarında 

yapılmaması, onların bu faydalı Ģeylere ihtiyâçları olmadığı içindi. Onlar, Ġslâmiyeti yaymak için cihâd 
ediyor, Ġslâmiyeti dünyâya yayıyorlardı. Onların zamânlarında bid‟at sâhipleri çıkmamıĢ veyâ 
çoğalmamıĢtı. Kıyâmete kadar sünnet-i hasene meydâna çıkarmak câizdir ve sevâptır. 

 
BĠD‟AT ĠġLEMEK HARAMDIR 
Netice olarak, ibâdette bir bid‟ati yapmak, bir sünneti terk etmekten daha fenâdır. Bid‟at iĢlemek 

harâmdır. Sünneti özürsüz terk etmek mekrûhtur. Bir kimse, herhangi bir sünneti özürsüz terk etmeyi 
sevap sanarak, o sünneti terk ederse, bid‟at olur. Bir inanıĢın, bir iĢin veyâ bir sözün sünnet veyâ bid‟at 
olduğu bilinemediği zaman, bunu yapmamak lâzım olur. Çünkü, bid‟ati terk etmek lâzımdır. Sünneti 
yapmak lâzım değildir. Lâzım olmayan Ģey yapılmazsa kazâ olunamaz. Bunun için beĢ vakit namâzın 
kılınmamıĢ sünnetleri kazâ olunmaz. Allahü teâlânın harâm ettiği Ģeylerden bir zerresini yapmamak, 
insanların ve cinnin bütün ibâdetlerinden daha sevaptır. Bunun için, güçlük olan yerde vâcib de terk 
edilir, fakat harâm iĢlenemez. 

 
Benim için birbirini sevenlere 
14.10.2012 
 
Muhabbet; sevgi, aĢırı düĢkünlük anlamlarına gelmektedir. Ġnsan, yaratılıĢı icâbı, çeĢitli Ģeylere 

karĢı muhabbet, sevgi besler. Dünyâyı ve içindekileri sevebilir, bunlara bağlanabilir. Dünyâ ve 
içindekilere olan bu sevgi ve bağlılık, insanı Allahü teâlâdan uzaklaĢtırır. Çünkü muhabbet, sevgi, 
Allahü teâlâ ve Onun rızâsı için olmalıdır. Peygamber efendimiz; (Benim muhabbetim; benim 
yolumda birbirine muhabbet edenler, hâlis sevgi gösterenler ve benim sevgim uğrunda 
harcayanlar için hak oldu.) (Benim muhabbetim bir kulun kalbine girerse, azîz ve celîl olan 
Allahü teâlâ, onun cesedini ateşe haram kılar) buyurmuĢlardır. 

 
Muhabbet, sevgilinin dostlarını sevmeyi, dost olmayanları da sevmemeyi îcâb ettirir. Bu sevmek 

ve sevmemek, sevenin elinde ve irâdesinde değildir. ÇalıĢmaksızın, zahmet çekmeksizin kendiliğinden 
hâsıl olur. Dostun dostları güzel görünür ve dost olmayanları da çirkin ve fenâ görünür. Seviyorum 
diyen bir kimse, sevgilisinin sevmeyenlerinden kesilmedikçe sözünün eri sayılmaz. Buna münâfık yani 
yalancı denir. Allahü teâlâyı ve Onun sevdiklerini sevmeyenleri sevmek, insanı Allahü teâlâdan 
uzaklaĢtırır. Teberrî etmedikçe, tevellî olmaz. Yani uzaklaĢmadıkça, dostluk olmaz. 

 
ĠNSAN, SEVDĠĞĠNĠ UNUTMAZ!.. 
Ġnsan kimi çok severse hep ondan bahseder. Çünkü insan, sevdiğini hiç unutmaz. Hadis-i Ģerifte; 

(İnsan, sevdiğini çok zikreder) buyuruluyor. 
 



Allahü tealanın veli kullarından mübarek bir zât, hep hocasından bahseder ve ondan nakiller 
yaparmıĢ. Bir gün birisi; 

 
-Efendim siz hocanızı bu kadar çok seviyorsunuz, siz ondan ne öğrendiniz deyince, O mübarek 

zât; 
 
-Bir tek Ģey öğrendim. O da, kim sevilir, kim sevilmez. Bu da bana yetti buyurmuĢtur. 
 
Vaktiyle bir kimse, bir gül bahçesinden geçiyormuĢ. BakmıĢ ki, güllerin arasında dikenler, ayrık 

otları, yabancı otlar var. DüĢünmüĢ ki, bu güllerin arasında bu otların, dikenlerin ne iĢi var! Bunlar 
olmasaydı daha iyi olurdu derken, otlardan birisi dile gelmiĢ; 

 
-Efendi efendi, biz hâlimizden memnunuz, sen bize karıĢma, bizim ne otu olduğumuz önemli 

değil, nerede ve nelerin arasında olduğumuz önemli, bizim kıymetimiz bu güllerin yanında olmakladır, 
hiç kimseye sen kimsin demezler, sen kiminle idin derler der. 

 
Âhirette de nerede ve kimlerle beraber olmak istiyorsak, buna dünyâda karar verip tercihimizi 

yapmalıyız. Çünkü burada kimlerle berabersek, kimleri seviyorsak, âhirette de onlarla beraber 
olacağımız kesindir. Bu bir tercih meselesidir. 

 
Vaktiyle birisi, bir çeĢmede yüzünü yıkarken, çeĢmeden su ile birlikte biraz çamur gelmiĢ. O kimse 

bakmıĢ ki bu çamur çok güzel kokuyor. Çamura sormuĢ; 
 
-Sendeki bu koku nedir diye. Çamur da demiĢ ki: 
 
-Ben bir gül ağacının yanında kaldım, gülün yaprakları benim üzerime düĢtükçe, o yapraklarla bir 

müddet hemhâl oldum, onların kokusu bana da bulaĢtı demiĢ. 
 
Demek ki nerede ve kimlerle beraber isek muhakkak onlardan etkileniriz, onlardan bize bir koku 

geçer. Bu sebeple kim olduğumuz değil kiminle olduğumuz önemlidir. Hâris el-Muhâsibî hazretleri 
buyuruyor ki: 

“ġu üç muhabbet çok mühimdir: 
Birincisi, Allahü teâlâyı sevmektir. Bunun alâmeti, ibâdeti günaha tercih etmektir. 
Ġkincisi, kuvvetli bir îmân ile Resûlullah efendimizi sevmektir. Bunun alâmeti, Resûlullah 

efendimizin sünnetine yapıĢmaktır. 
Üçüncüsü ise Allah için mü‟minleri sevmektir. Bunun alâmeti, mü‟minlere eziyet etmemek ve 

onlara faydalı olmaktır.” 
 
“MUHABBETĠM VACĠPTĠR!..” 
Amr bin Osman Mekkî hazretleri; “Muhabbet rızâya yani Allahü teâlâdan gelen her Ģeyi 

beğenmeye, rızâ da muhabbete dâhildir. Rızâsız muhabbet, muhabbetsiz rızâ olmaz. Çünkü insan, 
ancak sevdiğine râzı olur ve râzı olduğunu sever” buyurmuĢtur. 

 
Netice olarak muhabbet, sevmek, hep berâber olmayı istemek, berâber olmaktan zevk, lezzet 

duymak demektir. Kalb, muhabbet, sevgi yeridir. Muhabbet bulunmayan kalb ölmüĢ demektir. Kalbde, 
yâ dünyâ sevgisi, yâhut Allahü teâlânın sevgisi bulunur. Kim, neyi, kimi severse, onunla beraber olur. 
Allahü teâlânın bir hadîs-i kudsîde buyurduğu gibi: 

(Benim için birbirini sevenlere, benim için bir araya gelip oturanlara, benim için birbirini 
ziyâret edenlere, benim için birbirine verenlere muhabbetim vaciptir.) 

 
Mübarek günler, kamerî aylara göredir 
15.10.2012 
 
Mübârek geceler ve günler, Ġslâm dîninin kıymet verdiği gece ve günlerdir. Allahü teâlâ, kullarına 

çok acıdığı için, bazı gecelere, günlere kıymet vermiĢ ve bu zamanlarda yapılacak olan duâları, 
tövbeleri kabûl edeceğini bildirmiĢtir. Kullarının çok ibâdet yapması, duâ ve tövbe etmeleri için böyle 
zamanları sebep kılmıĢtır. 

 



Kıymetli geceye, kendinden sonra gelen günün ismi verilir. Önceki günü öğle namâzı vaktinden, o 
gecenin fecrine kadar olan zamândır. Yalnız, Arefe ve üç kurban günlerinin geceleri böyle değildir. Bu 
dört gece, bu günleri takip eden gecelerdir. 

 
Mübârek gecelerin birkaçı Kur‟ân-ı kerîmde açıkça bildirilmiĢtir. Hepsini Peygamber efendimiz 

Eshâbına öğretmiĢtir. Din imâmlarımız da, Eshâb-ı kirâmdan öğrenerek kitâplarına yazmıĢlardır.  
Ġslâmiyyette, güneĢ yılının ayları içinde sayılı bir mübârek gün yoktur. Doğum günü ve mübârek 
geceler, hicrî sene ile kutlanır. Tövbe sûresinin 37. âyetinde meâlen; (Allahü teâlâ, gökleri ve yeri 
yarattıktan beri, ayların adedi onikidir. Bunlardan dördü, harâm olan aylardır. Bu dört ayın 
harâm olduğu kuvvetli dindir, [yani Ġbrâhîm ve Ġsmâîl aleyhimesselâmdan beri bilinmektedir.] Bu 
dört ayda, kendinize zulüm etmeyin!) buyuruldu. 

 
HARÂM OLAN AYLAR...  

Harâm olan dört ay, Receb, Zilka‟de, Zilhicce ve Muharrem ayları olduğunu Peygamber efendimiz 
bildirmiĢtir. 

 
Ġslâmiyyetten önce Arablar, meselâ Muharremde harbetmek isteyince, o yıl Muharrem ayının 

ismini, sonraki aya korlar, sonraki ayın ismini, Muharrem ayına takarlardı. Böylece, harâm ay, 
Muharremden bir sonraki ay olurdu. Âyet-i kerîme ile, ayların yerlerinin değiĢtirilmesi yasak edildi. 

 
Kur‟ân-ı kerîmde bildirilen ve dinde kullanılan Arabî ayların bir yılı, bir güneĢ yılından on gün 

kısadır. Hicrî kamerî yılbaĢı, hicrî Ģemsî ve mîlâdî yıl baĢılarından on gün önce gelmektedir. Bundan 
dolayı Müslümânların mübârek günleri veyâ geceleri, Ģemsî senelere nazaran her yıl on gün önce 
gelmektedir. 

 
Müslümânların mübârek günleri, güneĢ aylarına göre değil, hicrî kamerî aylara göre yapılır. 

Dînimiz böyle emretmektedir. Yılın mübârek günü demek, Arabî ayın belli günü demektir. Haftanın belli 
günü demek değildir. Meselâ AĢûre günü demek, Muharrem ayının onuncu günü demektir. Bu, her 
sene haftanın aynı günü olmaz. BaĢka günler olur. Evet haftanın günleri içinde de mübârek olanları 
vardır. Meselâ pazartesi günü, hep hayırlı vak‟aların bu günde olması bakımından kıymetli bir gündür. 
Zil-hicce ve Muharrem aylarının ilk on geceleri, her Cum‟a ve Pazartesi geceleri de mübârek 
gecelerdendir. Hadis-i Ģeriflerde buyuruldu ki: 

 
(Rahmet kapıları dört gece açılır. O gecelerde yapılan duâ, tövbe, ret olmaz. Fıtır 

Bayramının ve Kurban Bayramının birinci geceleri, Şa‟bânın onbeşinci, Berât gecesi ve Arefe 
gecesi.) 

 
(Allahü teâlâ, ibâdetler içinde, Zil-hiccenin ilk on gününde yapılanları dahâ çok sever. Bu 

günlerde tutulan bir gün oruca, bir senelik nâfile oruç sevâbı verilir. Gecelerinde kılınan namâz, 
Kadir gecesinde kılınan namâz gibidir. Bu günlerde çok tesbîh, tehlîl ve tekbîr ediniz!) 

 
(Bir Müslümân, Terviye günü oruç tutarsa ve günâh söylemezse, Allahü teâlâ, onu elbette 

Cennete sokar.) 
 
(Arefe gününe hürmet ediniz! Çünkü Arefe, Allahü teâlânın kıymet verdiği bir gündür.) 
 
(Arefe gecesi ibâdet edenler, Cehennemden âzâd olur.) 
 
(Arefe günü oruç tutanların, iki senelik günâhları affolur. Biri, geçmiş senenin, diğeri, 

gelecek senenin günâhıdır.) 
 
(Arefe günü bin İhlâs okuyanın bütün günâhları affolur ve her duâsı kabûl olur. Hepsini 

Besmele ile okumalıdır.) 
 
BĠR SAAT KADAR...  

Netice olarak, mübârek günleri ve geceleri ihyâ etmeli, yani kazâ namâzları kılmalı, Kur‟ân-ı kerîm 
okumalı, duâ, tövbe etmeli, sadaka vermeli, Müslümânları sevindirmeli, bunların sevâplarını ölülere de 
göndermelidir. Bu gecelere ve günlere saygı göstermelidir. Saygı göstermek, günâh iĢlememekle olur. 
Ġmâm-ı Nevevî hazretleri; “Gecenin oniki kısmından bir kısmını ki bir sâat kadar, ihyâ etmek, bütün 



geceyi ihyâ etmek olur. Yaz ve kıĢ geceleri için hep böyledir” buyurmuĢtur. Hakâyık-ı manzûme 
kitabında da; “Fıkıh kitâplarında sâat demek, bir miktar zaman demektir” denmektedir. 

 
Mübarek zamanları fırsat bilmelidir 
16.10.2012 
 
Kur‟ân-ı kerimde övülen dört aydan birisi olan, Hac ve Kurban ibâdetinin yapıldığı Zilhicce ayının 

fazileti de çok büyüktür. Âdem aleyhisselâmın tövbesinin Muharrem veyâ Zilhicce ayında kabûl edildiği 
bildirilmektedir. Ġbni Abbâs hazretlerinin rivâyet ettiği bir hadîs-i Ģerîfe göre Zilhicce ayının onuna kadar 
olan günler de, Ramazân-ı Ģerîfin günleri gibi ayrı ayrı fazîlet ve kıymete sahiptir. Hadis-i Ģerifte; 
(Zilhiccenin onuncu günü Kurban Bayramı günüdür. Her kim, o gün bayram namâzından gelip 
kurbanını boğazlayıncaya kadar bir şey yemeyip, kurbanının böbreklerini yerse ve iki rekat 
namâz kılsa, o kimsenin kurbanının kanı yere düşmeden, kendi günâhı ve ana-babasının 
günâhları, ehl-ü ıyâl, evlât ve akrabâlarının günâhları sevâba çevrilir) buyuruldu. 

 
KURBAN KESĠLECEK GÜNLER... 
Kurban, Zilhicce ayının onuncu günü bayram namâzından sonra baĢlayıp, onikinci günü güneĢ 

batıncaya kadar devâm eden üç gün ve aralarındaki iki gecede kesilen deve, sığır, koyun veyâ keçidir. 
Bu üç günden önce veyâ sonra kesilen hayvân kurban olmaz. 

 
Bir deveyi veya sığırı yedi kiĢiye kadar birkaç kimse ortaklaĢa kesebilir. Kadın da, kendi kurbanını 

ve vekîl olarak baĢkasının kurbanını kesebilir. 
 
Satın alınan kurbanı diri olarak veyâ satın almayıp, parasını fakîrlere, yardım kurumlarına vermek 

câiz değildir. Böyle veren, kurban kesmiĢ olmaz, sadaka vermiĢ olur. Bu sadakanın sevâbı, onu 
kurban kesmemek azâbından kurtaramaz. 

 
Her kim kurbanının etinden, asli ihtiyacından baĢka ve nisâb miktârı malı olmayan, namâzlarını 

kılan fakirlere verirse, kıyâmet günü verdiğinin çok fazlasıyla kendisine ikrâm ve ihsân edilecekdir. 
 
Zilhiccenin son günü ve Muharremin birinci günü oruc tutan, o senenin tamâmını oruç tutmuĢ gibi 

fazîlete mazhar olur. Her kim, Zilhicce ayının on günü içinde fakirlere yardım etse, Peygamberlere 
tâzîm, hürmet etmiĢ olur. Bu on gün içinde, her kim bir hastayı ziyâret etse, Allahü teâlânın dostları 
olan kulların hâtırını sormuĢ ve ziyâret etmiĢ gibi olur. Bu on gün içinde yapılan her ibâdet, diğer 
günlerde edâ edilen ibâdetlerden çok dahâ üstün ve pek fazla sevâba vesîle olur. 

 
Bu on gün içinde din ilmi meclisinde bulunan kimse, Peygamberler toplantısında bulunmuĢ gibi 

olur. Din ilmini öğrenmek kadın, erkek herkese farzdır. Çocuklarına öğretmek, birinci vazîfedir. 
 
Diğer aylarda da oruç tutmayı âdet edinmelidir. Resûlullah efendimiz; (Her kim her ayın 

Perşembe ve Pazartesi günleri oruç tutsa, Hak teâlâ, o kula, yediyüz sene oruç tutmuş gibi 
sevâb verir) buyurmuĢtur. 

 
Eyyâm-ı beyd denilen günlerde oruç tutmak da çok faziletlidir. Eyyâm-ı beyd, Arabî, kameri 

ayların 13., 14. ve 15. günleridir. Peygamber efendimiz hazret-i Alî‟ye hitaben; 
 
-Yâ Alî! Cebrâîl aleyhisselâm gelip bana dedi ki, yâ Resûlallah! Her ayda oruç tut! Ben 

dedim ki, yâ Cebrâîl kardeşim, hangi günlerde tutayım? Cebrâîl aleyhisselâm cevâben 
buyurdular ki: Her kim beyd günü oruç tutarsa, Hak teâlâ, o tuttuğu orucun birinci gününe on 
yıl, ikinci gününe otuz yıl, üçüncü gününe yüz yıl oruç tutmuş gibi sevâp lütfeder buyurunca, 
hazret-i Ali; 

 
-Yâ Resûlallah, bu günlere niçin Eyyâm-ı beyd denildi diye suâl eder. Bunun üzerine Resûlullah 

efendimiz; 
 
-Hazret-i Âdem Cennetten çıktığı zamân, vücûdu birdenbire karardı. Cebrâîl aleyhisselâm 

gelerek, Âdem aleyhisselâma dedi ki; “Yâ Âdem! Vücûdunun eskisi gibi beyâz olmasını 
istersen, her ayın 13., 14. ve 15. günlerinde oruç tut!” Âdem aleyhisselâm, bu tavsiyeyi yerine 
getirmekle vücûdu tâm olarak, eskisi gibi beyâz olmuştur buyururlar. Bu üç güne bu sebeple 
Eyyâm-ı beyd denilmiĢtir. 



 
ĠNANARAK ĠBÂDET EDENLERE... 
Netice olarak, mübârek gecelerde, günlerde yapılan ibâdetlere karĢılık olarak vâdedilen sayısız 

ecirler, sevaplar, bu ibâdetlerin kudsiyyetlerine, Ģereflerine inanarak, tâzîm, hürmet ederek ve inanarak 
yapanlara verilecektir. Böyle zamanlarda yapılan ibâdetler, cenâb-ı Hakkın emirlerini yerine getirmek, 
bu vesîle ile Ona yaklaĢmak ve hakîkî kul olmak Ģerefine dayandığı için çok büyük kıymet taĢırlar. 
Ġnsanların bir ibâdetine karĢılık, bire on, bire yediyüz, bire sonsuz ecir verileceği ise, Kur‟ân-ı kerîmde 
bildirilmiĢtir.  

 
Ben iki kurbanlığın oğluyum 
21.10.2012 
 
Ehl-i sünnet âlimlerinin kitaplarını ve bu kitaplardaki nakilleri hüccet, delil almayıp, Yahûdi 

kaynaklarını delil alan bazı kimseler; “Hazret-i Ġbrâhîm‟in oğlunu kurban etmek istediği gün belli değildir 
ve kurban edilecek olan, Ġsmâîl aleyhisselâm değil, Ġshak aleyhisselâm idi” diyorlar. Halbuki 
Peygamber efendimiz; (Ben iki kurbanlığın oğluyum) buyurmuĢtur. 

 
Bu hadîs-i Ģerîf, kurbanlığın, hazret-i Ġsmâîl olduğunu gösteriyor. Çünkü Peygamber efendimiz, 

hazret-i Ġsmâîl‟in soyundandır. Abdullah ibni Abbâs ve Hasan-ı Basrî hazretleri; “Kurban edilecek olan, 
Ġsmâîl aleyhisselâm idi” buyurmuĢlardır. 

 
KURÂN-I KERÎM BĠLDĠRĠYOR 
Ehl-i sünnet âlimlerinin kitaplarını okumayan bazı kimseler, kurban edilenin hazret-i Ġshak 

olduğunu, Yahûdîlerin ellerinde bulunan uydurma Tevrât ile isbât etmeye kalkıĢıyorlar. Hâlbuki, eldeki 
Tevrâtların bozuk, uydurma olduğunu Kur‟ân-ı kerîm haber vermektedir. Kur‟ân-ı kerîm, kurbanlığın 
Ġsmâîl aleyhisselâm olduğunu bildirmektedir. Sâffât sûresinin 100. ve sonraki âyetlerinde meâlen; (Yâ 
Rabbî! Bana iyilerden bir oğul ver. Biz de, Ona halîm [çok uysal] bir oğlan müjdeledik. Çocuk, 
İbrâhîm aleyhisselâm ile yürüyecek çağa gelince, İbrâhîm, “Ey oğulcuğum! Rüyâda, seni 
boğazladığımı görüyorum. Bir bak, ne dersin?” dedi. Babacığım, sana emredilen ne ise, onu 
yap! İnşâallah beni sabredicilerden bulursun, dedi. İkisi de, Allahın emrine teslîm olunca, 
İbrâhîm, oğlunu alın üzeri yere yatırdı. [Bıçak çocuğu kesmedi.] Ey İbrâhîm! Rüyâya sâdık 
oldun. İyi hareket edenleri biz böyle mükâfatlandırırız, dedik. Bu iş, açık bir imtihân idi. Oğlunun 
yerine [kesilmek üzere] büyük bir koç verdik. Bundan sonra, Ona iyilerden İshak‟ı Peygamber 
olarak müjdeledik. Ona ve İshak‟a bereket verdik. Onların soylarından iyi olanlar da, nefsine 
zulmedenler de vardır) buyuruldu. 

 
Bu âyet-i kerîmeler, kurban edilenin Ġsmâîl aleyhisselâm olduğunu açıkça göstermektedir. Çünkü 

Ġbrâhîm aleyhisselâm; “Rabbimin bana emrettiği yere giderim” diyerek hicret edince, önce Ġsmâîl 
aleyhisselâm daha sonra da Ġshak aleyhisselâm ihsân edildi. Bu gerçek niçin gizlenmektedir, anlamak 
gerçekten çok zor. 

 
Mir‟ât-i Mekke kitâbında deniyor ki: 
“Halife Ömer bin Abdül‟azîz hazretleri zamânında Yahûdî hahamlarından biri Müslümân oldu. 

Halîfe Ömer bin Abdül‟azîz hazretleri buna; 
-Kurban olunacak, Ġsmâîl aleyhisselâm mı, yoksa Ġshak aleyhisselâm mı idi? dedi. 
 
-Yâ halîfe! Yahûdîler, hazret-i Ġsmâîl‟in kurban olunduğunu bilirler. Fakat Ġsmâîl aleyhisselâm, 
Muhammed aleyhisselâmın ceddi olduğu için, kendi cedleri olan Ġshak aleyhisselâmın kurban 

olduğunu söylüyorlar, dedi.” 
 
Müslüman görünüp, Ġshak aleyhisselâmın kurban edilmek istendiğini söyleyenler de, acaba 

Yahûdîlerin ve Hristiyânların yolunda gittikleri için mi, Ġsmâîl aleyhisselâmın kurban olunmasını inkâr 
ediyorlar. 

 
ĠSMÂĠL ĠLE OTURURKEN... 
El-Kâmil fit-Târîh kitabında diyor ki: 
“Bir gün Ġbrahim aleyhisselâm ibâdet ettiği mihrâbda uyudu. Rüyâsında oğlu Ġsmâil ile otururken 

bir melek gelip; 
 



-Ben, Allahü teâlânın elçisiyim. Allahü teâlâ bu oğlunu kurban etmeni istiyor dedi. Hazret-i Ġbrahim 
korku ile uyandı. Rüyâ Rahmânî midir, yoksa Ģeytanî midir? diye tereddüt etti. O gün hep bu rüyâyı 
düĢündü. Ġkinci gece aynı rüyâyı gördü. Rahmânî olduğunu anladı. Bu güne „Arefe‟ denildi. Üçüncü 
gece yine aynı rüyâyı gördü. Artık Hak teâlânın emri olduğuna Ģüphesi kalmadı.” 

 
Netice olarak, Ġbrâhîm aleyhisselâmın hangi oğlunu kurban etmek istediği, dinde inanılması lâzım 

olan bilgilerden değildir. Fakat Ehl-i sünnet âlimlerine saldırmak, onları karalamak, küçük düĢürmek ve 
çok önemli bir ĢeymiĢ gibi, bazı kimseler, kurban edilmek istenenin Ġshak aleyhisselâm olduğunu ileri 
sürmektedirler. Böyle düĢünenlere, ehl-i sünnet âlimleri gerekli cevapları her zaman vermiĢlerdir. Ġbni 
Âbidîn‟de buyuruluyor ki: 

“Müslümânların lüzûmu olmayan din bilgilerini konuĢmaları uygun değildir. Ġsmâîl aleyhisselâm mı 
yoksa Ġshak aleyhisselâm mı daha üstündür? Kurban edilen hangisidir? Hazret-i ÂiĢe mi dahâ 
üstündür, yoksa hazret-i Fâtıma mı, sormamalıdır. Bunları öğrenmek lâzım değildir. Allahü teâlâ bu 
gibi Ģeyleri öğrenmeyi emretmedi.” 

 
O emretti ise, gönülden râzıyım 
22.10.2012 
 
Ġsmâîl aleyhisselâm, Ġbrâhîm aleyhisselâmın büyük oğludur. Annesi ise, hazret-i Hâcer‟dir. Ġsmâîl 

aleyhisselâm konuĢmaya baĢlayınca, bunu kurban etmesi için Ġbrâhîm aleyhisselâma emir verildi. Bu 
hâdise El-Kâmil fit-Târîh kitabında Ģöyle anlatılmaktadır: 

 
Bir gün Ġbrahim aleyhisselâm ibâdet ettiği mihrâbda uyur. Rüyâsında oğlu hazret-i Ġsmâil ile 

otururken bir melek gelip; “Ben, Allahü teâlânın elçisiyim. Allahü teâlâ bu oğlunu kurban etmeni istiyor” 
der. 

 
Hazret-i Ġbrahim korku ile uyanır. Rüyâ Rahmânî midir, yoksa Ģeytanî midir? diye tereddüt eder. O 

gün hep bu rüyâyı düĢünür. Ġkinci gece aynı rüyâyı görür. Rahmânî olduğunu anlar. Bu güne Arefe 
denilmektedir. Üçüncü gece yine aynı rüyâyı görür. Artık Hak teâlânın emri olduğunda Ģüphesi kalmaz. 
Hanımı hazret-i Hâcer‟in yanına gelir ve ona; 

-Ġsmâil‟i yıka, temiz elbiseler giydir. Gözlerine sürme çek ve güzel koku sür. Çünkü bir 
dostumuzun yanına gideceğiz, der. Hazret-i Ġsmâil‟e de; 

-Yanına bıçak ile ip al, deyince, hazret-i Ġsmâil; 
-Bunları ne yapacağız? diye sorar. Hazret-i Ġbrahim; 
-Allah rızâsı için kurban keseriz, buyurur... Yola koyulduklarında, Ġsmâil aleyhisselâm babasına; 
-Nereye gidiyoruz? diye sorar. Babası; 
-Dostuma, deyince, O; 
-Evi nerededir? diye sorar. Hazret-i Ġbrahim; 
-O, evden ve mekândan münezzehtir. Yer ve gök Onun mülküdür, der. Ġsmâil aleyhisselâm; 
-Ey Babam! Bizimle oturup yemek yer mi? diye sorunca, Hazret-i Ġbrahim; 
-O, yemekten ve içmekten de münezzehtir, buyurur. 
 
O sırada Ģeytan, bir fırsatını bulup, yaĢlı bir adam kıyâfetinde Hazret-i Hâcer‟in yanına gelir ve; 
-Ġbrahim aleyhisselâm oğlunu nereye götürdü? diye sorar. O da; 
-Bir dostunu ziyârete, diye cevap verince, Ģeytan; 
-Hayır, onu kurban etmeye götürdü der. Hazret-i Hâcer; 
-Baba oğlunu boğazlamaz. ġefkat buna mânidir, der. ġeytan; 
-Öyle zannederim ki, Allah emretmiĢtir, deyince, hazret-i Hâcer; 
-Allahü teâlânın emrine uymak elbette lâzımdır. Onun emri ise, cân-ı gönülden kabûl ederiz, der. 
 
ġeytan yüz bulamayınca, yine aynı kıyâfetle Ġsmâil aleyhisselâmın yanına gelir ve Ona; 
-Baban seni nereye götürüyor biliyor musun? diye sorar. O da; 
-Dostunun ziyâretine, deyince, Ģeytan; 
-Vallahi seni kurban etmeye götürüyor der. Ġsmâil aleyhisselâm; 
-Hiç babanın oğlunu öldürdüğünü gördün mü? der. ġeytanın; 
-Öyle zannederim ki, Allah emretmiĢtir demesi üzerine, Ġsmâil aleyhisselâm; 
-O emretti ise, cân-ı gönülden râzıyım, der. 
 
ġeytan Ondan da yüz bulamayınca, Hazret-i Ġbrahim‟in yanına yaklaĢır ve; 



-Ey Ġbrahim, sen yanlıĢ hareket ediyorsun. ġeytan sana vesvese verdi. Sakın oğlunu boğazlama, 
sonra piĢman olursun. Ama sonra fayda etmez, der. Ġbrahim aleyhisselâm onun Ģeytan olduğunu anlar 
ve; 

-Vallahi bu Hak teâlânın emridir ve sen Ģeytansın, Ġbrahim‟e ve akrabasına zarar yapamazsın, 
buyurur. Bunun üzerine Ģeytan rezîl olup döner. 

 
Ġbrahim aleyhisselâm ile oğlu hazret-i Ġsmâil, nihâyet Büseyr Dağı‟na gelirler. Hazret-i Ġbrahim 

oğluna dönüp; 
-Ey oğlum! Rüyâmda seni kurban etmem emredildi. Buna ne dersin? diye sorar. Oğlu Ġsmâil 

aleyhisselâm; 
-Babacığım, ne türlü emir almıĢ isen onu yap. Allahü teâlânın izni ile benim sabredenlerden 

olduğumu göreceksin. Ey babam! Senin rızândan baĢka muradım yoktur. Senin gibi babanın hakkını 
ödemek, saâdetimin sermâyesidir. Kaldı ki, bu iĢte Allahü teâlânın rızâsı ve emri vardır cevabını verir... 

 
Netice olarak, Ġsmâil aleyhisselâmda olduğu gibi, Allahü teâlânın takdirine rızâ göstermek ve 

emrine teslim olmak, çok yüksek bir derecedir. Bu hâl, Peygamberlerde ve bir de Peygamberlerin 
vârisi olan âlim ve evliyâda bulunur. Çünkü rızâ, Allahü teâlâdan gelen her Ģeye râzı olmak demektir. 
Allahü teâlâdan bir felâket gelse, ona da rızâ gösterir, kimseye Ģikâyet etmez. Rızâ makâmında olan, 
sevgilinin yaptığı elemi çirkin görmez. Ġhlâs da, rızâ makâmında hâsıl olmaktadır. Bu hâl, her insanın 
yapabileceği bir iĢ değildir. Fakat, bunu yapabilen, büyük bir insandır. Böyle insanlarda, 
Peygamberlere mahsûs sabır ve tahammül var demektir. Allahü teâlânın büyüklüğüne inandığı 
derecede insan, bu tahammülü ve bu rızâyı gösterebilir. Gıpta edilecek bir meziyettir. 

 
Yâ Rabbî, bana sabır ver 
23.10.2012 
 
Ġbrâhim aleyhisselâm, Allahü teâlânın emri ile oğlu Ġsmâil aleyhisselâmı kurban etmek istediğinde, 

baba-oğul arasında geçen konuĢmalar El-Kâmil fit-Târîh kitabında Ģöyle anlatılmaktadır: 
 
Ġbrâhim aleyhisselâm, oğluna, Allahü teâlânın emri ile kendisini kurban edeceğini bildirince, Ġsmâil 

aleyhisselâm buna rızâ gösterir ve babasına; 
 
-Eğer izin verirsen, birkaç vasıyyetim vardır. Onu size söyleyeyim der. Ġbrahim aleyhisselâm; 
-Söyle, ey saâdetli oğlum, buyurunca Ġsmâil aleyhisselâm der ki: 
-Birincisi; bu ip ile elimi ve ayağımı kuvvetlice bağla ki, can acısı ile bir kusur iĢlemeyeyim. 
Ġkincisi; mubârek eteğini kaldır ki, kanımdan sıçramasın. 
Üçüncüsü; bıçağı iyi bile ki, can vermek kolay olsun ve senin iĢin iyi görülsün. 
Dördüncüsü; bıçağı vururken yüzüme bakma ki, babalık Ģefkatiyle emri geciktirmiyesin. 
BeĢincisi; gömleğimi çıkarıp boğazla ki, kan bulaĢmasın. Sonra o gömleği anneme götür. Benden 

selâm söyle. Benim kokumu bu gömlekten alsın, ağlamasın, teselli olsun. Benim için çok elem 
çekmesin. Ona de ki, oğlun sana Ģefaatçi olarak Allahü teâlâya gitti. Kıyâmet gününde cenâb-ı Haktan 
seni diler. BaĢka bir Ģey istemez. Ümîd edilir ki, Hak teâlâ reddeylemez. 

Altıncı vasıyyetim; her nerede benim yaĢımda bir çocuk görürsen beni hatırla... 
 
Hazreti Ġbrahim, oğlunun yürek parçalayan bu sözlerini dinler ve mubârek gözlerinden yaĢlar 

boĢalır, çok ağlar ve; “Yâ Rabbî! Bana bu hâlimden dolayı rahmet et, acı. Eğer günahım sebebiyle 
bana acımıyorsan, bu temiz mâsûma acı” diye niyâzda bulunur. Sonra Ġsmâil aleyhisselâm günahsız 
ellerini kaldırıp; “Yâ Rabbî! Bu belâ için bana sabır ver” diye niyâzda bulunduktan sonra, babasına 
dönüp; 

 
-Ey babam! Görüyor musun? Gök kapıları açılmıĢ, bazı melekler bize bakıp hayretlerinden cenâb-

ı Hakka secde etmiĢler. Bazıları da Hak teâlâya münâcaat edip; “Yâ Rabbi! Bir peygamber bir 
peygambere bıçak çekmiĢ, baĢı ucunda duruyor. Senin rızânı gözetmek için onu boğazlamak istiyor. 
Sen onlara merhamet eyle diyorlar” der. 

 
Daha sonra Ġbrahim aleyhisselâm oğlunu güzelce bağlar. Yüzükoyun yatırıp, boğazını tutar ve; 

“Yâ Rabbî! Bu benim oğlum, gözümün nûru, gönlümün sürûrudur. Kurban etmemi emrettin. ġu anda 
emrini yapmak için hâlis niyetle geldim. Kurban etmeye hazırım. Sana hamd ve sena ederim. Yâ 
Rabbî! Bu kıymetli yavrumu kurban etmekte bana sabır ver” deyip, bıçağı oğlunun boynuna yaklaĢtırır 
ve; 



 
-Ey yavrum! Kıyâmete kadar sana vedâ olsun. Tekrar görüĢmek kıyâmet günü olur, der. Bu arada 

Ġsmâil aleyhisselâm; 
 
-Ey babacığım! Acele et. Rabbimizin emrini çabuk yerine getir. Emîr yapmakta geciktiğimiz için 

Rabbimizin bizi azarlamasından korkuyorum. Ey babam! Elimi ayağımı çöz, melekler, kendi isteğimle 
kurban olduğumu görsünler ve Halîlinin oğlu, Allahü teâlânın iĢinden râzıdır desinler der. 

 
Ġbrahim aleyhisselâm, oğlunun sevgisini kalbinden çıkarır. Hak teâlânın ismini zikrederek bütün 

gücüyle bıçağı oğlunun boynuna sürer. O anda Hak teâlâ, Cebrâil aleyhisselâma emrederek; (Yetiş 
bıçağı çevir!) buyurur. O da Sidret-ül-Müntehâ‟dan bir anda gelip, bıçağı ters çevirir. Bıçak kesmez. 
Bir daha sürer, yine kesmez. Ne kadar uğraĢtı ise kâr etmez, Ġsmâil aleyhisselâm; 

 
-Ey babam! Ne kadar Ģefkatlisin ki, bıçağı kuvvetli vuramıyorsun. Yüzüme bakma ki, hizmette 

kusur etmeyesin der. 
 
Hazret-i Ġbrahim bıçağı tekrar biler ve oğlunun boğazına kuvvetlice sürer, yine kesmez. O anda 

Allahü teâlâdan Ģu nidâ gelir: (Yâ İbrahim! Elbette sen rüyânı tasdîk ettin. Sana düşen vazîfeyi 
tam olarak yaptın. Şimdi bana münâsib olan lütuf ve keremimi gör. Başını kaldırıp dağa bak!) 

 
Hazreti Ġbrahim dağa bakınca bir koç görür. Cenâb-ı Hak; (Bu, senin oğluna fedâdır) buyurur. 

Hazreti Ġbrahim koçu yakalayıp kurban ederken; “La ilahe illallahü vallahü ekber” der. Ġsmâil 
aleyhisselâm gözlerini açıp; “Allahü ekber ve lillâhil hamd” der. 

 
Ġbrahim aleyhisselâmın koçu kurban ettiği yerin, Minâ olduğu rivâyet edilir... 
 
Netice olarak, kulun vazifesi, Ġbrâhim aleyhisselâmda olduğu gibi emredileni yapmak ve Ġsmâil 

aleyhisselâmda görüldüğü gibi teslim olmaktır. Allahü teâlânın takdirine râzı olmalı, sabretmeli ve 
dayanmalıdır. 

 
Allah için fedâ etmek 
28.10.2012 
 
Ġmân ile küfür birbirlerine zıt olduğu gibi, âhiret de, dünyânın zıddıdır. Dünyâ ve âhiret bir araya 

getirilemez. Âhireti kazanmak için, dünyâyı yani harâmları terk etmek lâzımdır. Dünyâyı terk etmek, iki 
türlü olur: 

 
Birisi, bütün harâm olan Ģeylerle berâber, mubâhları da yani günâh olmayan lezzetlerin çoğunu da 

bırakıp, yaĢamak için zarûrî olan miktârını kullanmaktır. Yani tembel ve iĢsiz olarak oturup da, 
dünyânın zevk, keyif ve eğlencelerine dalmak yolunu bırakarak, her türlü zevk ve lezzetinden 
vazgeçip, bütün zamânını, ibâdet ile, Müslümânların rahatları, Ġslâm dînini bilmeyenlerin doğru yola 
kavuĢmaları için lâzım olan ilmî ve teknik üsûlleri, vâsıtaları, en ileri, en üstün Ģekilde yapmakla ve 
kullanmakla geçirmek, durmadan çalıĢmaktır. Dünyâ zevkini böyle çalıĢmakta aramak ve bulmaktır. 
Eshâb-ı kirâmın hepsi ve büyüklerimizin çoğu, böyle idi. Dünyâyı, bu Ģekilde terk etmek, çok faydalıdır. 
Bundan maksat, Ġslâmiyetin emrettiği Ģeyleri yapmak için, bütün râhatı ve zevkleri fedâ etmektir. 

 
Dünyâyı terk etmenin ikincisi, dünyâda harâm ve Ģüpheli Ģeylerden kaçıp mubâhları kullanmaktır. 

Bu kısım da, âhir zamânda, çok kıymetlidir. 
 
HANIMLAR DA SEVABA ORTAK  

Ġmâm-ı a‟zam Ebû Hanife hazretleri, kırk sene, yatsı namâzının abdesti ile sabâh namâzı kıldığı, yatsı 
namazından sonra uyumadığı, Mevdû‟ât-ül-ulûm, Dürr-ül-muhtâr ve baĢka kitaplarda senetleri ile 
birlikte yazılıdır. Bu büyüklerin hanımları da, kendileri gibi, Allahü teâlâya ibâdet etmeyi, Onun dînine 
hizmet etmeyi zevk edinmiĢler, kendi haklarını ve zevklerini, Allah yolunda fedâ etmiĢlerdi. Eshâb-ı 
kirâmın hepsi de, hanımlarının arzû ve izinleri ile, Allahü teâlânın dînini yaymak için uzak yerlere 
cihâda gitmiĢler, çoğu Ģehîd olup geri dönmemiĢlerdir. Hanımları da, bu sevaplara ortak oldukları için 
sevinmiĢlerdir... 

 
Eshâb-ı kiramın, Ġslâmiyeti kuvvetlendirmek, insanların en iyisine yardım etmek, Ġslâmiyyeti 

yükseltmek için, bütün mallarını fedâ ettikleri ve Resûlullah efendimize olan aĢırı sevgileri uğrunda 



aĢîretlerini, kabîlelerini, evlâtlarını, hanımlarını, vatanlarını, evlerini, sularını, tarlalarını, ağaçlarını terk 
ve fedâ ettikleri, Resûlullah efendimizi kendi cânlarından çok sevdikleri kitaplarda yazılıdır. 

 
Tavus bin Keysân hazretleri, hacca gittiklerinde karĢılaĢtıkları bir hâdiseyi Ģöyle anlatır: 
“Hacca gitmiĢtim. Yanımda bir de çocuk vardı. Binecek bir hayvanı ve yiyecek bir Ģeyi yoktu. 

Kendisine; 
-Ey çocuk, senin yiyeceğin var mı? diye sordum. Çocuk cevaben; 
-En iyi yiyecek takvâdır. Kerîmlerin evine giderken yiyecek götürmek uygun değildir dedi. 
 
Daha sonra ihramlarımızı kuĢanıp ve kafile ile beraber Lebbeyk dediğimiz halde, çocuk 

söylemiyordu. 
Yine kendisine; 
-Niçin lebbeyk söylemiyorsun dedim. Cevabında; 
-Ret cevâbını duymamak için dedi. 
 
Bu söz üzerine çok ağladım ve kendi kendime dedim ki: 
„Bu çocuk ret olunmaktan korkarsa, biz ret olunur, kabûl edilmezsek hâlimiz nice olur?‟ 
Minaya kurban kesmek için gittik. Kafile olarak kurbanlarımızı kestik, fakat çocuk kesmedi ve; 
-Ey benim Allahım! Herkes kurbanlarını kesiyor. Benim kurban kesecek hiçbir malım yok. Ancak, 

bu küçük vücûdumu senin rızân için kurban etmek istiyorum, lütfen kabûl buyurur musun Allahım! 
diyerek ağlıyordu. Nitekim bir Ģiirde Ģöyle deniyordu: 

 
Canım kurbân ederek, sana kavuĢmak isterim. 
Bir can için söz etmeye senden hayâ ederim. 
Bir değil yüz canımı sana fedâ ederim. 
Allahım rızân için, canımı terk ederim. 
 
Çocuk, Kelime-i Ģehâdet getirerek canını, cânâna teslim etti. Annesi hâdiseyi öğrenince, çok 

üzülüp ağladı. O anda bir ses duyuldu: 
„Ey Hâtun! Senin çocuğun, benim rızâma kavuĢmak için canını fedâ etmek istedi. Kabûl ettim. 

Eğer istersen seninkini de kabûl ederim‟ diyordu...” 
 
Netice olarak bir mü‟min, dünyâyı değil âhireti tercih eder, yüzünü âhirete çevirirse, yaptığı her 

Ģeyi, Allahü teâlâ ve Onun rızâsı için yapar, nefsi için, bir Ģey yapmaz. Çünkü bu hâle kavuĢan 
mü‟minler, nefislerini ve nefislerinin isteklerini, Allahü teâlâ için fedâ etmiĢlerdir. Zira eshâb-ı kirâm, 
Peygamber efendimizin uğruna mallarını, cânlarını fedâ etmiĢ, mevkilerini, Ģöhret ve itibârlarını, Onun 
için terk etmiĢlerdi... 

 
Mekânlar, içindekilerle değer kazanır 
29.10.2012 
 
Ġnsan, sadece görünen et ve kemikten meydana gelen beden değildir. Bu bedenin insan olarak 

kıymet, değer kazanması, bedende mevcut olan rûh sebebi iledir. Ġnsan ile hayvanlar arasındaki en 
büyük fark, insanın rûhudur. Ġnsanlarda rûh vardır. Ġnsanlık Ģerefi hep bu rûhdan gelmektedir. Bu rûh, 
ilk olarak, Âdem aleyhisselâma verildi. Hayvanlarda bu rûh yoktur. Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri; “Ġnsanın 
aslı, rûhudur. Rûhun beden ile birleĢmesi, Allahü teâlâ ile olmasına biraz mâni olmuĢtur. Bedenden 
ayrılıp, bu karanlık yerden kurtulunca, Rabbi ile berâber, Ona yakın olur. Bunun için, (Ölüm, sevgiliyi 
sevgiliye kavuşturan bir köprüdür) buyuruldu” buyuruyor. 

 
Ġnsan kalbi ve rûhu, yalnız insanlarda bulunur. Bu rûhun da iki kuvveti vardır. Ġnsan, bu iki kuvvet 

ile, hayvanlardan ayrılmaktadır. Bu iki kuvvetten birisi, idrâk edici, bilici kuvvettir. Ġkincisi, yapıcı 
kuvvettir. Bilici kuvvete akıl denir. 

 
KÖTÜLÜKLERĠN DEPOSU!.. 
Ġnsanda, kalb ve rûh kuvvetinin dıĢında, nefis denilen bir kuvvet daha vardır. Nefis, kötülükler 

deposu olarak yaratılmıĢtır, Allahü teâlâya düĢmandır. Nefsin gıdası, inkâr, isyân, haramlar ve bütün 
günahlardır. Rûh ise, Allahü teâlâya, Onun emirlerine, sevdiklerine âĢıktır, iyilikler, güzellikler 
kaynağıdır. Ġnsan bedeninin kıymet kazanması, değerli olması, kalbinin, rûhunun sesine kulak 
vermesine, bunları kuvvetlendirmesine bağlıdır. 

 



Allahü teâla, insan bedeninde kalbi ve rûhu kıymetli yaratmıĢtır. Bunlar sebebi ile insan ve insan 
bedeni kıymetli olmaktadır. Kıymetsiz, değeri olmayan bir Ģey, kıymetli bir kimsenin vermesi ile değerli 
olur. Kadir gecesi bütün geceler gibi bir gece olmasına rağmen; Allahü teâlâ kıymet verdiği için; bin 
aydan dahâ kıymetli olmuĢtur. Ümmetlerin iyisi bu ümmettir ki, onların bir ibâdetleri yediyüz olur. 
Resûlullah efendimiz; (Aşağı, değersiz sanılan çok kimseler vardır ki, onlar, Allahü teâlânın 
sevgili kullarıdır. Bir şeyi yapmak dileseler, Allahü teâlâ o şeyi, elbet yaratır) buyurmuĢtur. 

 
Yahyâ bin Muâz Râzî hazretleri, ilim, amel ve ahlâkta, nefsiyle mücâdele etmekte, ĢaĢılacak hâl 

ve üstünlüklere sahip âlim ve veli bir zât idi. Ġbrâhîm ve Ġsmail adında iki kardeĢi olup, onlar da yüksek 
hâl sahibi idiler. KardeĢlerinden birisi, Mekke‟ye gidip oraya yerleĢir ve Yahyâ bin Muâz Râzî 
hazretlerine bir mektûb yazar ve; “Efendim, benim üç arzum vardı. Bunlar, ömrümün sonunu en 
kıymetli yerde geçirmek, bir hizmetçimin olması ve ölmeden önce sizi bir defa daha görmek. 
Bunlardan ikisine kavuĢtum. ġu anda Harem-i Ģerîfte bulunuyorum ve bir hizmetçim de var. Duâ edin 
de Allahü teâlâ üçüncü arzuma da kavuĢmayı nasîb etsin” der. 

 
Yahyâ bin Muâz Râzî hazretleri de, cevap olarak yazdığı mektupta; “Sen insanların en iyisi ol da 

istediğin yerde yaĢa. Yerler, mekânlar, insanlarla değer kazanır, insanlar yerlerle değil. Ġki cihanın 
efendisi o taraflarda bulunduğu için, oralar çok kıymetli olmuĢtur. Hizmetçin bulunması arzusu, keĢke 
bulunmasaydı. Efendilik Allahü teâlânın, hizmetçilik ise kulun sıfatıdır. Birini kendine hizmetçi edip de, 
o kimsenin Hakka kulluk etmesine mâni olmak mürüvvete yakıĢmaz, uygun değildir. Beni görmek arzu 
ettiğini söylüyorsun. Eğer hep Allahü teâlâyı hatırlar, her an Onunla meĢgûl olursan, beni hatırına 
getirmezsin. 

 
ġu anda bulunduğun yer, Ġbrahim aleyhisselâmın evlâdını kurban etmek istediği yerdir. Her Ģeyin 

sahibi olan Allahü teâlâyı bulmuĢ isen, ben senin iĢine yaramam. Eğer Onu bulamadınsa, benden 
sana ne fayda gelir” buyurur. 

 
AĞLA KĠ GÜLESĠN!.. 
Yahyâ bin Muâz Râzî hazretleri, sevdiklerinden birine yazdığı mektûpta da; “Dünyâ, uyku; âhiret 

ise uyanıklık yeridir. Rüyâda ağlayan uyanıklıkta güler, sevinir. Sen dünyâ hayatında ağla ki, âhiret 
uyanıklığında gülesin ve neĢeli olasın” buyurmuĢtur. 

 
Netice olarak insan, beden demek değildir. Ġnsan rûh demektir. Beden, rûhun konak yeridir. 

Kıymetli olan, ev değil, evde oturanlardır. Ġnsan ölünce, kalb ve rûh ölmez. Hattâ rûh, beden 
kafesinden kurtulduğu için, dahâ da kuvvetli olur. Bu sebeple insan bedeninin kıymetli olması, beden, 
mekân ile değil, o mekânda, o bedende bulunan kalb ve rûh sebebi iledir... 

 
En kıymetli amel 
30.10.2012 
 
Allahü teâlâ, insanların iyi olmalarını, herkesin rahat yaĢamalarını istiyor. Buna kavuĢmak için, 

insanlarda kalb, akıl ve nefis yaratmıĢtır. Ġnsanın bedeni, bütün uzuvları kalbin emrindedir. Bu sebeple 
her Ģeyden önce kalbin temizlenmesi lâzımdır. Çünkü kalb, bütün bedenin reîsidir. Peygamber 
efendimiz; (İnsanın bedeninde bir et parçası vardır. Bu iyi olursa, bütün uzuvlar iyi olur. Bu kötü 
olursa, bütün organlar bozuk olur. Bu, kalbdir) buyurmuĢtur. Yani bu, yürek denilen et parçasındaki 
gönüldür. Bunun iyi olması, kötü ahlâktan temizlenmesi ve iyi ahlâk ile tezyîn edilmesidir. Ġmâm-ı 
Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 

“Ġslâmiyetin emirlerini yapmak, tarîkatin ve hakîkatin hâllerine kavuĢmak, hep nefsin tezkiyesi yani 
küfürden temizlenmesi ve kalbin tasfiyesi yani günâhlardan temizlenmesi içindir. Nefis 
temizlenmedikçe ve kalb selâmet bulmadıkça, hakîkî îmân hâsıl olmaz. Felâketlerden, azâblardan 
kurtulmak için, hakîkî îmâna kavuĢmak lâzımdır. Kalbin selâmeti için, Allahü teâlâdan baĢka hiçbir 
Ģeyin kalbe gelmemesi lâzımdır. Bin sene yaĢamıĢ olsa, kalbe hiçbir Ģey gelmemelidir.” 

 
KALBĠN TEMĠZLENMESĠ ĠÇĠN... 
Kalbin arzûlarına niyet etmek denir. Nefis, bedenin muhtâç olduğu Ģeyleri kalbe yaptırmak ister. 

Nefsin isteklerinin hepsi, kendine de, baĢkalarına da, zararlıdır. 
 
Akıl, faydalı ve zararlı Ģeyleri birbirlerinden ayırmakta, faydalı olanlarının yapmasını kalbden 

istemektedir. Allahü teâlâ, iyi iĢleri kötülerinden ayırmak için, dinleri gönderdi. Sağlam olan akıl, kalbin 
Ġslâmiyete uymasını emreder. 



 
Her kalb, Ġslâmiyyete uygun hareket ederse, temiz olur, dünyâda hiç sıkıntı olmaz. Kalbin 

temizlenmesi ve kuvvetlenmesi için, Allahü teâlânın emirlerine uymak lâzımdır. Allahü teâlâ, dinleri 
insanlara sıkıntı vermek için değil, kalbleri temizlemek için gönderdi. 

 
Kalb, nefse uymaz, aklı dinleyip Ġslâmiyete uyarsa, bütün dünyâ râhata, huzûra kavuĢur. Aklın 

vazîfesi, Ġslâmiyyeti öğrenmek ve bunun her yere yayılması için çalıĢmaktır. Kalb, hep nefse tatlı gelen 
Ģeyleri yaparsa, nefse tapmıĢ olur. Allahü teâlâyı unutur. Ġslâmiyete uymak, kalbi ve bedeni 
kuvvetlendirir, nefsi zayıflatır. Kalb ile yapılması, sakınılması lâzım olan Ģeyleri ve kalbin, rûhun 
temizlenme yollarını öğreten ilme, tasavvuf veya ahlâk ilmi denir. 

 
Ġnsan güzel bir Ģeyi görünce, güzel bir ses duyunca, tatlı bir Ģey alınca, kalb bunlara bağlanır. Bu 

sevgi insanın elinde olmaz. Ġnsan güzel bir Ģey okuyunca, kalb, bunların mânâlarına, yazarına 
bağlanır. 

 
Güzel, tatlı demek, kalbe güzel, tatlı gelen Ģey demektir. Ġnsan, çok defa hakîkî güzelliği 

anlayamaz. Nefse güzel gelen ile, kalbe güzel geleni birbiri ile karıĢtırır. Kalb kuvvetli ise, hakîkî 
güzelliği anlayıp, onu sever, bağlanır. Âyet-i kerîmeler, hadîs-i Ģerîfler, evliyânın sözleri, duâ, tesbîh 
gibi kıymetli Ģeyler, aslında güzeldir, çok tatlıdır. Kalbin nefse bağlılığı azalınca ve nefsin elinden 
kurtulunca, bunları okuduğu, duyduğu zamân, bunların güzelliğini anlar ve bağlanır da, insanın haberi 
olmaz. Kur‟ân-ı kerîm okuyunca veyâ dinleyince, ibâdetleri yapınca, Allahü teâlâyı sever. 

 
KĠMSEYĠ ĠNCĠTME!.. 
Kalbi, nefsin elinden, baskısından kurtarmak için, nefsi ezmek, kalbi uyandırıp kuvvetlendirmek 

lâzımdır. Bu da, Resûlullah efendimize uymakla olur. Muhammed aleyhisselâma uyarak, kalbini 
nefsinin pençesinden kurtaran bir kimse, bir velîyi incelerse, onun Resûlullah efendimizin vârisi, 
Allahın sevgili kulu olduğunu anlar. Allahü teâlâyı çok sevdiği için, Allahın sevdiğini de çok sever. 
Fakat, sevebilmek kolay bir Ģey değildir. Nefsin sevdiklerini, kalbin sevdiği hakîkî güzellikler sanarak 
aldananlar çok olmuĢ, felâkete sürüklenmiĢlerdir. 

 
Netice olarak iyi bir insan, kendine ve baĢkalarına zararı olmayan kimse demektir. Ġyi bir insan 

olabilmek için, önce doğru bir îmân sahibi olmalı sonra da Ġslâmiyetin emirlerini yapıp, yasak 
ettiklerinden sakınmalıdır. Böylece kalb temizlenir, nefis de kontrol altına alınmıĢ olur. Bu hâlde olan 
bir kimse, hem kendine, hem de baĢkalarına faydalı olur, hiç kimseye zarar yapmaz. Hadis-i Ģerifte 
buyurulduğu gibi: 

(En kıymetli amel, elinden ve dilinden kimsenin incinmemesidir.) 
 
İman etmekte tereddüt etmedi 
04.11.2012 
 
Hazret-i Ebû Bekir‟in Müslüman oluĢu ile ilgili çeĢitli rivâyetler mevcuttur. Bir rivâyete göre hazret-i 

Ebû Bekir, ticâret maksadıyla Yemen‟e gider. Orada Ezd kabilesinden, çok kitap okumuĢ ve yaĢlı bir 
ihtiyâra rastlar. Bu ihtiyâr hazret-i Ebû Bekir‟e bakıp; 

-Zannederim ki sen Mekke halkındansın, der. Hazret-i Ebû Bekir; 
-Evet, öyledir, der ve aralarında Ģu konuĢma geçer. Ġhtiyâr der ki: 
-Sen KureyĢ‟ten misin? 
-Evet! 
-Benî Temim‟den misin? 
-Evet! 
-Bir alâmet daha kaldı. 
-Nedir? 
-Karnını aç, göreyim. 
-Bundan maksadın nedir? 
-Kitaplarda okudum ki, Mekke‟de bir Peygamber gelir. Ona, iki kimse yardımcı olur. Biri genç, 

diğeri ihtiyârdır. Genç olanı, nice zorlukları kolaylığa çevirir. O ihtiyâr kiĢi ise, beyaz benizli, ince belli 
olup, karnı üzerinde bir siyah ben vardır. Zannederim ki, o kimse sensin. Karnını aç, göreyim der. 

 
Hazret-i Ebû Bekir karnını açar. Ġhtiyar, onun göbeği üzerindeki siyah beni görünce; 
-Vallahi o kimse sensin deyip, hazret-i Ebû Bekir‟e birçok vasiyetlerde bulunur. 
 



Hazret-i Ebû Bekir, iĢini bitirince, vedalaĢmak için ihtiyârın huzûruna varır, Peygamber efendimiz 
hakkında birkaç beyit söylemesini ondan ister. Ġhtiyâr da, oniki beyit okur, hazret-i Ebû Bekir de bunları 
ezberler... 

 
Hazret-i Ebû Bekir Mekke-i mükerremeye dönünce, KureyĢ‟in ileri gelenleri, Onu ziyârete gelir. 

Onlara; 
-Ben yokken aranızda hiçbir hâdise oldu mu? diye sorar. Onlar da; 
-Bundan daha garip bir hâdise olur mu? Ebû Tâlib‟in yetimi, peygamberlik dâvâsı ediyor ve sizler, 

baba ve dedeleriniz, bâtıl dindensiniz diyor. Eğer hatırın olmasaydı, Onu bu zamana kadar sağ 
bırakmazdık. Sen Onun iyi dostusun, bu iĢi sen hallet, derler. 

 
Hazret-i Ebû Bekir oradan ayrılır ve Peygamber efendimizin evine gider, kapıyı çalar. Peygamber 

efendimiz kapıya çıkınca; 
-Senin hakkında bazı Ģeyler söyleniyor. Bunların aslı nedir? diye sorar. Peygamber efendimiz; 
 
-Ben Hak teâlânın peygamberiyim. Sana ve bütün Âdemoğullarına gönderildim, îmân getir ki, Hak 

teâlânın rızâsına vâsıl olasın ve canını Cehennemden koruyasın, buyurur. Hazret-i Ebû Bekir; 
 
-Buna delîl nedir? deyince, Peygamber efendimiz; 
-O, Yemen‟de gördüğün ihtiyârın hikâyesi delîldir, buyururlar. 
 
Hazret-i Ebû Bekir; 
-Ben Yemen‟de pek çok ihtiyâr ve genç gördüm, deyince Peygamber efendimiz; 
-O ihtiyâr ki, sana oniki beyit emânet verdi ve bana gönderdi, diyerek o beyitlerin hepsini okur. 

Hazret-i Ebû Bekir; 
-Bunu sana kim haber verdi, deyince; 
-Benden evvelki peygamberlere gelen melek haber verdi, buyururlar. 
 
Bunu üzerine hazret-i Ebû Bekir; “EĢhedü en lâ ilahe illallah ve EĢhedü enne Muhammeden 

Resûlullah” diyerek Müslüman olur. 
 
Hazret-i Ebû Bekir, Müslüman olunca, hemen çok sevdiği arkadaĢlarına gider. Onları da, 

Müslüman olmaları için ikna eder. Eshâb-ı kiramın ileri gelenlerinden ve Cennetle müjdelenenlerden 
olan Osman bin Affân, Talha bin Ubeydullah, Zübeyr bin Avvâm, Abdurrahmân bin Avf, Sa‟d Ġbni Ebî 
Vakkâs, Ebû Ubeyde bin Cerrah hazretleri gibi yüksek Ģahsiyetler onun vesilesi ile Müslüman olurlar. 

 
HĠÇBĠR HĠZMETTEN GERĠ KALMADI 
Netice olarak hazret-i Ebû Bekir, Resûlullah efendimizin en yakın dostu olup, Ondan hiç 

ayrılmazdı. Onların bu beraberliği, Mekke‟den Medine‟ye hicrette de devam etti. Peygamber 
efendimize mağara arkadaĢı oldu. Mağarada üç gün kaldıktan sonra, ikisi bir deveye binerek yolculuk 
ettiler. Medine‟ye varıncaya kadar Resûlullah efendimizin bütün hizmetini O gördü. Medine‟deki 
mescid yapılırken Peygamber efendimizle beraber çalıĢtı. Hiçbir hizmetten, fedâkârlıktan geri kalmadı. 

 
Hazret-i Ebû Bekir, Resûlullah efendimizle birlikte bütün harplerde bulunmuĢ, bir kısmında ordu 

kumandanlığı vazîfesi kendisine verilmiĢtir. Çok Ģiddetli muharebelerde, Peygamber efendimizin 
muhafızlığını yapmıĢ, Resûlullah efendimizi korumak için bedenini siper etmiĢtir. Bedir‟de, Uhud‟da, 
Hendek‟te müĢriklere karĢı büyük kahramanlıklar göstermiĢtir. Tebük Harbinde, sancaktarlık görevini 
yürütmüĢtür. Ġmân ederken de hiç tereddüt etmemiĢtir. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(Her kime imânı arz ettiysem, yüzünü buruşturur, tereddütle bakardı. Ancak Ebû Bekr-i 
Sıddîk îmânı kabûl etmekte hiç tereddüt ve duraklama etmedi.) 

 
Rehber, ehl-i sünnet âlimleridir 
05.11.2012 
 
Ġnsanın diğer varlıklardan en büyük farkı, rûhunun bulunması, düĢünebilmesi, bütün olayları aklı 

ile muhâkeme edebilmesi, karar vermesi, bu kararı uygulayabilmesi, iyilik ve kötülüğü ayırabilmesi, 
hatâ iĢlediğini anlayabilmesi, bunun için piĢmanlık duyması ve benzeri gibi üstünlüklerdir. Ġnsan, 
kendisine verilen bu özellikleri, kendi baĢına ve hiçbir rehber, yol gösterici olmadan, kullanamamıĢ, 
kendi baĢına doğru yolu bulamamıĢ ve Allahü teâlâyı tanıyamamıĢtır. Ġnsanlık târîhi incelendiği zaman, 
insanların önlerinde, Allahü teâlânın gönderdiği bir rehber olmadan kendi baĢlarına gittiklerinde, hep 



yanlıĢ yollara saptıkları görülmüĢtür. Bu sebeple Allahü teâlâ, insanlara rehber olarak Peygamberler 
göndermiĢtir. Bu Peygamberlerin yani rehberlerin sonuncusu, Muhammed aleyhisselâmdır ve Onun 
vârisi olan Ehl-i sünnet âlimleridir. Herkese doğru yolu gösteren ve Muhammed aleyhisselâmın dînini, 
değiĢmeden, bozulmadan öğrenmemize rehber olan, Ehl-i sünnet âlimleridir. 

 
DALÂLETTEN KURTULMAK ĠÇĠN 
Ġnsanı dalâletten, kötü yoldan ilim ve âlimler kurtarır. Rehber olmadan doğru yola kavuĢulamaz. 

Bunun için, Ehl-i sünnet âlimlerini ve bunların yazdığı doğru din kitâplarını arayıp, bulmak lâzımdır. 
Mûsâ aleyhisselâmın bile, ilmin en yüksek derecesinde olduğu, Allahü teâlâ ile konuĢmak Ģerefine 
kavuĢtuğu ve Allahü teâlânın muhabbet Ģerbetinden içtiği hâlde, ilim edinmek için, Hızır 
aleyhisselâmın talebesi olan YûĢa aleyhisselâma geldiği, Kehf sûresinde bildirilmektedir. Mûsâ 
aleyhisselâm mantık ilminin üstâdı iken, Hızır aleyhisselâmdan ilim öğrenmeye gitti. 

 
Ġnsan için, ilim öğrenmekten, âlimlerin sohbetinde bulunmaktan dahâ kıymetli baĢka birĢey 

bulunabilir mi? Dînimiz ilme kıymet vermeyi, âlimlere hürmet etmeyi ve Allah yolunda olanlarla berâber 
bulunmayı emretmektedir. Bunun için, kıymetli ömrü faydasız Ģeylerle geçirmemelidir. Hadîs-i Ģerîfde; 
(Doğru ilim sâhibi olan ve ilmi ile amel eden bir âlim ile Peygamberler arasında bir derece fark 
vardır. Bu bir derece, peygamberlik makâmıdır) buyuruldu. 

 
Ġtikât, îmân ve amel edilecek fıkıh, ilmihâl bilgilerini doğru olarak öğrendikten, bunlara uygun 

hareket ettikten sonra, Allahü teâlânın sevgisine kavuĢturan yolda ilerlemek lâzımdır. Böylece zulmânî 
ve nûrânî konaklar aĢılabilir. Bu konakları aĢarak yükselebilmek için, yolu bilen, yolu gören, yol 
gösteren, kâmil yani yetiĢmiĢ ve mükemmil yani yetiĢtirebilen bir rehberin idâre etmesi ile olabilir. 
Böyle bir rehberin bakıĢları, kalb hastalıklarına Ģifâ verir. Onun kalbini bir kimseye çevirmesi, kötü, 
çirkin huyları insandan siler, süpürür. Bunun için önce, bir rehber aranır. Allahü teâlâ, ihsân ederek, 
böyle bir rehberi tanıtırsa, bunu tanımayı en büyük nimet bilmeli, ondan ayrılmamalıdır. Abdullah-i 
Ensârî hazretleri buyuruyor ki: 

“Yâ Rabbî! Dostlarını nasıl yaptın ki, onları tanıyan, sana kavuĢuyor. Sana kavuĢamıyacaklar, 
onları tanıyamıyor.” 

 
VERÂ VE TAKVÂ 
Netice olarak, bir rehber buluncaya kadar, rehbere kavuĢturması için, Allahü teâlâya 

yalvarmalıdır. Bu yolda gözetilmesi lâzım olan Ģartları da öğrenmek ve bunlara riâyet etmek lâzımdır. 
Bu Ģartların en baĢta geleni, nefse uymamaktır. Bu da, verâ ve takvâ ile olur. Verâ ve takvâ, 
harâmlardan sakınmak demektir. Harâmlardan sakınabilmek için, mubâhların lüzûmundan fazlasını 
terketmelidir. Çünkü mubâhları, yani yasak olmıyan Ģeyleri, alabildiğine yapan kimse, Ģüpheli olanları 
iĢlemeye baĢlar. Uçurum kenârında yürüyen, içine düĢebilir. Allahü teâlânın sevgisine kavuĢabilmek 
için verâ ve takvâ sâhibi olmak Ģarttır. Çünkü insanın iĢleri, yâ emredilen, yâhut yasak edilen 
Ģeylerdendir. Melekler de, emredilenleri yapmaktadır. Sadece emredilenleri yapmak, insanı 
ilerletseydi, melekler de, ilerlerdi. Melekler, yasakları, harâmları yapamıyacak Ģekilde yaratıldıkları için, 
harâm iĢleyemezler, emredilenleri yaparlar ve yaratıldıkları makamda kalırlar. Ġlerlemek, yükselmek, 
yasaklardan, harâmlardan sakınmakla olabilmektedir. Bütün bunlar, her bakımdan yetiĢmiĢ, olgun ve 
olgunlaĢtırabilin bir rehberden öğrenilir. Bu zamanda rehber ise, ehl-i sünnet âlimlerinin kitaplarıdır. 

 
Her evliyâ, rehber olamaz! 
06.11.2012 
 
Bir kimse, hiç kitâp okumadan ârif, velî olabilir. Hatta âyet-i kerîmeleri bile tefsir edebilir. Fakat 

böyle bir kimse, insanlara rehber olamaz, yol gösteremez ve buna da tâbi olunmaz. Çünkü rehberin, 
din ilimlerinde ictihâd derecesine yükselmiĢ olması ve ma‟rifette yani Allahü teâlâyı tanımanın, vilâyet-i 
hâssa-i Muhammediyye denilen mertebesinde bulunması lâzımdır. 

 
Rehberin emirlerini yapmak, Ġslâmiyete uymak demektir. Çünkü rehberin her sözü ve her iĢi, 

Ġslâmiyeti bildirmektedir. Hayâtta hakîkî ilim sunucusu MürĢid-i kâmiller yani kemâle ermiĢ ve 
olgunlaĢtıran hakiki rehberlerdir. Din düĢmanlarının ve itikadı bozuk kimselerin, Müslümânlar 
için; “Allahı bırakıp kulu seviyorlar. Ġslâmiyeti bırakıp insana tapınıyorlar” sözleri, câhilce bir söz ve 
Müslümanlara iftiradır. 

 
ESHÂB-I KĠRÂMA UYMAK... 



Eshâb-ı kirâmın hepsi, Peygamber efendimizin sohbetinde kemâle gelmiĢler, din ilimlerinde 
ictihâd derecesine, evliyâlıkta da vilâyet-i hâssa-i Muhammediyye denilen en yüksek mertebeye 
ulaĢmıĢlardır. Hepsi de, birer rehber ve yol gösterici idiler. Hadis-i Ģerifte; (Eshâbım gökteki yıldızlar 
gibidir, hangisine uyarsanız hidâyet bulursunuz!) buyurulmuĢtur. 

 
Bu sebeple eshâb-ı kirâma uymak vâciptir. Eshâb-ı kirâmın bildirdiği bir Ģey üzerinde kıyâs 

yapmak da câiz değildir. Fakat ictihâd derecesine yükselmemiĢ kimselerin, Eshâb-ı kirâmın sözlerine 
uymaları câiz değildir. Eshâb-ı kirâmın sözleri ve hareketleri, nassları ve kendi ictihâdlarını gösterir. 
Bunları da, ancak ictihâd derecesine yükselmiĢ olan derin âlimler anlayabilir. Mezheb imâmlarımız, 
bunları anlamıĢlar ve anlayabileceğimiz kadar bizlere bildirmiĢlerdir. Eshâb-ı kirâma uymak 
isteyenlerin, Ehl-i sünnet âlimlerine uymaları lâzım gelmektedir. 

 
Allahü teâlâ, Mâide sûresinin 35. âyetinde meâlen buyuruyor ki: 
(Bana yaklaşmak için, vesîle arayınız!) 
 
Meâlen demek, “Ġslâm âlimlerinin anladıklarına göre” demektir. Bozuk itikatlı kimseler; “Vesîle, 

sebep, ibâdetlerdir. Allahü teâlânın rızâsına, sevgisine kavuĢmak için farz ve nâfile ibâdetleri yapmak 
lâzımdır. Âlim ve evliyaya gitmek, ölülere, dirilere yalvarmak, insanı Allaha yaklaĢtırmaz. Bilakis 
uzaklaĢtırır” diyorlar. Ehl-i sünnet âlimleri ise buyuruyor ki: 

“Evet! Vesîle, sebep, ibâdetleri yapmaktır. Fakat, sahîh, doğru, hâlis olan ibâdetler, vesîle olur. 
Ġbâdetlerinin sahîh olması için, doğru îmân, temiz ahlâk sâhibi olmak ve Ģartlarına uygun yapmak 
lâzımdır. Meselâ, namâzın sahîh olması için, abdest almak, kullanılan suyun temiz olması, namâzı 
vaktinde kılmak ve kıbleye karĢı kılmak, namâzdaki âyetleri, tesbîhleri ve duâları doğru okumak ve 
dahâ nice Ģartları, vesîleleri bilmek ve yapmak lâzımdır. Her ibâdetin de böyle Ģartları, vesîleleri vardır. 
Bunlar, senelerce çalıĢarak öğrenilir. Bunlar düĢünmekle, rüyâ ile öğrenilemez. Bunlara inanan, bilen 
ve yapan âlimlerden iĢiterek veyâ kitâplarını okuyarak öğrenilir. Fen bilgileri de, profesörlerden uzun 
zamânda öğrenilmektedir. Böyle îmânlı, kalbi temiz, doğru din âlimlerine müderris, muâllim ve mürĢid 
denir. MürĢid demek, su üstünde yürüyen, havâda uçan, kaybolan Ģeyleri bilen, okuyup, üfleyerek 
hastalara Ģifâ veren kimse demek değildir. Ahkâm-ı islâmiyyeyi yani kalb, rûh ve beden ile yapılan 
ibâdetleri bilen ve yapan ve baĢkalarına da öğreten Ehl-i sünnet âlimi demektir. Her Müslümânın, 
Mâide sûresindeki emre uymak için, böyle bir mürĢidi veyâ kitâplarını araması, farz ve nâfile, bütün 
ibâdetleri Ondan öğrenmesi lâzımdır.” 

 
ALLAH ĠÇĠN SEVMEK... 
Netice olarak, her evliyâ, insanlara rehber olamaz. Zira rehberin yanî mürĢidin, her hareketi, her 

duruĢu ve her sözü, Ġslâmiyete uygun olmalı, her Ģeyde Resûlullah efendimize uymalıdır. Bu dereceye 
ulaĢmıĢ olan bir zâtı, Allahü teâlâ çok sever. Müslümânlar da, Allahü teâlâyı çok sevdikleri için, cenâb-
ı Hakkın çok sevdiğini, onlar da çok severler. Rehberi, yol göstereni sevmek, Allahü teâlâyı ve 
Resûlullahı sevmekten ileri gelmektedir. Bu sevgiye Hubb-i fillah yani Allah için sevmek denir. 

Ġbâdetlerin en kıymetlisi, hubb-i fillah, Allah için sevmektir. Hadîs-i Ģerîfte; (Allahü teâlânın en 
çok sevdiği amel, hubb-i fillah ve buğd-ı fillahtır) buyuruldu.  

 
Beni bilen bilir, bilmeyen bilsin ki 
11.11.2012 
 
Ġslâmiyetten önceki Mekke toplumunda doğup büyüyen hazret-i Ömer, çok heybetli, cesur ve 

kuvvetli idi. Hitâbetinin üstünlüğü ve ata binmekteki mahareti ile meĢhûr olmuĢtur. Müslüman oluĢu 
Ģöyle anlatılır: 

 
Hazret-i Hamza‟nın îmâna geliĢi, Müslümanları sevindirmiĢ, müĢrikleri ise üzmüĢtü. MüĢriklerin 

ileri gelenleri; 
-Muhammed‟in adamları çoğalıyor. Bunu önlemeye çare bulalım, derler. Ebû Cehil; 
-Muhammed‟i öldürmekten baĢka çâre yoktur, der ve ortaya ödül koyar. Ömer bin Hâttâb, bunu 

kendisinin yapacağını söyleyerek yola çıkar. Yolda onu gören Nu‟aym bin Abdullah; 
-Bu hiddetle nereye yâ Ömer? der. O da; 
-Millet arasına ikilik sokan Muhammed‟i öldürmeye gidiyorum, der. 
-Ya Ömer! Ona yaklaĢmak zordur. Onu öldürsen bile Abdulmuttalib oğullarından yakanı 

kurtaramazsın, der. Bu sözlere çok kızar ve; 
-Yoksa, sende mi onlardansın, diyerek, kılıcına sarılır. 



-Yâ Ömer, kız kardeĢin ve kocası da Müslüman oldu, deyince hemen kız kardeĢinin evine gider. 
Evden, yeni nâzil olan Tâhâ sûresinin okunduğunu iĢitir. Kapıyı sertçe çalar. Onu, kılıç belinde, kızgın 
görünce, Kur‟an öğreten hazret-i Habbâb‟ı gizlerler, kapıyı açarlar. Onlara; 

-Ne okuyordunuz? diye sorar. 
-Bir Ģey yok, denilince, öfkesi artar; 
-ĠĢittiğim doğru imiĢ, diyerek eniĢtesine saldırır. Araya giren kız kardeĢini de dövmeye baĢlar. 

Fakat kız kardeĢi, îmânının kuvveti ile, Allahü teâlâya sığınarak; 
-Yâ Ömer, niçin âyetler ve mu‟cizelerle gönderdiği Peygamberine inanmazsın? Ben ve zevcim, 

Müslüman olmakla Ģereflendik. BaĢımızı kessen, bundan dönmeyiz, der ve Kelime-i Ģehâdeti 
söyleyiverir. Hazret-i Ömer sarsılır ve yumuĢak bir sesle; 

-ġu okuduğunuzu bir çıkarın, der. Kız kardeĢi; 
-Sen temizlenmedikçe onu sana vermeyiz, der. 
 
Hazret-i Ömer istenileni yapar ve kendisine, Tâhâ sûresinin yazılı nüshası verilir ve okumaya 

baĢlar. Kur‟ân-ı kerîmin fesahati, belagatı, mânâları ve üstünlükleri kalbini yumuĢatır. (Göklerde ve 
yeryüzünde ve bunların arasında ve toprağın altındaki şeyler hep O‟nundur) âyetini okuyunca, 
derin derin düĢünceye dalar. 

 
-Yâ Fâtıma, bütün bunlar, hep sizin inandığınız Allahın mıdır? diye sorar. KardeĢi; 
-Evet, öyle, Ģüphen mi var? der. 
-Yâ Fâtıma! Bizim binbeĢyüz kadar putumuz var. Hiçbirinin, bir Ģeyi yok, diyerek, ĢaĢkınlığı artar. 

Biraz daha okur. (O‟ndan başkasına, tapılmaz, bel bağlanmaz. Her şey, ancak O‟ndan beklenir. 
En güzel isimler O‟nundur) âyetini düĢünür. 

 
-Hakîkaten, ne kadar doğru, der. Hazret-i Habbâb bu sözü iĢitince, gizlendiği yerden çıkar ve; 
-Müjde yâ Ömer! Resûlullah efendimiz Allahü teâlâya duâ ederek; “Yâ Rabbi! Bu dini, Ebû Cehil 

yâhut Ömer ile kuvvetlendir” buyurmuĢtu. ĠĢte bu saâdet sana nasip oldu, der. 
 
Bütün bunlar, hazret-i Ömer‟in kalbindeki düĢmanlığı siler ve; 
-Resûlullah efendimiz nerede? diye sorar. Zira kalbi, Resûlullah efendimizin sevgisi ile yanmaya 

baĢlamıĢtır. 
 
Resûlullah efendimiz ise, hazret-i Erkam‟ın evindedir. Kendisini oraya götürürler. Onun kılıçla 

geldiğini gören Müslümanlar telaĢlanırlar ise de, Resûlullah efendimiz; (Yol verin, içeri gelsin!) 
buyurur. Zira Cebrâil aleyhisselâm hazret-i Ömer‟in îmân ettiğini, yolda olduğunu haber vermiĢtir. 
Resûlullah efendimiz, hazret-i Ömer‟i tebessümle karĢılar ve; (Îmân etme zamanı gelmedi mi yâ 
Ömer!) buyurur. O da Kelime-i Ģehâdeti söyleyerek Müslüman olur. Eshâb-ı kirâm, çok sevinir, tekbir 
getirirler... 

 
“HATTAB OĞLU ÖMER‟ĠM!..” 
Netice olarak hazret-i Hamza‟dan üç gün sonra hazret-i Ömer‟in Müslüman olması, Müslümanları 

kuvvetlendirir. Hazret-i Ömer; Müslümanların sayısının kendisi ile kırk kiĢi olduğunu öğrenince, 
beraberce Kâbe‟ye gitmeyi teklif eder. Resûlullah efendimiz kabûl buyurunca, önde hazret-i Ömer 
olmak üzere Harem-i Ģerîfe gidilir. KureyĢ‟in ileri gelenleri, onları görünce sevinirler ise de, Ebû Cehil, 
bu geliĢi beğenmez ve; 

-Yâ Ömer! Bu ne hâl? diye sorar. Hazret-i Ömer hiç aldırıĢ etmeden Kelime-i Ģehâdeti yüksek 
sesle söyler ve; 

-Beni bilen bilir. Bilmeyen bilsin ki, Hattâb oğlu Ömer‟im. Karısını dul, çocuklarını yetim bırakmak 
isteyen, yerinden kıpırdasın! diyerek meydan okur. MüĢrikler geriye çekilip dağılırlar. Müslümanlar da, 
Kâbe‟de, yüksek sesle tekbir alır ve ilk olarak açıkça ibâdet ederler...  

 
İnsanın ölüm ânındaki hâli 
12.11.2012 
 
Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri, insanın ölüm ânındaki hâlini, rûhun bedenden ayrılıĢını Ģöyle 

anlatmaktadır:  
“Allahü teâlâ, insanı hayâtı boyunca, dünyâda durdurur. Belli olan eceli gelinceye, rızkı tükeninceye ve 
ezelde takdîr edilmiĢ olan amelleri bitinceye kadar, dünyâda durur. Dünyâdaki ölümü yaklaĢtığı vakit, 
dört melek gelir. Bunların biri, rûhunu sağ, diğeri sol ayağından ve biri sağ diğeri sol elinden çekerler. 
Çok defa, rûhu gargara hâline gelmezden evvel melekler âlemini görmeye baĢlar. Melekleri, yaptıkları 



iĢlerin hakîkatini, âlemlerinde durdukları hâl üzere görür. Çok defa da, gördüğü Ģeyleri, Ģeytânın bir iĢi 
zanneder. Lisânı tutuluncaya kadar hareketsiz kalır. 

 
Bu hâlde, yine melekler rûhunu parmak uçlarından çekerler. Soluğu ise, sanki saka kırbasından 

su boĢalır gibi, gırıl gırıl öter. Fâcirin rûhu da yaĢ keçeye takılmıĢ olan diken çekilir gibi çıkarılır ki, 
bunu Peygamber efendimiz haber vermiĢtir. Bu hâlde ölü karnını diken ile dolu zanneder. Rûhunu da, 
sanki bir iğne deliğinden çıkıyor, gök yere bitiĢiyor ve kendisi arasında kalıyor zanneder. Hazret-i 
Kâ‟bdan, ölüm nasıl oluyor diye suâl olununca, cevabında; „Bir diken dalını bir kiĢinin içerisine 
koymuĢlar. Ve kuvvetli bir kimse onu çekiyor. Kestiğini kesiyor, kalan kalıyor gibi buldum‟ buyurmuĢtur. 
Peygamber efendimiz de buyurdu ki: 

(Elbette ölüm acılarından birinin şiddeti, üçyüz kere kılınç vurmaktan daha şiddetlidir.) 
 
BEDENĠ TERLER, DĠLĠ TUTULUR! 
ĠĢte bu zamânda insanın bedeni terler. Gözleri süratle iki tarafa gider. Burnunun iki tarafı çekilir. 

Göğüs kemikleri kalkar, soluğu kabarır, benzi sararır. 
 
Rûhu kalbe gelince dili tutulur. Hiç kimse rûhu göğsüne gelmiĢken konuĢamaz. Bunun iki sebebi 

vardır: 
 
Biri, iĢ gâyet büyük olduğundan, göğüs nefeslerle sıkıĢıp, daralmıĢtır. 
 
Ġkinci sebebi de, ses akciğerlerinden dıĢarı çıkan havanın hareketinden hâsıl oluyordu. Bu soluk 

ise kalmadı. Nefes alıp veremediği için, bedenin harâreti kalmaz, soğur. 
 
Rûh çekilip, son bağı kopacağı zamân, kendisine birçok fitneler ârız olur. Bu fitne, iblisin, 

yardımcılarını o kimseye musallat etmesidir. Ölmekte olan kimseye gelirler ve onun anası, babası, 
kardeĢi, sevdiği kimselerden vefât etmiĢ olanlar sûretinde görünürler ve ona derler ki: 

„Ey filân! Sen ölüyorsun. Biz, bu hâlde seni geçtik. Sen Yahûdi dîninde olarak, yahut sen 
Hıristiyan olarak öl!‟ derler. Böylece, her milletin dinlerini ona söylerler. O zamânda, cenâb-ı Hakkın 
ĢaĢırmasını dilediği kimse ĢaĢırır. ĠĢte bu; (Ey bizim Rabbimiz! Dünyâda iken bize îmân verdiğin 
gibi, ölürken de kalblerimizi şaşırtma) meâlindeki Âl-i Ġmrân sûresinin 8. âyet-i kerîmesinin haber 
verdiği hâldir. 

 
Cenâb-ı Hak bir kuluna hidâyet ve îmânda sebâtını dilerse, o kimseye rahmet-i ilâhiyye gelir. 

Rahmet-i ilâhiyye, Ģeytânı uzaklaĢtırıp, hastanın yüzünden o yorgunluğu giderir. O zamân insan 
ferahlar, güler.  
Bâzı kimseler, ayakta namâz kılarken, bâzısı uykuda, bâzısı, bir Ģeyle meĢgûl iken, bâzısı da, 
oyunlara dalmıĢ iken, ansızın vefât eder. 

 
Ölünün his duygularından en son kaybedeceği Ģey iĢitmesidir. Zîrâ rûh kalbden ayrıldığı vakit 

yalnız görmesi bozulur. Fakat iĢitmek, rûh kabzoluncaya kadar kaybolmaz. Bunun için Peygamber 
efendimiz; (Ölüm hastalığında olanlara şehâdeteyn-i kelimeteyn ki, “Lâ ilâhe illallah 
Muhammedün Resûlullahtır. Bu kelimeyi telkin ediniz!) buyurmuĢtur. 

 
Eğer ölünün ağzından tükrüğü akmıĢ, dudağı sarkmıĢ, yüzü kararmıĢ, gözü dönmüĢ ise, bilmiĢ ol 

ki, o Ģakîdir. Âhiretteki Ģekâvetini görmüĢtür. 
 
Eğer görür isen ki, ağzı açık, sanki gülüyor, yüzü gülümsiyor, gözü dahî kırpık gibidir. BilmiĢ ol ki, 

o kimse âhirette kavuĢacağı sürûr ile müjdelenmiĢtir.” 
 
BĠR GÜN ELBET ÖLECEKSĠN!.. 
Netice olarak insan, her canlı gibi, doğar, büyür ve ölür. Ölmek yok olmak değildir, bir evden 

diğerine geçmek gibidir. Ġmâm-ı Gazâlî hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“Keyfine göre yaĢa! Fakat bu yaĢaman uzun sürmeyecek, bir gün elbette öleceksin. Gece gündüz 

düĢündüğün, sımsıkı sarıldığın lezzetlerden elbette ayrılacaksın. Dünyânın nesini seversen sev, 
hepsine vedâ edeceksin! Elinden geleni yap! Fakat unutma ki, her yaptığının hesâbını vereceksin!” 

 
Yolumuzun temeli sohbettir 
13.11.2012 
 



Sohbet, bir kere de olsa, berâber bulunmak demektir. Hazânetür-rivâyâtta diyor ki:  
“Din âliminin bir saat kadar sohbetinde bulunmak, yediyüz sene ibâdet etmekten daha hayırlı olduğu 
Mudmerâtta yazılıdır.” 

 
Hazret-i Alî‟nin, bizzat Resûlullah efendimizden iĢiterek bildirdiği hadis-i Ģerifte; (Kırk gün içinde 

bir âlim meclisinde bulunmayan bir kimsenin kalbi kararır. Büyük günâh işlemeye başlar. 
Çünkü ilim kalbe hayât verir. İlimsiz ibâdet olmaz. İlimsiz yapılan ibâdetin faydası olmaz!) 
buyuruluyor. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 
“Dünyâ hayâtı pek kısadır. Bunu en lüzumlu Ģeyde kullanmak gerekir. Bu en lüzumlu Ģey de, 

kalbini toparlamıĢ olanların yanında bulunmaktır. Hiçbir Ģey sohbet gibi faydalı değildir. Resûlullah 
efendimizin Eshâbı, sohbet ile, baĢkalarından dahâ üstün oldular. Peygamberlerden baĢka herkesten, 
hattâ Veysel Karânî‟den ve Ömer Mervânî‟den dahâ üstün oldular. Hâlbuki Veysel Karânî ile Ömer bin 
Abdül‟azîz bin Mervân son dereceye yükselmiĢler ve sohbetten baĢka kemâlâtın hepsine varmıĢlardı. 
Bunun için, hazret-i Muâviye‟nin yanılması, Resûlullahın sohbeti bereketi ile, o ikisinin doğru iĢlerinden 
dahâ hayırlı oldu. Bunun gibi, Amr ibni Âs‟ın yanlıĢ bir iĢi, o ikisinin Ģuûrlu iĢinden dahâ üstün oldu. 
Çünkü bu büyükler, Resûlullah‟ı görmekle ve melekle birlikte bulunmakla, vahyi ve mu‟cizeleri 
görmekle, îmânları görerek inanmak oldu. Bu saydığımız üstünlükler, bütün baĢka üstünlüklerin 
temelidir, kaynağıdır. Eshâb-ı kirâmdan baĢkası bunlara kavuĢamamıĢtır. Veysel Karânî, sohbetin bu 
üstünlüklerini bilseydi, hiçbir Ģey onu sohbetten alıkoyamazdı. Bu üstünlüğe kavuĢmak için her Ģeyi 
bırakırdı. Veysel Karânî hazretleri gönlü olduğu hâlde, Rusûlullah efendimizin yanında olmadığı için, 
yanında olanlardan en aĢağıdakinin derecesine yükselemedi. Bunun için de, onun dağ kadar altın 
sadaka vermesi, bir avuç arpa sadakalarının sevâbı gibi olamadı. Hiçbir Ģeref, sohbet Ģerefi gibi 
olamaz!” 

 
Muhammed Ma‟sûm hazretleri Mektûbât kitabında buyuruyor ki: 
“Ġnsanın Allahü teâlânın rızâsına kavuĢmasına mâni olan en büyük perde, onun nefsidir. Nefsin 

aradan kalkması kitâp okumakla, iĢitmekle olmaz. Ġnsân-ı kâmilin sohbeti lâzımdır. Bu sohbet nasîb 
olmazsa, uzaklardan kalb ona bağlanırsa, çok sevilirse, onun kalbinden, feyzler, bereketler, muhabbet 
miktârınca, tâlibin kalbine akarak kemâle kavuĢur. Hadîs-i Ģerîfte, (Kişi sevdiği ile berâberdir) 
buyuruldu. 

 
Evliyâ ile dünyâ menfaati için sohbet eden, bereketlerine kavuĢamaz. Sohbet, insanı nefis ve 

Ģeytân Ģerrinden korur. Sohbetten istifâde için, inanmak, sevmek ve teslîm olmak lâzımdır.” 
 
Huzeyfe-i Mer‟aĢî hazretleri, sık sık; (Sohbet az da olsa, tesir eder) hadîs-i Ģerifini okur ve dünyâ 

ehlinin sohbetinden kaçınırlarmıĢ. 
 
Uzlette yani bir kenara çekilip hiç kimse ile görüĢmemekte Ģöhret vardır ve Ģöhret de âfettir. 

Sohbet, Allahü teâlânın rızâsı ve Ondan, Onun sevdiklerinden bahsetmek için birlikte olmaktır. Hadis-i 
Ģerifte; (Fıkıh ilmi meclisinde bulunmak, bir senelik ibâdetten dahâ hayırlıdır) buyuruldu. 

 
Abdurrahmân Tâgî hazretleri, sohbetin fazîleti ile ilgili olarak buyuruyor ki: 
“Yolumuz sohbet yoludur. Ġnsanlara hayret ediyorum niçin sohbeti istemezler, niçin sohbet 

meclisine katılmazlar, niçin Allah adamlarının yanında bulunmazlar? Halbuki sohbet ehlinin ev sâhibi 
Allahü teâlâ, teĢrîfâtçısı hazret-i Ali, sâkîsi yâni su dağıtanı Hızır aleyhisselâmdır. ġâyet sohbet etmek 
için yedi kiĢi bir araya gelse, yüksek makamlara eriĢirler ki, aralarında bir Allah dostunun varlığı 
umulur. Kur‟ân-ı kerîm okumak ve sohbet, evlerden zulmeti giderir. Sohbet peĢinde koĢmayı severim. 
Nerede sohbet ehli varsa oraya gitmek isterim.” 

 
Netice olarak, âhiret adamları ile, sâlihlerle görüĢmeli, sohbet etmelidir. Sâlih kimse bulamayan, 

bunların kitâplarını arayıp, bulmalı, bunları okumalıdır. Çünkü din büyüklerinin kitaplarını okumak da, 
sohbetin yarısıdır. Bid‟at sâhipleri ile, fâsıklarla arkadaĢlık etmemeli, bunlarla oturmamalı, sohbet 
etmemelidir. Bahâeddîn Buhârî hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Bizim yolumuzun temeli sohbettir!”  
 
Sana bir hâtun nasip olacak ki 
18.11.2012 
 



Hazret-i Osmân, Müslüman olmadan önce ticâretle uğraĢırdı. Zengin bir tüccar olup, mükemmel 
ve zarif bir cemiyet insanı idi. Kabîlesi arasında geniĢ bir çevresi ve büyük îtibârı vardı. Ġslâmiyet 
gelmeden önce, hazret-i Ebû Bekir ile yakın arkadaĢ ve dost idi. Ona karĢı içten bir sevgi besler, iĢ 
husûsunda da görüĢüp konuĢurlardı. O da hazret-i Ebû Bekir gibi Câhiliyye Devrinin her türlü 
kötülüklerinden uzak durmuĢtur. Hazret-i Ebû Bekir‟in teĢvikiyle Müslüman olmuĢtur. Müslüman 
oluĢunu kendisi Ģöyle anlatır: 

“Benim, kâhin olan bir teyzem vardı. Bir gün onu ziyârete gitmiĢtim. Bana hitaben; 
 
-Sana bir hâtun nasip olacak ki, ne sen ondan önce bir hâtun görmüĢ olursun, ne de o, senden 

önce bir erkek görmüĢ olur. Güzel yüzlü ve zâhide bir hâtun olup, bir büyük Peygamber kızı olsa 
gerektir dedi. Ben, teyzemin bu sözüne çok hayret etmiĢken, sözlerine Ģöyle devam etti: 

 
-Bir Peygamber geldi. Ona gökten vahiy nâzil oldu. Bunun üzerine kendisine; 
 
-Ey teyzem, böyle bir sır, Ģehirde hiç duyulmadı. O hâlde bu sözü açık söyle dedim. O zaman 

bana dedi ki: 
 
-Abdullah‟ın oğlu Muhammed‟e peygamberlik geldi. Halkı dîne dâvet eder. Çok zaman geçmez ki, 

Onun dîniyle âlem nûrlanır. Ona karĢı gelen kaybeder, helâk olur. 
 
Teyzemin bu sözleri, bana çok tesir etmiĢti. Bu sebeple endiĢeye kapılmıĢtım. Ebû Bekir ile 

aramızda büyük bir dostluk vardı. Birbirimizden hiç ayrılmazdık. Bu meseleyi görüĢmek üzere, iki gün 
sonra, hemen Ebû Bekir‟in yanına gittim. Teyzemin söylediklerini Ona söyledim. Ebû Bekir bana; 

 
-Yâ Osman! Sen akıllı bir kimsesin. Hiç görmez, iĢitmez, bir Ģeye fayda ve zarar vermez olan 

birkaç taĢ, tanrılığa nasıl lâyık olur dedi. Ben de; 
 
-Doğru söylüyorsun, teyzemin sözü gerçektir dedim.” 
 
Hazret-i Ebû Bekir, hazret-i Osman‟a Ġslâmiyeti anlattıktan sonra Onu Resûlullah efendimizin 

huzûruna götürür. Peygamber efendimiz hazret-i Osman‟a buyurur ki: 
 
(Yâ Osman! Hak teâlâ seni Cennete misâfirliğe dâvet ediyor. Sen de icâbet eyle, kabul et. 

Ben bütün insanlara hidâyet rehberi olarak gönderildim.) 
 
Hazret-i Osman, Resûlullah efendimizin yüksek hâlleri ve güler yüzle söylediği sözler karĢısında 

kendinden geçip, büyük bir Ģevk ve teslimiyetle; “EĢhedü en lâ ilâhe illallâh ve eĢhedü enne 
Muhammeden abduhû ve resûlüh” deyip Müslüman olur. 

 
Hazret-i Osman, kelime-i Ģehâdeti getirdikten sonra, Peygamber efendimize, daha önce ġam‟a 

gittiği sırada gördüğü bir rüyâyı Ģöyle anlatır: 
“Ya Resûlallah! Biz Muân ile Zerkâ denilen yer arasındaydık, bir ara orada uyumuĢtuk. O sırada; 

„Ey uyuyanlar! Uyanın! Ahmed Mekke‟de zuhûr etti‟ diye nidâ eden bir ses iĢittik. Mekke‟ye gelince de 
sizin Peygamber olarak gönderildiğinizi öğrendik.” 

 
Hazret-i Osman Müslüman olduktan sonra, diğer Müslümanlar gibi o da çeĢitli iĢkencelere uğradı. 

Bilhassa amcası tarafından çok iĢkence yapıldı. Müslüman olduğu için amcası, onu iple belinden 
ağaca bağlayıp, yoruluncaya kadar kırbaçla döverdi. O bütün bu iĢkencelere sabreder hep kelime-i 
Ģehâdet okurdu. Müslüman olduktan sonra, Peygamber efendimizin kızı hazret-i Rukayye ile evlendi... 

 
ÜÇ DEFA HĠCRET ETTĠ!.. 
Hazret-i Osman Müslüman olunca, müĢrikler tarafından yapılan iĢkencelere uzun zaman 

tahammül edip, HabeĢistan‟a hicret etmeye izin verilince hanımı hazret-i Rukayye ile HabeĢistan‟a 
hicret etti. Böylece HabeĢistan‟a ilk hicret eden Müslümanlardan oldu. Bir müddet sonra Mekke‟ye 
dönüp, ikinci olarak tekrar HabeĢistan‟a hicret etti. Tekrar Mekke‟ye dönüp, son olarak Medîne‟ye 
hicret etti. Böylece dini uğruna üç kere hicret etti. 

 
Netice olarak, hazret-i Osman, Eshâb-ı kirâm arasında en zengin olanlardandı. Hicretin ilk 

günlerinde su sıkıntısı çekilmiĢti. Bir Yahûdî tarafından suyu parayla satılan Rûme kuyusunu, kırk bin 
dinara satın alıp, Müslümanların su ihtiyacını karĢılamak için vakfetti. Bedir SavaĢı hâriç bütün 



savaĢlarda bulundu. Hudeybiye antlaĢmasında Mekke‟ye elçi olarak gönderildi. Tebük Seferinde on 
bin kiĢilik Ġslâm ordusunun, bütün ihtiyaçlarını karĢılayıp donattı. Ayrıca bin altın da para yardımında 
bulundu. Bütün malını Ġslâmiyetin yayılması, insanların kurtulması, saâdete kavuĢması için Allah 
yolunda harcadı. 

 
 
İbâdetlerin de sureti ve aslı vardır 
19.11.2012 
 
Ġslâmiyetin sûreti ve hakîkati vardır. Bu ikisine birlikte din denir. Sûret denilen dînin bilinen emirleri 

ve yasaklarıdır. Hakîkat de, Ġslâmiyetin içyüzüdür. Kabukla özün her biri, Ġslâmiyetin parçasıdır. Zâhir 
bilgileri edinen âlimler, Ġslâmiyetin yalnız kabuğunu öğrenmiĢlerdir. Ulemâ-i râsihîn ise, Ġslâmiyetin 
kabuğunu ve özünü birlikte elde etmiĢler, sûret ile hakîkati bir araya getirmiĢlerdir. Zâhir âlimler, 
Ġslâmiyetin sûretine tutulmuĢlar, özüne kavuĢamamıĢlar. Ulemâ-i râsihîn denilen âlimler ise, iĢin 
içyüzünü bildirmiĢ, Ġslâmiyetin edeblerini gözettikleri için, Ġslâmiyetin hakîkatine kavuĢmuĢlardır. 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Ġslâmiyetin bir sureti yani dıĢ görünüĢü, bir de hakîkati yani aslı, özü vardır. Ġslâmiyetin sureti, 

Allahü teâlâya, Onun Resûlüne ve bu Resûlün Ondan getirdiği bilgilere inanmak, Ġslâmiyetin ahkâmına 
uymaktır. Ġslâmiyet, hükümler, emirler ve yasaklar demektir. Ahkâma uymak, emredilenleri yapmak, 
yasak edilenlerden kaçınmak demektir. Ġnsanın nefsi îmân etmez ve Ġslâmiyetin suretine uymak 
istemez. Onun yaratılıĢı böyledir. Bundan dolayı Ġslâmiyetin sûretine uyanların îmânı, îmânın suretidir 
yani görünüĢte îmândır. Namâzları, oruçları ve bütün ibâdetleri, ibâdetlerin suretidir yani hep 
görünüĢte ibâdettirler. Çünkü insan deyince, insanın nefsi anlaĢılır. Herkes, Ben deyince nefsini 
bildirmektedir. Ġnsan ibâdet yaparken, nefsi küfür hâlindedir. Yaptıklarının yerinde bir iĢ olduğunu inkâr 
etmektedir. Böyle bir insanın îmânı ve ibâdetleri, hakîkî ve doğru olabilir mi? Allahü teâlâ, çok 
merhametli olduğu için îmânın ve ibâdetlerin suretlerini, görünüĢlerini, hakîkî olarak, doğru olarak 
kabûl buyuruyor. Böyle kullarını Cennete koyacağını söz veriyor, müjdeliyor. Cenneti ve Cennette olan 
kullarını Allahü teâlâ sever. Onlardan râzıdır. Allahü teâlâ, sonsuz ihsân sâhibi olduğu için, yalnız 
kalbin tasdîk etmesini, inanmasını îmân olarak kabûl buyurmuĢtur. Nefsin izân etmesini, inanmasını 
istememiĢtir. Böyle olmakla berâber Cennetin de hem sûreti, hem de hakîkati vardır. Dünyâda 
Ġslâmiyetin yalnız suretine kavuĢanlar, Cennetin de yalnız suretine kavuĢacaklar, yalnız onun zevkini, 
tadını alacaklardır. Dünyâda Ġslâmiyetin hakîkatine kavuĢanlar, Cennetin de hakîkatine 
kavuĢacaklardır. 

 
Cennetin suretine ve hakîkatine kavuĢanlar, aynı ni‟metlerden meselâ aynı meyveden yedikleri 

hâlde, baĢka baĢka lezzet duyacaklardır. Resûlullahın zevceleri, mü‟minlerin anneleri olup, Cennette 
Resûlullahın yanında bulunacaklar, aynı meyveyi yiyecekler ise de, baĢka baĢka tat alacaklardır. 
Ġslâmiyetin sûretine uyanlar, âhirette azâbdan kurtulacak, sonsuz saâdete kavuĢacaklardır.” 

 
Muhammed Ma‟sûm hazretleri de buyuruyor ki: 
“Ġslâmiyete tam yapıĢabilmek, ibâdetleri kolay yapabilmek ve yasak olunanlardan sakınabilmek 

için, nefsin fânî yani teslîm olması lâzımdır. Nefis, azgın, âsî ve kendini beğenici olarak yaratılmıĢtır. 
Bu kötülüklerden kurtulmadıkça, Ġslâmiyetin hakîkati hâsıl olamaz. Teslîm olmadan önce, Ġslâmiyetin 
sureti, görünüĢü vardır. Nefsin teslimiyetinden sonra, Ġslâmiyetin hakîkati hâsıl olur. Suret ile hakîkat 
arasındaki fark, yerle gök arasındaki fark gibidir. Suret ehli, Ġslâmiyetin sûretine, hakîkat ehli de, 
Ġslâmiyetin hakîkatine kavuĢur. Avâmın yani câhillerin îmânına Ġmân-ı mecâzî denir. Bu îmân, 
bozulabilir ve yok olabilir. Havâsın yani hakîkat ehlinin îmânları ise, zevalden, yok olmaktan 
mahfuzdur, korunmuĢtur. Nisâ sûresinin 135. âyetinde, (Ey îmân edenler! Allaha ve Onun 
Peygamberine îmân ediniz!) meâlindeki emir, bu hakîkî îmânı göstermektedir.” 

 
ÖLMEDEN ÖNCE ÖLMEK!.. 
Netice olarak, Tasavvuf Büyüklerinin “fenâ” dedikleri, ölmeden önce ölmek hâsıl olmadıkça, 

Ġslâmiyetin hakîkatine kavuĢulamaz. Ġslâmiyetin ve ibâdetlerin hakîkatine kavuĢmak için, Ġslâmiyetin 
suretine uymak Ģarttır. Ġslâmiyetin sureti ile Ġslâmiyetin hakîkati, nefisten dolayı birbirinden 
ayrılmaktadır. Ġslâmiyetin suretine kavuĢanın nefsi taĢkınlık yapmakta ve inanmamaktadır. Ġslâmiyetin 
hakîkatine kavuĢunca, nefis Müslümân olmakla Ģereflenmekte, taĢkınlıktan vazgeçmektedir. 

 
İnsanlar Allahü teâlânın ıyâlidir 
20.11.2012 



 
Bir insanın baĢka bir insana yardım, iyilik etmesi Allahü teâlânın en çok sevdiği bir hâldir. Ġyilik, 

para, vücut, fikir yardımı ve çeĢitli yollarla olur. Ġnsanın elinden hiçbir yardım gelmezse, Allahü teâlânın 
kullarına, güler yüz gösterirse, onun bile sevâbı vardır. Allahü teâlâ; (Benim kullarıma yardım edene, 
ben fazlasiyle yardım ederim) buyuruyor. 

 
Elinden yardım geldiği hâlde, yardımı esirgeyen insan, sevgili bir kul olamaz. Ġnsanların kalbini 

kırmak, Allahü teâlânın gadabını üzerine çekmek demektir. Zira insan kalbi, Allahü teâlânın sevgisinin 
tecelli ettiği bir yerdir ve oraya dokunmak, çok tehlikelidir. Hele o kalbde, Allahü teâlânın korkusu ve 
sevgisi varsa, onu incitmekten, son derecede kaçınmalıdır. Allahü teâlâ sabredenleri, iyilik edenleri, 
insanlara hizmet edenleri, nasîhat verenleri, tatlı dilli, güler yüzlü olanları, iyi iĢ yapanlara yardım 
edenleri sever. Hadîs-i Ģerîfte; (İnsanlar Allahü teâlânın ıyâlidir, kullarıdır. Kullarına iyilik edenleri 
çok sever) buyuruldu. Allahü teâlânın kullarına, fakîrlikten korkarak, hasîslik, cimrilik yapmamalıdır. 
Bakara sûresinin 268. âyetinde meâlen; (Şeytân, sizi fakîrlikle korkutur ve fuhuş işlemeye 
sürükler) buyuruldu. 

 
HAKÎKÎ SERVET!.. 
Fakîrlikten dolayı üzülmemelidir. Hakîkî servet, âhirette rahat etmektir. Dünyâ sıkıntıları, âhiret 

rahatlığına sebep olur. Hadîs-i Ģerîfte; (Çoluk çocuğu çok ve rızkı az olup, namâzlarını, şartlarına 
uygun olarak kılan ve Müslümânları gıybet etmeyen, Kıyâmette benimle birlikte haşr 
olunacaktır) ve; (Hac yolunda ölenlere ve Allah yolunda gazâ edenlere müjdeler olsun! Çoluk 
çocuğu çok ve kazancı az olup, hâlinden şikâyet etmeyerek, evine neşe ile girip, gülerek çıkan 
kimse de, hâcılardandır ve gâzîlerdendir) buyuruldu. 

 
Fakîrlere, ihtiyâç sahiplerine ve bütün Müslümanlara, din kardeĢlerine hizmet etmeli, yardımlarına 

koĢmalıdır. Hadîs-i Ģerîfte; (İnsânlar, kendilerine iyilik edenleri sever) buyurulmuĢtur. 
 
Ca‟fer Huldî hazretleri buyuruyor ki: 
“Büyüklerimiz, kendi nefisleri için değil, din kardeĢlerine yardım için, çalıĢıp kazanmıĢlardır.” 
 
Muhammed Ebû Abdullah bin Hafîf hazretleri Ģöyle anlatır: 
“Bir din kardeĢim misâfir geldi. Midesi bozuldu. Sabâha kadar, elimde leğen, ibrik ona hizmet 

ettim. Bir aralık, uyumuĢum. Bana; 
-Uyudun mu? Allah, sana la‟net etsin dedi. Bunu iĢitenler; 
-O la‟net ederken, kalbin nasıl oldu? dediklerinde; 
-Allah sana rahmet etsin demiĢ gibi, sevindim dedi.” 
 
BiĢr-i Hâfî hazretleri buyuruyor ki: 
“Müslümanı sevindirmek, düĢkünlere el uzatmak, sıkıntıyı gidermek ve zayıflara yardım etmek, 

nâfile olarak yapılan yüz hacdan daha sevaptır.” 
 
Kanâat, bileğin emeği, alın teri karĢılığı kazanılana râzı olmak, baĢkasının kazancına göz 

dikmemek, baĢkasının dahâ çok kazandığını görünce, onu kıskanmamak, onun gibi çok çalıĢmak 
demektir. Ayrıca kanâat, ihtiyâcından fazla kalan kazancını bir yere yığmayıp, Ġslâmiyyetin emrettiği 
hayırlı yerlere vermek, fakîrlere, kimsesizlere, hastalara, cihâd edenlere yardım etmek demektir. 
Ġnsanlara yardım, merhamet etmek demek, onların âhıretlerini kurtarmaya çalıĢmak ve Cehennem 
ateĢinden korumak demektir. Zira insanlara dünyâ iĢlerinde yardım etmek, âhıretlerine yardım etmek 
yanında hiç kalır. 

 
ZERRE KADAR ĠYĠLĠK EDEN... 

Netice olarak, zerre kadar iyilik eden, yaptığı iyiliğin karĢılığını bulacaktır. Hadîs-i Ģerîfte; (Allahü 
teâlâ, iyilik edenlere, karşılığını elbette verecektir) buyuruldu. Ġnsanların iyisi, insanlara iyilik 
edendir. Ġnsanların kötüsü de, insanlara kötülük edendir. Dînimiz, herkese, bütün insanlara iyilik 
etmemizi emretmektedir. Ġmâm-ı Gazâlî hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Bu dünyâda herkes yolcudur. Geldik gidiyoruz. Yolcuların birbirlerine yardım etmesi, el ele 
vermeleri, kardeĢ gibi olmaları lâzımdır. Her Müslümân böyle düĢünmelidir. Vazîfesine baĢlarken, 
Müslümân kardeĢlerime yardım etmek, onları rahat ettirmek için çalıĢacağım. Din kardeĢlerim benim 
iĢimi gördükleri gibi, ben de, onlara hizmet edeceğim, demelidir. Her Müslümân iyi bilsin ki, bütün 
sanatlar, farz-ı kifâyedir. Bunu düĢünerek, bir sanata yapıĢmak, ibâdet etmek olur.” 

 



Bana bir harf öğretenin kölesi olurum 
25.11.2012 
 
Hazret-i Ali, Peygamber efendimizin amcası Ebu Talib‟in oğlu, Hulefa-i raĢidinin ve Cennetle 

müjdelenen on kiĢinin dördüncüsüdür. Resûlullah efendimizin damadı, Ehl-i beytin birincisidir. Künyesi 
Ebü‟l-Hasen ve Ebu Türabdır. Puta tapmadığı için Kerremallahü Vecheh; kahraman ve cesur 
olmasından, dönüp dönüp düĢmana saldırmasından dolayı Kerrar; Allahü teâlânın arslanı manasına 
Esedullah-il-Galib ve Haydar; Allahü teâlânın takdirine razı olduğu için Mürteda veya Mürteza 
lakablarıyla anıldı. Annesi, Peygamber efendimize kendi çocuğu gibi bakan Fatıma binti Esed‟dir.  
BeĢ yaĢından itibaren Peygamber efendimizin yanında yaĢayan hazret-i Ali, on yaĢındayken 
Müslüman olmakla Ģereflendi. Bu konuda farklı rivâyetler varsa da, Müslüman olması Ģöyle anlatılır: 

 
Hazret-i Ali, bir gün Resûlullah efendimizle hazret-i Hatice‟nin beraber namaz kıldığını görür ve 

namazdan sonra; 
-Bu yaptığınız nedir? diye sorar. Resûlullah efendimiz; 
-Bu Allahü teâlânın dinidir. Seni bu dine dâvet ederim. Allahü teâlâ birdir, ortağı yoktur. Lat 

ve Uzza isimli putları terk etmeni emrederim diye cevap verirler. Hazret-i Ali; 
-Önce babama bir danıĢayım der. Resûlullah efendimiz ona; 
-İslâma gelmezsen, bu sırrı kimseye söyleme buyurur. 
 
Hazret-i Ali ertesi sabah, Resûlullah efendimizin huzûruna gelerek; 
-Ya Resûlallah! Bana Ġslâmı anlat diyerek Müslüman olur. Müslüman olanların üçüncüsü, 

çocuklardan ise birincisidir. 
 
Hazret-i Ali, Ġslamiyeti kabul ettikten sonra, bütün Mekke devri süresince yani onüç sene 

Peygamber efendimizin yanında, Onun huzûrunda ve hizmetlerinde bulundu. Peygamber efendimizin 
sevgi ve iltifatlarına kavuĢtu. Mekkeli müĢriklerin bütün ezâ ve cefâlarına katlanarak Peygamber 
efendimizin en yakın yardımcılarından oldu. 

 
Resûlullah efendimize hicret için müsaade edilince, her tehlikeyi göze alarak, Onun yatağına 

yatıp, hiç kimseden çekinmedi. Ertesi gün kendisine emânet edilenleri sahiplerine verip, Mekke-i 
mükerremeden yola çıktı ve Peygamber efendimize Kuba‟da yetiĢti. 

 
Mescid-i Nebevi‟nin inĢâsında çok gayret gösterdi. Bedir, Uhud, Hendek ve diğer bütün gazâlarda 

bulundu. Pekçok gazâda Resûlallah efendimiz, sancağı hazret-i Ali‟ye teslim etmiĢtir. Bir gün 
Peygamber efendimiz hazret-i Aliye hitaben; 

-Ya Ali! Altı yüz bin koyun mu istersin, yahut altı yüz bin altın mı veya altı yüz bin nasihat 
mı istersin? buyurunca hazret-i Ali; 

-Altı yüz bin nasihat isterim ya Resûlullah cevabını verir. Bunun üzerine Peygamber efendimiz 
buyururlar ki: 

-Şu altı nasihate uyarsan, altı yüz bin nasihate uymuş olursun. 
1-Herkes nâfilelerle meşgûl olurken, sen farzları ifâ et. Yani farzlardaki rükünleri, vacipleri, 

sünnetleri, müstehâbları ifâ et. 
2-Herkes dünya ile meşgûl olurken, sen Allahü teâlâyı hatırla. Yani din ile meşgûl ol, dine 

uygun yaşa, dine uygun kazan, dine uygun harca. 
3-Herkes birbirinin ayıbını araştırırken, sen kendi ayıplarını ara. Kendi ayıplarınla meşgûl 

ol. 
4-Herkes, dünyâyı imâr ederken, sen dinini imâr et, zinetlendir. 
5-Herkes halka yaklaşmak için vasıta ararken, halkın rızâsını gözetirken, sen Hakkın 

rızâsını gözet. Hakka yaklaştırıcı sebep ve vasıtaları ara. 
6-Herkes çok amel işlerken, sen amelinin çok olmasına değil, ihlâslı olmasına dikkat et! 
 
HERKESĠN MÜRACAAT KAPISIYDI 
Hazret-i Ali, Eshâb-ı kirâmın en büyük fıkıh âlimlerindendi. Halledilemeyen mevzûlar ona havâle 

edilirdi. Ehl-i beytten olması sebebiyle, Peygamber efendimizin sünnetine herkesten daha fazla vakıftı. 
Bu hususta herkesin müracaat kapısıydı. Hikmetli sözleri birçok kitaplarda toplanmıĢtır. Buyurdu ki:  
“Câhil, bilmediğini sormaktan utanmasın. Âlim, içinden çıkamayacağı bir meselede en iyisini Allahü 
teâlâ bilir demekten sakınmasın.” 

 



Netice olarak, buğday benizli, orta boylu, güler yüzlü olan hazret-i Ali, ilim ve amel bakımından en 
yüksek derecede idi. Âyet-i kerîme ve pek çok hadîs-i Ģerifle methedilmiĢtir. Allah korkusundan 
devamlı ağlardı. Namaza durunca, bütün âlem altüst olsa, haberi olmazdı. Bir harpte ayağına 
saplanan oku, namazda çıkardıkları hâlde haberi olmamıĢtır. Ġlme ve öğrenmeye çok kıymet verir ve 
buyururdu ki: 

“Bana bir harf öğretenin kölesi olurum.” 
 
İslâmiyette îmân etmek esâstır 
26.11.2012 
 
Ġslâmiyette esas olan, inanmak, îmân etmektir. Îmân ise, kalbin inanması demektir. Ġnanılacak ve 

yapılacak Ģeylerin neler olduğunu bilmek için, önce ilim lâzımdır. Bunları öğrenip îmân ettikten sonra, 
ameldeki kusûrlar affolabilir. Zira dînimiz, amel edilmese bile, îmân etmenin insana faydalı olduğunu, 
âhırette Cehennem azâbından kurtaracağını bildirmektedir. Fakat îmân etmeden yapılan amellerin, 
iyiliklerin, âhirette hiçbir faydası olmamaktadır. Nitekim kâfirlerin dünyâda yaptıkları iyiliklerin, âhirette 
onlara bir fayda getirmeyeceği âyet-i kerîmelerde bildirilmektedir. Sûre-i Ġbrâhîmin 18. âyet-i 
kerîmesinde meâlen; (Allaha îmân etmeyenlerin yaptıkları faydalı işler, fırtınalı bir günde rüzgârın 
savurduğu küller gibidir. Âhirette o işlerin hiçbir faydasını bulamazlar) buyurulmaktadır. 

 
Âyet-i kerîmeler ve hadîs-i Ģerîfler îmânın kalbde olduğunu yani îmânın kalb ile tasdîk demek 

olduğunu göstermektedir. (Îmân edenler ve sâlih, iyi amel işleyenler) meâlindeki âyet-i kerîme ve; 
(Mü‟min olarak sâlih amel işleyenler) meâlindeki âyet-i kerîme, îmân ile amelin baĢka baĢka 
olduklarını göstermektedir. Eğer amel, îmânın parçası olsa idi, âyet-i kerîmede ayrıca bildirilmezdi. 

 
ĠMAN, KALB ĠLE ĠNANMAKTIR 
Ehl-i sünnet âlimlerine göre îmân, yalnız kalb ile inanmaktır. KiĢi dil ile söyleyemezse, affolur. 

Mutezile ve hele hâricî denilen fırkalar, amelsiz îmân olmaz, büyük günâh iĢleyen îmândan çıkar, 
dediler. Ġslâmiyette îmânın esâs olması, amellerin, ibâdetlerin ehemmiyetini, önemini azaltmaz. Çünkü 
amellerin yapılmasına sebep, îmândır. Sebebin kuvvetli olması, netîceyi emniyet altına alır. Ġmânı 
kuvvetli olan bir Müslümân, amellere dahâ çok ehemmiyet, önem verir. Müslümânların her amele, her 
vazîfeye de ayrı ayrı îmân etmesi lâzım olduğu için, günâh iĢleyenler, îmânlarının sarsılacağını, hattâ 
gideceğini düĢünerek titrerler. Hattâ bir günâhı iĢlemeyen kimse bile, o günâha ehemmiyet vermese, 
ne olurmuĢ dese, kâfir olur, îmânı gider. Bâzı iĢleri îmâna katmak isteyenler, amellerin ehemmiyetini, 
önemini acabâ bu kadar anlayabilmiĢler midir? Yalnız kalb ile inanmakla Müslümânlık olmayacağını, 
amellere, iĢlere bakmak lâzım olduğunu söyleyenler, bu amellerin Allah için ve âhireti kazanmak için 
değil de, dünyâ için ve dünyâ saâdeti için olmasını düĢünmektedirler. 

 
Dînin emirlerini, yasaklarını kabûl et, îmân eyle de, bunları ister yap, ister yapma, artık bundan 

râhat bir Ģey olamaz demek de yanlıĢtır. Çünkü bu emir ve yasaklara ehemmiyet vermeyenin, îmânı 
gider, kâfir olur. 

 
Ġslâmiyetin emrettiği vazîfeleri yerine getirmek lâzım olduğu gibi, her birinin vazîfe olduğuna 

inanmak da ayrıca lâzımdır. Böyle inanan bir Müslümân, bu vazîfeleri elbette seve seve yapacaktır. 
Ehl-i sünnet itikadına göre, büyük günâh iĢleyenin îmânı gitmez, kâfir olmaz. Günâh iĢleyen 
Müslümâna fâsık denir. Ġ‟tikâdı yani îmânı sağlam olan fâsıklar, âhirette Cehennem azâbını yâ görür 
veyâ görmez. Görür ise, sonra mağfirete kavuĢarak, Cehennemden çıkar. 

 
Müslümânlığın temeli, Allahü teâlânın birliğine ve Onun peygamberi olan Muhammed 

aleyhisselâmın bildirdiği emir ve yasakların hepsini Allah tarafından getirmiĢ olduğuna inanmaktır. 
Emirleri yapmak ve yasak edilenleri yapmamak îmânın Ģartı değil ise de, yapmak ve yapmamak lâzım 
olduğuna inanmak îmânın Ģartıdır. Böyle îmânı olmayan kimseye kâfir denir. Kâfirler, ne kadar iyi iĢ ve 
insanlara faydalı buluĢlar yapsa da, âhirette azâbdan kurtulamaz. 

 
AMELLERĠN EN ÜSTÜNÜ... 
Netice olarak, ibâdetler ve bütün iyi iĢler kıymetli ise de, bunları yapmak, îmânın yanında ikinci 

derecede kalır. Ġmân temeldir, iyi iĢleri yapmak, ikinci derecededir. Ġmânın ve îmân ile birlikte olan 
iĢlerin dünyâda da, âhirette de, faydaları vardır. Ġnsanı saâdete ulaĢtırırlar. Ġmânsız olan iyi iĢler, insanı 
dünyâda saâdete, rahata kavuĢturabilir ise de, âhirette faydası olmaz. Çünkü kalb ile inanmak, îmân 
etmek, Müslümânlığın temeli olduğu gibi, amellerin de en üstünü budur. Resûlullah efendimize, iĢlerin 



en üstünü hangisidir diye sorulduğu zaman; (Allaha ve Resûlüne inanmaktır) buyurduktan sonra, 
âmentü duâsını okumuĢlardır. 

 
İmân etmek kolay, korumak zor 
27.11.2012 
 
Müslüman olmayan herhangi bir kimsenin îmân etmesi, zor değildir, hatta çok kolaydır. 

Mahlûklardaki hesaplı nizâma, düzene bakmak ve bunlardaki incelikleri düĢünmek, zaten herkese 
vâcibdir. Atomdan güneĢe kadar bütün varlıklardaki düzen, birbirlerine bağlılıkları, bunların 
kendiliklerinden tesâdüfen var olmadıklarını, bilgili, hikmetli ve sonsuz kuvvetli bir varlık tarafından 
yaratıldıklarını açıkça göstermektedir. Aklı baĢında olan bir kimse, liselerde ve üniversitede, astronomi, 
fen, biyoloji ve tıp bilgilerini öğrenince, bu varlıkların bir yaratıcısı olduğunu ve her türlü ayıptan uzak, 
Muhammed aleyhisselâmın Onun Peygamberi, bildirdiklerinin hepsinin Ondan gelmiĢ olduğunu hemen 
anlar. Bu yaratana hemen inanır, îmân eder. Ġnkâr edenlerin ve bu Ģekilde ölenlerin sonsuz olarak 
Cehennemde kalacaklarını, îmân edenlerin de sonsuz olarak Cennet ni‟metleri içinde yaĢayacaklarını 
öğrenen bir kimse, eğer insaf sahibi ise, hemen, hem de seve seve Müslümân olur. Ayrıca Müslüman 
olmak için, belli Ģartları yerine getirmek gerekir diye de bir Ģey olmadığı gibi, Müslüman olmak için, 
insanın önünde herhangi bir engel de yoktur. 

 
EN BÜYÜK NĠMET!.. 
Îmân etmek, nimetlerin en büyüğüdür. Çünkü sonsuz kurtuluĢ, saâdet, îmân etmeye ve bu îmân 

ile âhirete gitmeye bağlıdır. Îmân, çok kıymetli bir mücevher gibidir. Kıymetli Ģeylerin düĢmanı da çok 
olur. Îmân etmek çok kolay ise de, bu îmânı korumak çok zordur. Nefis, Ģeytan ve nefsinin, Ģeytanın 
esiri olmuĢ insanlar, bu nimetin düĢmanıdır. Îmânı koruyabilmek için, nelerin îmânı giderdiğini bilmek 
lâzımdır. Bununla alâkalı olarak Muhammed bin Kutbüddîn-i Ġznîkî hazretleri buyuruyor ki: 

“Akıllı, bilgili, edebiyatçı olduğunu göstermek veyâ yanındakileri hayrete düĢürmek, güldürmek, 
sevindirmek yahut alay etmek için söylenen sözlerde küfr-i hükmîden korkulur. Gadab, kızgınlık ve hırs 
ile söylenen sözler de böyledir. Bunun için insan, sözünün ve iĢlerinin neye varacağını düĢünmelidir. 
Her Ģeyde dînini kayırmalıdır. Hiçbir günâhı küçük görmemelidir. Bir kimse, küçük günâh iĢlese, buna 
tövbe et denildiğinde, tövbe edecek bir Ģey yapmadım ki dese, yâhut niçin tövbe edeyim dese, küfür 
olur. 

 
Bir mü‟mini öldüren veyâ öldürülmesini emreden kimseye, iyi yaptın diyen kâfir olur. Katli vâcib 

olmayan kimse için, öldürülmesi lâzımdır demek küfür olur. Bir kimseyi haksız olarak döven veyâ 
öldüren zâlime, iyi yaptın, bunu hak etmiĢti demek küfür olur. Yalan olarak, Allah biliyor ki, seni 
çocuğumdan çok seviyorum demek küfür olur. Vazîfe olduğuna inanmayarak, ehemmiyet vermeyerek, 
hafîf görerek namâz kılmamak, oruç tutmamak, zekât vermemek, küfür olur. Allahın rahmetinden 
ümmîdini kesmek küfürdür. 

 
Katî olarak bilinen harâmlardan birine helâl demek, küfür olur. Ezân, câmi, fıkıh kitâpları gibi 

Ġslâmiyetin kıymet verdiği Ģeyleri aĢağılamak, küfür olur. Abdestsiz olduğunu veyâ namâz vaktinin 
gelmediğini bildiği hâlde, namâz kılmak, bildiği hâlde kıbleden baĢka tarafa dönerek kılmak küfür olur. 
Bir Müslümânı kötülemek için, kâfir demek küfür olmaz. Kâfir olmasını isteyerek söylemek küfür olur.” 

 
Allahü teâlânın emirlerine Farz, yasak ettiği Ģeylere de Harâm denir. Farzlara ve harâmlara 

Ġslâmiyet ve Ahkâmı islâmiyye denir. Ġslâmiyete uymayan Ģeyi yapmaya Günâh iĢlemek denir. Günâh 
iĢlemek küfür değildir yani günâh iĢlemek, îmânı gidermez. Günâh olduğuna ehemmiyet verilmezse, 
küfür olur, îmân gider. Ġbâdet yapmanın ve günâhtan sakınmanın lâzım olduğuna inanmamak, küfür 
olur. 

 
KÜFRE DÜġMEKTEN KORKMALI 
Netice olarak bir Müslümân, îmânın yok olmasına sebep olacağı söz birliği ile bildirilmiĢ olan 

Ģeyleri istekle söyler veyâ yaparsa, kâfir olur. Buna mürted denir. Mürtedin, mürted olmadan önceki 
ibâdetleri ve sevâpları yok olur. Ġmânının gitmesine sebeb olan Ģeyden tövbe etmedikçe, yalnız 
Kelime-i Ģehâdet söylemekle veyâ namâz kılmakla, Müslümân olmaz. Mürted olacak Ģeyi yaptığını 
inkâr etmesi de tövbe olur. Tövbe etmeden ölürse, Cehennem ateĢinde ebedî olarak azâb görür. 
Bunun için, küfürden çok korkmalı, az konuĢmalıdır. Hadîs-i Ģerîfte buyurulduğu gibi: 

(Hep hayırlı, faydalı konuşunuz. Yâhut susunuz!) 
 
Ben dînimden vazgeçmem 



02.12.2012 
 
Sa‟d bin Ebî Vakkas hazretleri, dünyada iken Cennetle müjdelenen on sahabîden biridir. Ġlk 

Müslüman olanların yedincisidir. Onyedi yaĢında iken hazret-i Ebû Bekir‟in vasıtasıyla Müslüman olur. 
Ġman etme hâdisesi Ģöyle rivâyet edilir: 

 
Müslüman olmadan önce bir rüyâ görür. Rüyâsında kendisi zifiri bir karanlığın içinde iken, 

birdenbire her tarafı aydınlatan parlak bir ay doğar. Ayın aydınlattığı yolu takip ederken aynı yolda ve 
önünde Zeyd bin Haris hazretlerinin, hazret-i Ali‟nin ve hazret-i Ebû Bekir‟in ilerlediğini görür. 
Kendilerine; 

-Siz buraya ne zaman geldiniz? diye sorar. Onlar da; 
-ġimdi, diye cevap verirler. 
 
Gördüğü bu rüyâdan üç gün sonra hazret-i Ebû Bekir‟in kendisine Ġslâmiyeti anlatması üzerine, 

kalbinde Ġslâmiyete karĢı bir sevgi hasıl olur. Bunun üzerine hazret-i Ebû Bekir onu Peygamber 
efendimize götürür ve Peygamber efendimizin huzûrunda îmân edip, Müslüman olur. 

 
ÎMÂN KUVVETĠ!.. 
Annesi oğlunun Müslüman olduğunu duyunca çok sinirlenip, Onu Ġslâm dininden döndürebilmek 

için çeĢitli yollara müracaat eder. Oğlunun kendisine karĢı saygısını ve bağlılığını bildiğinden, Ġslâm 
dîninden döndürebilmek için; 

-Allahın, sana hısım ve akraba ile ilgilenmeyi, anne babaya dâima iyilik etmeyi emrettiğini 
söyleyen sen değil misin? der. Hazret-i Sa‟d da; 

-Evet der. Bunun üzerine annesi asıl maksadını bildirmek için Ģöyle söyler: 
-Yâ Sa‟d! Vallahi, sen Muhammed‟in getirdiklerini inkâr etmedikçe, ben açlık ve susuzluktan helâk 

oluncaya kadar ağzıma bir Ģey almayacağım. Sen de bu yüzden anne kâtili olarak insanlarca 
ayıplanacaksın. 

 
Hazret-i Sa‟d, o güne kadar annesinin her isteğine boyun eğmiĢ, bir dediğini iki etmemiĢtir. Allahü 

teâlâ ve Onun Resûlüne bütün kalbiyle inanmıĢ ve bağlanmıĢ olduğundan bu îmân kuvveti üstün gelir 
ve annesinin isteğini kabûl etmez. Annesinin yiyip içmediğini ve bunda inat ettiğini görünce de, Ģöyle 
söyler: 

-Ey anne, senin yüz canın olsa ve her birini Ġslâmiyeti bırakmam için versen, ben yine dînimden 
vazgeçmem. Artık ister ye, ister yeme!.. 

 
Annesi hazret-i Sa‟d‟ın dinine bağlılığını, imânındaki sebâtını görünce ĢaĢırır, çaresiz kalır ve 

yemeye, içmeye tekrar baĢlar. 
 
Sa‟d bin Ebî Vakkas hazretleri ile annesi arasında geçen bu hâdiseden sonra Allahü teâlâ, evladın 

anne ve babaya hangi hâllerde tâbi olacağını, hangi hâllerde tâbi olmayacağını bildiren Ankebût 
sûresinin 8. âyet-i kerîmesini göndererek meâlen; (Biz insana, ana ve babasına iyilikte bulunmasını 
tavsiye ettik. Bununla beraber, hakkında bilgi sahibi olmadığın, ilâh tanımadığın bir şeyi bana 
ortak koşmak için sana emrederlerse, artık onlara, bu husûsta itaât etme! Dönüşünüz ancak 
banadır. Ben de yaptığınızı amellerinizin karşılığını size vereceğim) buyurur. 

 
Ġslâmiyetin, ilk yıllarında Müslümanlar müĢriklerden çok ezâ ve cefâ görüyorlardı. Hazret-i Sa‟d da 

çok eziyet çekmiĢti. Eshâb-ı kiram ibâdetlerini serbestçe yapamıyorlardı. Hazret-i Sa‟d ilk Müslüman 
olan Sahâbîlerden birkaçı ile beraber, Mekke‟de Ebû Düb denilen bir vadide namaz kılmakta idiler. 
MüĢriklerden bazıları onların yanlarına gelerek namazlarıyla alay etmeye ve kötülemeye baĢlarlar. 
Bunun üzerine hazret-i Sa‟d, eline geçirdiği bir deve kemiğiyle bir müĢriğin baĢını yarar ve bunu gören 
diğer müĢrikler korkuya kapılıp kaçarlar. Böylece hazret-i Sa‟d, Allah yolunda, ilk cihâd eden Sahâbî 
olur. 

 
OKÇULARIN REÎSĠ... 
Netice olarak hazret-i Sa‟d, bütün gazâlarda bulunmuĢ ve çok kahramanlıklar göstermiĢtir. Uhud 

harbinde de, Müslümanların sıkıĢık durumlarında büyük bir metanetle çarpıĢmıĢ, Peygamber 
efendimizin yanından hiç ayrılmamıĢtır. Hazret-i Sa‟d, ok atmakta çok maharetliydi. Her attığı ok isâbet 
ederdi. Ġslâmiyette, Allah yolunda ilk ok atan Sahâbî olup, okçuların reîsiydi. Uhud harbinde, 1000‟den 
fazla ok atmıĢ, Peygamber efendimizin büyük iltifâtlarına ve duâlarına mazhar olmuĢtur. Peygamber 
efendimiz, ok atarken Ona; (At yâ Sa‟d! Anam, babam sana feda olsun!) diye duâ etmiĢlerdir. 



Peygamber efendimizin, hayatında “Anam, babam sana feda olsun” diye sadece hazret-i Sa‟d için duâ 
ettiğini, bunun dıĢında hiçbir kimseye böyle duâ etmediğini hazret-i Ali bildirmiĢtir. 

 
Amel, îmânın şartı değildir 
03.12.2012 
 
Ġmân, Müslümânlık esâslarını kabûl etmek ve bütün hükümlerine uymakta kusûr etse bile, saygı 

göstermek olduğundan, Müslümânlığın temelidir. Amellerden farzların farz olduğuna, harâmların da 
harâm olduğuna inanmak da îmândandır ve temeldir. Ġbâdetleri yapmamak ve harâmlardan 
sakınmamak, îmândan değildir. ġayet amel yani ibâdetleri yapmak, haramlardan sakınmak, îmândan 
bir parça olsaydı, günâh iĢleyen herkes, kâfir olurdu ve dünyâda Müslümân kalmazdı. ĠĢdeki, ameldeki 
bozukluk, insanı dinden çıkarmaz. Günâh iĢlemek, kalbdeki îmânı bozarsa, meselâ günâh olduğuna 
inanmayarak yaparsa, o zamân küfür olur... 

 
GÜNAH ĠġLEYEN FÂSIKTIR!.. 
Ehl-i sünnet itikâdına göre, büyük günâh iĢleyenin îmânı gitmez yani kâfir olmaz. Günâh iĢleyen 

Müslümâna fâsık denir. Ġtikâdı yani îmânı sağlam olan fâsıklar, âhirette Cehennem azâbını yâ görür 
veyâ görmez. Görür ise, sonra mağfirete kavuĢarak, Cehennemden çıkar. Müslümânlığın temeli, 
Allahü teâlânın birliğine ve Muhammed aleyhisselâmın bildirdiği emirlerin ve yasakların hepsini Allah 
tarafından getirmiĢ olduğuna inanmaktır. Emirleri yapmak ve yasak edilenleri yapmamak îmânın Ģartı 
değil ise de, yapmak ve yapmamak lâzım olduğuna inanmak, îmânın Ģartıdır. Böyle îmânı olmayan 
yani Müslümân olmayan kimseye kâfir denir. Kâfirler, ne kadar iyi iĢ ve insanlara faydalı buluĢlar 
yapsa da, âhirette azâbdan kurtulamaz. Ġbâdetler ve bütün iyi iĢler kıymetli ise de, bunları yapmak, 
îmânın yanında ikinci derecede kalır. Ġmân temeldir, iyi iĢleri yapmak, ikinci derecededir. Îmânın ve 
îmân ile birlikte olan iĢlerin dünyâda da, âhirette de, faydaları vardır. Ġnsanı saâdete ulaĢtırırlar. 
Ġmânsız olan iyi iĢler, insanı dünyâda saâdete kavuĢturabilir ise de, âhirette faydası olamaz. 

 
Dinde reformcular, âhirete inanmadıkları için, yalnız iyi iĢleri yapmayı düĢünüyorlar. Yalnız dünyâ 

huzûrunu düĢündükleri için, ameli, yani iyi iĢleri yapmayı itikâdın üstünde görüyorlar. Amelin, îmânın 
Ģart olmasını isteyenlere dikkat edilirse, aralarında namâz kılanı, oruç tutanı, içki içmeyeni, domuz eti 
yemeyeni yok gibidir. Kendi düĢüncelerine göre, kendilerine Müslümân denilebilmesi için, bu 
kötülükleri yapmamaları lâzımdır. Bu hâlleri, tekliflerinin samîmî olmadığını ve iyi iĢler yapmak değil, 
îmânı yıkmak istediklerini göstermektedir. Ġyi iĢleri îmâna Ģart koĢarsak, Peygamberlerden baĢka, 
bütün kötülük yapanların Müslümân olmamaları lâzım gelir. Yeryüzünde kimseye Müslümân denemez 
olur. 

 
Bu reformcular seçtikleri birkaç güzel huyun îmâna Ģart olmasını istiyorlar. Çünkü bunlara göre, 

dîni insanlar yapmaktadır. Onun içindir ki, istedikleri iĢleri, iyi olarak seçmektedirler. Dikkat edilirse, 
bunlar zinâ etmek, içki içmek, zekât vermemek, namâz kılmamak gibi kötülükleri kötülük kabûl 
etmiyorlar ki, bunları yapmamayı, îmânın Ģartı bilsinler. Ġslâmiyet, birçok kötülüklere dünyâda da cezâ 
vermekte ve iyiliklere teĢvîk etmektedir. Zâten, âlimlerin zâlimlere ve her Müslümânın birbirine, 
mümkün olduğu kadar, emr-i ma‟rûf ve nehy-i münker yapması yani nasîhat etmesi farzdır. Ġslâmiyet 
iyi iĢlerin yapılmasını ve kötü Ģeylerden sakınılmasını böyle sağlamıĢ iken bunu kâfî görmeyerek, dahâ 
doğrusu, bunların hiçbirini yapmayarak, diledikleri bâzı iĢleri îmânın Ģartı saymaktan ve böylelikle 
birçok Müslümâna kâfir demeye kalkıĢmaktan gâye ne olabilir? 

 
ĠMANIN KEMALĠ ĠÇĠN!.. 
Netice olarak, Allahü teâlâya inanarak ve Onun emri olduğu için değil de, baĢka sebeple yapılan 

iyi iĢler, yani îmânsız olan ameller, kıymetsizdir. Amelsiz olan îmân ise, kıymetli ve faydalıdır. 
Müslümânlar, âhirette azâb çekmek ihtimâlinden kurtulmak için, Ġslâmiyetin hükümlerini yerine 
getirirler. Hele, dünyâda saâdete kavuĢmaları, bu hükümleri yapmakla olur. Amel, îmânın Ģartı değilse 
de, îmânın kemâlinin Ģartıdır. Ġmân bir bakımdan, ilimdir. Dünyâda her terakkî, ilerleme ve saâdet, 
ilimden bekleniyor da, âhirette kuvvetli ilme dayanan îmân sebebi ile insanın saâdete kavuĢmasına 
niçin ĢaĢılıyor? Bu kadar kıymetli olan îmânı ehemmiyetsiz zannetmemelidir. Bunu, kazandıracağı 
ebedî mükâfâtın büyüklüğüne karĢı küçümseyenler, ele geçirmekle ĢereflenmemiĢ olan zavallılardır... 

 
Akıllı, insaflı kimse, inkâr edemez 
04.12.2012 
 



Allahü teâlâ insana, yarattığı diğer varlıklardan farklı olarak ve insana kıymet vererek, iyiyi 
kötüden ayıran bir kuvvet ihsân etmiĢtir. Bu kuvvete akıl denmektedir. Buna karĢılık olarak da, 
insanlara faydalı vazîfeler yüklemiĢ, emir ve yasakları ile muhatap kılmıĢtır. Bu emir ve yasaklarını 
bildirmek için de, Peygamberler göndermiĢtir. 

 
Ġnsan, dünyâdaki hayât mücâdelesini ve yaĢama kanûnlarını bilmez yâhut bilip de onlara göre 

çalıĢmazsa, zararını göreceği gibi, Allahü teâlânın bildirdiği emir ve yasakları yani ilâhi kanunları 
bilmez, öğrenmez, bilse, öğrense bile, bunlara uymazsa, dünyada ve âhirette, elbette bunun bedelini 
ödeyecek, zararını görecektir. 

 
MÜLKÜN SAHĠBĠ O‟DUR!.. 
Zamânımızdaki insanların çoğu, dünyâ menfaâtlerini ele geçirmek için, çok ince düĢünmekte, 

çalıĢmakta ve didinip yorulmaktadır. Fakat sonsuz bir saâdet ve felâket karĢısında bulunduklarına 
inanmaya ise, önem vermemekte ve bunu maalesef hiç düĢünmemektedirler. Bunlar düĢünülmediği 
gibi bir de; “Sefîl ve sıkıntıda yaĢayanları niçin yarattı. Onların ne kabâhati vardır. Âhirette azâb 
çektireceği insanları niye yarattı?” gibi yersiz ve kendilerine hiçbir faydası olmayan sözleri de 
söylemekten çekinmiyorlar. 

 
Dünyâya gelmesi ve ölmesi kendi elinde olmayan bir insanın, Allahü teâlânın dünyâ ve âhiretteki 

kanûnlarına dil uzatmaya ne hakkı olabilir ki? Yaratan, yaĢatan, rızık veren ve kısaca mülkün sahibi 
Allahü teâlâdır. Mülkünde dilediği gibi tasarruf edebilir. Ġnsan dahil bütün yaratılanların, söz söyleme 
hakkı yoktur. Ġnsan, Allahü teâlânın bildirdiği emir ve yasaklara, ilâhi kanunlara uymakla sorumludur ve 
ancak bunlara uymakla saâdete kavuĢabilir. Ġnkâr ve isyân ederek değil. Kendi aczini unutan, inkâr ve 
isyân bataklığına saplanmıĢ olan bazı zavallı kimseler; “Din ne imiĢ? Cenneti, Cehennemi kim görmüĢ, 
böyle lâflar, ilk insanların, yobazların masallarıdır, uydurma Ģeylerdir” deme cüretini bile 
göstermektedirler. 

 
Böyle düĢünen kimseler, fen bilgilerini ve Ġslâm târîhini, doğru olarak okuyup anlasalardı ve 

fendeki ilerlemelerin, yeni buluĢların, Ġslâm dininin bildirdiği îmânı, inanıĢları kuvvetlendirdiğini, isbât 
ettiğini görselerdi Ġslâmiyete sımsıkı sarılırlar, inkâr bataklığından kurtulurlardı. Yâhut hiç olmazsa, 
Ġslâmiyete karĢı saygılı, edebli olurlardı. Muhammed aleyhisselâmın hayâtını, doğru yazılmıĢ 
kitâplardan öğrenselerdi, Onun aklına, güzel huylarına, baĢarılarına âĢık olurlardı. Yüzbinlerle insanın, 
Ona candan bağlandıklarını, Ona karĢı edeblerini, itâ‟atlarını, aĢırı sevgilerini ve mallarını, canlarını 
Onun için fedâ ettiklerini gösteren olaylar, dünyâ târîhlerinin binlerce sayfalarını doldurmaktadır. Bütün 
iyiliklerin kaynağı, bütün güzel huyların üstâdı olan böyle bir zâtın, Allahın Peygamberi olduğu, güneĢ 
gibi meydândadır. Tek baĢına iĢe baĢlayıp, aklı, sabrı ve keskin görüĢü ve cesâreti ile yeryüzünün iki 
büyük devletini yere serecek kahraman, fedâkâr bir milleti, yirmiüç sene içinde meydâna getirmesi ve 
öldükten sonra da, kıyâmete kadar bütün insanları huzûra, saâdete, medeniyete kavuĢturacak 
değiĢmez bir kitâp bırakması, akıl ve insâf sâhiplerinin îmân etmesi için yetiĢir. BaĢka bir mûcize ve 
Ģâhit aramaya lüzûm yoktur. Bu yüce Peygamberin sözlerine inanmamak, târihi ve olayları inkâr etmek 
olur. Böyle bir zâtı bilip de inanmayan, nefsinin, Ģehvetinin esîridir. 

 
SEVE SEVE ĠNANIRLAR!.. 
Resûlullah efendimizin güzel hayâtını ve Ġslâm dîninin emirlerindeki, yasaklarındaki incelikleri, 

faydaları öğrenen her akıl ve insaf sâhibinin, her düĢünebilen insanın Muhammed aleyhisselâma 
hemen inanması, Ona âĢık olması, seve seve Müslümân olması, insanlık îcâbıdır. Evet Ebû Leheb, 
Ebû Cehil gibiler, Onu görüp de ve Bizans Ġmperatoru Heraklius ile Îrân Ģâhı Perviz gibiler de, 
mektûbunu okuyup inanmadılar. Ona inanmamaları, câhil veyâ ahmak yâhut bozuk rûhlu, kötü kalbli 
ve inâtçı olduklarının alâmetidir... 

 
Netice olarak, akıllı ve insaflı bir kimse, Allahü teâlânın varlığını, gönderdiği Peygamberleri ve bu 

Peygamberler vasıtası ile bildirdiği emir ve yasakların, dünyâda ve âhirette insana faydalı olduğunu 
inkâr edemez, kabul eder... 

 
Göktekiler ve yerdekiler katında eminsin 
09.12.2012 
 
Abdurrahmân bin Avf hazretleri Eshâb-ı kirâmın büyüklerindendir. Cennetle müjdelenen on 

kiĢiden ve ilk Müslüman olan sekiz kiĢiden birisidir. 
 



Hazret-i Ebû Bekr‟in teĢvikiyle Müslüman olan Abdurrahman bin Avf hazretleri, Müslüman 
olmadan önce ticaretle meĢgul olurdu. Müslüman olduktan sonra müĢriklerin çeĢitli zulüm ve 
iĢkencelerine maruz kaldı. Ġlk defa HabeĢistan‟a, sonra da Medine-i münevvereye hicret etti. 
Peygamber efendimizin bütün gazalarında bulundu. Uhud Muharebesinde 20 yerinden yaralandı. Bu 
yaralarından birisi sebebiyle ayağı topal kaldı. Ayrıca 12 diĢi kırıldı. Medine‟nin Kaynuka ÇarĢısında 
ticaret yaparak kısa zamanda çok zengin oldu ve; “TaĢa uzansam, o taĢın altında ya altına veya 
gümüĢe rastladığımı görürüm” buyururdu. 

 
MÜJDEYĠ YEMEN‟DE ALDI!.. 
Abdurrahmân bin Avf hazretleri, Müslüman olmasına sebep olan hâdiseyi Ģöyle anlatır: 
 
“Hazret-i Muhammed‟in Peygamberliğinin bildirilmesinden önce ticâret için Yemen‟e gitmiĢtim. 

Askalan bin Ebî Avâlim‟in evinde misâfir olmuĢtum. O çok yaĢlı, zayıf, âdetâ kuĢ yavrusu gibi kalmıĢ 
bir ihtiyârdı. Her ne zamân Yemen‟e gitsem, onun evinde kalırdım. Her gidiĢimde bana; 

 
-Sizin aranızdan, Ģeref ve Ģöhret sâhibi, dîninize muhâlefet eden bir kimse çıktı mı diye sorardı. 

Ben de; 
 
-Hâyır, diye cevâp verirdim. Bir defasında yine gitmiĢtim. O son derece zayıflamıĢ ve kulakları da 

iĢitmez olmuĢtu. Oğulları ve torunları etrâfında toplanmıĢlardı. Bana nesebini söyle, dedi. Ben de 
söyledim. 

 
-Sana öyle güzel bir müjde vereceğim ki, ticâretten çok iyidir. Hak Sübhânehü ve teâlâ senin 

kavminden geçen ay bir Peygamber gönderdi. Onu bütün mahlûkâttan üstün kıldı ve Ona bir kitâp 
gönderdi. Putlara tapmaktan meneder, Ġslâma dâvet eder. Hakka çağırır, bâtıldan sakındırır. 

 
-O hangi kabîledendir, dedim. 
 
-HâĢimoğulları kabîlesindendir ve siz Onun dayılarısınız. Ey Abdurrahmân! Hemen git, Ona tâbi 

ol, doğru söylediğine inan ve yardımcı ol ve benim Ģu beytimi Ona götür, dedi. 
ġehâdet ederim, Mûsânın Rabbine, 
Seni Resûl olarak gönderdiğine. 
 
ĠĢlerimi çabuk bitirip, Mekke‟ye döndüm. Hazret-i Ebû Bekir ile karĢılaĢıp, Humeyrî‟nin 

söylediklerini anlattım. 
 
-Evet, Allahü teâlâ Muhammed bin Abdullah‟ı Peygamber olarak gönderdi. Huzûruna git, dedi. O 

sırada Resûl-i Ekrem efendimiz hazret-i Hatîce‟nin evinde idi. Oraya gidip girmek için izin istedim. Ġzin 
verildi, içeri girdim. Beni görünce tebessüm edip; 

 
-İki hayrlı şeyden birini getirdin, buyurdu. 
-Nedir deyince; 
-Yâ hediyye getirdin veyâ bir kimseden mektûp getirdin, buyurdu. Orada bulunanlara da; 
-Biliniz ki, Humeyrî mü‟minlerin üstünlerindendir, buyurdu. 
 
Sonra ben kelime-i Ģehâdet söyleyerek Müslümân oldum. Humeyrî‟nin Ģiirini okudum ve 

söylediklerini anlattım. Bunun üzerine Resûlullah efendimiz buyurdu ki: 
 
-Beni tasdîk eden ve îmân eden, zamânımda bulunan ve bana gelen nice insanlar vardır ki, 

işte onlar gerçekten benim kardeşlerim ve dostlarımdır.” 
 
Resûlullah efendimiz Abdurrahmân bin Avf hazretleri hakkında; (Göktekiler ve yerdekiler 

katında sen eminsin) buyurdu. 
 
Resûlullah efendimiz hanımlarına hitaben; (Benden sonra size yardım eden doğru sözlü ve iyi 

işli birisi olacaktır) buyurdu. Sonra; (Yâ Rabbî, Abdurrahmân bin Avf‟ı Cennet ırmaklarından 
kandır) diye duâ etmiĢlerdir. Resûlullah efendimizin vefâtından sonra, Abdurrahmân bin Avf hazretleri, 
mâlının bir kısmını kırkbin dinâra satarak Peygamber efendimizin hanımlarına taksîm etmiĢtir. 

 
ONU ĠMÂMETE GEÇĠRDĠLER 



Netice olarak Abdurrahman bin Avf hazretleri, Resûlullah efendimizin sağlığında Allah yolunda 
çok mal harcadı. Uhud SavaĢı esirlerinden 31 tanesinin fidyelerini ödeyerek azad ettirdi. Muhtaçlara 
40 bin dirhem altın ve Tebük Seferi için 500 at ve 500 yüklü deve verdi. Tebük Gazasından dönüĢte 
Resûlullah efendimiz bir yere gitmiĢlerdi. O sırada Eshâb-ı kirâm sabah namazı geçiyor diye 
Abdurrahman bin Avf hazretlerini imâmete geçirdiler. Peygamber efendimiz gittikleri yerden dönerek 
ikinci rekatte ona uydular ve namazdan sonra; (Bir peygamber sâlih bir kimsenin arkasında namaz 
kılmadıkça rûhu kabz olunmaz) buyurarak, Abdurrahman bin Avf hazretlerinin kıymetini ifâde 
etmiĢlerdir. 

 
Serveti çoğaltanlar helâk oldu 
10.12.2012 
 
Bir Müslümanın zarûrî ihtiyâçlarını karĢılamak ve fakîrlere yardım etmek için, çalıĢıp, helâl 

kazanması iyidir, sevaptır. Peygamberlerden Süleymân aleyhisselâm ve Eshâb-ı kirâmdan, hazret-i 
Osmân ve Abdurrahmân bin Avf hazretleri, mâl ve mülk sâhibi idiler. Bu servetleri, sahâbîlik 
derecelerinin azalmasına sebep olmadı. Resûlullah efendimiz fakîrliğin sıkıntısına katlanabildiği için, 
fakîrliği tercih etti. 

 
Fakîrlik, ibâdet yapmayı güçleĢtirirse, ibâdete kuvvet veren zenginlik efdal olur. Böyle, Ģükreden 

zenginlere dil uzatmak, Hadîd sûresinin 25. âyetinden gâfil olmayı gösterir. Bu âyet-i kerîmede 
meâlen; (Allahü teâlâ, bu üstünlüğü dilediğine ihsân eder) buyurulmaktadır. 

 
Bu âyet-i kerîme ve hadîs-i Ģerîfler, kâfirlere, fâsıklara muhtâç olmamak, Müslümânlara hizmet 

etmek, Ġslâm ilimlerini yaymak ve bunları yapanlara yardım etmek için lâzım olan parayı, mâlı 
kazanmanın çok sevâp olduğunu göstermektedir. 

 
MAL, MÜMĠNĠN YARDIMCISIDIR 
Mal müminin yardımcısıdır. Bu sebeple çalıĢmalı, helâl yoldan kazanmalıdır. BaĢkalarına muhtâç 

olan, dînini kaybedebilir. Dîni verip de yememek için, alın teri ile yemelidir. 
 
Bir Müslümân, her aldığını, helâl mi, harâm mı düĢünmeli, harâm ise almamalıdır. Aldığı Ģeyde 

hakkı olanlara vermeyi, muhtaçlara yardım etmeyi düĢünmelidir. Ġnsanların iyisi, insanlara iyilik 
edendir. Ġnsanların kötüsü, insanlara kötülük edendir. Ġnsan, kazandığına kanâat etmeli, Allahü 
teâlânın taksîmine râzı olmalıdır. (Kanâat eden doyar) buyuruldu. Kanâat, çalıĢmayıp tesâdüfen önüne 
çıkanı kullanmak, baĢka bir Ģey aramamak demek değildir. Kanâat, alın teri karĢılığı kazanılana râzı 
olmak, baĢkasının kazancına göz dikmemek demektir. BaĢkasının dahâ çok kazandığını görünce, onu 
kıskanmamak, onun gibi çok çalıĢmak demektir. Kanâat, ihtiyâcından fazla kalan kazancını bir yere 
yığmayıp, Ġslâmiyetin emrettiği hayırlı yerlere vermek, fakîrlere, kimsesizlere, hastalara, yardım etmek 
demektir. 

 
Ġslâm dîni çalıĢmayı, ilerlemeyi emretmekte, kazanıp fakîrlere yardım edenlere Cenneti 

müjdelemektedir. Kanâat, bir hırkaya râzı olup tembel oturmak değildir. Çünkü Ġslâmiyet, iktisâdî refâhı 
sağlayan yolları göstermektedir. Buna kavuĢmak için, çalıĢmayı istemektedir. Hadis-i Ģeriflerde 
buyuruldu ki: 

(İnsanların hayırlısı, en üstünü, insanlara dahâ faydalı olanlarıdır.) 
(En hayırlınız, insanları çok doyuranınızdır.) 
(Sizin en hayırlınız, başkasından beklemeyip, çalışan, kazananınızdır.) 
 
Allahü teâlâ, beĢ Ģeyi, beĢ Ģey içine koymuĢtur. Bu beĢ Ģeyi alan, içindekine kavuĢur: Ġzzeti, 

Ģerefi, ibâdete; zilleti, sefâleti, günâha; ilmi, hikmeti, çok yememeye; heybeti, itibârı, gece namâz 
kılmaya; zenginliği, kimseye muhtâç olmamayı da, kanâate tâbi kılmıĢtır. Hadîs-i Ģerîfte; (İnsanın 
yediklerinin en hayırlısı, iyisi, bileği ile kazanıp yediğidir. Allahü teâlânın Peygamberi Dâvud 
aleyhisselâm elinin emeği ile kazanıp yerdi) buyuruluyor... 

 
ÇÖPLÜKTE BĠR KIZCAĞIZ!.. 
Abdullah bin Mübârek hazretleri, hacca giderken bir çöplüğün yanından geçerler. Orada yerde 

ölmüĢ bir kuĢu alan bir kızcağız görürler. Kızcağıza, ölmüĢ olan o kuĢu almasının sebebini sorarlar. O 
da; 

 



-Efendim, evde benden baĢka bir kardeĢim daha var. Yoksuluz, bir Ģeyimiz yok. Üç gündür açız. 
Biz zengindik, babamızın malı vardı. Zulüm ve haksızlıkla malını alıp öldürdüler. Gördüğünüz gibi 
muhtaç hâle düĢtük der. 

 
Bu hale gözleri yaĢaran Abdullah bin Mübârek hazretleri, yanındaki bin altından kırkını memlekete 

dönmek için ayırır ve kalanının o kızcağızın âilesine verilmesini emrederek; 
 
-Geri dönüyoruz, bu seneki haccımız bu olsun buyururlar. 
 
Netice olarak, Kur‟ân-ı kerîmde, fakîrlere, muhtaçlara yardım etmekten çeĢitli âyet-i kerîmelerde 

tekrar tekrar bahsedilmiĢtir. Bunun için helâlden kazanarak, insanlara yardım etmek, Müslümânlar 
arasında âdet olmuĢ, mühîm bir vazîfe hâline gelmiĢtir. Ġslâmiyet, fakîrlere, kimsesizlere, misâfirlere ve 
hangi dinden olursa olsun, yabancılara yardım etmeyi emreden tek dindir. Hadis-i Ģerifte buyurulduğu 
gibi: 

(Serveti çoğaltanlar helâk oldu. Ancak Allahü teâlânın fakir kullarına verip, bu servet ile 
hayırlı amel işleyenler müstesna. Ne yazık ki bu gibiler de azdır.) 

 
Sabırlı değil, tahammüllü denir 
11.12.2012 
 
Allahü teâlâ, insanlara, dâimâ merhametle, Ģefkat ve af ile muâmele etmeyi, kendilerine fenâlık 

yapanları affetmeyi, dâimâ güler yüzlü ve tatlı sözlü olmayı, sabırlı hareket etmeyi, iĢlerinde dâimâ 
dostlukla anlaĢmayı emretmektedir. Peygamber efendimizin dâimâ sulhu tavsiye ettiğini, kendisine 
karĢı çıkanlara bile Ģefkat elini uzattığını, bütün dünyâ târîhleri yazmaktadır. 

 
Ġlmi, aklı, ihlâsı ve sabrı olmayan din adamları, târih boyunca, hep fitne ve felâketlere sebep 

olmuĢlardır. Ġslâm bilgilerini sessizce yayan bilgili, akıllı ve sabırlı din âlimleri ise, hep baĢarı 
sağlamıĢlardır. Kâdî zâde Ahmed Efendi, Birgivî Vasiyetnâmesi Ģerhinde buyuruyor ki: 

“El ile, güç kullanarak emr-i ma‟rûf ve nehyi münker yapmak, yani günâh iĢleyene mâni olmak; 
devlet adamlarının vazîfesidir. Söz ile, yazı ile cihâd etmek, âlimlerin vazîfesidir. Kalb ile, duâ etmekle 
mâni olmak ise, her mü‟minin vazîfesidir. Tesirli, baĢarılı olacağı zan olunursa, bu vazîfeleri yapmak 
vâcib olur. Fitneye sebep olacağı zan olunursa, terk etmek vâcib olur. Fitne bulunan mahalle 
zarûretsiz varmak câiz değildir. Eğer dînini korumak için hicret ederse, güzel olur, Cennete girmeye 
lâyık olur, Ģefâate mazhar olur. Emr-i ma‟rûf ve nehy-i münker yaparken, niyetin hâlis olması ve iĢi 
anlayıp, Allahü teâlânın buradaki emrini iyi bilmesi, sabırlı olup münâkaĢa, kavga etmemesi, yumuĢak, 
tatlı dil ve yazı ile yapması lâzımdır.” 

 
“BĠR GÜN GELĠR!..” 
Abdülazîz Bekkine hazretleri, bütün hayatı boyunca Ġslâmiyeti öğrenmek ve öğretmekle meĢgûl 

olmuĢ, pek çok talebe yetiĢtirmiĢtir. Sohbetleri tatlı bir hava içinde geçer, konuĢmaları ise, kısa, mânâlı 
ve özlü idi. Bir gece, sohbetinde talebelerine hitaben; 

 
-Bir gün gelir danıĢacak hocalarınız da bulunmaz. Öyle bir günde seçeceğiniz insanda 

arayacağınız vasıflar nedir? diye sorarlar. 
 
Talebeleri de, kendisine danıĢılacak kimsede bulunması gereken özellikleri, vasıfları, kendi 

bilgilerine göre arz ederler. Fakat bu cevapları yeterli bulmayan Abdülazîz Bekkine hazretleri Ģöyle 
buyurur: 

 
-O kimsenin sabrını kontrol edersiniz. Ġnsanlarda riyânın karıĢamayacağı, anlaĢılabilir tek vasıf 

sabırdır. Sabır musîbet geldiği an yani ilk ânda hiç Ģikâyet edilmeden sîneye çekebilme hâlidir. ġâyet o 
kimse ilk ânda feverân eder de sonra sîneye çekerse, ona sabırlı değil tahammüllü insan denir. 

 
Abdülazîz Bekkine hazretleri, bir sohbetinde de, mü‟minin dünyâ ve âhirete bakıĢ açısını tarif 

ederken buyurur ki: 
“Müminin dünyâya bakıĢı öyledir ki, dünyâdaki zevk ve sefâya bakar, arkasında Cehennemi görür. 

MeĢakkate, hizmete bakar, arkasında Cenneti görür. Yâni müminin nazarı, dünyâya takılmaz.” 
 
Muhammed Ma‟sûm Fârûkî hazretleri bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 



“Allahü teâlâ, size insanların ihtiyâçlarını karĢılayacak, onları adâlete ve râhata kavuĢturacak bir 
makâm, bir vazîfe ihsân etmiĢtir. Bu büyük ni‟mete çok Ģükrediniz! Buna Ģükretmek, Allahü teâlânın 
kullarının ihtiyâçlarını karĢılamakla olur. Kullara hizmet etmeniz dünyâ ve âhiret derecelerine 
kavuĢmanıza sebep olacaktır. Bunun için, Allahü teâlânın kullarına iyilik etmeye, güler yüz, tatlı dil ve 
güzel huy ile onlara kolaylık göstermeye çalıĢınız! Bu çalıĢmanız, Allahü teâlânın rızâsını 
kazanmanıza ve âhirette yüksek derecelere kavuĢmanıza sebep olacaktır. Hadîs-i Ģerîfte, (İnsanlar 
Allahü teâlânın ıyâlidir, kullarıdır. Kullarına iyilik edenleri çok sever) buyuruldu.” 

 
O, HERKESE ĠYĠLĠK EDER 
Müslüman, Ġslâmın güzel ahlâkı ile süslenir ve herkese iyilik eder. Kendisine kötülük yapanlara 

iyilikle karĢılık verir. Ġyilik yapamazsa, hiç olmazsa sabreder. 
 
Netice olarak Müslümân, Allahü teâlânın yasak ettiği, zararlı Ģeyleri almaz, kullanmaz, dinlemez, 

okumaz ve bakmaz. Kimseye kötülük yapmaz. Kendine zarar verene karĢılık yapmaz, sabreder. Ona 
tatlı dil, güler yüz ile nasîhat verir. Müslümân, Allahü teâlânın emrettiği iyi Ģeyleri öğrenmek, öğretmek 
ve yapmak için uğraĢır. Bunları yaparken, gelecek sıkıntılara sabreder. Sabır, sıkıntının ilk geldiği 
ânda, feryât etmemek, Allahü teâlânın takdirine boyun eğmektir. Ġlk ânda feryat edip sonra 
sabretmeye, sabırlı olmak değil, tahammüllü olmak denir. 

 
Yalnız başına vefât edecek olan 
16.12.2012 
 
Ġlk Müslüman olanlardan olan Ebû Zer Gıfârî hazretleri, Benî Gıfâr kabilesindendir. Kavmi 

arasında atılganlığı ve cesâreti ile meĢhûr olmuĢtur. Ġnsanların elleriyle yonttuğu putlara ilâh diyerek 
tapmasına ĢaĢar, putlardan nefret ederdi. Bu sebeple insanlardan uzak yaĢamaya ve kendisine yol 
gösterecek bir rehber aramaya baĢlar... 

 
Ebû Zer Gıfârî hazretleri rehber ararken, Muhammed aleyhisselâma da Allahü teâlâ tarafından 

Peygamber olduğu bildirilmiĢtir. Bu haber Benî Gıfâr kabilesine de ulaĢır. Mekke‟den gelen biri, Ebû 
Zer Gıfârî hazretlerinin “Lâ ilahe illallah” dediğini iĢitince; 

 
-Mekke‟de bir zât var, senin söylediğin gibi “Lâ ilahe illallah” diyor ve Peygamber olduğunu 

bildiriyor, der. 
 
RESÛLULLAHA HAYRAN KALDI!.. 
Ebû Zer Gıfârî hazretleri bu haberi iĢitir iĢitmez kardeĢi Üneys‟i Mekke‟ye gönderip bir haber 

getirmesini ister. Üneys, Mekke‟ye gidip, Peygamber efendimizi görür, hayran kalır ve geri döner. Ebû 
Zer hazretleri; 

 
-Ne haber getirdin, deyince; 
 
-Efendim, vallahi öyle yüce bir zâtı gördüm ki, hep hayrı, iyiliği emredip, kötülüklerden 

sakındırıyor, der. Ebû Zer Gıfârî hazretleri; 
 
-Peki insanlar onun hakkında ne diyorlar, deyince, zamanın meĢhûr Ģairlerinden olan kardeĢi 

Üneys Ģöyle cevap verir: 
 
-ġair, kâhin, sihirbaz diyorlar. Fakat onun söyledikleri ne kâhinlerin sözüne ne de sihirbazların 

sözüne benzemiyor. Onun söylediklerini Ģairlerin her çeĢit Ģiirleriyle karĢılaĢtırdım. Onlara hiç 
benzemiyor, hiç kimsenin sözüyle ölçülemez. Vallahi o zât, hakkı bildiriyor, doğruyu söylüyor der. 

 
Ebû Zer Gıfârî hazretleri kardeĢinin getirdiği haber üzerine hemen Mekke‟ye gider. Üç gün 

boyunca Kâbe‟nin yanında Peygamber efendimizi görmek için fırsat kollar. Hazret-i Ali, Onun bu hâlini 
görüp evine götürür ve niçin geldiğini sorar. Kimseye söylemeyeceğine dair söz aldıktan sonra, 
Peygamber efendimizi görmeye geldiğini söyler. Ertesi günü hazret-i Ali, Onu Peygamber efendimizin 
huzûruna götürür. Peygamber efendimizin mübârek yüzünü görmekle Ģereflenir ve “Esselâmü 
aleyküm” diyerek selâm verir. Bu selâm, Ġslâmda verilen ilk selâmdır. 

 
Peygamber efendimiz kim olduklarını, ne kadar zamandır burada bulunduklarını, ne yiyip içtiklerini 

sorarlar. Ebû Zer Gıfârî hazretleri de, gerekli cevapları verdikten sonra Müslüman olmak istediğini arz 



eder. Resûlullah efendimiz, Kelime-i Ģehâdeti okur ve ona da söyletirler. Böylece ilk Müslüman 
olanların beĢincisi olur. 

 
Ebû Zer Gıfârî hazretleri Müslüman olduktan sonra Kâbe yanına gidip, yüksek sesle, Kelime-i 

Ģehâdet getirir. MüĢrikler hemen üzerine hücum edip döverler, kanlar içinde kalır. Hazret-i Abbas‟ın 
yardımı ile kurtulur. 

 
Peygamber efendimiz, Ebû Zer Gıfârî hazretlerine kendi memleketine dönmesini ve orada 

Ġslâmiyeti yaymasını emir buyurur. Bu emir üzerine kendi kabilesi arasına dönüp onlara Ġslâmiyeti 
anlatmaya baĢlar ve hicrete kadar bu hizmete devam eder. 

 
HUSÛSÎ ĠLTĠFAT BUYURDU!.. 
Ebû Zer Gıfârî hazretleri, Hendek SavaĢından sonra Medine‟ye yerleĢir ve Peygamber 

efendimizin yanından hiç ayrılmaz. Resûlullah efendimizin hizmetini gördükten sonra mescide gider 
baĢka bir iĢle meĢgûl olmazdı. Peygamber efendimizin evinden bir fert gibi olur. Her hareketinde ve 
her iĢinde Resûlullah efendimize tâbi olurdu. Bütün zamanını dîni öğrenmeye ayırırdı. Her Ģeyi 
Peygamber efendimize sorardı. Îmân, ihsân, emir ve nehiy husûsunda, Kadir gecesi ve daha birçok 
husûsların esrârını, sırlarının izâhını, namaza dair ince husûsları ve nice Ģeyleri Resûlullah efendimize 
bizzat sorarak öğrenmiĢtir. Resûl-i Ekrem efendimiz de hazret-i Ebû Zer‟i çok sever ona husûsî iltifât 
buyururdu. Peygamber efendimizin mahremi, sır dostu idi. Onunla mahrem meseleleri konuĢurdu. 

 
Netice olarak Ebû Zer Gıfârî hazretleri, harâmlardan son derece sakınır, bir günlük nafakasından 

fazlasını hep fakirlere dağıtırdı. Dünyâya hiç değer vermez, son derece kanâatkâr, fakîr ve yalnız 
yaĢardı. Bir sefer dönüĢü, yalnız baĢına tenha bir yerde otururken, Peygamber efendimiz Onu görürler 
ve; (Allahü teâlâ, yalnız başına yürüyen, yalnız başına vefât edecek olan ve yalnız başına haşr 
olunacak olan Ebû Zer‟e rahmet eylesin) buyurmuĢlardır. 

 
Allahü teâlânın ihsânı ile kurtulurum 
17.12.2012 
 
Allahü teâlâ, her Ģeyin sâhibi, yaratanı, mutlak ni‟met vericisidir. Bütün mahlûkların var olması, 

Onun ihsânı, hayatta kalmak da Onun lütfudur. Kâmil, olgun sıfâtlar, Onun her Ģeye Ģâmil olan 
rahmetindendir. ÇeĢitli ni‟metler ve bitmeyen, tükenmeyen çeĢitli keremler Onun feyziyledir. Zorluğu ve 
Ģiddeti kaldırmak, duâyı kabûl ve belâyı defetmek Ondandır. Bir rızık vericidir ki, yüce merhameti ile 
kullarını rızıklandırır. Günâhları sebebi ile kullarının rızıklarını kesmez. Onları hesâba çekmekte ve 
cezâlarını vermekte acele etmez. Ġyiliklerini dost ve düĢmandan uzak eylemez. Bu ni‟metlerin en 
büyüğü ve en üstünü ise, Ġslâma dâvet buyurmasıdır ki, ebedî hayat, saâdet ona bağlıdır. 

 
Ġnsan, Allahü teâlânın lütfu, ihsânı ile Cennete girecektir. Fakat itâat ve ibâdet yaparak rahmete 

kavuĢmaya hazırlanmaz ve lâyık olmazsa Allahü teâlânın lütfu ve rahmeti ona gelmez. Nitekim bir 
âyet-i kerîmede meâlen; (Rahmetim, muhsinler için, yani emirlerimi kabûl edip yapanlar içindir) 
buyuruldu. 

 
“KĠMSEYE ZULMETMEYĠN!” 
 
Ebû Zer Gıfârî hazretlerinin rivâyet ettiği hadîs-i kudsîde, Allahü teâlâ buyuruyor ki: 
 
(Ey kullarım! Şüphesiz zulmü kendime harâm kıldım. Yani zulümden münezzehim. Bunu 

size de harâm kıldım. Sakın kimseye zulmetmeyin. 
 
Ey kullarım! Hepiniz, dalâlet, sapıklık üzere yaratıldınız. Yani din bilgilerini bilmiyordunuz. 

Ancak sizden hak yoluna hidâyet ve îmân etmeye muvaffak eylediğim kimseler hidâyete 
kavuştu, dalâletten kurtuldu. Benden hidâyet isteyiniz, sizi hidâyete kavuşturayım. 

 
Ey benim kullarım, hepiniz açtınız. Fadl ve keremimle sizleri yedirip içirip doyurdum. 

Benden yiyecek içecek talep ediniz ki, size bunun sebeplerini ve yolunu kolaylaştırayım. 
 
Ey benim kullarım, hepiniz çıplaktınız, hepinizi ben giydirdim. Benden giyecek talep ediniz 

ki sizi giydireyim. 
 



Ey benim kullarım! Siz gece, gündüz kast ile hata edersiniz. Ben ise şirkten başka bütün 
günahları affediciyim. Bana istiğfar ediniz ki sizi mağfiret edeyim. 

 
Ey benim kullarım! Şüphesiz siz bana hiçbir zarar veremezsiniz ve bana hiçbir fayda 

sağlayamazsınız. Ben bunlardan münezzeh ve müberrâyım. Ben ganiyy-i mutlakım siz de fakîr-i 
mutlaksınız. 

 
Ey benim kullarım! Eğer sizin öncekileriniz ve sonrakileriniz, insanlarınız, cinleriniz, 

takvânın en yüksek derecesinde olsa, benim mülkümde zerrece artış olmaz. Zühd ve takvânızın 
faydası yine sizedir. 

 
Ey benim kullarım! Sizin öncekileriniz ve sonrakileriniz insan ve cinleriniz, yani hepiniz en 

âsî bir kimse gibi hep isyankâr ve günahkâr olsanız, benim mülkümden zerre eksilmez. 
Bunların zararı, ziyanı size ulaşır. 

 
Ey kullarım! Öncekileriniz ve sonrakileriniz, insanlarınız ve cinleriniz, yeryüzünde bir yerde 

el kaldırıp benden isterseniz, ben de dilersem, her istediğinizi veririm. Böylece benim 
mülkümden bir şey eksilmiş olmaz, iğne denize daldırıldığı zaman denizden bir şey eksiltir mi? 
Ucunda kıymetsiz bir yaşlık kalır. 

 
Ey kullarım! Sizin amel ve ibâdetlerinizi, her işinizi, ilmi ezelîm ve hafaza meleklerim ile zapt 

ve hıfzederim. Sonra işlerinizin karşılığını âhirette noksansız veririm. İşte bu şekilde her kim bir 
hayır işlerse, bana hamdü senâ eylesin. Bu da benim ihsânımdır. Bundan başka iş işleyenler de 
beni değil, kendi nefislerini kötülesinler. Zira kötülük işleyenler, irâdeleri ile kendi nefslerine 
uyarak günah işliyorlar.) 

 
AMEL, CENNETE GÖTÜRMEZ!.. 
Netice olarak, Allahü teâlâ kerîmdir, rahîmdir. Yani lütfu, ihsânı boldur ve merhameti çoktur. Ġhsân 

sâhibi, yalnız Allahü teâlâdır, dilediğine verir. Allahü teâlânın rahmeti yetiĢmezse, kimse Cennete 
giremez. Allahü teâlâ, dilediği mü‟minlerin büyük ve küçük bütün günâhlarını, fadlı, ihsânı ile 
affedecektir. Küfürden baĢka, her günâhı, dilerse affedecek, dilerse, adâleti ile küçük günâhlar için de 
azâb edecektir. Kâfir olarak öleni, hiç affetmeyeceğini bildirmektedir. Amel, insanı Cennete götürmez. 
Cennete gitmeye sebep olur. Bir gün Peygamber efendimiz; 

-Hiç kimse iyilikleri ile, ibâdetleri ile Cennete girmez, buyurunca; 
-Sizin için de böyle midir yâ Resûlallah, dediklerinde; 
-Benim için de böyledir. Ancak Allahü teâlânın merhameti ile, ihsânı ile kurtulurum 

buyurmuĢtur. 
 
Ahlâkı en güzel olanıdır 
18.12.2012 
 
Her Müslümânın, kendini iyi yetiĢtirmesi, sıhhatli, edebli, iyi huylu olması, ibâdetlerini vaktinde 

yapması, ilim ve güzel ahlâkı öğrenmesi, öğrendikleri ile amel etmesi, helâl lokma kazanmak için 
çalıĢması lâzımdır. Îmân, itkat bilgilerini, helâli, harâmı, farzları, güzel ahlâkın neler olduğunu, lüzûmu 
kadar öğrenmek, kadın, erkek her Müslümana farzdır. Öğrenmeyip câhil kalan, farzı terk etmiĢ olur. 
Öğrenmeye lüzûm görmeyenin, ehemmiyet vermeyenin ise, îmânı gider kâfir olur. Ahlâkı güzel olanın, 
îmânı da kâmil, olgun olur. Nitekim Resûlullah efendimiz; (Îmânı kâmil olanınız, ahlâkı güzel 
olanınızdır!) buyurmuĢtur. 

 
Görülüyor ki, îmân bile, ahlâk ile, insanlara faydalı olmakla ölçülmektedir. Bir kimse, doğru îmâna 

kavuĢur, ahlâkı güzel ve iĢleri iyi olursa, yüksek rûhlara, yani Peygamberlere, evliyâya ve meleklere 
benzer, onlara yaklaĢır. 

 
Ebû Zer Gıfârî hazretleri, Peygamber efendimizle bir görüĢmesini Ģöyle anlatır: 
 
“Bir gün mescide girdim. Resûlullah efendimiz yalnız olarak oturuyordu. Ben de gittim yanına 

oturdum. Bana hitaben buyurdu ki: 
 
-Yâ Ebâ Zer, mescide girince iki rekât namaz yani tahıyyet-ül-mescid kılmak gerekir. Kalk 

kıl. 



 
Ben de kalktım iki rekât tahıyyet-ül-mescid namazını kıldım sonra yine Resûlullah efendimizin 

yanına varıp oturdum ve; 
 
-Yâ Resûlallah, bana namaz kılmayı emir buyurdunuz. Bu namaz nedir diye arz ettim. 
-Azı ve çoğu Allahü teâlânın koyduğu bir ibâdettir buyurdu. 
 
Daha sonra Resûlullah efendimize çeĢitli suâller arz ettim ve aramızdaki konuĢma Ģöyle devam 

etti. 
-Yâ Resûlallah hangi amel daha efdaldir. 
-Allahü teâlâya îmân etmek ve onun yolunda cihad yapmak. 
 
-Yâ Resûlallah îmân bakımından en kâmil, olgun mü‟min hangisidir? 
-Ahlâkı en güzel olanıdır. 
 
-Yâ Resûlallah mü‟minlerin en emîni kimdir? 
-İnsanlara elinden ve dilinden zarar gelmeyen kimsedir. 
 
-Yâ Resûlallah en efdâl hicret hangisidir? 
-Günahlardan uzaklaşmaktır. 
 
-Yâ Resûlallah en efdal namaz hangisidir? 
-Duâsı fazla olan namazdır. 
 
-Yâ Resûlallah, oruç nedir? 
-Ecrini, mükâfatını bizzat Allahü teâlânın kat kat vereceği bir farzdır, ibâdettir. 
 
-Yâ Resûlallah hangi cihad daha efdaldir? 
-Mal ve canı ile yapılan cihattır. 
 
-Yâ Resûlallah sadakanın en efdali hangisidir? 
-Az da olsa fakîrin gönlünü almak için verilendir. 
 
-Yâ Resûlallah, Allahü teâlânın indirdiği âyetler içinde en faziletlisi hangisidir? 
-Âyet-el-kürsî‟dir. 
 
Ebû Zer Gıfârî hazretleri, Peygamberler ve onlara gönderilen kitaplar hakkında da suâller sorup 

cevaplarını aldıktan sonra, Peygamber efendimize; 
 
-Yâ Resûlallah bana nasîhat eder misiniz diye arz eder. Resûlullah efendimiz de Ona hitaben 

buyururlar ki: 
 
-Sana Allahtan korkmayı tavsiye ederim, işin başı budur. Sana Kur‟ân-ı kerîmi okumayı 

tavsiye ederim. O senin için yeryüzünde nûr, gökte meleklerin övgüsüdür. Çok gülmeyi terk et, 
çok gülmek kalbi öldürür, yüzün nûrunu giderir. Susmayı tercih et sadece hayır söyle, bu 
şeytanı senden uzaklaştırır dîne uymakta sana yardımcı olur. Cihad et, çünkü cihad ümmetimin 
zühdüdür. Miskinleri, fakîrleri sev, onlarla bulun. Kendinden aşağı olanlara bak, senden üstün 
olanlara bakma, çünkü içinde bulunduğun hâl senin için ni‟mettir. Akrabanı ziyâret et, onlar 
seni ziyâret etmeseler de. Allahü teâlâya itâat et, kınayanların kınamasına aldırma. Acı da olsa 
Hakkı, doğruyu söyle. Tedbir almak gibi akıllılık yoktur. Harâmlardan el çekmek gibi verâ 
yoktur. Güzel ahlâk gibi de soyluluk yoktur.” 

 
“ANCAK O KURTULUR!” 
Netice olarak Ġslâmiyet, insanların amel ve ibâdetlerine yol gösterdiği gibi, onların kalblerinin ve 

rûhlarının temizlenmesi yani güzel ahlâk sâhibi olmalarının yolunu da göstermiĢtir. ġu‟arâ sûresinin 88. 
ve 89. âyetlerinde meâlen; (Kıyâmet gününde, ne mal, ne evlât fayda vermez. Ancak 
kötülüklerden temizlenmiş kalb-i selîm ile Allahü teâlâya gelen müstesnadır. Ancak o kurtulur) 
buyurulmuĢtur. 

 



Bu âyet-i kerîme ve kalb temizliğini, iyilik yapmayı ve güzel ahlâkı öven ve teĢvîk eden, yüzlerce 
hadîs-i Ģerîf ve Muhammed aleyhisselâmın düĢmanlarına bile yaptığı iyilikler meydândadır. Hadis-i 
Ģerifde buyurulduğu gibi: 

(Müslümân demek, Müslümânlara eli ile, dili ile zarâr vermeyen kimse demektir.) 
 
Öyle bir yolculuğa çıkacaksınız ki 
23.12.2012 
 
Ġmân ile küfür birbirlerine zıt olduğu gibi, âhiret de, dünyânın zıddıdır. Dünyâ ve âhiret bir araya 

getirilemez. Âhireti kazanmak için, dünyâyı yani harâmları terk etmek lâzımdır. Ölümden önce olan her 
Ģeye dünyâ denir. Bunlardan, ölümden sonra faydası olanlar, dünyâdan sayılmaz, âhiretten sayılırlar. 
Çünkü dünyâ, âhiret için tarladır. Âhirete yaramayan dünyâlıklar, zararlıdır. Harâmlar, günâhlar ve 
mubâhların fazlası böyledir. Dünyâda olanlar Ġslâmiyete uygun kullanılırsa, âhirete faydalı olurlar. Hem 
dünyâ lezzetine, hem de âhiret ni‟metlerine kavuĢulur. 

 
Dünyâ sevgisi âhirete hâzırlanmaya mâni olur. Çünkü kalb, onu düĢünmekle, Allahı unutur. 

Beden, onu elde etmeye uğraĢarak ibâdet yapamaz olur. Dünyâ ile âhiret, doğu ile batı gibidir ki, birine 
yaklaĢan, ötekinden uzak olur. Bir kimse, ibâdetini yapmaz ve geçiminde, kazancında Allahü teâlânın 
emrlerini ve yasaklarını gözetmezse, dünyâya düĢkün olmuĢ olur. Allahü teâlâ herkesin kalbini bundan 
soğutur. Bunu kimse sevmez. 

 
Dünyânın geçici, âhiretin ise sonsuz olduğuna inanan bir kimse, kendisine verilen ömrü yani 

vakitleri, Allahü teâlânın zikri ile mâmûr eder. Cenâb-ı Hakkın râzı olduğu, beğendiği Ģeyleri yapmak 
için çok çalıĢır, karanlık geceleri ağlamakla ve istiğfâr etmekle aydınlatır. Âhiret azığını, bu kısa 
zamânda hazırlar. Hadis-i Ģerifte; (Âhıretin sonsuz olduğuna inanan kimsenin, bu dünyâya 
sarılması, çok şaşılacak şeydir) buyurulmuĢtur. Hazret-i Ebû Bekir de; “Bir kimsenin azıksız kabre 
girmesi, gemisiz denize girmesi gibidir” buyurmuĢtur. 

 
ALTIN NASÎHATLER!.. 
 
Süfyân-ı Sevrî hazretleri Ģöyle nakleder: 
“Ebû Zer Gıfârî hazretleri bir gün Kâbe‟de ayağa kalkıp; 
 
-Ey kardeĢlerim geliniz toplanınız, bu kardeĢinizin nasihâtlerini dinleyiniz, diye seslenir. Bunun 

üzerine insanlar yanına gelip, etrâfına halka olurlar ve Onu dinlemeye baĢlarlar. Ebû Zer Gıfârî 
hazretleri onlara hitaben; 

 
-Sizden biriniz bir yolculuğa çıkarken hazırlık yapıp azığını yanına alır değil mi? Gideceği yere sağ 

sâlim varmak için tedbirler alır değil mi? diye suâl eder. Onlar da; 
 
-Evet cevabını verince Ebû Zer Gıfârî hazretleri Ģöyle devam eder: 
 
-Siz öyle bir yolculuğa çıkacaksınız ki, bu yolculuk çok zor ve çok uzundur. Bu yolculuk âhiret 

yolculuğudur. Bu çetin yolculukta size lâzım olacak ve sizi kurtaracak olan azığı hazırlayınız! 
Dinleyenler; 

 
-O azık nedir? diye suâl edince, Ģöyle cevap verirler: 
 
-Kabrin azâbından ve dehĢetinden kurtulmak için gecenin karanlığında namaz kılınız. MahĢer 

günü güneĢin Ģiddetli sıcağından kurtulmak için oruç tutunuz. Kıyâmet gününün çetin zorluklarından 
kurtulmak için mallarınızdan zekât, sadaka veriniz. Haccı yapınız. Hayır söyleyip, kötü sözlerden 
sakınınız. Kıyâmette her sözünüzden hesaba çekilirsiniz. Dünyayı, âhireti kazanacak bir yer olarak 
değerlendiriniz. Helâl olan Ģeyleri arayınız. Mallarınızı üçe ayırıp, bir kısmı ile çoluk çocuğunuza helâl 
yiyecek temin ediniz, bir kısmını sadaka olarak veriniz, diğer kısmını da size faydalı olan Ģeylere 
harcayınız. Bunları söyledikten sonra da; 

 
-Ey insanlar peĢinden yetiĢilmeyen bir hırs sizi mahvediyor buyurur.” 
 
BĠRBĠRĠNĠN ZIDDI!.. 



Dünyânın ömrü, âhiretin uzunluğu yanında, deniz yanında bir damla kadar bile değildir. Âhiret, 
sonsuz kalmak için ve sonsuz kalacak Ģekilde yaratıldı. Sonsuz kalacak Ģey ile çabuk yok olacak Ģey 
arasında ne kadar fark varsa, dünyâ ile âhiret yapısı ve iĢleri arasında da o kadar fark vardır. Dünyâ ile 
âhıret, birbirinin zıddı, tersidir. Birini sevindirmek, ötekinin gücenmesine sebep olur. 

 
Netice olarak kötülenen dünyâ, Allahü teâlânın râzı olmadığı, âhireti yıkıcı yerlerde kullanılan 

Ģeyler demektir. Kendini ve Rabbini unutup, lezzetlerine, Ģehvetlerine düĢkün olanlar, yolda 
hayvanının süsü ile, palanı ile, otu ile uğraĢıp, arkadaĢlarından geri kalan yolcuya benzer. Çölde 
yalnız kalıp, helâk olur. Ġnsan da, ne için yaratılmıĢ olduğunu unutup, dünyâ zînetlerine aldanır, âhiret 
hâzırlığı yapmazsa, ebedî felâkete sürüklenir. Hadis-i Ģerifte buyurulduğu gibi: 

(Dünyâ sizin için yaratıldı. Siz de âhiret için yaratıldınız! Âhirette ise, Cennetten ve 
Cehennem ateşinden başka yer yoktur.) 

 
Allahü teâlânın rızâsına kavuşmak 
24.12.2012 
 
Allahü teâlânın sevgisine, rızâsına kavuĢmak için, öncelikle doğru bir îmâna sâhip olmalıdır. Îmân 

ettikten sonra, harâmları öğrenip bunlardan sakınmalı, sonra farzları öğrenip bunları yapmalıdır. Takvâ 
sâhibi olmalıdır. Takvâ, yalnız nâfile ibâdet yapmakla elde edilmez. Takvâ, farzları, vâcibleri yapmak 
ve harâmlardan sakınmak demektir. Ġhlâs ile yapılmayan farzların, vâciblerin hiç kıymeti yoktur. Zümer 
sûresinin 2. âyetinde meâlen; (Allaha ihlâs ile ibâdet et! İbâdet, ancak Ona yapılır) buyuruldu. 

 
Harâmlardan tam olarak kaçınmak da, nefsin îmân etmesi ile mümkün olur. Ancak Allahü teâlâ, 

insanlara güçlerinin yeteceği kadar Ģeyleri emretmiĢtir. Zira Tegâbün sûresinin 16. âyetinde meâlen; 
(Allahın yasak ettiği şeylerden, gücünüz yettiği kadar perhiz ediniz!) buyurulmaktadır. 

 
Bu sebeple her insanın, Allahü teâlânın sevgisine, rızâsına kavuĢmak için, kendisine ihsân edilen 

güç, kuvvet miktarınca, elinden geldiği kadar çalıĢması lâzımdır. 
 
ĠLĠM, AMEL VE ĠHLÂS 
Ġslâmiyet, üç Ģeyden meydâna gelmiĢtir. Bunlar; ilim, amel ve ihlâstır. Tasavvuf, bu üçüncüsünü 

elde etmek içindir. Allahü teâlâya yaklaĢmak, Ona kavuĢmak, Onu görmek, ancak âhırette olacaktır. 
Bunun için her Müslümanın, bütün gücüyle Muhammed aleyhisselâmın yoluna sarılması, emr-i 

ma‟rûf ve nehy-i münker yapmayı huy edinmesi, unutulmuĢ sünnetleri ortaya çıkarmaya çalıĢması 
lâzımdır. Sünnetleri ortaya çıkarırken, fitne ve fesât uyandırmamalıdır. Çünkü fitne çıkarmak harâmdır. 
Sünnet iĢleyeceğim derken, harâm iĢlememeli, kaĢ yaparken, göz çıkarmamalıdır. 

 
Tasavvuf yolunda ilerlemek, kendini yok bilmek, Allahü teâlâya tâm kul olmak içindir. Allahü 

teâlâdan baĢka her Ģeyi unutmak ve yalnız Allahü teâlâyı var bilmektir. Tasavvuf yolunda olmak, 
Allaha kul olmaktan kurtulmak, kendini baĢkalarından üstün yapmak, rûhları, melekleri, cin ve nûrları 
görmek için değildir. Herkesin gözle gördüğü, düzgün, güzel, tatlı Ģeyler yetiĢmiyormuĢ gibi, baĢka 
Ģeyler aramanın ne kıymeti olur? Onlar da, bunlar da, hep Allahü teâlânın yarattığı varlıklardır. Hepsi 
yok idi, sonradan yaratılmıĢ Ģeylerdir. Allahü teâlâya kavuĢmak, Onun cemâlini görmek, ancak 
âhırette, Cennette olacaktır, dünyâda olamaz. Böyle olduğunu, Ehl-i sünnet âlimleri ve tasavvuf 
yolunun büyükleri, sözbirliği ile bildirdiler. 

 
Allahü teâlânın sevgisine, rızâsına kavuĢmakta en büyük engel, insanın nefsidir. Çünkü insanın 

nefsi, Allahü teâlâya, Onun emir ve yasaklarına düĢmandır. Bu sebeple nefis, insanı Rabbine 
kavuĢturacak olan ölümü, ölmeyi de istemez ve sevmez. Eshâb-ı kirâmdan Enes bin Mâlik hazretleri 
Ģöyle nakleder: 

 
“Bir gün Resûlullah efendimiz bizlere hitaben; 
-Kim Allahü teâlâya kavuşmak isterse, Allahü teâlâ da ona kavuşmak ister. Kim onu 

istemezse, Allahü teâlâ da istemez buyurunca, biz kendilerine; 
 
-Yâ Resûlallah, bizim hiçbirimiz ölümü istemeyiz, diye arz ettik. Bunun üzerine Resûlullah 

efendimiz; 
 
-Bu hâl, ölümü istememek değildir. Mü‟min dünyâdan ayrılacağı zaman, akıbetinin, 

sonunun iyi olacağına dair müjdeler kendisine verilir. Böylece Allahü teâlâya kavuşmak ister. 



Bu kavuşma, onun en çok istediği şeydir. Fakat kâfir ve fâcir son nefesinde, sonunun iyi 
olmadığını görür ve cenâb-ı Hakka kavuşmayı istemez. Allahü teâlâ da ona kavuşmayı istemez 
cevabını verdiler.” 

 
KALBLERĠN EN ĠYĠ ĠLACI... 
Tefsîr-i azîzîde, Dehr sûresinin tefsirinden buyuruluyor ki: 
“Zikretmek, Allahü teâlâdan baĢka Ģeylerin sevgisini, onlara düĢkün olmayı kalbden çıkarmak 

içindir. Kalbin mahlûklara bağlılığını yok etmek için en iyi ilâcın, zikir olduğu tecrübelerle anlaĢılmıĢtır. 
Ra‟d sûresindeki âyet-i kerîmede meâlen; (Biliniz ki kalbler, ancak Allahı zikretmekle itmînâna 
kavuşur) buyuruldu.”  

 
Netice olarak, Allahü teâlânın sevgisine, rızâsına kavuĢmak için, kalbin mahlûklara olan bağını, 

bağlantılarını kesmek, onu dünyâ zevklerine düĢkün olmaktan kurtarmak lâzımdır. Kalbi kurtarmak için 
de, Allahü teâlâya îmân etmekten, emirlerini yapmaktan, yasak ettiklerinden sakınmaktan ve Onu her 
zaman zikretmekten, hatırlamaktan dahâ faydalı bir ilâç yoktur. Hadîs-i Ģerîfde buyurulduğu gibi: 

(Zikrederek, kalblerinin yükünü hafîfletenlerin yolunda olunuz!) 
 
Amelsiz ilim, insanı kurtarmaz 
25.12.2012 
 
MahĢer günü, îmânı olup, ameli ve ahlâkı güzel olanlara mükâfât, kötü huylu, bozuk amelli 

olanlara da ağır cezâlar verilecektir. Hadîs-i Ģerîfte; (İnsanların en iyisi ömrü uzun ve ameli güzel 
olan kimsedir) buyuruldu. 

 
Ġmâm-ı Gazâlî hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 
“Amelsiz ilim, insanı kurtarır zannediyorsun ve ilim sâhibi olunca, amel etmeden kurtuluruz 

sanıyorsun. Bu hâlinize çok ĢaĢılır. Çünkü ilmi olan kimsenin, amelsiz kuru ilmin kıyâmette kendine 
zarar vereceğini, bilmiyordum diye özür ve bahâne yapamayacağını bilmesi lâzımdır. Peygamber 
efendimiz; (Kıyâmet günü azâbların en şiddetlisi, elbette, ilminin faydasını görmeyen âlime 
olacaktır) buyurmuĢtur. Ġyi bil ki, amelsiz ilim, insanı kurtaramaz. Bunu sana bir misâl ile anlatayım: 

 
Bir kimse, dağda bir arslana rastlasa, yanında tüfeği ve kılıcı bulunsa ve bunları kullanmasını iyi 

bilse ve ne kadar cesûr olursa olsun, bu âletleri kullanmadıkça, arslandan kurtulabilir mi? Sen de 
bilirsin ki, kurtulamaz. ĠĢte bunun gibi, bir kimse ne kadar ilim sâhibi olursa olsun, bildiğine göre 
hareket etmezse, ilminin faydası olmaz... Diğer bir misâl, bir tabîb, doktor, hastalansa, hastalığını 
teĢhis edip ilâcını da bilse ve bu ilâç hakîkaten o hastalığa çok iyi gelse, ilâcı kullanmadıkça, yalnız 
bilgisinin onu iyi edemeyeceğini pekâlâ bilirsin. 

 
Bir insan ne kadar ilim edinse, ne kadar kitâp okusa, bildiklerini yapmadıkça faydası olmaz. Allahü 

teâlânın emrettiği, beğendiği iyi Ģeyleri yaparak onun merhametini kazanmaz isen, rahmetine 
kavuĢamazsın. Bir âyet-i kerîmede meâlen; (İnsan yalnız çalışmakla ve ibâdet yapmakla saâdete 
kavuşur) BaĢka bir âyet-i kerîmede meâlen; (Îmân edip, ibâdet yapanlar ve harâmlardan kaçanlar, 
elbette Cennetlere girecek, ni‟metlere kavuşacaklardır) buyuruldu. 

 
Ġnsan, Allahın lütfu, ihsânı ile Cennete girecektir. Fakat itâat ve ibâdet yaparak rahmete 

kavuĢmaya hâzırlanmaz ve lâyık olmazsa Allahın lütfu ve rahmeti ona gelmez. Nitekim bir âyet-i 
kerîmede meâlen; (Rahmetim, muhsinler için, yani emirlerimi kabûl edip yapanlar içindir) 
buyuruldu. 

 
Ġnanmakla ve söylemekle îmân hâsıl oluyor, ibâdet etmekle kemâle gelip cilâlanıyor. Amelin lâzım 

olduğunu gösteren daha sayabildiğin kadar vesîkalar vardır. Ameli, ibâdeti elden bırakma! Kalbe âit 
hâlleri ve bilgileri unutma! Yani hareketlerin ilme, hâllerin de, tasavvufa uygun olsun!” 

 
Ġmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Dünyâ ve âhıret saâdetlerine kavuĢmak için, dünyâ ve âhıretin efendisine uymak lâzımdır. Ona 

uymak için, Ehl-i sünnet âlimlerinin bildirdiklerine uygun olarak, önce i‟tikâdı düzeltmek lâzımdır. 
Bundan sonra, o büyüklerin Kur‟ân-ı kerîmden ve hadîs-i Ģerîflerden anlayıp bildirdikleri helâl, harâm, 
farz, vâcib, sünnet, mendûb, mubâh bilgilerini öğrenmek ve bütün iĢlerini bunlara uygun olarak 
yapmak lâzımdır. Bu iki i‟tikât ve amel kanatları elde edildikten sonra, eğer ezelde mes‟ûd olmuĢ ise, 
mukaddes âleme uçmak nasîb olur. Bu iki kanat olmadan yükselmek olamaz. Bu alçak dünyâ, 



arkasından koĢmaya değmez. Bunun, malının, mevkisinin değeri yoktur ki özenilsin. Değerli, kıymetli 
Ģeyleri aramalıdır. Allahü teâlâ, her Ģeyi bir sebeple yarattığı, gönderdiği için, kendisine kavuĢturan 
sebebi, o vesîleyi Ondan istemelidir.” 

 
KENDĠLERĠNĠ UNUTANLAR!.. 
Netice olarak, Allahü teâlâya inanarak ve Onun emri olduğu için değil de, baĢka sebeple yapılan 

iyi iĢler yani îmânsız olan ameller, kıymetsizdir. Amelsiz olan îmân ise, kıymetli ve faydalıdır. 
Müslümânlar, âhirette azâb çekmek ihtimâlinden kurtulmak için, Ġslâmiyetin hükümlerini yerine 
getirirler. Dünyâda saâdete kavuĢmaları, bu hükümleri yapmakla olur. Amel, îmânın Ģartı değilse de, 
îmânın kemâlinin Ģartıdır. Tek baĢına amelsiz ilim, iĢe yaramayan bilgiler, insanı kurtarmaz. Enes bin 
Mâlik hazretlerinin naklettiği hadis-i Ģerifte buyurulduğu gibi: 

(Mi‟râca çıktığım gece, dudakları makasla kırpılan bazı kimseler gördüm. Cebrâile, bunların, 
kimler olduğunu sordum. Cebrâil aleyhisselâm, „Bunlar, ümmetinden, herkese, iyiliği emredip, 
kendilerini unutan ve Kur‟ân-ı kerîmi okuyup da ona uymayan, onunla amel etmeyenlerdir‟ 
cevabını verdi.) 

 
Yalnız vefât eder ve haşrolunur 
30.12.2012 
 
Eshâb-ı kirâmın büyüklerinden ve meĢhûrlarından olan Ebû Zer Gıfârî hazretleri, Resûlullah 

efendimizin vefâtından sonra bir köĢeye çekilip, son derece mahzûn ve yalnız yaĢardı. Hazret-i Ebû 
Bekir‟in halifeliği devrinde de böyle yaĢayıp, Onun vefâtından sonra ġama gidip oraya yerleĢir. Hazret-
i Osman‟ın halifeliğine kadar orada kalır. ġam halkına din bilgilerini öğretmekle meĢgûl olurdu. 
ġüphelilerden ve harâmlardan son derece sakınırdı. Evinde bir günlük nafakasından fazlasını 
bulundurmaz, hep fakîrlere dağıtırdı. Hatta ġam‟da bulundukları sırada bir gün ġam vâlisi tecrübe 
etmek için onbin dirhem altın göndermiĢti. Ebû Zer Gıfârî hazretleri altınları hemen fakîrlere dağıtır, 
yanında tek altın bile bırakmaz. Ertesi gün vâlinin hizmetçisi gelip; 

 
-Efendim, dün size getirdiğim altınlar meğerse baĢkasına gidecekmiĢ, yanlıĢlıkla size getirmiĢim, 

deyince, Ebû Zer Gıfârî hazretleri; 
 
-Evlâdım, onları fakîrlere dağıttım. Sen vâliden iki, üç gün mühlet iste, ben bu parayı hazırlar, iâde 

ederim der. Vâlinin hizmetçisi durumu vâliye anlatır ve Vâli, Ebû Zer Gıfârî hazretlerinin doğru sözlü 
olduğunu anlar. 

 
“BENĠM VAZĠFEM...” 
Ebû Zer Gıfârî hazretlerinin bu durumunu, ġam‟daki bâzı kimseler beğenmezler. ġam‟dan 

ayrılması için hazret-i Osman‟a mektûp yazarlar. Böylece Ebû Zer Gıfârî hazretleri Medine‟ye dâvet 
edilir. Hazret-i Osman, ġam halkının kendisinden Ģikâyet etmesinin sebebini sorunca, hazret-i Ebû 
Zer, hâdiseyi olduğu gibi anlatır. Bunun üzerine hazret-i Osman; 

 
-Yâ Ebâ Zer, halkı zühd yoluna zorla sokmak imkânsızdır. Benim vazîfem, onlar arasında Allahü 

teâlânın emriyle hükmetmek ve onları çalıĢma, iktisat tarafına teĢvik eylemektir buyurur. 
 
Bunun üzerine Ebû Zer Gıfârî hazretleri de; 
-Zaten Resûlullah efendimiz bana, (Binâlar Seldağına ulaştığı zaman, sen Medine‟den ayrıl!) 

diye emretmiĢlerdi, izin verirseniz, ben Medine‟den gideyim der. Hazret-i Osman, isteğini yerine getirir, 
yetecek miktârda yiyecek ve hediyelerle Medine yakınlarındaki Rebeze adındaki köye gitmesini söyler.  
Ebû Zer Gıfârî hazretleri, emredilen yere gider ve orada bir mescit yaptırır. Vefât edinceye kadar, 
gelenlere Ġslâm dinini öğretir, hadîs-i Ģerîfler rivâyet eyler. Kalan ömrünü burada geçirir ve orada da 
vefât eder. Vefâtı pek garip olur. Hanımı ona bir elbise aradığında; 

 
-Bana elbise değil kefen lâzımdır deyip, Resûlullah efendimizin kendisine nasıl vefât edeceğini 

söylediğini bildirir ve; 
 
-Ġyi bir haber var, yakında Resûlullah efendimize kavuĢacağım. Ey ölüm çabuk gel rûhum 

Rabbime kavuĢmak sevgisiyle çırpınıyor der. 
 
Hasta olduğu bir gün kızı veya hanımına dönüp, dıĢarıdan gelen olup olmadığını sorar. Onlar 

dıĢarı çıkıp baktıklarında bir Ģey görmediklerini bildirirler. Bunun üzerine; 



 
-Vefât zamanım henüz gelmedi. ġimdi siz bir koyun kesip hazırlayın. Cenâzemde sâlih bir topluluk 

bulunacak. Onlara ikrâm edersiniz. Yemeden gitmemelerini benim tenbîh ettiğimi söylersiniz buyurur. 
 
KIBLEYE DÖNER... 
Arzûsu yerine getirilir. Tekrar kızına veya hanımına dıĢarı çıkıp gelenlerin olup, olmadığına 

bakmalarını isteyince, dıĢarı çıkarlar, uzaktan bir topluluğun gelmekte olduğunu görünce içeri girip 
haberi verirler. Bunun üzerine kendisinin kıbleye karĢı çevrilmesini ister. Kıbleye döndükten sonra; 
“Bismillahi ve billahi ve alâ milleti Resûlullah” diyerek rûhunu teslim eder. 

 
Gelen misâfirlere Ebû Zer Gıfârî hazretlerinin vefât ettiği bildirilince; 
 
-Böyle mübârek bir zâtın cenâzesinde bulunmak, Allahü teâlânın bize husûsi bir kerem ve lütfudur 

diyerek, Ebû Zer Gıfârî hazretlerini gasleder, yıkarlar, teçhiz, tekfîn edip namazını kılarlar ve 
defnederler. Misâfirler tam gitmek üzereyken; 

 
-Ebû Zer Gıfârî hazretleri size selâm etti. Yemek yemeden gitmemenizi tenbîh eyledi diye 

bildirilince, hepsi oturup yemek yerler. Sonra durumu gidip halifeye bildirirler. Ebû Zer Gıfârî hazretleri 
vefât ettiğinde bir evi, üç koyunu ve birkaç keçisinden baĢka malı yoktu. 

 
Netice olarak, dünyâya hiç değer vermeyen Ebû Zer Gıfârî hazretlerinin vefâtını iĢiten Abdullah 

Ġbn-i Mesûd hazretleri; 
 
-Resûlullah efendimiz; (Ebû Zer, yalnız vefât eder ve yalnız haşrolunur) buyurmuĢtu, diyerek 

ağlarlar... 
 
Noel, putperestlikten gelmektedir 
31.12.2012 
 
Eski çağdaki putperestlerde veyâ çeĢitli milletlerde, tanrıların, yarı tanrıların ve kahramanların 

efsânevî hikâyelerine mitoloji denir. Bunlarda genelde önce âyîn vardır, sonra bu âyîni îzâh için 
mitolojik hikâyeler uydurulmuĢtur. Hayâlî tanrıların ölmesi veyâ dirilmesi ile kendilerinin kurtulacağı zan 
olunurdu. 

 
Kurtarıcı tanrıya inanan kavimlerin âyînlerinin en mühimi, kiĢinin tanrı ile birleĢtiğine, 

bütünleĢtiğine inandıkları, sembolik et yeme ve içki içme âyînleridir. Kurtarıcı tanrı inancı, bir müddet 
sonra güneĢ tanrısı inancı ile birleĢtirilmiĢtir. Her bir kurtarıcı tanrının, kıĢ baĢlangıcında doğduğuna 
inanıldı. KıĢ baĢlangıcı ise, Julian Takvîmine göre 25 Aralık‟tır. Hıristiyanlar da, Îsâ aleyhisselâmı 
kurtarıcı bir tanrı yaparak, bu târîhte doğduğunu kabûl ettiler ve bu geceyi, mîlâd ve Noel olarak her 
sene kutlamaya baĢladılar. 

 
ÇEġĠTLĠ HĠKÂYELER!.. 
Edward Carpenter; çeĢitli kurtarıcı tanrı hikâyelerinin, Hıristiyanların Îsâ aleyhisselâmın hayât 

hikâyesi diye inandıkları Ģeyler arasındaki benzerliklere dikkat çekmekte ve Ģöyle demektedir: 
“Bu tanrıların hepsi, Noel yani 25 Aralık veyâ buna yakın bir günde, bâkire annelerden, bir mağara 

veyâ yeraltında bir mahzende doğmuĢtur. Bu tanrıların hepsi, insanlar için meĢakkatlere katlanmıĢlar, 
hepsi nûrlandırıcı, iyileĢtirici, kurtarıcı ve Ģefâat edici gibi isimler almıĢlar, karanlık güçler tarafından 
mağlûp edilmiĢler, Cehenneme yâhut arz küresinin diğer tarafına inmiĢler, hepsi de, yeniden dirilmiĢ 
ve insanların Cennete girmelerine öncülük etmiĢlerdir.” 

 
Newyork Üniversitesinde târîh profesörü olan, Waelance Ferguson diyor ki: 
“Hıristiyanların yortuları, putperest yortuları ile aynı târihlere rastlar. Meselâ Noel târihi, Îrân ve 

Roma‟da güneĢ tanrısı Mithrasın doğum târihi idi. Ayrıca bu târih çok eskiden beri putperest 
dünyâsında önemli bir yortu günü idi.” 

 
Mitoloji kahramanları üzerinde çalıĢmalarını The Heros, Kahramanlar isimli kitâbında toplayan 

Lord Raglan, hikâyelerde gördüğü hâdiseleri 22 madde hâlinde sıralamıĢ ve hangi mitoloji 
kahramanının hayât hikâyesinde bunlardan kaç tanesinin geçtiğini tesbit etmiĢtir. Bu maddelerden 
onbeĢ tânesinin, Îsâ aleyhisselâmı anlatan, bugünkü Hıristiyanlıkta bulunduğunu da, maddeler hâlinde 



bildirmiĢtir. Bütün bunlar da, Hıristiyanlığın kaynağının putperestlik olduğunu bize açıkça 
göstermektedir.  

 
Eflâtun‟un Îsâ aleyhisselâm zamânında yaĢadığı Burhân-ı kâtî kitâbında yazılıdır. Avrupa 

kitâplarında, Eflâtun‟un, mîlâddan, yani Îsâ aleyhisselâmın dünyâyı teĢrîfinden 347 sene önce öldüğü 
yazılıdır. Platon ismi de verilen bu Yunan filozofunun dersleri meĢhûr olduğundan, ölüm zamânına 
inanılırsa da, Îsâ aleyhisselâm, gizli dünyâya gelip ve dünyâda az kalıp, göğe çıkarıldığından ve 
kendisini ancak oniki havârî bilip, Îsevîler az ve asırlarca gizli yaĢadıklarından, mîlâd, yani Noel gecesi 
doğru anlaĢılamamıĢtır. Mîlâdın, aralık 25 veyâ ocak 6 yâhut baĢka gün olduğu sanıldığı için, bugünkü 
mîlâdî senenin tam bilinemediği çeĢitli dillerdeki kitâplarda yazılıdır. 

 
BÜYÜK KOSTANTĠN‟ĠN DÎNĠ 
Büyük Kostantin, putperest iken, milâdi 313 senesinde Hıristiyanlığı kabûl etmiĢti. Milâdi 325 

senesinde, Ġznik‟te, 318 papazı toplayıp, bütün Ġncîllerin birleĢtirilerek, bir Ġncîl yazılmasını emretmiĢ 
ise de, papazlar, dört Ġncîl bırakmıĢtı. Bunlara eski putperestlikten de birçok Ģey sokulmuĢtu. 
Eflâtun‟un ortaya attığı teslis, Trinite fikri, ilk yazılan bu dört bozuk Ġncîl‟de yer almıĢtır. Kostantin, bu 
teslîs fikrini de yeni Ġncîl‟e koydurmuĢtur. Ayrıca Noel gecesinin yılbaĢı olmasını da kabûl etmiĢ, 
Hıristiyanlık resmî bir din olmuĢtu. 

 
Müslümanın, gayr-i müslimlerin, dinî günlerine, gecelerine, paskalyalarına, Noel gecelerine 

hürmet etmesi, onların âdetlerini, onlar gibi yapması, îmânını tehlikeye sokar. Bezzâziyyede; 
“Mecûsîlerin bayramlarında, o gün, bayram yapan Müslümânın îmânı gider de haberi olmaz” 
denmektedir. 

 
Netice olarak, Ġsâ aleyhisselâmın doğum günü olarak kabul edilen milâd, tam bilinmemekte ve 

Ģimdi kutlanan Noel de, Hıristiyanlığa, putperestlikten alınarak monte edilmiĢtir. Ġsâ aleyhisselâm ve 
hakiki Ġsevîlikle bir alâkası yoktur. 
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