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Bugün arkadaşım hayatımı kurtardı 
04.01.2015 
 
“Çölde yolculuk eden iki arkadaş, yolculuk esnasında bir 

sebepten dolayı tartışırlar. Biri ötekine bir tokat atar. Tokadı 
yiyenin canı çok yanar ama tek kelime etmez!.." 

 
Her şeyi yaratan, terbiye eden, yetiştiren, her iyiliği yaptıran, 

gönderen hep Allahü teâlâdır. Cenâb-ı Hak dilemedikçe, 
istemedikçe, kuvvet ve fırsat vermedikçe, hiç kimse, hiçbir kimseye, 
zerre kadar, iyilik ve kötülük yapamaz. Bunun için iyilik edenlere 
teşekkür etmeli, kendisine kötülük edenleri de affetmeli, kin 
tutmamalıdır. Allahü teâlânın sıfatlarından biri Settârdır yani 
günahları örtücüdür. Müslümanın da din kardeşinin ayıbını, 
kusurunu örtmesi lazımdır. Allahü teâlâ, kullarının günahlarını 
affedicidir. Müslümanlar da, birbirlerinin kusurlarını, kabahatlerini 
affetmelidir. Allahü teâlâ kerimdir, rahîmdir. Yani lütfu, ihsanı boldur 
ve merhameti çoktur. Müslümanın da cömert ve merhametli olması 
lazımdır. Mesnevide şöyle bir hikaye anlatılır: 

 
“Çölde yolculuk eden iki arkadaş, yolculuk esnasında bir 

sebepten dolayı tartışırlar. Biri ötekine bir tokat atar. Tokadı yiyenin 
canı çok yanar ama tek kelime etmez ve kum üzerine; ‘Bugün en iyi 
arkadaşım bana bir tokat attı’ diye yazar. Yolculuklarına devam 
ederler ve nihayet bir nehir kenarına gelirler. Susuzluktan bunalmış 
hâldeki yolcular hemen serinlemek ve susuzluklarını gidermek için 
nehre koşarlar. Arkadaşından tokat yiyen şahıs, su içmek isterken 
nehre düşer. Boğulmak üzereyken, daha önce kendisine tokat atan 
arkadaşı tarafından kurtarılır. Boğulmaktan kurtulduktan sonra, nehir 
kenarındaki bir kaya parçası üzerine; ‘Bugün en iyi arkadaşım 
benim hayatımı kurtardı’ diye yazar. 

 
Kendisine daha önce tokat atan arkadaşı; 



-Sana tokat atıp canını yaktığımda bunu kum üzerine yazmıştın, 
fakat seni boğulmaktan kurtarınca bunu kaya üzerine kazıyarak 
yazıyorsun, bunun sebebi nedir diye sorar. O da; 

-Biri bizi incittiğinde bunu kum üzerine yazmalıyız ki bağışlama 
rüzgârı estiğinde onu silebilsin. Ama biri bize iyi bir şey yaparsa onu 
kaya üzerine kazımalıyız ki onu hiçbir rüzgâr yok etmesin cevabını 
verir...” 

 
Allahü teâlâ insanların yaptığı işlerden bir kısmını beğenmediğini, 

bunları yapanlardan razı olmadığını, fakat pişman olup tövbe 
edenleri affedeceğini bildirmiştir. Bunun için Müslüman her zaman, 
iyilere iyilik etmeli, kötülük yapanları da, affetmelidir. 

 
Netice olarak, Müslümanların ayıplarını örtmek, gizli günahlarını 

yaymamak ve kusurlarını affetmek çok sevaptır. Müslüman, herkese 
iyilik etmeli, eli ile, dili ile kimseyi incitmemeli, kimseye zarar 
vermemeli, hıyanet etmemeli, herkese faydalı olmalı, herkesin 
hakkını ödemelidir. Kin tutmamalı, af dileyenleri affetmeli, özür 
dileyenlerin özrünü kabul etmelidir. 

 
Beni mahvetmek mi istiyorsun? 
05.01.2015 
 
Şeytan, hizmetçi kılığına girerek, yirmi seneye yakın büyük 

velî Cüneyd-i Bağdadî hazretlerinin yanına gidip gelerek, 
hizmetinde bulunur. Nihayet bir gün!.. 

 
İnsanın kemâli, olgun olması, fani, geçici olduğunu, idrak etmesi 

iledir. İslâmiyetten maksat, insanın, hiç olduğunu anlamasıdır. 
Daimi, sonsuz var olmak, ülûhiyyet yani ilâhlık sıfatlarındandır ve 
yalnız Allahü teâlâya mahsustur. Harika, keramet göstererek, 
meşhur olmak, kibre sebep olur. Böyle kimse, İslâmiyetin 
faydalarından mahrum kalır ve marifete yani Allahü teâlâyı tanıma 
nimetine kavuşamaz. 

 
Evliyanın büyüklerinden Ebû Sa'îd Ebülhayr hazretlerine; 
-Falan kimse, su üstünde yürüyor dediklerinde; 
-Bu iş kolaydır. Martı kuşları da, su üstünde yürüyor buyurur. 
-Filan kimse, havada uçuyor dediklerinde; 
-Kuş ve sinek de uçuyor buyurur. 



-Filan kimse, bir anda, bir şehirden bir şehre gidiyor dediklerinde; 
-Şeytan da, bir nefeste şarkdan garba gidiyor. Böyle şeylerin 

kıymeti yoktur. Mert odur ki, herkes gibi yaşar, alışveriş yapar, 
evlenir ama bir an, Allahü teâlâdan gafil olmaz buyurur. 

 
Şeytan herkesi bir taraftan yakalıyor. Hem İslâmiyet’e saldırtıyor, 

hem de, ibadet yaptığını sanarak, kibre, ucba sürüklüyor. Bunun için 
Hikem-i Atâiyye kitabında; “Zillet ve inkisâra sebep olan günah, 
izzet-i nefse ve kibre sebep olan tâ'atten daha hayrlıdır” denilmiştir. 

 
Vaktiyle Şeytan, hizmetçi kılığına girerek, yirmi seneye yakın 

Cüneyd-i Bağdadî hazretlerinin yanına gidip gelerek, hizmetinde 
bulunmuş. Fakat bir türlü onun gönlüne vesvese vermeye, ona 
istediklerini yaptırmaya muvaffak olamamış. 

 
Nihayet bir gün; 
-Ey Üstad, yoksa siz benim kim olduğumu biliyor musunuz diye 

sorar. Cüneyd-i Bağdadî hazretleri de; 
-Sen lanetlenmiş olan İblissin. İlk geldiğin andan beri seni 

tanıyorum, buyurmuştur. Bu cevap üzerine Şeytan; 
-Bu zamana kadar sizin kadar yüksek dereceye ulaşan başka bir 

büyük zât tanımıyorum. Yirmi senedir size hiçbir isteğimi yaptırmaya 
muvaffak olamadım, der. Cüneyd-i Bağdadî hazretleri; 

-Ey lanetlenmiş olan melûn, şimdi de beni, kendini beğenme 
hastalığına düşürerek, mahvetmek mi istiyorsun! Yirmi senede 
yapamadığını yirmi saniyede mi yapmak istiyorsun? Hemen burayı 
terk et, yanımızdan uzaklaş diye bağırır. 

 
Netice olarak insan, elinden hiçbir şey gelmeyen âciz bir varlıktır. 

İnsan, ancak bir parça konuşabilen, biraz düşünebilen bir mahlûktur. 
İyi düşünse, kibre, gurura kapılmaz, aksine, ne kadar boş 
olduğunun farkına varır. Ucub yani yaptığı ibadetleri, iyilikleri 
beğenmek, insanı kibre sürükler, günahları unutmaya sebep olur. 
Günah ise, kalbi karartır. Günahlarını düşünen kimse, ibadetlerini 
büyük görmez. İbadet yapmanın da, Allahü teâlânın lütfu, ihsanı 
olduğunu düşünür. 

 
Herkese şefkat ve merhamet et 
06.01.2015 
 



“Kimseyi hakir görme! Kimse ile münakaşa, mücadele etme! 
Tasavvuf büyüklerine dil uzatma! Onları inkâr eden felakete 
düşer. Mayan fıkıh ve evin mescid olsun!” 

 
İnsanlara şefkat, merhamet etmek demek, onların âhıretlerini 

kurtarmaya çalışmak ve Cehennem ateşinden korumak demektir. 
Kur'ân-ı kerimde insanlara daima merhamet ve şefkat emir 
olunmaktadır. Bu emirlere kıymet vermeyenlerin Müslümanlıkla 
irtibatı kalmamıştır. 

 
Kıyâmette azâblardan kurtulmak için, iki büyük temel vardır: 
Birincisi, Allahü teâlânın emirlerine kıymet vermek, saygı 

göstermektir. 
 
İkincisi, Allahü teâlânın kullarına, yarattıklarına şefkat, iyilik 

etmektir. Müslümanlık da, mahlûklara şefkat etmekten ibarettir. 
 
Abdülhâlık Goncdüvânî hazretleri, sevenlerine vasiyetinde 

buyuruyor ki: 
“Herkese şefkat ve merhamet et! Kimseyi hakir görme! Kimse ile 

münakaşa, mücadele etme! Kimseden bir şey isteme! Tasavvuf 
büyüklerine dil uzatma! Onları inkâr eden felâkete düşer. Mayan 
fıkıh ve evin mescid olsun!” 

 
Kitaplarda, insanların ibret alması için, şöyle bir hâdise 

anlatılır: 
“Dünya hayatında hiç kimseye iyilik yapmamış, bencil bir adam 

ölünce, Cehennemin kapısında bunu bir melek karşılar. Melek bu 
adamın hâline acır ve; 

-Eğer sen, dünyada, tek bir gün bile birisine bir iyilik yaptıysan 
buraya girmemen için, Allahü teâlânın indinde sana şefaatçi olurum. 
İyi düşün, varsa böyle bir iyiliğin söyle der. Bencil günahkâr adam, 
meleğin bu sözü üzerine, bir müddet düşünür ve heyecanla; 

-Hatırladığıma göre, bir gün ormanda yürürken önüme bir 
örümcek ağı çıkmıştı. O ağı bozmamak ve örümceği ezmemek için 
yolumu değiştirmiştim diye anlatır. 

 
Bunun üzerine gökten bir örümcek ağı iner. Adam bu ağa 

tutunarak Cennete gidecektir. Adam neşe içinde ağa tutunurken, 
günahkârlardan bazıları da ağa tutunarak kurtulmaya çalışırlar. 



 
Fakat adamın yine bencilliği tutar, ağın o kadar çok insanı 

taşıyamayacağından korkarak onları itmeye başlar. Tam o sırada ağ 
gerçekten kopar ve diğerleri ile birlikte adam da Cehenneme düşer. 

 
Bunun üzerine Cehennemin kapısında kendisini karşılayan 

melek; 
-Yazıklar olsun sana. Bencilliğin, hayatında işlediğin tek iyiliği de 

kötülüğe döndürdü. Eğer o insanlara şefkat gösterebilseydin, 
örümcek ağının herkesi taşıyabileceğini de görecektin der...” 

 
Netice olarak, Kur'ân-ı kerimin tefsirleri tetkik edilirse görülür ki, 

Allahü teâlâ, insanlara daima merhamet, şefkat ve af ile muamele 
etmeyi, kendilerine fenalık yapanları affetmeyi, daima güler yüzlü ve 
tatlı sözlü olmayı, sabırlı hareket etmeyi, işlerinde daima dostlukla 
anlaşmayı emretmektedir. Peygamber efendimizin daima sulhu 
tavsiye ettiğini, kendisine karşı çıkanlara bile şefkat elini uzattığını, 
bütün dünya tarihleri yazmaktadır. 

 
İçinizi hırs, kin ve hasedden temizleyiniz! 
11.01.2015 
 
Mevlânâ hazretleri oğluna buyurdu ki: “Cennette olmak 

istersen, herkes ile dost geçin, hiç kimseye kin tutma, herkese 
tevazu göster. Zira alçak gönüllü olmak asıl sultanlıktır.” 

 
Başkasından nefret etmeye, kalbinde ona karşı kin, düşmanlık 

beslemeye "hıkd" denir ki, kalb hastalıklarından ve kötü 
huylardandır. Kalbinde hıkd yani nefret bulunan kimse, iftira etmek, 
yalan söylemek, yalancı şahitlik yapmak, gıybet, sır ifşa etmek, alay 
etmek, insanları incitmek, onların hakkını yemek ve ziyareti kesmek 
gibi günahlara yakalanır. Nefretin, hıkdın sebeplerinin başında, 
gadab yani öfkeli olmak gelmektedir. Çünkü öfkeli olan, kızan bir 
kimse, intikam alamayınca, öfkesi, hıkd yani nefret hâlini alır. 
Bayezîd-i Bistami hazretleri; “Kibir, öfke, zulüm, kin ve nefret, insanı 
alçaltır” buyurmuştur. 

 
Dinimiz, insanlardan nefret etmeyi değil, onlara merhamet 

etmeyi, sevmeyi, iyi, güler yüzle davranmayı emretmektedir. 



Peygamber efendimiz; (İnsanlar, kendilerine iyilik edenleri sever) 
buyurmuştur. 

 
Güler yüzlü, tatlı sözlü olmak, kötülük edene iyilik yapmak, iyi 

huyların en üstünüdür. Böyle olmak ve hediye vermek, düşmanları 
dost yapar. Zira hadis-i şerifte; (Hediyeleşiniz, birbirinizi 
seversiniz) buyurulmuştur. 

 
Hediyenin en kıymetlisi, en faydalısı ise, güler yüzlü ve tatlı sözlü 

olmaktır. Ebû Abdullah el-Mukrî hazretleri; “Fütüvvet; kızdığı 
kimseye karşı güzel huylu olmak, hoşlanmadığı kimseye ihsan 
etmek ve nefret ettiği kimse ile güzel sohbette bulunmaktır” 
buyurmuştur. 

 
Ebü'l-Hayr-ı Aktâ hazretlerine; 
-Kalbin iman ile dolu olmasına alâmet nedir? diye sorulunca; 
-Bütün Müslümanlara şefkat etmek, onların dertleri ile 

dertlenmek, işlerinde onlara yardımcı olmaktır. Nifakla dolu olan 
kalbin alâmeti; kin, hased ve düşmanlıktır, buyurdu. 

 
Bayezîd-i Bistami hazretleri talebelerine sık sık şöyle nasihat 

ederdi: 
“Müslüman kardeşinize saygılı olmanızdan daha kolay ne vardır? 

Onlara hürmet etmek, haklarını korumak ne güzel haslettir! 
Müslüman kardeşlerimize kin beslemek, onlara karşı saygısız olmak 
ne zararlı şeydir! Bu yol, hiç kimseye fazilet kapısını açmamış, hiç 
kimseyi başarıya ulaştırmamıştır.” 

 
Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî hazretleri de, oğlu Sultan Veled'e: 

“Oğlum! Eğer Cennette olmak istersen, herkes ile dost geçin, hiç 
kimseye kin tutma, herkese tevazu göster. Zira alçak gönüllü olmak 
asıl sultanlıktır” buyurmuştur. 

 
Netice olarak insan, nefret, kin gibi kalbindeki kötü huyları yani 

"zehirleri" temizlerse, herkesle iyi geçinir ve herkese huzur verir. 
Ebü'l-Fadl Ahmedî hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“İçinizi hırs, kin, hased gibi kötü huylardan temizleyiniz. 
Bunlardan biri varken kimse size yakın olmaz. Böyle olunca Allahü 
teâlânın sevgisi kalbinizde meydana gelmez.” 

 



Doğruyu, hakikati görebilmek 
12.01.2015 
 
Selim olmayan akılların, yanıldıkları için, hakikati, doğruyu 

kabul etmemeleri bir kıymet bildirmez. Âmâ olanın güneşi 
görmemesi, güneşin yokluğunu göstermez... 

 
İnsanların şekil ve ahlâkları başka başka olduğu gibi, akıl, tabiat 

ve ilimleri de, ayrı ayrıdır. Birinin aklına uygun gelen bir şey, 
başkasının aklına uygun gelmeyebilir. Bu sebeptendir ki, din 
işlerinde akıl, tam bir ölçü, doğru bir senet olamaz. Sadece selim 
olan akıl doğruyu, hakikati görebilir, her akıl değil. Selim olan akıl 
da, Peygamberlerde ve Onların vârisleri olan âlim ve evliyada olur. 
Eğer her akıl, doğruyu görebilseydi, Peygamber efendimizi gören ve 
sözünü işiten herkesin doğruyu kabul edip iman etmesi gerekirdi. 
Akılları, görüşleri kıt olanlar hakkında, Bakara sûresinin, 18. âyet-i 
kerimesinde mealen; (Onlar, hakkı dinlemekte ve kabul etmekte 
sağırdırlar, imanı ve hakkı söylemekte dilsizdirler, doğru, hak 
yolu görmekte kördürler. Bu hâllerinden rücû edip, doğru yola 
dönmezler) ve yine Bakara sûresinin 171. âyet-i kerimesinde 
mealen; (Sağırdırlar, dilsizdirler, kördürler, anlamazlar) 
buyurulmaktadır. 

 
Allahü teâlâ, bu âyet-i kerimelerde, hakikati, doğruyu 

göremeyenler için, Peygamber efendimize hitaben, onların kulakları, 
gözleri vardır fakat imana ve doğru yola çağırmanı işitmezler, 
görmezler, onlar sağır ve kör gibidirler, buyurmuştur. Allahü teâlâ, 
doğruyu kabul etmeyenleri, mezardaki ölülere benzetmektedir. Bu 
benzetiş, duymak ve anlamak bakımından değil, duygusuzluk, 
anlayışsızlık, yani kabul etmemek bakımındandır. Hakim Senâi 
hazretleri, hakikati göremeyen ve kabul etmeyenlerle alâkalı olarak 
şöyle bir misal anlatır: 

“Vaktiyle bir şehrin sakinleri âmâ olup görmezlermiş. Zamanın 
sultanı da, bu şehre yakın bir yerde fil besletirmiş. Âmâ olan şehir 
sakinleri, filleri merak etmişler ve aralarından birkaç kişiyi seçip 
oraya göndermişler. Giden heyettekiler geri dönünce, kendilerine 
göre fili tarif etmeye başlarlar. Filin sadece kulağına dokunan; 

-Halı gibi sert yassı ve geniş bir yaratıktır der. Filin hortumuna 
ellemiş olan, buna itiraz eder ve; 



-Hayır, hayır, hiç de öyle değil. Bir su hortumu gibidir. Ben 
doğruyu söylüyorum. İçi boştur der. Filin sadece ayaklarına 
dokunan, diğer ikisine itiraz eder ve; 

-Ey insanlar, biliniz ki o öyle değildir. O yukarı doğru genişleyen 
bir kolon, bir sütun gibidir der. Her biri, filin bir parçasını tanıdığı için 
büyük hatalara düşmüşlerdir...” 

 
Netice olarak, selim olmayan akılların, yanıldıkları için, hakikati, 

doğruyu kabul etmemeleri, uygun bulmamaları, bir kıymet bildirmez. 
Âmâ olanın güneşi görmemesi, güneşin yokluğunu göstermez. 
Bunun için, hakikati, doğruyu göremeyen ve inkâr edenlerin, bu 
inkârlarının bir kıymeti olmaz. 

 
Âhirete yaramayanlar zararlıdır 
13.01.2015 
 
Ölümden önce olan her şeye dünya denir, ölümden sonra 

faydası olanlar, dünyadan  
sayılmaz. Dünya, âhiret için tarladır. Âhirete yaramayan 
dünyalıklar, zararlıdır. 

 
Dünya ile âhiret, Doğu ile Batı gibidir ki, birine yaklaşan, 

ötekinden uzak olur. Bir kimse, ibadetini yapmaz ve geçiminde, 
kazancında Allahü teâlânın emirlerini ve yasaklarını gözetmezse, 
dünyaya düşkün olmuş olur. Allahü teâlâ herkesin kalbini bundan 
soğutur. İmam-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 

“Dünya, seni, Allahü teâlâdan uzaklaştıran şeyler demektir. 
Kadın, çocuk, mal, rütbe, mevki düşüncesi, Allahü teâlâyı 
unutturacak kadar aşırı olursa, dünya olur. Çalgılar, oyunlar, 
faydasız, boş şeylerle vakit geçirmek, kumarlar, kötü arkadaş, kötü 
filmler, dergiler ve romanlar, hep bunun için dünya demektir. Âhirete 
faydası olmayan ilimler, dersler de, hep dünyadır. Hesap, hendese 
yani matematik ve geometri, astronomi, mantık, eğer Allahü teâlânın 
gösterdiği yerlerde yani insanlara hizmet etmek için kullanılmazsa 
bunlarla uğraşmak, boşuna vakit öldürmek olur ve dünya olur. Bu 
bilgileri bütün derinliği ile, incelikleri ile okumak, yalnız başına işe 
yarasaydı, eski Yunan felsefecileri ve son zamanlardaki Avrupa'nın, 
Amerika'nın fen adamları, mütehassısları saadet yolunu bulur, 
âhiretteki ebedi azabdan kurtulurlardı.” 

 



Hakîm Senâî hazretlerinin Hak yoluna girmesine şöyle bir hadise 
sebep olur: 

Sultan Gazneli Mahmud, Hindistan seferine hazırlanmaktadır. 
Hakîm Senâî de Sultana yazdığı bir kasideyi Ona götürmektedir. 
Yolda bir meyhanenin önünden geçerken içeriden, kendisi ile ilgili 
konuşmalar işitir. Bir meczûb, meyhaneciye; 

-Bir kadeh de Hakîm Senâînin körlüğü için doldur der. 
Meyhaneci; 

-Hakîm Senâî iyi huylu, bilgili, faziletli bir şairdir. Neden böyle 
dersin? deyince meczûb; 

-Eğer o, bilgili, yiğit bir kişi olsaydı, dünyada ve âhirette faydası 
olan bir işle uğraşırdı. O her gün bir şeyler alırım ümidiyle Sultanın 
yanına gidiyor. Saçma sapan sözlerine, şiir adını vermiş. Sultanın 
yanına gidip yaltaklık ediyor, ömrünü ziyan ediyor. Akıllı ve bilgili 
olan ömrünü ziyan eder mi? Belki neden yaratıldığını düşünürdü. 
Kıyamet günü, “Ey Senâî, huzurumuza ne getirdin?” diye sorarlarsa 
ne mazeret beyan edecek der. Hakîm Senâî hazretleri bu sözleri 
işittiğinde kendinden geçer ve gönlü dünyadan soğur, Hak yoluna 
girip, ibadetle meşgul olur... 

 
Netice olarak, ölümden önce olan her şeye dünya denir, ölümden 

sonra faydası olanlar, dünyadan sayılmaz. Dünya, âhiret için 
tarladır. Âhirete yaramayan dünyalıklar, zararlıdır. Haramlar, 
günahlar ve mubahların fazlası böyledir. Dünyada olanlar 
İslâmiyet’e uygun kullanılırsa, âhirete faydalı olurlar. Hem dünya 
lezzetine, hem de âhiret nimetlerine kavuşulur... 

 
Ölenlerin imdadına yetişmek 
18.01.2015 
 
Hadis-i şerifte buyuruldu ki: "Bir kimse, kabristandan 

geçerken, onbir kerre İhlâs sûresi okuyup sevabını meyyitlere 
hediye ederse, kendisine ölüler adedince sevap verilir." 

 
Ruh, bedenden ayrıldıktan sonra, bedenle ve bedenin bulunduğu 

toprakla alâkası, ilgisi devam eder. Bir kimse, ölenin defnedildiği bu 
yeri ziyaret ederse, ikisinin ruhları buluşurlar ve birbirlerinden 
faydalanırlar. İhyâ-ül-ulûm kitabında; “Ölümü hatırlamak ve ölüden 
ibret almak için kabir ziyaret etmek ve salihlerin, velilerin 
kabirlerinden bereketlenmek müstehaptır” buyuruluyor. 



 
Kabirleri ziyaret ederken, onların hâlinden ibret almak, meyyitin 

çürüdüğü, yanaklarının, dudaklarının döküldüğü, ağzından pis sular 
aktığı, karnının şişip patladığı, içine kurtların, böceklerin dolduğu 
düşünülür. Hâtim-i Esâm hazretleri; “Kabristandan geçen kimse, 
onları düşünmezse ve dua etmezse, kendine ve onlara hıyanet 
etmiş olur” buyurmuştur... 

 
Erkeklerin kabir ziyaret etmeleri emrolundu. Resûlullah 

efendimiz, kadınlara da, sonradan ziyaret için izin vermişlerdir. 
Hadis-i şerifte; (Kabirleri ziyaret etmenizi yasak eylemiştim. 
Bundan sonra, kabirleri ziyaret ediniz!) buyuruldu. 

 
Resûlullah efendimiz, mü'min olan akrabasının ve Eshâbının 

kabirlerini ziyaret ederdi. Hadis-i şerifte; 
(Bir mü'minin kabrini ziyaret ederken, Allahümme inni 

es'elüke-bi-hurmet-i Muhammed aleyhisselâm en lâ tü'az-zibe 
hâzelmeyyit derse, o meyyitin azâbı kıyâmete kadar ref' olur) 
buyuruldu 

 
İmâm-ı Rabbâni hazretleri, bir yakını vefat eden talebesine 

hitaben buyuruyor ki: 
“İnsan, bu dünyada kalmak için yaratılmadı. Dünyada iş yapmak, 

çalışmak için yaratıldık. Çalışmalıyız, çalışıp, kazanıp da ölen bir 
kimse için korkacak bir şey yoktur. Hatta, böyle ölmek, bir devlet ele 
geçirmektir. Ölüm bir köprü gibidir, sevgiliyi sevgiliye kavuşturur. 
Ölmek, felâket değildir. Öldükten sonra başına gelecekleri bilmemek 
felâkettir. Ölülere, dua ile, istiğfar etmekle, onun için sadaka 
vermekle yardım etmek, imdatlarına yetişmek lazımdır. Resûlullah 
efendimiz; (Ölünün mezardaki hâli, imdat diye bağıran, denize 
düşmüş kimseye benzer. Boğulmak üzere olan kimse, kendisini 
kurtaracak birini beklediği gibi, meyyit de, babasından, 
anasından, kardeşinden, arkadaşından gelecek bir duayı 
gözler. Kendisine bir dua gelince, dünyanın hepsi kendine 
verilmiş gibi sevinmekten daha çok sevinir. Allahü teâlâ, 
yaşayanların duaları sebebi ile, ölülere dağlar gibi çok rahmet 
verir. Dirilerin de ölülere hediyesi, onlar için dua ve istiğfar 
etmektir) buyurdu.” 

 



Netice olarak, Hadis-i şerifte buyurulduğu gibi: (Bir kimse, 
kabristandan geçerken, onbir kerre İhlâs sûresi okuyup 
sevabını meyyitlere hediye ederse, kendisine ölüler adedince 
sevap verilir.) 

 
Müslümanlar niçin geri kaldı? 
19.01.2015 
 
İnsanlığı felaketten kurtaran, Fâtımîler, Resûlîler gibi, imanı 

ve ameli bozuk devletler değil; Emevîler, Tîmûr oğulları ve 
Osmanlılar gibi, Ehl-i sünnet olan milletler olmuştur. 

 
Tarihin her devrinde, çeşitli dilleri konuşan, farklı âdetleri olan 

milyonlarca insanın, aralarındaki farkları bırakarak, bir inanç veya 
fikir etrafında toplanıp, birer imparatorluk kurdukları görülmektedir. 
Böyle kurulan imparatorluk veya devletlerin en büyüğüne, en 
güzeline Orta Çağda rastlanıyor. Hiç bozulmamış, değiştirilmemiş 
biricik din olan İslâm dîninin güzel ahlâkı ile bezenmiş, birbirlerini 
seven, yardımlaşan, çeşitli ırklardan, büyük insan topluluklarının, 
birleştikleri biliniyor. Bu topluluğu ayakta tutan temel, Hak teâlânın 
emrettiği çalışkanlık, adalet, iyilik, saygı gibi İslâm dininin bildirdiği 
esaslardı. Osmanlıları, Sakarya kenarından, kısa bir zamanda, 
Viyana kapılarına götüren kuvvet, Sultan Osman'ın ve çocuklarının 
sımsıkı sarıldıkları İslâm dîninin, ruhu ve bedeni geliştiren ışıklı yolu 
idi. Hıristiyan Avrupa'nın o zamanki kalesi Fransa kapılarını 
zorlamaya giden Attilâ idâresindeki Tûran Hunları, hak dîne mensub 
olsalardı ve oralara bu dînin ahlâkını, ruhunu götürmüş olsalardı, 
hazret-i Ömer'in ordusundaki adalete, şefkate hayran olup, seve 
seve Müslüman olan Şâm Hıristiyanları gibi, papazların 
baskısından, kralların işkencesinden usanmış olan Batı Hıristiyanları 
da, İslâmiyetle şereflenmiş olabilirlerdi. 

 
Emevîler, İslâm dînini, İspanya'dan, Avrupa'ya soktular. Fas, 

Kurtuba ve Gırnata üniversitelerini kurup, Batıya ilim ve fen ışıklarını 
saldılar. Hıristiyanlık âlemini uyandırıp, bugünkü müsbet ilerlemenin 
temelini koydular. Fakat sonra, İslâm ahlâkını, Allahü teâlânın 
emirlerini bıraktıklarından, hatta Ehl-i sünnet itikâdını bozarak, 
İslâmiyeti içeriden yıkmaya başladıklarından, Pirene Dağlarını 
aşamadılar ve böylece Ümeyye devleti çöktü. Sözde Müslüman olup 
da, Allahü teâlânın emirlerine uymamanın cezasını buldular. 



İspanya faciası olmasaydı, felsefeci İbnürrüşd'ün ve İbni Hazm'ın 
bozuk fikirleri, belki din ve iman hâlini alıp dünyaya yayılacak, 
bugünkü hazin levha, yüzlerce sene önce meydana çıkacaktı... 

 
Netice olarak, insanlığı felaketten kurtaran, Fâtımîler, Resûlîler 

gibi, İslâm ismini taşıyan, imanı ve ameli bozuk devletler değil; 
Emevîler, Tîmûr oğulları ve Osmanlılar gibi, Ehl-i sünnet olan ve 
dînine sarılan milletler olmuştur. Bunlar, İslâm ilimlerinin din ve fen 
kollarında insanlığa ışık tuttular. Fakat, ne yazık ki, sonraları, 
bunlarda da İslâmiyet gevşemeye başladı. Devlet reislerini şehîd 
ettiler. Birçok işletmeler, din cahillerinin baskısı altında kaldı. Allahü 
teâlânın emrettiği gibi çalışmayı bıraktılar ve geri kalıp zillete 
düştüler... 

 
İlâhi dinler ve fen bilgileri 
20.01.2015 
 
Fen adamları arasında dinsiz olanlar, İslâm âlimlerinin, 

Kur’ân-ı kerimden çıkardıkları fenne bağlı bilgileri okuyup 
anlasalardı, hepsi seve seve Müslüman olurdu... 

 
Peygamberlerin, ilâhi kitapların gönderilmesine sebep; yerlerin, 

göklerin yaratanının varlığını, Onun bir olduğunu, ilim ve başka 
üstün sıfatları bulunduğunu, kudretini, büyüklüğünün sonsuz 
olduğunu kullara bildirmektir. 

 
İnsanlar, gördüklerine, duyduklarına, göründüğü gibi inanıp, 

inceliklerini anlayamadıklarından, Allahü teâlâ, kitaplarında, Ay'ı, 
Güneş'i, yıldızları, her insanın anlayabilmesi için, göründükleri gibi 
tarif buyurmuştur. Bunların içyüzlerini açıklamayarak, cahil olan 
çoğunluğu, anlayamayacağı şeylerle uğraşmaya zorlamamış, 
bunları her asırdaki zeki, akıllı kimselerin çalışarak anlamalarını 
teşvik buyurmuştur... 

 
İnsanların buluşları, zamanla değişmekte, bir vakitler doğru 

sanılan buluşların, sonradan yanlış olduğu anlaşılmaktadır. Her 
asrın insanları, zamanlarındaki son buluşların doğru olacağına 
inandıkları için, çeşitli asırlardaki insanların inanışları başka başka 
olmuş, bu inanışlar, günah, küfür olmamıştır. Sadece 
Peygamberlerin bildirdiklerini inkâr eden inanışlar, suç olmuştur. 



Cenâb-ı Hak, kullarını küfürden, suçtan korumak için, herkesin 
anlayamayacağı fen bilgilerini, kitaplarında açıklamayıp, bunlara 
işaret buyurmuş, yerküresini, Güneş'i, gökleri göründükleri gibi 
anlatarak, bunlardan ibret alınmasını, varlığının, büyüklüğünün 
anlaşılmasını emretmiştir. Kâdı Beydâvi hazretleri, Nahl sûresinin 
125. âyet-i kerimesini tefsir ederken; “Anlayışlı olanlara, fen 
bilgileri ile; hislerine tâbi olanlara da, görünenleri anlatmakla 
bildir, demektir” buyuruyor. 

 
Yahûdi ve Hıristiyanlar, görünüşe göre bildirilenleri okuyunca, 

hakikatleri de böyle sanarak, yeryüzünü düz ve hareketsiz, Güneş'in 
bunun etrafında döndüğünü, göklerin yer üzerine çadır gibi 
kapatılmış olduğunu, Allahü teâlânın, insan gibi, kürside oturup, 
işleri yürüttüğünü sanmışlardır. Fen bilgileri, bu inanışlarına 
uymadığından, fen adamlarına dinsiz demişlerdir. Din düşmanlığı ile 
tanınan William Draper; “Kâinattan ayrı, kâinata hâkim, dilediğini 
yapabilen bir insan yoktur” diyor ki, bu sözü, Allahü teâlâyı bir insan 
sanıp bunu inkâr etmekte olduğunu göstermektedir. 

 
Netice olarak, fen adamları arasında dinsiz olanlar, ya papazların 

ve cahil halkın yanlış anladıkları şeylere haklı olarak saldırmış, 
yahut zamanlarının fen bilgileri arasına sıkışmış kafaları ile 
düşündüklerini, hayali inanışlarını inkâr etmişlerdir. Eğer, İslâm 
âlimlerinin, Kur’ân-ı kerimden çıkardıkları fenne bağlı bilgileri, 
bunların inceliğini, doğruluğunu okuyup anlasalardı, hepsi hakikati 
görüp, seve seve Müslüman olurdu. 

 
İyilerle kötülerin mücadelesi 
25.01.2015 
 
Âdem aleyhisselamdan beri, Cennete gidecek iyi insanlar 

olduğu gibi, Cehenneme götüren kötülükleri yapan, fena 
kimseler de gelmiştir; kıyamete kadar da gelecektir... 

 
Allahü teâlâ, Cenneti ve Cehennemi önceden yaratıp her ikisini 

de, insan ve cinle dolduracağını, ezelde dileyip, bunları 
Peygamberleri vasıtası ile gönderdiği ilâhi kitaplarda bildirmiştir. 
Âdem aleyhisselamdan beri, Cennete gidecek imanlı, iyi insanlar 
olduğu gibi, Cehenneme götüren kötülükleri yapan, imansız, fena 
kimseler de gelmiştir; kıyamete kadar da gelecektir. Meleklerin 



sayısı, insanlardan daha çok olup, hepsi imanlı ve hep itaat 
etmektedirler. İnsanların ise, her zaman az sayısı imanlı, çoğu ise, 
imansız, azgın, taşkın olmuşlardır. 

 
İnsanlar, tarih boyunca, hep birbirini yok etmeye uğraşmış, 

sıkıntılı, huzursuz yaşamışlardır. İmanlılar, insanları dünyada ve 
âhirette, mesut, rahat yaşatmak için uğraşmışlar, imansızlar ise, 
nefislerini, şehvetlerini doyurması için zayıflara saldırmışlardır. 
Kötülüklerinin örtbas edilmesi, herkesi aldatabilmeleri için, ahlâk, 
fazilet, adalet ölçülerini koyan Peygamberlere ve Onların getirdiği 
dinlere saldırmışlardır. Bu saldırmaları bazı asırlarda harp vasıtaları 
ile, savaş şeklinde olmuş, bazen de yalan propagandalarla, fitne, 
fesat çıkararak, dinleri içinden bozmak, Müslüman devletleri, 
içeriden yıkmak şeklinde olmuştur. 

 
Allahü teâlânın bütün insanlar arasında, her bakımdan, en üstün, 

en güzel, en şerefli olarak yarattığı ve bütün insanlara Peygamber 
olarak seçip gönderdiği, son ve en üstün Peygamber olan 
Muhammed aleyhisselâmın, kurtuluş, yükseliş yolunu gösteren, 
ilerlemeye ışık tutan parlak dînini yıkmak için, nefislerinin esiri 
olanlar, her asırda, zulümle, işkence ile Onun dînine saldırdığı gibi, 
Müslüman şekline girerek, yalan ve hileli sözleri ve yazıları ile 
aldatmaya, kardeşi kardeşe düşürerek, içeriden yıkmaya uğraşmış, 
çok zarar yapmış ve başarı da sağlamışlardır. Resulullah efendimiz, 
ümmetinin başına gelecek bu acıklı hâli haber vererek; (Ümmetim 
yetmiş üç fırkaya ayrılacak. Bunlardan, yetmiş ikisi, doğru 
yoldan saparak, Cehenneme gidecek. Bir fırkası, benim ve 
Eshabımın izinde, doğru yolda kalacaktır) buyurmuştur. Doğru 
yolda kalan bu fırkaya Ehl-i sünnet denilmiştir... 

 
Netice olarak, her asırda gelen ve hangi fırkadan olursa olsun, 

nefsine uyan ve kalbi bozuk olanlar, Cehenneme gidecektir. Bunun 
için her mü'minin, nefsini tezkiye yani yaratılışındaki küfrü ve 
günahları temizlemek için, her zaman çokça Lâ ilâhe illallah 
söylemesi ve kalbini tasfiye yani nefisten, şeytandan, kötü 
arkadaşlardan ve zararlı bozuk kitaplardan gelmiş olan küfürden, 
günahlardan kurtulmak için de, istiğfar yani Estağfirullah okuması 
lazımdır. 

 
İslâmiyet, ilmin tâ kendisidir 



26.01.2015 
 
İslâmiyet, ilâhlara insan kanı dökmek facia ve felâketinden 

insanlığı kurtarmış, bunun yerine, ibadeti ve sadakayı getirmekle, 
insanlara iyilik yapmayı aşılamış, sosyal adaletin temelini kurmuştur. 
Böylece, kanlı silahlara hacet bırakmadan, dünyaya kolayca 
yayılmıştır. 

 
İlim davasına Müslümanlar kadar bağlı ve saygılı hiçbir millet 

gelmemiştir denilebilir. Peygamber efendimizin pekçok hadis-i 
şerifleri, ilim teşvikçisi ve ilme saygı ile doludur. İslâmiyet, ilme 
maldan daha çok kıymet vermiştir. Peygamber efendimiz, bu tutumu 
olanca gücü ile desteklemiş, Eshabı da, bu yolda var kuvvetleri ile 
çalışmışlardır. Kur’ân-ı kerimin birçok yeri, ilmi emretmekte, ilim 
adamlarını övmektedir. Zümer sûresinin 9. âyetinde meâlen; (Bilen 
ile bilmeyen hiç bir olur mu? Bilen elbette kıymetlidir) 
buyuruldu. Hadis-i şerifte; (Bir saat ilim öğrenmek veya öğretmek, 
sabaha kadar ibadet etmekten daha sevaptır) buyurulmuştur. 
Ayrıca Peygamber efendimiz; (İlim, Çin'de de olsa alınız!) 
buyurmuştur. Yani ilim, dünyanın en uzak yerinde bulunsa ve 
kâfirlerde de olsa, gidin alın demektir. Bir hadis-i şerifte de; 
(Beşikten mezara kadar ilim öğreniniz, çalışınız!) buyuruldu. Yani 
bir ayağı mezarda olanın da çalışması lazımdır, öğrenmesi ibadettir. 
İslâm dininde kadın, kocası öğretmezse ve izin vermezse, ondan 
izinsiz, ilim öğrenmeye gidebilir. 

 
Peygamber efendimiz zamanında Medineli Ensârın fakir olanları 

ile Muhâcirlerin fakirleri, Mescid-i nebi yanındaki Soffa denilen 
büyük çardak altında yaşarlar, ilim öğrenmek ve öğretmekle 
uğraşırlardı. 

 
Bugünkü fennin, medeniyetin kurucuları, eski ve yeni eserlerin, 

edebiyatın koruyucuları, Emeviler, Abbasiler, Gazneviler ve 
Osmanlılar zamanındaki Müslümanlar olmuştur. İngiliz fikir 
adamlarından Carlyle, yazdığı "Kahramanlar" kitabında, Muhammed 
aleyhisselamı anlatırken; “Oniki asır boyunca, yüz milyonlarca 
insanı idare etmiş, doğuda, batıda medeni devletler kurulmasına 
sebep olmuş bir zât, Luther'in ve Volter'in yazdığı gibi, bir sahtekâr 
olamaz. Aşağı bir kimse, hazret-i Muhammed'in başarılarına 
kavuşamaz. Ancak, iman ve ahlâk sahibi, olgun bir kimse, 



başkalarına faydalı olur. Muhammed aleyhisselam, insanları 
yükseltmek için doğmuştur. Böyle olmasaydı, kimse ona uymazdı. 
Muhammed aleyhisselamın sözleri doğrudur. Çünkü yalancı olan bir 
kimse, bir din değil, bir ev bile kuramaz” demektedir. 

 
Netice olarak İslâmiyet, ilmin tâ kendisidir. Resulullah efendimizin 

ilmi öven ve teşvik buyuran sözleri o kadar çoktur ve meşhurdur ki, 
İslâmiyet’e düşman olanlar bile bunları bilmektedir. 

 
Din, insanı uyuşturmaz, yükseltir 
27.01.2015 
 
Osmanlının son dönemlerinde işbaşına gelenler, 

medreselerden fen derslerini kaldırdı. Din adamları, fensiz, 
bilgisiz yetiştirilerek, İslâmiyet’i içten yıkmaya başladılar. 

 
Dünyada faydalı, iyi şeylerle, zararlı, kötü şeyler karışıktır. 

Faydalı şeyleri yapan, saadete kavuşur, zararlı şeyleri yapan ise, 
felâkete yakalanır, hep sıkıntı çeker. Allahü teâlâ çok merhametli 
olduğu için, iyi şeylerle kötüleri ayırmak için insanda bir kuvvet 
yaratmıştır ki, bu kuvvete akıl denir. Aklı sağlam, temiz olan kimse 
hep iyi şeyleri bulur, yapar. Günah işleyenlerin aklı bozulur, iyi ve 
kötü şeyleri ayırma işini iyi yapamaz. İnsan, kötü şeyleri yaparak, 
işleri zararlı olur. Eshab-ı kiram günâh işlemedikleri için, akılları 
sağlam ve kuvvetli idi. Bunun için işlerinde hep muvaffak, başarılı 
oldular, dünyada ve âhirette saadete kavuştular. İnsanların çoğu, iyi 
ve kötüyü ayıramadıkları için, akıl hastası oluyor ve sıkıntı içinde 
yaşıyorlar. 

 
Allahü teâlâ, kullarına merhamet ederek, neyin iyi, neyin kötü 

olduğunu, Peygamberleri vasıtası ile bildirdi. Kullarına iyileri yapınız 
diyerek emir verdi ve kötü işleri yapmayı yasak etti. Allahü teâlânın 
bu emir ve yasaklarına din denir. Muhammed aleyhisselâmın 
bildirdiği dîne İslâmiyet denir. Faydalı şeyleri öğrenmek ve yapmak 
isteyenin, İslâm dînine uyması, yani Müslüman olması lazımdır. 
Bazı Avrupalılar, akılları ile anlayarak İslâmiyet’in emirlerini yapıyor, 
muvaffak oluyorlar. Gayr-i müslimler, bu hâli görünce, Hıristiyanlar 
ilerici olur diyorlar. Müslüman ismini taşıyanlar, İslâmiyet’e 
uymayınca, başarısız oluyorlar. Gayr-i müslimler bu hâli görünce de, 
İslâmiyet ilerlemeye mânidir, gericiliktir yaygarasını basıyorlar. 



Hâlbuki, bazı Avrupalılar, Hıristiyanlığa uymayıp, İslâmiyet’e 
uydukları zaman terakki etmekte, ilerlemekte, Müslüman ismi 
taşıyanlar da, İslâmiyet’e uymadıkları için geri kalmaktadır. Zira 
İslâmiyet, çalışmayı, cenâb-ı Hakkın yarattığı sebeplere yapışmayı 
emretmektedir. Peygamber efendimiz; (Yarın ölecekmiş gibi 
âhirete ve hiç ölmeyecekmiş gibi dünya işlerine çalışınız!) 
buyurmuştur. 

 
Osmanlının son dönemlerinde işbaşına gelenler, Müslümanların 

geri kalması için, medreselerden fen derslerini kaldırdı. Din 
adamları, fensiz, bilgisiz yetiştirilerek, İslâmiyet’i içten yıkmaya 
başladılar. Bir taraftan, ilim, fen yok edildi. Bir taraftan da, ahlâk, 
edeb, hayâ ve din bozuldu, imparatorluk çöktü. Hâlbuki, İslâmiyet, 
tecrübî ilimleri, fenni, sanatı, endüstriyi, ehemmiyetle 
emretmektedir... 

 
Netice olarak, Müslüman devletlerini ve milletlerini, ayakta tutan, 

yaşatan, büyük ve başlıca kuvvet, imandır ve İslâm dîninde, çok 
kuvvetli bulunan adalet, iyilik, doğruluk, çalışkanlık ve fedakârlık 
kudretidir. 

 
Gönül gözünü kör eder 
01.02.2015 
 
Peygamber efendimiz Bennân-ı Hammâl'a rüyasında buyurur 

ki: "Kim doyduktan sonra yemek yerse, Allahü teâlâ onun 
gönül gözünü kör eder." 

 
Her şeyin çoğu zarar verdiği gibi, ekmek ve suyun yani yiyecek 

ve içeceklerin de çoğu zarar vermektedir. Bunun için dinimiz, 
doyduktan sonra yeme ve içmenin haram olduğunu bildirmiştir. Bu 
konuda Muhammed Ma’sûm hazretleri buyuruyor ki: 

“Çok yememeli, az da yememeli. Yemek, orta miktarda olmalıdır. 
Çok yemek, gevşeklik, tembellik yapar, az yemek ise, işe ve ibadete 
mâni olur. Muhammed Bahâüddîn Buhârî hazretleri; ‘Doyuncaya 
kadar ye, ibadetini güzel yap!’ buyururdu. Acıkmadan önce ve 
doyduktan sonra yememelidir. Mühim olan şey, ibadetleri iyi, neşeli 
yapmaktır. Buna yardımcı olan her şey mübarektir. Bunu bozan 
şeyler ise, memnu yani yasak edilmiştir.” 

 



Bennân-ı Hammâl hazretleri, kendini Allah yoluna adadığı 
zamanlarda, Mısır'dan Mekke'ye gider. Mekke'de bir berberin 
hacamat yaptığını öğrenir. Bu berber, kendine hacamat, kan 
aldırmak için gelen fakirlere et pişirip ikram edermiş. Bennân-ı 
Hammâl hazretleri de, bu niyetle o berbere gider. Kan aldırmak 
istediğini söyleyince, berber, hemen birisini pişirmek için et 
aldırmaya gönderir. Bennân-ı Hammâl hazretleri içinden; “Ben kan 
aldırıncaya kadar yemek de pişer” diye geçirir. Sonra bu düşüncenin 
kötü olduğunu düşünür ve eti yemeyeceğine yemin eder. Kan 
aldırdıktan sonra da çıkıp gider. O gün akşama kadar bir şey 
yiyemez... Ertesi gün ikindi namazına kadar da yiyecek bir şey 
bulamaz. İkindi namazını kılmak için ayağa kalktığında, 
takatsizlikten yüzüstü düşer. Orada bulunan İbrahim Havvas 
hazretleri onu görür ve durumunu anlar. Yatsı namazından sonra bir 
tas mercimek çorbası ile iki börek getirir. Bennân-ı Hammâl 
hazretleri onları yer. İbrahim Havvas hazretleri; 

-Daha yer misin? diye sorunca; 
-Evet der. Tekrar bir tas mercimek çorbası ve iki börek getirir. 

Bunları da yedikten sonra; 
-Daha yer misin? diye sorar. 
-Evet deyince, yine aynı şekilde bir tas mercimek çorbası ve iki 

börek getirir. Onları da yer. 
-Daha yer misin? diye sorunca, bu sefer; 
-Hayır! der. Daha sonra yatıp uyur ve sabah namazına da 

kalkamaz. Fakat bir ara Peygamber efendimizi rüyada görür ve 
kendisine; (Kim doyduktan sonra yemek yerse, Allahü teâlâ 
onun gönül gözünü kör eder) buyurur. Hemen uyanır ve bir daha 
doyduktan sonra yemek yemeyeceğine yemin eder... 

 
Netice olarak, yemeyip, içmeyip, açlıktan, susuzluktan ölen bir 

kimse, günaha girer. Namazı ayakta kılacak ve oruç tutacak kadar 
gıda almak, yemek, içmek, farzdır. Yemesi, içmesi haram olmayan 
şeyleri, doyuncaya kadar yemek, içmek mubahtır. Doyduktan sonra 
yemek, içmek ise, haramdır. 

 
Nefis, hem zararlı, hem faydalıdır 
02.02.2015 
 



Bir insan, işlerini yaparken, İslâm dînine uyarsa, nefsi, 
taşkınlıktan kurtulup, sükûnete erer. İman edip sükûnete eren 
nefis, şehveti ve gadabı faydalı olarak çalıştırır... 

 
Bu dünyada, her mahlukta, her şeyde, Allahü teâlânın hem 

rahmet sıfatı, hem de kahr, gadab sıfatı tecelli, zuhur etmektedir. 
Su, insanların, hayvanların ve bitkilerin yaşamaları, ayrıca temizlik, 
yemek pişirmek, ilaç yapmak için lazım olduğu gibi, denizde binlerce 
insan boğulmakta, sel suları evleri yıkmaktadır. Ateş, ekmek, yemek 
pişirmek, kışın ısınmak için lazım olduğu gibi, içine düşeni 
yakmaktadır. Elektrik, çok yerde işimize yaradığı hâlde, yangına 
sebep olmakta, insana çarpınca, hemen öldürmektedir. Her ilâç, bir 
derde deva olduğu hâlde, fazlası zararlı olmaktadır. Her şey de 
böyledir. Nefis de bunlar gibidir. Hem faydalı, hem zararlı tarafları 
vardır. Nefsin yaratılması, insanların yaşaması, üremesi, dünya ve 
âhiret için çalışmaları içindir. Allahü teâlâ, nefsi böyle nice faydalar 
için yarattı. Allahü teâlâ bütün insanlara merhamet ederek, acıyarak, 
nefse hâkim olup, zararlı arzularını önlemeleri için, akıl da yarattı. 

 
Allahü teâlâ, insanlara merhamet ederek, seve seve 

çalışabilmeleri için, insanlarda, akıl, kalb, ruh kuvvetlerinden başka, 
nefs-i emmare kuvvetini de yaratmıştır. Bu kuvvet, şehvetlere 
kavuşmak ve gadab edilenlerle dövüşmek için insanı zorlar. Fakat 
insanın nefsi, bu işinde bir sınır tanımaz. Yaptığı işler, hep aşırı, hep 
zararlı olur. Mesela hayvan susayınca, temiz suyu kolayca bulur, 
içer, doyunca, artık içmez. İnsanın nefsi ise, doyduktan sonra da 
içirir. Sığır aç olunca, çayırda otlar, doyunca, yatar, uyur. İnsan ise, 
aç olunca, çayırda otlayamaz. Bulduğu otlar arasında seçim 
yapması, seçtiğini soyup, temizleyip, pişirmesi lazımdır. Nefis, bu 
yorucu, usandırıcı işleri seve seve yaptırır. Fakat, hoşuna gideni, 
doyduktan sonra da yedirir, içirir. 

 
Hayvanlarda, kalp, ruh ve nefis olmadığından, sevk-i tabii, 

içgüdüleri ile hareket ederler. Acıkınca, doyuncaya kadar, 
bulduklarını yerler. İnsanlar ise, kalp ile hareket eder. Kalp, nefse 
uyarsa, bulduğu ile doymaz, haram olan şeyleri de arar ve 
doyduktan sonra da yer. 

 
Netice olarak, Allahü teâlânın merhameti sonsuz olduğundan, 

nefsin insanı felakete sürüklemesine mâni olmayı dilemiş, bunun 



için nefsin arzularına uymayı sınırlayan ve nefsi temizleyip aşırı, 
taşkın olmaktan kurtaran emirler ve yasaklar göndermiştir. 
Peygamberleri vasıtası ile gönderdiği bu emir ve yasakların 
toplamına, İlâhî dinler veya İslâmiyet denir. Bir insan, işlerini 
yaparken, İslâm dînine uyarsa, nefsi, taşkınlıktan kurtulup, sükûnete 
erer. İman edip sükûnete eren nefis, şehveti ve gadabı faydalı 
olarak çalıştırır... 

 
Hangisinin hayırlı olacağını bilmem 
08.02.2015 
 
Hazret-i Ömer buyurdu ki: “Yarın fakir, muhtaç kalırsam hiç 

üzülmem. Zengin olmayı da, hiç düşünmem. Çünkü hangisinin 
benim için hayırlı olacağını bilmem.” 

 
İnsanlar, kendilerine hangi şeyin hayırlı, faydalı olacağını iyi 

bilemez. Allahü teâlânın işlerinin faydalarını, insanlar 
anlayamayabilir. Fakat, en faydalı, en iyi şeklin, Onun yarattığı şekil 
olduğuna inanmak lazımdır. Dünyada bulunan her şey, hastalık, 
kuvvetsizlik, yok olmak, kusur, dert ve elem, hikmetsiz, faydasız, 
yersiz değildir. Hepsi, en uygun, en faydalı şekilde yaratılmıştır. 
Fakir yarattığı bir kimseye, en uygun şey, fakir olmaktır, zenginlik 
felâketine sebep olabilirdi. Zengin yarattığı da, bunun gibidir. Allahü 
teâlânın lütfu, merhameti o kadar çoktur ki, dünyayı ve dünyada 
olan her şeyi en iyi şekilde yaratmıştır. Bundan daha iyisi mümkün 
değildir. Mesrûk bin el-Ecdâ hazretleri, tevekkül sahibi bir zât idi. 
İmam-ı Gazali hazretleri, İhyâ kitabında, bu zâtın şöyle buyurduğunu 
nakletmektedir: 

“Çölde yaşayan bir bedevînin bir merkebi, bir köpeği, bir de 
horozu varmış. Horoz kendilerini sabah namazı için uyandırır, köpek 
bekçilik yapar, merkep de su ve çadırlarını taşırmış. Bu bedevi, 
tevekkül sahibi ve her şeyi hayra yoran bir kimseymiş. Bir gün 
horozlarını tilki alıp götürmüş. Aile fertleri buna üzülse de kendisi; 

-Belki hakkımızda hayırlısı budur demiş. Bir müddet sonra da, 
merkeplerini kurt parçalamış. Yine çoluk çocuğu üzülse de kendisi; 

-Belki hayırlısı budur demiş. Bir müddet sonra da köpekleri 
ölmüş. Adamcağız yine; 

-Belki hakkımızda hayırlısı budur demiş... Bir gün sabahleyin 
uyandıklarına, bakarlar ve görürler ki, etraflarındaki komşular 
eşkıyalar tarafından esir alınıp götürülmüşler. Çünkü gece onların 



hayvanları gürültü yaparak yerlerini belli edince, eşkıyalar bunların 
yerlerini kolayca tesbit etmişler. Fakat bunların hayvanı olmadığı 
için, eşkıyalar karanlıkta bunları fark edemeyince bunlar 
kurtulmuşlar. Demek ki bunların hakkında hayırlısı, adamın dediği 
gibi bunların alınması, ölmesi imiş. Allahü teâlânın gizli lütuflarını ve 
ihsânlarını bilen ve Ona tevekkül eden, Onun işinden razı olur...” 

 
Allahü teâlânın, vermesi gibi, alması da hayırlıdır. Verdiği zaman 

hayırlı olduğu gibi, aldığı zaman da hayırlıdır demelidir. 
 
Netice olarak, Allahü teâlâya tevekkül eden, Ona güvenen bir 

kimse, Onun beğendiklerini beğenir ve kendisine hiç ummadığı 
yerden rızık göndereceğini bilir. Eğer göndermezse, o zaman da, 
benim için böylesi hayırlı imiş der ve her şeyde kendisi için bir hayır 
arar. Hazret-i Ömer'in buyurduğu gibi: 

“Yarın fakir, muhtaç kalırsam hiç üzülmem. Zengin olmayı da, hiç 
düşünmem. Çünkü hangisinin benim için hayırlı olacağını bilmem.” 

 
Verilen nimetlerin şükrünü yapmak 
09.02.2015 
 
Nimet sahipleri büyük bilinir. Bunun için, her nimetin hakiki 

sahibi olan Allahü teâlâya şükretmek, insanlık icabıdır, aklın 
lüzum gösterdiği bir vazife, bir borçtur. 

 
İyilik yapana teşekkür edileceğini, herkes bilir. Bu hâl, insanlık 

icabıdır. İyilik edenlere hürmet edilir, nimet sahipleri, büyük bilinir. 
Bunun için, her nimetin hakiki sahibi olan Allahü teâlâya şükretmek, 
insanlık icabıdır, aklın lüzum gösterdiği bir vazife, bir borçtur. 

 
Mehmed Emîn Tokâdî hazretleri, talebelerinden birine yazdığı bir 

mektupta buyurur ki: 
“Bu âleme niçin gelindiğini, asıl maksadın Allahü teâlâya kulluk 

olduğunu bilmelidir. Can bedende iken marifetullahı, Allahü teâlânın 
rızasını isteyip, dünya ve âhiret saadetine mazhar olmalıdır. Dünya 
dostu, mal dostu, güzellik dostu ve diğer şeylerin dostu çoktur. Allah 
dostu, İksir-i âzam yani her derde deva gibi nadir bulunan çok 
kıymetli bir şeydir. Bir nefeste iki nimet vardır. Bunun için her nefese 
iki şükür lazımdır. Yirmi dört saatte, her saate bin nefes ve her 
nefese iki şükür olmak üzere kırksekiz bin şükür olur. Bir insan 



bütün işlerini bıraksa, şükür, şükür diyerek Allahü teâlâya hamd ve 
şükretse yine de Allahü teâlâya şükrün binde birini eda edemez.” 

 
Bir insanın her günkü hâlinden memnun olması, her hâlinde 

Allahü teâlâya şükretmesi, kanaat sahibi olduğunu gösterir. 
Kendinden daha iyi mevkide, kendinden daha zengin, kendinden 
daha kuvvetli, kendinden daha güzel bir insanı kıskanmayarak kendi 
hâlinden memnun ve razı olan insanın, öncelikle kalbi rahat olur ve 
böylece Allahü teâlânın sevgili kulu olur. Sevgili olmasının sebebi 
ise, Allahü teâlânın kendisine verdiğinden memnun ve razı 
olmasıdır. Bunun için, Allahü teâlâ da, ondan razıdır. 

 
Bir çocuk ve bir hayvan yavrusu dünyaya gelir gelmez, bütün 

organları çalışmaya başlıyor. Bu hâl, bütün akıl sahiplerini, bütün 
ilim adamlarını hayrette bırakıyor. Bütün insanlara, her iyiliği, her 
rahatlığı ve her derdi, her sıkıntıyı gönderen yalnız Allahü teâlâdır. 
Nimet gelince şükür, dert gelince, istiğfar ve sabretmelidir. İstiğfarın 
ve sabrın sevabı pek çoktur. Dertler, nimetin kıymetinin 
anlaşılmasına sebep olmaktadır. Dünyadaki dertler, âhirette çok 
sevap verilmesine sebep olmaktadır. 

 
Netice olarak bizler, etrafımızı beş duygu organımız ile tanıyoruz. 

His organlarımız olmasaydı, hiçbir şeyden haberimiz olmayacaktı, 
kendimizi bile bilemeyecektik. Yürüyemeyecek, bir şey 
yapamayacak, yaşıyamayacaktık. Anamız, babamız olamayacak, 
var olamayacaktık. Ruhumuza tatlı gelen güzellikleri göremeyecek, 
güzel sesleri duyamayacak, onları sevemeyecektik. Rabbimize 
yalnız duygu organlarımız için, durmadan şükretsek, yine şükrünü 
ödemiş olamayız... 

 
Kıskanç insan, elindekine razı olmaz 
10.02.2015 
 
Başkasının, kendinden üstün olan her şeyini kıskanan, yani 

ondaki üstünlüğün, yalnız kendinde olmasını isteyen insana, 
kıskanç denir. Bu hâl, en kötü huylardan biridir. 

 
Hased; kıskanmak, çekememek, başkasında bulunan nimetin 

onda olmayıp, kendinde olmasını istemektir. Allahü teâlânın birisine 
vermiş olduğu nimetin ondan gitmesini istemek demektir. Onda 



olduğu gibi, kendisinde de olmasını istemeye, gıbta etmek, 
imrenmek denir ki sevaptır. Birisinde bulunan kötü, zararlı şeyin 
gitmesini istemek, gayret ve hamiyyet olur. 

 
Başkasının, kendinden üstün olan her şeyini kıskanan, yani 

ondaki üstünlüğün, yalnız kendinde olmasını isteyen insana, 
kıskanç denir. Bu hâl, en kötü huylardan biridir. Kıskanç insan, ömrü 
boyunca rahatsız insandır. Böyle insanlar, kendinden aşağı olan 
insanı görmez de, kendinden yüksek, varlıklı insanın her şeyini 
görür ve onu kıskanır. Kıskanç insan, Allahü teâlânın kendisine 
verdiği şeylere razı olmayan insan demektir. Allahü teâlânın 
verdiğine razı olmayan insandan Allahü teâlâ da razı olmaz. Allahü 
teâlânın bir insandan razı olmaması ise, felâketlerin en büyüğüdür. 
Artık o insan, dünyada da, âhirette de hüsran içinde, yani 
zarardadır. 

 
Bunun için, kendisinde kıskançlık, haset duygusu olduğunu 

görenler, bu huylarından sıyrılmalı, tedavi olmalıdırlar. Kötü huyları 
tedavi etmek, kurtulmak, herkes için mümkündür. Her insan, kötü 
huylarını ıslâh edebilir. Kıskançlıktan kurtulanlar rahat ve huzura 
kavuşur. Bu iş, zenginlik ve fakirlik işi değildir. Bu iş, kalbin 
zenginliği ve fakirliği işidir. Nice fakirler vardır ki, bir lokma ekmeği 
kazandığı zaman, Allahü teâlâya şükreder ve zenginlerin hâlini 
düşünmez bile. Nice zenginler de vardır ki, milyonlarına daha birkaç 
milyon ekleyemediği için üzüntü içindedir... 

 
Kıskanç insan, başka bir insanın kendinden iyi giyinmesini, iyi 

yaşamasını hazmedemez, kabullenemez. Yani onun boyunu, 
posunu, güzelliğini, çalışkanlığını, başarısını kıskanır. Daha kötüsü, 
onun başına gelen felâketlere sevinir. İşte bu hâl, kıskançlığın en 
kötü derecesidir. Böyle insandan Allahü teâlânın yardımı kesilebilir. 
Daha da mahrum olurlar. İyi kalpli, herkesin iyiliğini isteyen insan 
ise, Allahü teâlânın himayesinde demektir. Peygamber efendimiz; 
(Bir Müslüman, kendisine istediği bir iyiliği, başka bir 
Müslüman için istemezse ve bir Müslüman, kendisine gelecek 
bir kötülüğü, istemediği hâlde, o kötülüğü başka bir Müslümân 
için isterse, onun imanı tam değildir) buyurmuştur. 

 
Netice olarak dinimiz, yalnız kendisini düşünenleri beğenmiyor. 

Başkalarını da düşünenleri beğeniyor ve öyle yapmalarını istiyor. 



Bütün insanlar, İslâmiyetin bu emirlerini yapıp uysa, dünyada kavga, 
gürültü kalmazdı... 

 
Allah'tan başka mabut yoktur 
15.02.2015 
 
Allahü teâlâdan başka olarak özenilen her şey, mabut olur. 

Hak teâlâdan başkasına ibadet etmekten kurtulmak için, O'ndan 
başka hiçbir şeye özenmemek lazımdır. 

 
Allahü teâlâya mahsus olan sıfatlara, Sıfât-i zâtiyyeye ve Sıfât-i 

sübûtiyyeye, Ülûhiyyet sıfatları denir. Bir mahluka ibadet etmek, taş, 
ağaç, güneş, yıldız, inek, insan, heykel, resim gibi bir mahlukta, 
ülûhiyyet sıfatı bulunduğuna inanarak, ona itaat etmek, yalvarmak 
demektir. Böyle inanmaya şirk ve inanan kimseye müşrik denir. Bu 
şeylere ise, şerîk, mabut, put denir. Bir şeyde ülûhiyyet sıfatı 
bulunduğuna inanmak, onu tanrı yapmak olur. Tapılan şeylerin 
hepsine tanrı denir. 

 
İmâm-ı Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 
“Mabut, ibadet olunan şey demektir. İbadet, kulluk etmek, 

tapınmak, yani kendini aşağılamak, alçaltmak demektir. Bütün 
yükseklikler, iyilikler kendisinde bulunan, hiçbir noksanlığı olmayan 
ve her şey, var olmak ve varlıkta kalabilmek için, Ona muhtaç olan 
ve kendisi hiçbir şeye muhtaç olmayana ibadet olunur. İbadet, yalnız 
böyle bir varlığın hakkıdır. Allahü teâlâdan başka, böyle bir varlık 
yoktur ve olamaz. 

 
Bir insanın maksûdu, arzusu, özendiği, sağ kaldıkça ele 

geçirmek istediği ve ele geçirmek için, her zillete, alçalmaya 
katlandığı, hiç vazgeçmediği şey ise, bu maksûdu, mabudu olur ve 
bu hâli ibadet olur. Allahü teâlâdan başka mabut tanımamak için, 
Ondan başka maksûd olmamak lazımdır. 

 
İnsanların nefsi, mevki almak, başa geçmek sevdasındadır. 

Onun bütün arzusu, şef olmak, herkesin, kendisine boyun 
bükmesidir. Kendinin kimseye muhtaç olmasını, başkasının emri 
altına girmesini istemez. Nefsin bu arzuları, ilah olmak, mabut 
olmak, herkesin kendine tapınmasını istemek demektir. Allahü 
teâlâya ortak olmayı istemektir. Hattâ nefis, o kadar alçaktır ki, 



ortaklığa razı olmayıp, âmir, hâkim, yalnız kendi olsun, her şey, 
yalnız onun emri ile olsun ister.” 

 
Mimşâd ed-Dîneverî hazretleri buyuruyor ki: 
“İnsanın tapındığı, yani ömrünü kendisi için harcayıp, çok sevdiği 

şeyler çeşit çeşittir. İnsanların bir kısmı, nefsine, bir kısmı çocuğuna, 
bir kısmı malına, bir kısmı parasına, bir kısmı hanımına, bir kısmı, 
makam ve mevkiye tapar! Herkes gönlünü bunlardan birisine 
bağlamıştır. Bunların bağından kurtulmak çok zordur. Bunlara 
tapınmaktan, sadece kendine, malına, makamı ve mevkiine 
güvenmeyip, her şeyin sahibi ve yaratıcısı Allahü teâlâya hakkıyla 
kulluk yapamadığını bilip, yaptıklarını hep kusurlu ve noksan 
görerek, nefsini ayıplayanlar kurtulabilir.” 

 
Netice olarak, Allahü teâlâdan başka olarak özenilen her şey, 

mabut olur. Hak teâlâdan başkasına ibadet etmekten kurtulmak için, 
O'ndan başka hiçbir şeye özenmemek, hiçbir şeyin arkasına 
düşmemek lazımdır. 

 
Âlimlerden uzaklaşanın kalbi kararır 
16.02.2015 
 
"Kırk gün içinde bir âlim meclisinde bulunmayan bir 

kimsenin kalbi kararır. Büyük günâh işlemeye başlar. Çünkü 
ilim kalbe hayat verir... İlimsiz yapılan ibadetin faydası olmaz!" 

 
Sohbet, bir kere de olsa, beraber bulunmak demektir. Hazânetür-

rivâyât kitabında; din âliminin bir saat kadar sohbetinde bulunmanın 
yediyüz sene ibadet etmekten daha hayırlı olduğu yazılıdır. 

 
Hazret-i Ali'nin naklettiği hadis-i şerifte; (Kırk gün içinde bir âlim 

meclisinde bulunmayan bir kimsenin kalbi kararır. Büyük 
günâh işlemeye başlar. Çünkü ilim kalbe hayat verir. İlimsiz 
ibadet olmaz. İlimsiz yapılan ibadetin faydası olmaz!) 
buyuruluyor. 

 
Bunun için, Tâbiînin en üstünü olan Veysel Karani hazretleri, 

Eshâb-ı kirâmın en aşağısının derecesine yetişememiştir. Hiçbir 
üstünlük, sohbetin üstünlüğü kadar olamaz. Çünkü sohbete 
kavuşanların yani Eshâb-ı kirâmın imanları, sohbetin ve vahyin 



bereketi sayesinde, görmüş gibi kuvvetli iman olmuştur. Sonra 
gelenlerden hiçbirinin imanı, bu kadar yüksek olmamıştır. Ameller, 
ibadetler, imana bağlıdır ve yükseklikleri, imanın yüksekliği gibi olur. 

 
Görülüyor ki, bir mürşid, rehber aramak lazımdır. Temiz bir 

Müslüman, evliya diri ve kabirde iken, ruhlarından feyiz alır ise de, 
diri olan evliya, bunun yapması lazım olan vazifeleri söyler, 
hatalarını düzeltir. Böylece, feyiz alması kolaylaşır ve çok olur. 
Ölüler ise bir şey söyleyemez, yol gösteremez, kusurlarını 
bildiremez, feyiz alması azalır veya durur. İlham ve rüya ile ölüden 
ders almak da olamaz. Çünkü, ilhamlara ve rüyalara, vehim, hayal 
ve şeytan karışabilir. 

 
Karışmamış olanları da, tevilli olabilir. Doğruları, eğrilerinden ayırt 

edilemez. Kazanç kıymetli ise de, zarar da, o derece tehlikelidir. 
Böyle olmakla beraber, hakiki âlim bulunmadığı zamanlarda, mürşid 
geçinen cahillere aldanmayıp, mevtaların ruhlarından feyiz almaya 
çalışmalıdır. Buna kavuşmak için, Ehl-i sünnet itikadında olmak, 
İslâmiyete uymak ve hakiki âlimlerin kitaplarını okumak, okuyanla 
sohbet etmek şarttır. 

 
Mimşâd ed-Dîneverî hazretleri buyuruyor ki: 
“Sâlihlerle sohbet etmek, onlarla beraber bulunmak kalpte iyilik 

meydana getirir. Bozuk kimselerle sohbet etmek ve onlarla beraber 
bulunmak kalpte fesat ve kötülük meydana getirir. Hocalarımın 
huzuruna girdiğim zaman, onları görmenin ve sohbetlerinde 
bulunmanın bereketini istediğim için, dünya düşüncelerini tamamen 
unuttum. Çünkü bir kimse, hocasının huzuruna, dünya, mal ve 
makam düşüncesiyle girerse, onu görmenin ve onunla bulunmanın 
bereketini bulamaz ve sözlerinden istifade edemez.” 

 
Netice olarak, ilmi ve ameli, İslâmiyet gösterir. İlmin ve amelin 

ruhu, kökü gibi olan ihlâsı elde etmek için de, Ehl-i sünnet âlimlerinin 
yolunda, sohbetinde olmak lazımdır. 

 
Selîm olan akıl, hakikati görür 
17.02.2015 
 



İnsanların şekil ve ahlâkları başka başka olduğu gibi, akıl, tabiat 
ve ilimleri de, ayrı ayrıdır. Birinin aklına uygun gelen bir şey, 
başkasının aklına hiç de uygun gelmeyebilir. 

 
Akl-ı selîm sahibi olanlar, İslâmiyetin, hakikatin ta kendisi 

olduğunu anlar, bilir ve iman eder. Aklı olup düşünmeyen, gözü olup 
hakkı görmeyenler ve kulağı olup hakikati işitmeyenler için cenâb-ı 
Hak Kur’ân-ı kerimin A'râf sûresinin 179. âyetinde mealen; (Onlar 
ancak dört ayaklı hayvanlar gibidir, belki de hayvanlardan daha 
fenadır) buyurmaktadır. 

 
İnsanların şekil ve ahlâkları başka başka olduğu gibi, akıl, tabiat 

ve ilimleri de, ayrı ayrıdır. Birinin aklına uygun gelen bir şey, 
başkasının aklına hiç de uygun gelmeyebilir. Birinin tabiatına uygun 
olan bir şey, başkasının tabiatına uymaz. Din işlerinde akıl, tam bir 
ölçü, doğru bir senet olmadığı için; “Dînini ve imanını, insan 
düşüncelerinin neticelerine bağlama!” buyurmuşlardır. 

 
Hakîm Senâî hazretleri, nasihat olarak; körlerin hakikatleri 

göremeyeceklerine dair şöyle bir misal anlatmıştır: 
“Vaktiyle küçük bir şehrin sâkinlerinin ekserisi âmâ olup 

görmezlermiş. O belde sultanı büyüklüğünü göstermek için büyük 
bir fil beslemiş. Günün birinde şehir sâkinlerinin içinde, herkesin 
dillerinde dolaşan bu fili görmek arzusu uyanır. Bu sebeple 
tanımadıkları bu yaratığı görmek ve kendilerine haber getirmek için 
bir heyet seçerler. Her biri âmâ olan heyet, incelemelerini yapmak 
için filin bulunduğu yere gider ve filin bir tarafına dokunarak 
tanımaya çalışırlar. Neticede fili tanımış olmanın sevinciyle 
şehirlerine dönerler. Herkes büyük bir merakla etraflarını sarıp onları 
soru yağmuruna tutarlar ve filin nasıl olduğunu sorarlar. Bunlardan 
sadece filin kulağına dokunmuş olan; 

-Korkunç, halı gibi sert yassı ve geniş bir yaratıktır der. Filin 
sadece hortumuna dokunmuş olan ise buna itiraz eder; 

-Hayır, hayır, hiç de öyle değil. Bir su hortumu gibidir. Ben 
doğruyu söylüyorum. İçi boş, öldürücü ve tahrif edici bir yaratıktır 
der. Sadece filin ayaklarına dokunmuş olan da buna itiraz eder ve; 

-Hayır, hayır, ey insanlar, biliniz ki o öyle değildir. O yukarı doğru 
genişleyen bir kolon, bir sütun gibi yaratıktır der. Her birisi filin bir 
parçasını tanımıştır. Lâkin tamamen tanımamışlardır. Bu sebepten 
büyük hatalara düşmüşlerdir.” 



 
Netice olarak akıl, hüccettir, doğru yolu gösterir. Fakat, selîm 

olan akıl gösterir, her akıl değil. Selîm olmayan akılların, yanıldıkları 
için, bir hakikati kabul etmemeleri, uygun bulmamaları, bir kıymet 
bildirmez. Selîm olan akıllar, yani Peygamberlerin akılları, din 
hükümlerinin hepsinin doğru olduklarını açıkça görür. İslâmiyetin her 
hükmü, bu akıllar için apaçıktır. Senede, isbât etmeye lüzum yoktur. 

 
İnsanlar da, kuşlar gibi tevekkül etseydi 
22.02.2015 
 
Tevekkül için, hem kuvvetli iman, hem de kuvvetli kalb 

lazımdır. Böylece, kalbinde şüphe kalmaz. İtimat ve rahatlık tam 
olmadıkça, tevekkül tam olmaz... 

 
Tevekkül, kalbin yapacağı bir iştir ve imandan meydana gelir. 

Allahü teâlânın lütuf ve ihsanının pekçok olduğuna iman etmekle 
hâsıl olur. Bu hâl, kalbin vekile itimat etmesi, güvenmesi, ona 
inanması ve onun ile rahat etmesi gibidir. Böyle bir insan, dünya 
malına gönül bağlamaz. Dünya işlerinin bozulmasından üzülmez. 
Allahü teâlânın, rızkı göndereceğine güvenir. Tevekkül için, hem 
kuvvetli iman, hem de kuvvetli kalb lazımdır. Böylece, kalbinde 
şüphe kalmaz. İtimat ve rahatlık tam olmadıkça, tevekkül tam olmaz. 
Çünkü tevekkül, kalbin, her işte, Allahü teâlâya itimat etmesi, 
güvenmesi demektir. Mâlik bin Dînâr hazretleri, başından geçen bir 
hâdiseyi şöyle anlatır: 

“Hacca gitmek üzere yola çıktım. Çölde giderken ağzında bir 
parça ekmek olan bir karga gördüm. Bunda bir iş var deyip takip 
ettim. Bir mağara önünde durdu ve içeri girdi. Ben de peşinden 
mağaraya girdim. İçeride elleri ayakları bağlı, sırt üzerine yatmış 
birisi vardı. Karga getirdiği ekmekten bir parça koparıp gagasıyla o 
şahsın ağzına veriyordu. Getirdiği ekmeği o kimseye yedirdikten 
sonra uçup gitti ve bir daha da dönmedi. Elleri, ayakları bağlı o 
kimseye; 

-Bu ne hâldir böyle dedim. O da; 
-Hacca gidiyorduk. Hırsızlar yolumuzu kesti ve bütün malımızı 

aldılar sonra gördüğünüz gibi bağladılar ve bu mağaraya attılar. Beş 
gün aç susuz bu hâlde kaldım. Sonra Rabbime dua ettim. Bana bu 
kargayı gönderdi. Her gün yedirip içiriyordu dedi. Sonra 
adamcağızın bağlarını çözdüm. Yola koyulduk. Yolda çok susadık. 



Yanımızda su yoktu. Çölde bir kuyu gördük. Orada ceylanlar vardı. 
Allahü teâlâya hamd ettik ve işte bir kuyu bulduk diye sevindik. 
Kuyunun başına gelince, suyun dibe doğru çekildiğini gördük. Biz 
gelince, ceylanlar da uzaklaştılar. Yanımızda ip ve kova yoktu ve; 
‘Yâ Rabbî, ceylanlar için kuyunun suyunu ihsan edip yukarı çıkardın, 
bizi ise, ipe ve kovaya muhtaç eyledin’ diye niyazda bulunduk. Biz 
böyle niyazda bulunurken; ‘Ey Mâlik! Ceylanlar Allahü teâlâya 
tevekkül etti, güvendi, Allahü teâlâ da, onların içeceği suyu yukarı 
çıkardı. Siz ise ipe ve kovaya tevekkül ettiniz, güvendiniz. Siz de 
onun vasıtası ile su içersiniz’ diye ses işittik...” 

 
Netice olarak, tevekkülün esası, insanlardan bir şey 

beklememek, sebeplere güvenmemek, her şeyi, yalnız Allahü 
teâlâdan beklemektir. Peygamber efendimizin bir hadis-i şeriflerinde 
buyurdukları gibi: 

(Allahü teâlâya tam tevekkül etseydiniz, kuşların rızkını 
verdiği gibi, size de gönderirdi. Kuşlar, sabah mideleri boş, aç 
gider. Akşam mideleri dolmuş, doymuş olarak döner.) 

 
İnsanları irşad etmek, yetiştirmek 
23.02.2015 
 
İnsanları irşad edecek, yetiştirecek kimsenin, hakiki bir 

rehberin, yol gösterenin eğitiminden geçmesi, nefsinin bütün 
kötülüklerinden sıyrılması gerekir. 

 
İnsanları irşad etmek, yetiştirmek, cenâb-ı Hakkın rızasına 

kavuşturmak, Allahü teâlânın bir kuluna en büyük ihsanıdır. 
İnsanları yetiştirmek için, harikalar, olağanüstü hâller göstermeye 
gerek olmadığı gibi buna lüzum da yoktur. Ancak insanları irşad 
edecek, yetiştirecek kimsenin, hakiki bir rehberin, yol gösterenin 
eğitiminden geçmesi, nefsinin bütün kötülüklerinden sıyrılması 
gerekir. 

 
Mahmûd Sâminî hazretleri, talebesi Hâfız Osman Bedreddin 

hazretlerine, insanları irşad etmek, yetiştirmek konusunda buyuruyor 
ki: 

"Hâfız, bir çocuk tahsil çağına geldiği zaman, okuyup yazmaya 
nasıl harfleri öğrenmekle başlarsa, Allahü teâlânın rızasına 
kavuşmak da, tavsiye edeceğim şu hususlara uymakla gerçekleşir: 



1-Allahü teâlâyı tanımak. 
2-Allahü teâlâya muhabbet. 
3-Gönlü toplamak. 
4-Teslimiyet. 
5-Nefsin arzularına uymamak. 
6-Bu yolda gayret göstermek. 
7-Halk içinde Hak ile olmak. 
8-Çok salevat okumak. 
9-Kelime-i tevhidi çok söylemek. 
10-Az yemek. 
11-Temiz giyinmek. 
12-Halka faydalı olmak. 
13-Güzel ahlâk sahibi olmak. 
14-Yol gösteren Rehbere itaat etmek. 
15-Arkadaşlarını sevmek, onlara şefkatli olmak. 
16-Âleme ibret nazarı ile bakmak. 
17-Vaktin kıymetini bilmek. 
18-Emire itaat etmek. 
19-Hasedden uzak olmak. 
20-Kimseye buğuz ve düşmanlık etmemek. 
21-Komşu hakkına riayet etmek. 
22-Sözünün eri olmak. 
23-Kendini, nefsini tanımak. 
24-Dünyadan lüzumu kadar nasib almak. 
25-Âhireti unutmamak. 
26-Doğruluktan ayrılmamak. 
27-Haddi aşmamak. 
28-Huzurla sükûn bulmak. 
 
Tasavvufun elifbâsı bunlardır. İnsanlar arasında aşk ateşiyle 

dolaş, fenalıkları yak, iyilikleri besle. İnsanı insana yaklaştır, Hakka 
ulaştır. Asla ilmine güvenme, fadlına kanma. Dünyaya aldanma, 
nefsine uyma, şeytanı at. Aşk ile yan, şevk ile kalk. Peşinden 
gelenleri ne olursa olsun iyi gözet, sapıkları düzelt. Huzura dikkat, 
her sözün hakikat, görüşlerin marifet olsun. 

 
Hâfız, Makâm-ı irşad yani insanları yetiştirme, olgunlaştırma 

makamı bir şimşektir. Çaktığı vakit etrafını aydınlatır ve düştüğü yeri 
de yakar. Marifet; o aydınlığı insanların kararan kalbine nüfuz 
ettirmek, yerleştirmek ve kalbleri aydınlatmaktır...” 



 
Netice olarak, insanları irşad etmek, yetiştirmek isteyenlerin, 

önce kendilerini yetiştirmesi, bundan sonra konuşmaları ve 
yazmaları lazımdır. Hissi konuşmak, kendi görüşlerini, dînin emir ve 
yasakları imiş gibi göstermek, yapılan işlerin, helâl mi, haram mı 
olacağını ayırırken taassuba kapılıp, dinin bildirdiği kaynaklara 
dayanmamak, nakli terk etmek, kendi görüşünü ön plâna çıkarmak, 
insanı hüsrana, felâkete götürür. 

 
İnsanların kusurunu örtmek lazım 
24.02.2015 
 
İnsanlara şefkatli olmak, merhamet etmek demek, onların 

âhiretlerini kurtarmaya çalışmak ve cehennem ateşinden korumak 
demektir. Bunun için Müslümanların ayıplarını örtmeli, gizli 
günahlarını yaymamalı ve kusurlarını affetmelidir. Küçüklere, emri 
altında bulunanlara, fakirlere merhamet etmeli, kusurlarını yüzlerine 
vurmamalıdır. Olur olmaz sebeplerle onları incitmemeli, dövmemeli, 
sövmemelidir. Hiç kimsenin dînine, malına, canına, şerefine, 
namusuna saldırmamalıdır. Herkes, kendi kusurlarını görmeli, 
Allahü teâlâya karşı yaptığı kabahatleri düşünmelidir. Allahü 
teâlânın, kendisine ceza vermekte acele etmediğini, rızkını 
kesmediğini bilmelidir. Müminlerin birbirlerine öfkelenmemesi, 
birbirlerine iyilik ve ihsan yapmaları, affetmeleri emir olunmuştur. 
Hadis-i şerifte; 

(Birbirlerine merhamet edenlere, Allahü teâlâ merhamet 
eder. O, merhamet edicidir. Yeryüzünde olanlara merhamet 
ediniz ki, gökte olan melekler de, size merhamet etsin) 
buyuruldu. 

 
Muhammed Bâkî-billah hazretlerinin komşularından bir genç, içki 

içer ve her çeşit kötülüğü yapardı. Bunu bildiği, duyduğu hâlde, o 
gencin ıslâhı için tahammül gösterir, sabrederdi. Bir gün 
yakınlarından Hâce Hüsâmeddînin ihbar etmesiyle, polisler o genci 
yakalar ve hapse atarlar. Muhammed Bâkî-billah hazretleri bunu 
öğrenince, Hâce Hüsâmeddîn’i çağırıp, o genci ihbar etmesinden 
dolayı darılır. Hâce Hüsâmeddîn ise; 

-Efendim, o genç, öyle fâsık, öyle kötü bir kimsedir ki, kötülükleri 
sayısız ve başkalarına zarar verir hâldedir, deyince, Muhammed 
Bâkî-billah hazretleri üzüntülü bir şekilde, derin bir âh çekip; 



-Sen kendini sâlih, temiz ve hayırlı gördüğünden, senin 
nazarında o genç, fâsık, kötü ve şerir görünüyor. Fakat biz ki, hiçbir 
şekilde kendimizi ondan farklı görmüyoruz. Nasıl olur da onun 
zararına bir söz söyleriz, buyurur. 

 
Sonra o genci, tanıdıkları vasıtası ile, kefaletle hapisten çıkartır. 

O genç, komşusu Muhammed Bâkî-billah hazretlerinin yakın alâkası 
ve şefkati karşısında son derece memnun olur, günahlarına tövbe 
eder ve kötü işlerden vazgeçerek sâlihlerden olur. 

 
Netice olarak her Müslüman, insanlara dünyada ve âhirette 

faydalı olan şeyleri yapmalı, kimseye eziyet etmemeli, kalp 
kırmamalı, insanlara bilmediklerini öğretmeli, kusurlarını örtmeli, 
bunların hepsini tatlılıkla, acıyarak bildirmeli, küçüklere merhamet, 
büyüklere hürmet etmeli, kendisine yapılmasını istediklerini 
başkalarına da yapmalı, kendisine yapılmasını istemediklerini 
başkalarına da yapmamalı, bütün mahluklara şefkat göstermeli ve 
merhamet etmelidir... 

 
Dinin emirleri, külfet, eziyet değildir 
01.03.2015 
 
“Allah, kullarına bir şey emretmemeli, herkesi kendi başına 

bırakıp, istedikleri gibi yiyip içmeli, gezip eğlenmeli. Merhamet 
ve iyilik böyle olur” gibi lâflar ahmakçadır!.. 

 
Peygamberlerin bildirdikleri emir ve yasaklar, insanlar için hep 

rahmettir, iyiliktir. Bu emirler ve teklifler, din düşmanlarının sandıkları 
ve söyledikleri gibi, külfet, eziyet ve işkence olmadığı gibi, akla da 
aykırı değildir. Bu din düşmanlarının sık sık söyledikleri; “Kullarına 
zor ve yorucu şeyler emredip de bunları yaparsanız Cennete 
girersiniz demek insaf mıdır, merhamet midir? Bir şey emretmemeli, 
herkesi kendi başına bırakıp, istedikleri gibi yiyip içmeli, gezip 
eğlenmeli, yatıp kalkmalı idi. Merhamet ve iyilik böyle olur” gibi 
lâfları, ne kadar ahmakçadır!.. 

 
Bunları söyleyenler, hiç düşünmüyor mu ki, iyilik edenlere, 

şükretmek yani sevindiğini bildirmek, aklın istediği bir şeydir. 
İslâmiyetin bildirdiği hükümler, bütün nimetleri, iyilikleri yaratan, 
gönderen Allahü teâlâya karşı, şükrün nasıl yapılacağını 



göstermektedir. O hâlde, bu hükümler, aklın istediği bir şeydir. 
Bundan başka, dünyanın, hayatın düzeni, bu teklifleri yapmakla 
olur. 

 
Allahü teâlâ, herkesi kendi başına bıraksaydı, kötülükten, 

karışıklıktan başka bir şey olmazdı. Allahü teâlânın haram etmesi 
olmasaydı, nefisleri, keyifleri peşinde koşanlar, başkalarının 
mallarına, canlarına, ırzlarına saldırır, fenalıklar, karışıklıklar hâsıl 
olur, saldıran da, karşısındakiler de, zarar görür, helâk olurlardı. 
Memleketlerin imarı, insanların rahatı, yani medeniyet olmaz, 
insanlık, canavarlık şeklini alırdı. Bugün bile, Allahü teâlâyı inkâr 
eden, İslâmiyeti beğenmeyen, cahilliğin verdiği cesaret ve taşkınlıkla 
övünen cemiyetlerin kanunlarında, Allahü teâlânın emirlerinden 
çoğunun yer almış olduğu göze çarpmaktadır. 

 
Netice olarak, zamanımızda bütün insanların, dinden 

uzaklaştıkça, geçimsizlik, sefalet, işkence, sıkıntı ile kıvrandıkları 
görülmektedir. Fen âletleri, medenî vasıtalar, akıllara hayret verecek 
şekilde ilerlediği hâlde, dünyadaki huzursuzluğun, insanlıktaki 
sıkıntının azalmadığı, hatta arttığı göze çarpıyor. Allahü teâlâ, 
insanların saadetlerine sebep olan şeyleri emretti, felâketlerine 
sebep olanları ise yasak etti. Dinli olsun, dinsiz olsun, bir kimse 
bilerek veya bilmeyerek, bu emir ve yasaklara uyduğu kadar, 
dünyada rahat ve huzur içinde yaşar. Bu hâl, faydalı ilacı kullanan 
herkesin dertten kurtulması gibidir. Dinsiz kimselerin ve milletlerin 
birçok işlerinde muvaffak, başarılı oldukları görülmektedir. Bunlar, 
Kur’ân-ı kerimin bildirdiği şekilde çalıştıkları için muvaffak oluyorlar. 
Âhirette de, saadete kavuşabilmek için Kur’ân-ı kerime iman ederek, 
niyet ederek uymak lazımdır... 

 
Niçin yaratıldığını bilmemek 
02.03.2015 
 
Allahü teâlâ Kur’ân-ı keriminde, Vezzâriyât sûresinin 56. 

âyetinde meâlen buyuruyor ki: "İnsanları ve cinnîleri ancak, 
beni bilip, itaat, ibadet etmeleri için yarattım!" 

 
Hayatın ne olduğunu, dünyaya niçin geldiğimizi, ölüm ve 

sonrasını bilmek ve öğrenmek, insan olmanın ilk şartıdır. Hayata 
niçin geldiğimizi, hayatın sahibinden daha iyi bilen olur mu? 



 
Her şeyin olduğu gibi, hayatımızın sahibi de, Allahü teâlâdır. 

Kur’ân-ı keriminde, Vezzâriyât sûresinin 56. âyetinde mealen; 
(İnsanları ve cinnîleri ancak, beni bilip, itaat, ibadet etmeleri için 
yarattım!) buyuruluyor. 

 
Bu hakikati, zamanımızdaki insanların büyük bölümü bilmiyor ve 

buna göre hareket etmiyor. Bilenlerin de, bu hakikate göz 
yumdukları veya ehemmiyet vermedikleri görülmektedir. İşte felaket 
de, bu noktadan başlamaktadır. Bu hakikati bilmemek veya bildiği 
hâlde, ona göre davranmamak, bir insan, bilhassa bir Müslümân için 
en büyük felâkettir. Çünkü Allahü teâlâ, kendi emirlerine 
inanmayanları sonsuz olarak, inanıp da emirlerini yapmayanları, 
irade ettiği kadar Cehennemde azab edeceğini, Kur’ân-ı kerimde 
bildiriyor. Allahü teâlâ, insanlar gibi vaadinden dönmez. Emirlerini 
dinlemeyenleri mutlak cezalandırır. Allahü teâlânın cezası ise, çok 
ağırdır. Bu cezadan korunmayanlar, kendilerine yazık etmektedir. 
Dünyadaki kısa bir hayat için sonsuz âhiret hayatını Cehennemde 
geçirmek, aklı başında bir insanın yapabileceği, düşünebileceği bir 
iş değildir. 

 
Netice olarak, iyilik edene, mal ve hizmet ile karşılığı yapılır. 

Bunu yapamayan, teşekkür ve dua eder. Karşılık yapmayanın 
başına kakılır, kötülenir. Çünkü iyiliğe karşı, iyilik yapmak, insanlık 
vazifesidir. Böyle olunca, her iyiliği yapan, en büyük iyilik olarak, yok 
iken var eden, en güzel şekli veren, lüzumlu uzuvları, kuvvetleri 
ihsan eden, akıl ve zekâ bahşeden, gıda, içecek yaratan, sonsuz 
kuvvet, kudret sahibi olan, Allahü teâlâya şükretmemek, kulluk 
hakkını ödememek ne büyük kabahat olur. Hele, ona ve nimetlerin 
ondan geldiğine inanmamak veya bunları başkasından bilmek, en 
çirkin yüz karası olur. Bir kimseye her ihtiyacı verilse, her ay yetecek 
para, gıda hediye olunsa, bu kimse, o ihsan sahibini her yerde 
herkese karşı över. Gece gündüz onun sevgisini, onun kalbini 
kazanmaya uğraşır. Ona hizmet edebilmek için, kendini tehlikelere 
atar. Bunları yapmasa, o ihsan sahibine hiç kıymet vermese, herkes 
onu ayıplar. İyilik eden bir insanın hakkına böyle riayet ediliyor da, 
her nimetin, her iyiliğin hakiki sahibi olan, hepsini yaratan, gönderen, 
Allahü teâlâya şükretmek, Onun beğendiği, istediği şeyleri yapmak, 
niçin lazım olmasın? Elbette, en çok ona şükretmek, en çok ona 
itaat etmek, ibadet etmek lazımdır. 



 
Emirlerinizde olanları ateşten koruyunuz! 
03.03.2015 
 
Peygamber efendimiz buyurdu ki: (Bütün çocuklar 

Müslümanlığa uygun ve elverişli olarak dünyaya gelir. Bunları, 
sonra anaları, babaları Hıristiyan, Yahudi ve dinsiz yapar.) 

 
İslâmiyetin temeli, imanı, farzları, haramları öğrenmek ve 

öğretmektir. Allahü teâlâ, Peygamberleri bunun için göndermiştir. 
Gençlere bunlar öğretilmediği zaman, İslâmiyet yıkılır, yok olur. 
Allahü teâlâ, Müslümanlara Emr-i ma'rûfu yani emirlerini, bildirmeyi, 
öğretmeyi ve Nehy-i anilmünkeri yani yasak ettiği haramları 
bildirmeyi ve yapılmasına râzı olmamayı emrediyor. 

 
Peygamber efendimiz; (Birbirinize Müslümanlığı öğretiniz. 

Emr-i ma'rûfu bırakır iseniz, Allahü teâlâ, en kötünüzü başınıza 
musallat eder ve dualarınızı kabul etmez) ve; (Bütün ibadetlere 
verilen sevap, Allah yolunda gazâya verilen sevaba göre, deniz 
yanında bir damla su gibidir. Gazânın sevabı da, emr-i ma'rûf 
ve nehy-i anilmünker sevabı yanında, denize nazaran bir damla 
su gibidir) buyuruyor. 

 
İbni Âbidîn'de; “Fıkıh âliminin Müslümanlara sağladığı faydanın 

sevabı, cihad sevabından çoktur” denilmektedir. 
 
Evlat, ana baba elinde bir emanettir. Çocukların temiz kalbleri 

kıymetli bir cevher gibidir. Mum gibi, her şekli alabilir. Küçükken, 
hiçbir şekle girmemiştir. Temiz bir toprak gibidir. Temiz toprağa 
hangi tohum ekilirse, onun meyvesi hâsıl olur. Çocuklara iman, 
Kur'ân ve Allahü teâlânın emirleri öğretilir ve yapmaya alıştırılırsa, 
din ve dünya saadetine ererler. Bu saadette anaları, babaları ve 
hocaları da ortak olur. Eğer bunlar öğretilmez ve alıştırılmaz ise, 
bedbaht olurlar. Yapacakları her fenalığın günahı, ana, baba ve 
hocalarına da verilir. 

 
Tahrîm sûresinin 6. âyet-i kerimesinde mealen; (Kendinizi, 

evlerinizde ve emirlerinizde olanları ateşten koruyunuz!) 
buyuruldu. 

 



Bir babanın, evlâdını Cehennem ateşinden koruması, dünya 
ateşinden korumasından daha mühimdir. Cehennem ateşinden 
korumak da, imanı, farzları, haramları öğretmekle ve ibadete 
alıştırmakla, dinsiz, ahlâksız arkadaşlardan korumakla olur. Bütün 
kötülüklerin başı, fena, kötü arkadaştır. 

 
Peygamber efendimiz; (Bütün çocuklar Müslümanlığa uygun 

ve elverişli olarak dünyaya gelir. Bunları, sonra anaları, babaları 
Hıristiyan, Yahudi ve dinsiz yapar) buyurmuştur. 

 
Netice olarak, Müslümanlar din cahillerinin hilelerine, yalanlarına 

aldanmamalı, onların okşayıcı, aldatıcı, yardımsever sözlerine 
inanmamalıdır. Müslümanlar, birbirlerine Emr-i ma'rûf ve Nehy-i 
münker yapmalıdır. Müslümanlığın yerleştirilmesinde ve yok 
edilmesinde en mühim işin, gençlikte olduğu bildirilmektedir. Bunun 
için, her Müslümanın birinci vazifesi, evladına İslâmiyeti ve Kur’ân-ı 
kerimi öğretmektir. Evlat, büyük nimettir. Nimetin kıymeti bilinmezse, 
elden gider. 

 
Hiçbir Müslümana kin beslemem 
08.03.2015 
 
Müslüman, hiçbir mahluka zarar vermez. Kendisine kötülük 

yapanlara da iyilik eder. Dînî vazifelerini, kanuni borçlarını öder. 
Hile, hıyanet yapmaz, hased etmez, kin tutmaz... 

 
İnsanın yaratılışında, hayvani ruhun ve nefsin arzuları 

bulunmaktadır. Bunlar malı, parayı sever. Böylece de insanda, 
gadab, intikam, kibir sıfatları görünmeye başlar. Hıkd kin bağlamak, 
hased başkasında bulunan nimetin onda olmayıp, kendinde 
olmasını istemek, hile ise aldatmak, kandırmak demektir ki, her üçü 
de kötü huylardandır. Bir Müslümanın, başkalarına karşı kin 
beslemesi, hile yapması ve hased etmesi, günahtır. Eshâb-ı 
kirâmdan Enes bin Mâlik hazretleri, şahit olduğu bir hâdiseyi şöyle 
anlatır: 

“Bir gün Peygamber efendimizin huzurunda oturuyorduk. Bir ara; 
-Şimdi size Cennet ehlinden biri gelecek buyurdular. Derken 

ensâr-ı kirâmdan bir zât çıkageldi. Sakalından abdest suları 
damlıyor, ayakkabılarını da sol eline almıştı. Ertesi gün Peygamber 
efendimiz aynı sözleri yine söyledi. Baktık, aynı sahabi aynı 



durumda geldi. Üçüncü gün yine Peygamber efendimiz aynı sözleri 
tekrarladı. Derken o sahabi aynı durumda çıkageldi. Cemaat 
dağılınca Abdullah bin Amr bin Âs hazretleri o sahabinin peşine 
takılarak; 'Babamla aramızda bir kırgınlık, dargınlık oldu, üç gün 
yanına gidemeyeceğim. Bu süre zarfında beni, evinde mümkünse 
misafir edebilir misin?' diye ricada bulundu. O zât da; 'Olur' dedi... 
Abdullah bin Amr bin Âs hazretleri devamla bize şunları anlattı: 'O 
sahabinin yanında üç gece kaldım. Bu müddet içerisinde bir defa 
olsun gece teheccüd namazına kalkmadı. Sabah namazına kadar 
uyuyordu. Yalnız, kendisinden kötü söz duymadım. Üç gece geçince 
o sahabiye; 

-Babamla aramızda bir kırgınlık, dargınlık yoktur. Peygamber 
efendimiz peş peşe üç gün; (Şimdi size Cennet ehlinden biri 
gelecek) buyurmuştu. Her seferinde de sen çıkagelmiştin. İstedim ki 
sana misafir olayım da yaptığın amelleri göreyim, ben de onları 
yapayım. Doğrusu, pek büyük bir ibadet yaptığını görmedim. 
Peygamber efendimizin müjdelediği bu mertebeye nasıl ulaştın?, 
diye sordum. Bunun üzerine o zât; 

-Gördüklerinden başka bir ibadetim yoktur. Şu var ki, hiçbir 
Müslümana karşı kalbimde ne hile düşünürüm, ne kin ne de haset 
beslerim, dedi. 

 
-İşte seni o mertebeye ulaştıran bu amelindir dedim...” 
 
Netice olarak Müslüman, anasına, babasına, komşularına, 

arkadaşlarına, hocalarına, hürmet eder. Küçüklerine ve hayvanlara 
şefkatli olur. Hiçbir mahluka zarar vermez. Kendisine kötülük 
yapanlara da iyilik eder. Dînî vazifelerini, kanuni borçlarını öder. 
Hile, hıyanet yapmaz, hased etmez, kin tutmaz. Dînine de, 
dünyasına da çalışır. Fitne çıkarmamaya çok dikkat eder. Böylece 
dünya ve âhiret saadetine kavuşur. 

 
İbadet yaptığı için kendini beğenmek 
09.03.2015 
 
İnsan, ibadetinin, iyiliğinin çirkin tarafı olmadığını 

sanmamalıdır. Biraz incelenirse, Allahü teâlânın yardımıyla 
hepsini çirkin bulur. Güzelliğin kokusunu bile duymaz!.. 

 



Ucub yani ibadet yaptığı için kendini beğenmek, korkunç bir 
zehirdir, öldürücü bir hastalık olup, ibadetleri ve iyilikleri yok eder. 
Ateşin odunu yakması gibidir. Bunun ilâcı, iyi işlerini kusurlu 
görmek, bunlardaki gizli çirkinlikleri düşünmek, böylece, kendinin ve 
ibadetlerinin kusurlu, bozuk olduğunu anlamaktır. Hatta, onları 
beğenilmeyecek, kovulacak bir hâlde bulmaktır. 

 
Hadis-i şeriflerde; (Kur’ân-ı kerim okuyan çok kimse vardır ki, 

Kur’ân-ı kerim bunlara lânet eder.) (Oruç tutan çok kimse vardır 
ki, onların orucu, yalnız açlık ve susuzluk çekmek olur) 
buyuruldu. 

 
Ömer Halvetî hazretleri talebeliği yıllarında hocasının dergâhına 

odun taşırdı. Bir gün dağa gittiğinde, ormanda yemyeşil bir yer bulur 
ve orada birkaç rekat namaz kılar. Sonra da; “Elhamdülillah, nice 
kimseler vardır ki, şu anda gaflet uykusundadır. Onlar ne ibadet 
eder, ne Allahü teâlânın emirlerine uyar, ne de haramlardan 
sakınırlar. Biz ise çok şükür gücümüz yettiği kadar ibadet yapıyoruz” 
deyiverir. Bu sırada kulağına Allahü teâlâyı zikreden sesler gelir ve 
o tarafa yönelir. Birinin baş aşağı durup Allahü teâlâyı zikrettiğin 
görür. Yaklaşıp selâm verir ve böyle durmaktaki maksadını sorar. O 
kimse; 

-Vücudum bir zaman kıyam üzere ayakta idi. Lâkin ona alıştı. 
Sonra rükû üzere kaldım, ona da alıştı. Bir zaman da secdede 
kaldım, onun da lezzetini alamaz oldum. Şimdi ben ibadet ediciler 
ve hamd edenler zümresine katılmak için bu şekilde zikir etmeyi 
bedenime lâyık gördüm. Yatsı namazını kıldıktan sonra buraya gelir, 
bu hâlimle Rabbimi zikrederim der. 

 
Ömer Halvetî hazretleri, bunları işitince, kendini beğenme hâlini 

hatırlayıp, tövbe eder ve; “Allahü teâlânın zikreden nice sâlih kulları 
varmış” diyerek pişmanlık içinde hocasının dergâhına döner. Hocası 
talebelere ders vermektedir, onun hâlini anlar ve; “Bazı insanlar 
vardır ki, hemen kendisinin yetiştiğini ve çok ibadet ettiğini söyler. 
Birkaç rekat namaz kılmakla öğünür, manevi dereceler ümit ederler. 
Halbuki öyle Hak âşıkları vardır ki, onlar akşamdan sabaha başı 
üzere durup Allahü teâlâyı zikrederler” buyurur. 

 
Ömer Halvetî hazretleri, önceki hâline pişman olup tövbe eder ve 

hocasının yardımı ile, Allahü teâlâyı zikredenlerden olur... 



 
Netice olarak insan, ibadetinin, iyiliğinin çirkin tarafı olmadığını 

sanmamalıdır. Biraz incelenirse, Allahü teâlânın yardımıyla hepsini 
çirkin bulur. Güzelliğin kokusunu bile duymaz. Böyle kimsede ucub 
hâsıl olmaz. Bir kimse, amellerini, ibadetlerini kusurlu görünce, 
bunların kıymeti artar, kabul edilmeye lâyık olurlar. 

 
Sen, kendi nefsini yola getir 
10.03.2015 
 
Nefsin kötülükleri, İslâmiyetin beğenmediği, haram ettiği 

şeyler demektir. Kalp, nefsin, şeytanın, kötü arkadaşın 
şerrinden kurtulunca, haramları sevmek hastalığından kurtulur. 

 
İnsan, ben deyince, nefsini göstermektedir. Bunun için her 

mü'minin, nefsini tezkiye yani nefsin yaratılışında mevcut olan küfrü, 
inkârı ve günahları temizlemek için uğraşması, çalışması lazımdır. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 
“İnsanın nefsi iman etmez ve İslâmiyetin sûretine uymak istemez. 

Onun yaratılışı böyledir. Bundan dolayı İslâmiyetin sûretine 
uyanların imanı, imanın suretidir, yani görünüşte imandır. 
Namazları, oruçları ve bütün ibadetleri, ibadetlerin suretidir, hep 
görünüşte ibadettirler. Çünkü insan deyince, insanın nefsi anlaşılır. 
Herkes 'Ben' deyince nefsini bildirmektedir. İnsan ibadet yaparken, 
nefsi küfür hâlindedir. Yaptıklarının yerinde bir iş olduğunu inkâr 
etmektedir. Böyle bir insanın imanı ve ibadetleri, hakiki ve doğru 
olabilir mi? Allahü teâlâ, çok merhametli olduğu için imanın ve 
ibadetlerin sûretlerini, görünüşlerini, doğru olarak kabul buyuruyor. 
Böyle kullarını Cennete koyacağını söz veriyor. Allahü teâlâ, sonsuz 
ihsan sahibi olduğu için, yalnız kalbin tasdik etmesini, inanmasını 
iman olarak kabul buyurmuştur. Nefsin inanmasını istememiştir. 
Böyle olmakla beraber Cennetin de, sûreti, hakikati vardır. Dünyada 
İslâmiyetin yalnız sûretine kavuşanlar, Cennetin de yalnız sûretine 
kavuşacaklar, onun zevkini, tadını alacaklardır. Dünyada İslâmiyetin 
hakikatine kavuşanlar, Cennetin de hakikatine kavuşacaklardır.” 

 
Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî hazretlerinin oğlu Sultan Behâeddin 

Veled, başından geçen bir hadiseyi şöyle anlatır: 



“Babamla bir gün Hüsâmeddîn Çelebi'nin bağına gidiyorduk. 
Babam beni bir katıra bindirmişti. Kendisi de, diğer talebelerle 
beraber yaya olarak gidiyordu. Ben babamın tam arkasında idim. Bir 
ara babam Mevlânâ hazretlerinin mübarek vücûdunu, Allahü 
teâlânın izniyle büyük bir nûrun kapladığını gördüm. Etrafa güneş 
gibi ışık saçıyordu. Hemen hatırıma, babamın büyüklüğünü inkâr 
edenler geldi ve; 

-Böylelerine şaşıyorum, niçin kötü düşünüyorlar diye kendi 
kendime söylendim. Birden babam geriye dönerek; 

-Ey Behâeddîn, sen babanı inkâr edenleri bırak da, kendi nefsini 
yola getir. Sakın ucub ve kibir hastalığına yakalanmayasın. Herkes 
yaya yürürken, sen binek üzerindesin. Bu kadarcık gönül yüksekliği, 
insanı ucba, kendini beğenmeye götürür, nefsinin ve şeytanın eline 
düşürür ve onlara hizmet ettirir buyurdu.” 

 
Netice olarak, nefsin kötülükleri, pislikleri, İslâmiyetin 

beğenmediği, haram ettiği şeyler demektir. Kalp, nefsin, şeytanın, 
kötü arkadaşın şerrinden kurtulunca, haramları sevmek 
hastalığından kurtulur. 

 
Zikir, gafletten kurtulmaktır 
15.03.2015 
 
Gaflet, Allahü teâlâyı unutmak, zikir ise, kendini gafletten 

kurtarmak demektir. Zikir, yalnız Kelime-i tevhidi söylemek ve tekrar 
tekrar Allah demek değildir. Her ne şekilde olursa olsun, kendini 
gafletten kurtarmak, zikir olur. İslâmiyetin emirlerini yapmak ve 
yasaklarından sakınmak, İslâmiyete uyarak yapılan alışverişler hep 
zikirdir. Çünkü bunları yaparken, emirlerin, yasakların sahibi olan 
Allahü teâlâ hatırlanmakta, gaflet gitmektedir. Tefsîr-i azîzîde, Dehr 
sûresinin tefsirinde buyuruluyor ki: 

“Zikretmek, Allahtan başka şeylerin sevgisini, onlara düşkün 
olmayı kalbden çıkarmak içindir. Kalbin mahlûklara bağlılığını yok 
etmek için en iyi ilacın zikir olduğu tecrübelerle anlaşılmıştır. Hadis-i 
şerifte, (Zikrederek, kalblerinin yükünü hafîfletenlerin yolunda 
olunuz!) buyuruldu. Bunun için, ‘Allaha, Allahü teâlânın sevgisine 
kavuşmak için, kalbin mahlûklara olan bağlantılarını kesmek, onu 
dünya zevklerine düşkün olmaktan kurtarmak lazımdır. Kalbi 
kurtarmak için de, zikirden daha faydalı bir ilaç yoktur’ demişlerdir.” 

 



Ra'd sûresindeki âyet-i kerimede meâlen; (Biliniz ki kalbler, 
ancak Allahı zikretmekle itminana kavuşur) buyuruldu. İtminan, 
sükûn, rahat demektir. 

 
Zikir, hatırlamak demektir. Allahü teâlâyı hatırlamak, Onun ismini 

söylemekle veya çok sevdiği bir evliyasını görmekle olur. Çünkü 
hadis-i şerifte; (Onlar, evliya görüldüğü vakit, Allah hatırlanır) 
buyuruldu. 

 
İslâmiyete yapışmak, yani emirleri yapmak ve haramlardan 

sakınmak, insanı Allahü teâlânın rızasına, sevgisine kavuşturur ise 
de, bunları ihlâs ile yapmak şarttır. Hem İslâmiyete uymalı, hem de, 
ihlâs elde etmelidir. İmam-ı Rabbani hazretleri; “Her vakit, Allahü 
teâlâyı zikretmek lazımdır. Kalbde başka hiçbir şeye yer 
vermemelidir. Yerken, içerken, uyurken, gelirken, giderken hep zikir 
yapmalıdır” buyurmuştur. 

 
Mâlik bin Dînâr hazretleri şöyle anlatır: 
“Bir gece, bir şeyler okumadan uyuyakaldım. Rüyamda birisi 

bana, okur yazarlığın varsa şu yazıyı oku dedi. Orada; ‘Dünyanın 
geçici nimetleri, ölümsüz olarak yaşayacağın Cennetin zevk ve 
safâsından seni alıkoymuştur. Geçici olarak zevk aldığın bu uyku, 
ebedi saadetine yarayacak ibadetine mâni olmuştur. Uyan, namaz 
kıl ve Kur'ân-ı kerim oku. Zira bunlar, uykudan hayırlıdır’ yazılıydı.” 

 
Netice olarak zikir, anmak, her işte Allahü teâlâyı hatırlamak, 

kendini gafletten kurtarmak, kulun Allahü teâlâyı dille ve kalble 
anması demektir. Gaflet de Allahü teâlâyı unutmak demektir. Ebü'l-
Hayr hazretlerinin buyurduğu gibi: “Zikir, Allahü teâlâyı anıp, 
hatırlamak, Ondan başkasını unutmaktır.” 

 
Bir şeyi çok anan, onu çok sever 
16.03.2015 
 
Cübeyr bin Nüfeyr hazretleri buyurdu ki: “Her an, dilleriyle 

Allahü teâlâyı zikredip, Onu bir an unutmayanlardan her biri, 
güler bir hâlde Cennete gireceklerdir.” 

 
İtiyad, alışkanlık hâline getirerek nâfile olarak devamlı yapılan 

ibadet, tesbih ve dualara vird denilir. İmam-ı Gazali hazretleri; “Dua, 



zikir, Kur'ân-ı kerim okumak ve tefekkür yani mahluklardaki ve kendi 
bedenindeki ince sanatları, düzenleri, birbirine bağlılıklarını 
düşünerek, Allahü teâlânın büyüklüğünü anlaması, insanın 
günâhlarını hatırlayıp, bunlara tövbe etmesi lazım geldiğini, 
ibadetlerini ve taatlerini düşünerek bunlara şükretmesi gerektiğini 
hatırına getirmesi, sabah namazından sonra, âhiret yolcusu olan bir 
kulun virdi olmalıdır. Okumalarında fazilet olduğu bildirilen bazı âyet-
i kerimeleri vird edinip, okumak da müstehabdır. Fâtiha, Âyete'l-
Kürsî ve Bekara sûresinin son iki âyeti bunlardandır. Kaylûle, öğleye 
doğru bir miktar uyumak da, gündüz virdlerindendir” buyurmuştur. 

 
Bekara sûresinin 152. âyet-i kerimesinde meâlen; (Kullarım! Siz 

beni taat ile, beğendiğim işleri yapmak suretiyle zikrederseniz, 
ben de sizi rahmet, mağfiret, ihsân ve tövbe kapılarını açmak 
sûretiyle anarım) buyurulmaktadır. 

 
Peygamber efendimiz, hadis-i şeriflerde buyurdu ki: 
(Derecesi en yüksek olanlar, Allahı zikredenlerdir.) 
(Allahı sevmenin alâmeti, Onu zikretmeyi sevmektir.) 
 
Hazret-i Ömer'in, gece virdinden bir âyet-i kerimeyi okuyamadığı 

zaman, gündüzleri bayıldığı, hatta bu yüzden bir hasta gibi günlerce 
ziyaret edildiği rivayet edilmiştir. 

 
Alvân Hamevî hazretleri, sevdiklerinden birisine hitaben 

buyuruyor ki: 
“Ey kardeşim! Devamlı Rabbini zikret, hatırla. Allahü teâlâ 

Kur'ân-ı kerimde meâlen; (Rabbini çok an), (Ey iman edenler! 
Allahü teâlâyı çok zikrediniz. Her zaman hatırlayınız. Hiç 
unutmayınız) ve (İyi biliniz ki, kalpler, Allahü teâlânın zikri ile 
itmînâna, rahata kavuşur) buyurulmuştur. Zikrin faydası çoktur. 
Zikreden kimsenin kalbi parlar, nûru artar. Zikrin, tesbih 
Sübhanallah, tahmid Elhamdülillah, tekbir Allahü ekber, tehlil La 
ilâhe illallah gibi çeşitleri vardır. En üstünü tehlildir. Çünkü 
Peygamber efendimiz; (Zikrin en üstünü Lâ ilâhe illallahtır) ve (Lâ 
ilâhe illallah sözü Cennet'in anahtarıdır) buyurmuştur. İnsan, Lâ 
ilâhe illallah sözüne, Peygamber efendimize şehâdeti de ekleyip 
mânâsına inanmakla Müslüman olur. Onunla ebedi Cennette kalır 
ve Cehennemden kurtulur. (Zikretmek sebebiyle insanda 



Rabbinin sevgisi hâsıl olur. Bir şeyi çok anan, onu çok sever) 
buyurulmuştur.” 

 
Netice olarak Cübeyr bin Nüfeyr hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“Her an, dilleriyle Allahü teâlâyı zikredip, Onu bir an 

unutmayanlardan her biri, güler bir hâlde Cennete gireceklerdir.” 
 
Hiçbiri makbul olmadı 
17.03.2015 
 
"Yâ Rabbî! Ben senin Kur'ân-ı azîmini öğrendim ve öğrettim. 

Bu kadar hadis ezberledim, hepsi de hatırımdadır. Benim hiç 
hayırlı amelim yok mudur?.." 

 
Bir ibadetin sahih ve makbul olması, yani doğru olması ve Allahü 

teâlânın beğenmesi için, ilim yani doğru yapmanın şartlarını 
öğrenmek, amel yani şartlarına uygun yapmak ve ihlâs ile yapmak 
lazımdır. İhlâs, para, mevki, şöhret gibi dünya menfaatlerini 
düşünmeyip, Allahü teâlâ emrettiği, Onun rızasını, sevgisini 
kazanmak için yapmaktır. Makbul olan, sevilen kul, sahibinin 
emirlerini, yalnız Onun emri olduğu için yapan kuldur. Emri 
yapmakta gecikmek, inatçılık ve edepsizlik olur. 

 
Muhammed Kudsî hazretleri zamanında, Osman Efendi isminde 

zahiri ilimlerde derin bir âlim varmış. Muhammed Kudsî hazretlerinin 
talebelerine, tasavvuf yoluna inanmadığını söyler, onlara dil 
uzatırmış. Talebeler; "Seni üstadımıza götürelim" diye teklif edince; 
"Gelirim, fakat elini öpmem" demiş... Muhammed Kudsî hazretlerinin 
huzuruna girince, feryad edip, yere düşer ve bayılır. Ağzından 
köpükler gelmeye başlar. Bir saat sonra ayılır, sağına soluna 
bakmaya başlar. 

 
Muhammed Kudsî hazretleri; 
-Gördüğünüz burada var mıdır? diye sorunca; 
-Hayır yoktur der. 
-Sizin irşadınız bizden değildir buyurur... Talebeler, bu hâle 

hayret ederler ve dışarı çıkınca Osman Efendiye; 
-Niçin bayıldın dediklerinde, gördüklerini şöyle anlatır: 
-İçeri girip Muhammed Kudsî hazretlerini görünce, bana bir hâl 

oldu, feryad ettim. Kendimi, kıyamet kopmuş, arasatta amellerimi 



tartarlarken gördüm. Hiçbir hayırlı amelim çıkmayınca; "Bunu 
Cehenneme atın" denildi. Hemen; 

-Yâ Rabbî! Ben senin Kur'ân-ı azîmini öğrendim ve öğrettim. Bu 
kadar hadis ezberledim, şu kadar tefsir okudum hepsi de 
hatırımdadır. Benim hiç hayırlı amelim yok mudur? diye yalvardım. 
"Hiçbiri makbul olmadı" emri geldi. Umudum ve yardım isteyeceğim 
yer kalmadı. Âniden büyük bir zât göründü. Uzunca boylu, iri yapılı, 
yeşil cübbeli, güneş gibi parlıyordu. 

 
-Yâ Rabbî! Osman kulunu bana bağışla buyurdu. O anda 

kendime geldim, etrafıma bakındım, o zâtı aradım. Göremeyince, 
Muhammed Kudsî hazretleri; "Sizin irşadınız bizden yani benden 
değil, benim de hocam olan Mevlânâ Hâlid hazretlerindendir" dedi. 

 
Osman Efendi bunları anlattıktan sonra çok ağlar, pişman olur, 

istiğfar eder. Bütün mülkünü ve kitaplarını fakirlere, talebelere 
hediye edip, doğru Şam'a Mevlânâ Hâlid hazretlerine gider. Orada 
olgunlaşarak, evliya kullardan olur... 

 
Netice olarak, yapılan bütün ibadetlerin, hayır ve hasenatın, 

kabul olabilmesi için, bunların, bilerek, şartlarına uyarak ve ihlâs ile 
yapılması lazımdır. Çünkü makbul olan ibadetler, hayırlar, iyilikler, 
insanı Allahü teâlânın rızasına kavuşturmaktadır. 

 
Bir kimse yalnız bana güvenirse 
22.03.2015 
 
Allahü teâlâ buyurdu ki: "Bir kimse, her şeyden ümit kesip, 

yalnız bana güvenirse, yerde ve göklerde bulunanların hepsi, 
ona zarar yapmaya, aldatmaya uğraşsalar, onu elbette 
kurtarırım." 

 
Tevekkül, kalpte hâsıl olan bir hâldir. Allahü teâlânın lütuf ve 

ihsânının pekçok olduğuna iman etmekle hâsıl olur. Bu hâl, kalbin 
vekile güvenmesi ve ona inanması, onunla rahat etmesidir. Böyle bir 
insan, dünya malına gönül bağlamaz. Dünya işlerinin 
bozulmasından üzülmez. 

 
Allahü teâlânın, rızkı göndereceğine güvenir. Tevekkül için, hem 

kuvvetli iman, hem de kuvvetli kalp lazımdır. Böylece, kalbinde 



şüphe kalmaz. İtimad ve rahatlık tam olmadıkça, tevekkül tam 
olmaz. Çünkü tevekkül, kalbin, her işte, Allahü teâlâya itimad 
etmesi, güvenmesi demektir. Allahü teâlâ, Dâvud aleyhisselâma; 
(Bir kimse, her şeyden ümit kesip, yalnız bana güvenirse, yerde 
ve göklerde bulunanların hepsi, ona zarar yapmaya, aldatmaya 
uğraşsalar, onu elbette kurtarırım) meâlindeki âyet-i kerime ile 
vahiy göndermiştir. 

 
Devamlı ibadetle meşgul olan sâlih bir kimseye; 
-Her gün ibadet ediyorsun. Ne yiyip, ne içiyorsun? diye sual 

edilince, cevap olarak, dişlerini gösterir. Yani değirmeni yapan, 
suyunu gönderir demek ister. 

 
Abdullah bin Mübârek hazretleri, bütün din büyükleri gibi, her 

şeye ibret nazarı ile bakar ve gördüklerinden de ibret alırdı. Soğuk 
bir kış günü Nişâbur pazarında giderken, sırtında yalnız bir gömleği 
olduğu için üşüyüp titreyen bir köleye rastlar ve ona; 

-Efendine söylesen de sana bir palto alsa olmaz mı? deyince 
köle; 

-Efendime ne söyleyebilirim ki, o hâlimi görüyor ve biliyor, 
cevabını verir. Kölenin bu cevabı üzerine Abdullah bin Mübârek 
hazretleri kendinden geçer, bayılır. Kendine geldiğinde; 

-Sabrı ve kanaati bu köleden öğreniniz, buyurur. 
 
Netice olarak Allahü teâlâ, her şeyi yaratmak için bir sebep 

yaratmıştır. Bu sebeplere yapışmamak, tevekkül değil, ahmaklık 
olur. Mesela, aç iken, bir şey yemeyip, Allah isterse beni yemeden 
doyurur veya ben elimi sürmeden ekmeği, yemeği ağzıma gönderir 
demek, tevekkül değil, aptallıktır. Tecrübe ile anlaşılan, sebeplere 
bağlı işlerde tevekkül, sebebi bırakmak değil, ilim ve hâl ile tevekkül 
etmektir. İlim ile tevekkül, açlıktan kurtulmak için sebepleri, yani eli, 
ağzı, dişi, mideyi, sindirim sistemini, yemekleri, ekmeği, fizyolojik 
hareketleri, hep Allahü teâlânın yarattığını bilmektir. Hâl ile tevekkül, 
kalbin, Allahü teâlânın ihsanına güvenmesi, yemeye, ele, ağıza, 
sıhhate güvenmemesidir. El, bir anda felç olabilir. İnsan bir gün, 
sindirim hastalıklarına tutulabilir. Yemek, faydalı olmayabilir. O 
hâlde, gıdanın yaratılmasında ve önüne gelmesinde, sindirilmesinde 
kendi hareketine, kuvvetine değil, Allahü teâlânın fazlına, iyiliğine 
güvenmelidir. 

 



Söz verdiğinde ahdini yerine getir 
23.03.2015 
 
Kur'an-ı kerimde meâlen buyuruldu ki: "Rabbinizle ve diğer 

insanlarla olan ahdinize vefa ediniz, zira kıyamette ahd 
sahibinden, ahdini bozmasının sebebi sorulur." 

 
Söz vermeye ahd, verdiği sözde durmaya vaad denir. Vefa ise, 

iyi geçinmek, yardımlaşmak, sözünde durmak, hakkını gözetmek 
anlamlarındadır. İsrâ sûresinin 34. âyet-i kerimesinde meâlen; 
(Rabbinizle ve diğer insanlarla olan ahdinize vefa ediniz, zira 
kıyamette ahd sahibinden, ahdini bozmasının sebebi sorulur) 
buyurulmaktadır. 

 
Peygamber efendimiz, hazret-i Ali'ye hitaben; (Yâ Ali! Münafıkta 

da üç alâmet olur: Söz söylese yalan söyler. Bir şey vaad etse, 
vaadinde durmaz. Yanına emanet koysalar, hıyanet eyler) 
buyurmuşlardır. Sözünde durmaya, sözünü yerine getirmeye ahde 
vefa denir. Hadis-i şeriflerde buyuruldu ki: 

(Verdiği sözde durmayan kimse için, kıyamet günü bir 
sancak dikilir ve; “Dikkat edin bu sancak falan oğlu falanın 
ahde vefasızlık alâmetidir” denilerek teşhir edilir, gösterilir.) 

 
(Ahde vefasızlığın yaygın hâl aldığı bir cemiyette, cinayet 

çok olur.) 
 
Abdullah bin Mübârek hazretlerinin din gayreti çok fazla idi. 

Allahü teâlâdan başkasına ibadet edilmesine hiç tahammülü yoktu. 
Kendisi şöyle anlatır: 

“Bir ateşperest ile çalışıyorduk. Namaz vakti gelince ondan, 
namaz kılarken, bana zarar vermeyeceğine dair söz aldım. Bunun 
üzerine namaz vaktinde rahatça bir namaz kıldım. Sonra 
ateşperestin ibadet zamanı geldi. 

 
-Şimdi sıra bende, ben ibadet ederken, sen de zarar 

vermeyeceğine dair söz ver deyince, rahatça ibadet edebileceğini 
bildirdim. Fakat ateşperest ateşe tapmak üzere secdeye varınca, 
sözümde duramadım ve üzerine atıldım. O anda; “Söz verdiğin 
zaman ahdini yerine getir!” diye bir ses duydum ve hemen geri 
çekildim. Ateşperest ibadetini bitirince; 



-Evvelâ hücum ettin, sonra niye vazgeçtin? diye sordu. 
 
-Ben, Allahtan başkasına secde ettiğin zaman, dayanamadım, 

üzerine atıldım. Seni öldürmek istiyordum. Fakat tam o anda; ‘Söz 
verdiğin zaman, ahdini yerine getir!’ diyen bir ses, beni bu işten 
alıkoydu dedim. Bunun üzerine ateşperest; 

-Rab, senin Rabbindir! Kendi düşmanı için, dostunu bile 
azarlıyor! İşte huzurunda Müslüman oluyorum diyerek Kelime-i 
şehadet getirdi...” 

 
Netice olarak, İslâmiyetin emirlerine tam uymak, hayırlı işlere 

koşmak, üzerine vazife olan şeyleri yerine getirmekte gayretli olmak, 
güzel ahlâk sahibi olmak, kalpten kin, haset, kötü düşüncelerin ve 
diğer kötü huyların gitmesi, elinde olanı vermek, benliği terk etmek, 
Allahü teâlâya karşı vazifeleri yerine getirmek, alıp verdiği 
nefeslerde gafletten uzak olmak gibi hâller, manevi kerametlerdendir 
ve bunlarda mekr, aldatma ve istidrac bulunmaz. Bunların hepsi 
ahde vefâyı ve kazâya rızayı gösterir. 

 
Bu seneki haccımız bu olsun 
24.03.2015 
 
Abdullah bin Mübarek hazretleri, hacca giderken bir 

çöplüğün yanından geçiyorlardı. Orada yerden ölü kuşu alan 
bir kızcağız gördü. Onun çok fakir ve yetim olduğunu öğrendi... 

 
Allahü teâlâya iman eden bir kimse, Onun emirlerini yapmaya, 

yasaklarından sakınmaya titizlikle çalışır. Hiç kimseye kötülük 
yapmaz. Kendine kötülük yapanlara sabreder. Yaptığı kusurlara 
tövbe eder. Sözünün eri olur. Her iyiliği Allah için yapar. Kimsenin 
malına, canına, namusuna göz dikmez. Çalışırken, alışveriş 
ederken, kimsenin hakkını yemez. Herkese iyilik eder. Şüpheli 
şeylerden kaçınır. Makam sahiplerine, zalimlere yaltaklanmaz. İlim 
ve ahlâk sahiplerine saygı gösterir. Arkadaşlarını sever ve kendini 
sevdirir. Kötü kimselere nasihat verir, onlara uymaz. Küçüklerine 
merhametli ve şefkatli olur. Misafirlerine ikram eder. Kimseyi 
çekiştirmez, keyfi peşinde koşmaz. Zararlı ve hatta faydasız bir şey 
söylemez, kimseye sert davranmaz. Riyakârlık, ikiyüzlülük yapmaz, 
kendini beğenmez. Allahü teâlânın her an gördüğünü ve bildiğini 
düşünerek hiç kötülük yapmaz. Cömert olur, malı ve mevkiyi 



herkese iyilik etmek için ister. Allahü teâlânın kerim, rahîm, yani 
lütfunun, ihsanının bol ve merhametinin çok olduğunu bilir, kendisi 
de cömert ve merhametli olur. Allahü teâlâ, bir hadis-i kudside; 
(Bütün dinler içinde, bu dîni seçtim. Bu din, cömertlik ve güzel 
huy ile tamam olur. Bu dîni, her gün, bu ikisi ile tamamlayınız!) 
buyurdu. 

 
Peygamber efendimiz; (Allahü teâlâ cömert olanı sever.) 

Hazret-i Ali de; “Verâ olmayan ilimde hayır olmadığı gibi, cömertlik 
olmayan malda da hayır yoktur” buyurmuştur. 

 
Abdullah bin Mübarek hazretleri, çok cömert idi, arkadaşlarına ve 

muhtaçlara para vererek yardımlarına koşardı. Bir sene hacca 
giderken bir çöplüğün yanından geçiyorlardı. Orada yerden ölü kuşu 
alan bir kızcağız gördü. Ona hâlini sordu. O da; 

-Benden başka bir de kardeşim var. Yoksuluz, bir şeyimiz yok. 
Üç gündür açız. Biz zengindik, babamızın malı vardı. Zulüm ve 
haksızlıkla malını alıp öldürdüler. Gördüğünüz gibi muhtaç hâle 
düştük der. Gözleri yaşaran Abdullah bin Mübarek hazretleri 
yanındaki bin altından kırkını memlekete dönmek için ayırır, geri 
kalanını o kızcağızın ailesine verilmesini emreder ve; 

-Geri dönüyoruz bu seneki haccımız bu olsun buyurup, geri 
dönerler. 

 
Netice olarak, insanda yerleşmiş olan huya, meleke denir. Geçici 

olan huya ise, hâl denir. Meselâ gülmek, utanmak, birer hâldir. 
Cömertlik, cesaret, birer melekedir. Ahlâk, yani huy deyince, meleke 
anlaşılır. Bazen hayır işlemek huy değildir. Her zaman hayır işlerse, 
cömert huylu denir. Her zaman, fakat kendini zorlayarak yaparsa, 
yine cömert huylu olmaz. Kolaylıkla, seve seve yaparsa, cömert 
huylu denir. 

 
Dünya istirahat yeri değildir 
29.03.2015 
 
Müminlerin dünyada elem çekmesi, âhiret nimetlerinin 

kıymetini bilmek içindir. Dünyada müminler mihnet, sıkıntı 
çekerse, dost düşmandan ayrılmış olur... 

 



İnsan dünyaya, ibadet etmek, kulluk vazifesini yapmak için 
gönderilmiştir. İhtiyaçlarını elde etmek için çalışması, sıkıntılara 
katlanması lazımdır. Dünyada sıkıntı çekmek, âhirette rahat etmeye 
sebep olur. Zira bu dünya, âhiret yolcularının bir konak yeridir. 
Dünya, âşıklarına mihnet, lezzetlerine aldanmayanlara, nimet 
yeridir. İbadet edenlere kazanç, ibret alanlara hikmet yeridir. Onu 
tanıyanlara ise, selâmet yeridir. Ana rahmine nisbetle, Cennet gibi, 
âhirete nisbetle çöplük gibidir. Peygamber efendimiz; (Cennet, 
istenmeyen, sıkıntı veren şeylerle örtülüdür. Cehennem de, 
şehvetler, arzulanan şeylerle örtülüdür) buyurmuştur. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri; “Bütün varlıkların hülâsası, özü olan 

insan, eğlence için, oyun için, yiyip içmek, gezmek, yatmak, keyif 
sürmek için yaratılmadı. Kulluk vazifelerini yapmak için, Rabbine 
itaat, tevazu, kuvvetsizliğini, ihtiyacını göstermek, Ona sığınmak ve 
yalvarmak için yaratıldı” buyurmaktadır. 

 
Din bilgilerini öğrenirken zahmet çekmeye ve ibadetleri yapmaya 

sabretmeye, Cennette nimetler, dereceler verilmektedir. Sa'dî-i 
Şîrâzî hazretleri, şöyle bir hâdise anlatır: 

“Bir hükümdarın acemi bir kölesi varmış. Bir gün bu köle ile 
gemiye binmişler. Köle o zamana kadar hiç gemiye binmemiş ve 
deniz de görmemiş. Gemi ile deniz yolculuğunun birtakım sıkıntıları 
ve zorlukları olduğunu da bilmiyormuş. Köle, gemi limandan ayrılır 
ayrılmaz ağlamaya ve titremeye başlamış. Ne yaptılarsa köleyi 
susturamamışlar ve sakinleştirememişler. Gemide âlim bir zat 
varmış. Bu zat hükümdara; 

-Hükümdarım müsaade ederseniz ben onu susturup, 
sakinleştireyim demiş. Hükümdar da o zata izin vermiş. O zat, köleyi 
denize attırmış. Köle birkaç kere suya batmış, çıkmış ve geminin bir 
tarafına can havliyle tutunmuş. Gemidekiler de onu tutup gemiye 
almışlar. Bu olaydan sonra köle, ağlamayı, feryat etmeyi bırakmış 
ve sakin bir şekilde köşesinde oturmaya başlamış... Hükümdar 
âlimden bu işin hikmetini sorunca, o zat; 

-Hükümdarım, köle suya girmeden evvel, gemideki selâmetin 
kadrini ve kıymetini bilmiyordu. İşte huzur, saadet ve sıhhat de 
böyledir. Huzur içinde yaşayan, mesut olan, bir felakete 
uğramadıkça, o huzur ve saadetin kıymetini bilmez. İnsan hasta 
olmadıkça da, sağlığının kıymetini bilmez, demiş...” 

 



Netice olarak müminlerin dünyada elem çekmesi, âhiret 
nimetlerinin kıymetini bilmek içindir. Dünyada müminler mihnet, 
sıkıntı çekerse, dost düşmandan ayrılmış olur. Ayrıca müminlere 
gelen belâlar günahlarına da kefaret olur. 

 
Bu dünya kimseye kalmaz 
30.03.2015 
 
Sa'dî-i Şîrâzî hazretleri buyurdu ki: “Ey insan! Bu dünya 

kimseye kalmaz. Gönlünü, her şeyi yaratan Allahü teâlâya 
bağla, sana bu kâfidir. Dünya mülküne güvenip bel bağlama." 

 
Dünya ve içindekiler, kimseye bâkî değildir. Çünkü dünya, fâni 

yani geçici, yok olmak üzere yaratılmıştır. İnsanoğlu da fâni yani 
geçici olduğu için, bir fener misali, vakti gelince mutlaka söner yani 
ölür. Bunun için İmam-ı Gazali hazretleri, nefsine hitaben; 
“İhtiyarlamadan önce gençliğin, hasta olmadan önce sıhhatin ve 
sıkıntı çekmeden önce rahatlığın ve ölmeden önce hayatın kıymetini 
niçin bilmiyorsun?” buyurur. 

 
Allahü teâlâ, dünyada kendisine iman eden kullarına, Cennetteki 

ni'metlerini arttırmak için, dertler, hastalıklar veriyor. İbadetleri 
zahmetli, sıkıntılı oluyor. Buna karşılık, dünya işlerinde, rahatlık, 
kolaylık ve rızıklarına bereket veriyor. Kendisine iman etmeyen, 
ibadet yapmayanlara, rahatlık, huzur ve bereket vermiyor. Bunlar, 
zahmet çekerek, hile ve hıyanet yaparak, çok kazanıp, zevk ve safâ 
içinde yaşarlar ise de, bu zevkleri uzun sürmez. Az zaman sonra, 
hastanelerde, hapishanelerde sürünürler. Âhiretteki azâbları da, 
şiddetli olur. Şakîler dünyaya, Saîdler ise, bâkî olana sarılır. 

 
Sa'dî-i Şîrâzî hazretleri buyuruyor ki: 
“Ey insan! Bu dünya kimseye kalmaz. Gönlünü, her şeyi yaratan 

Allahü teâlâya bağla, sana bu kâfidir. Dünya mülküne güvenip bel 
bağlama. Çünkü bu dünyada senin gibi birçokları yaşamış ve 
sonunda ölüp gitmiştir. Diyelim ki en sonunda ölüm vardır ve bu can 
ölüm yolunu tutacaktır. O hâlde ister taht üzerinde can vermişsin, 
ister toprak üzerinde ne fark eder?..” 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri, bir talebesine hitaben buyurur ki: 



“Sevgili oğlum! Fırsat ganimettir, yani zaman çok kıymetlidir. Bu 
kıymetli zamanları faydasız şeylere harcamamalıdır. Allahü teâlânın 
razı olduğu, beğendiği şeyleri yapmakla geçirmelidir. Beş vakit 
namazı, dünya işlerini düşünmeyerek ve cemaatle kılmalıdır. Ta'dîl-i 
erkân ile kılmaya dikkat etmelidir. Teheccüd namazını 
kaçırmamalıdır. Seher vakitleri istiğfar etmelidir. Gafletten, nefse 
uymaktan lezzet almamalıdır. Dünyanın geçici lezzetlerine 
aldanmamalıdır. Ölümü hatırlamalı, âhiretin dehşet ve şiddetini göz 
önüne getirmelidir. Kısacası, yüzümüzü dünyadan âhirete 
çevirmelidir. Dünya işleri ile zaruret miktarı uğraşmalı, başka 
zamanlarda, hep âhireti kazandıracak işleri yapmalıdır. Sözün özü, 
gönül Allahdan gayrisine tutulmaktan kurtulmalı, beden ve âzâları 
da, ahkâm-ı islâmiyyeye uymakla süslemelidir.” 

 
Netice olarak, dünya nimetleri geçici, hâlleri ise değişicidir. 

Dünya, ibadet edenlere kazanç, ibret alanlara hikmet, onu 
tanıyanlara selâmet yeridir. Ana rahmine nisbetle Cennet, âhirete 
nisbetle çöplük gibidir!.. 

 
Güzel ahlâk sahibi olanlar 
31.03.2015 
 
Müslümanlık, iyi, güzel ahlâk demektir. Güzel ahlâk sahibi 

olmak, insanlara iyilik etmek ise, farzdır. Bunun için her 
Müslümân, İslâmın güzel ahlâkı ile bezenmelidir... 

 
Müslüman, güler yüzlü, tatlı sözlü, güzel huylu, iyi insan 

demektir. Bu özellikleri sebebi ile bir Müslüman, Müslüman 
olmayanların da, seve seve Müslümân olmalarına sebep olur. 
Kötülük yapanlara, tatlılıkla nasihat verir. Kimseye hile, hıyanet 
yapmaz. Kendi gücü nisbetinde çalışır, kimseye yük olmaz, helâl 
kazanır ve kimsenin hakkına dokunmaz. Herkese iyilik eder, 
kendisine kötülük yapanlara iyilikle karşılık verir. İyilik yapamazsa, 
hiç olmazsa sabreder. Bölücü olmaz, yapıcı olur. Zira güzel ahlâk 
sahibi olan Müslümanlar, İslâmiyeti iyi bilen, hakiki Müslümanlardır. 
İbn-i Atâ hazretleri bir gün dostlarına; 

-Yükselenler ne sebeple yükselirler? diye sual eder. Orada 
bulunanlardan bir kısmı; "Çok oruç tutmakla" der. Bir kısmı; "Nefse 
istemediği şeyleri zorla yaptırmaya çok devam etmekle" derler. 
Diğer bir kısmı da; "Nefsi hesaba çekerek doğruya yönelmekle" 



derler. Bir kısmı ise; "Cömertlik yapmakla" derler. Bunun üzerine 
İbn-i Atâ hazretleri; 

-Yüksek derecelere, üstünlüklere kavuşanlar, ancak güzel ahlâk 
ile kavuştular. Allahü teâlâya mahlukat içinde en yakın olan, 
Muhammed aleyhisselamdır. Onun yolunda olanlar, güzel ahlâk 
sahibi olanlardır, buyurur... 

 
Bir kimse, Ehl-i sünnet âlimlerinin kitaplarından, Muhammed 

aleyhisselâmın hayatını ve güzel ahlâkını öğrenirse, imanı 
kuvvetlenir. Ahlâk bilgisi öğrenerek, iyi ve kötü huyları, faydalı ve 
zararlı işleri anlar. İyi işleri yapıp, dünyada kâmil, olgun, kıymetli bir 
insan olur. İşleri muntazam, kusursuz ve kolaylıkla hâsıl olur. 
Dünyada rahat, huzur içinde yaşar. Kendisini herkes sever. Allahü 
teâlâ ondan razı olur. Âhirette de, Allahü teâlânın merhametine, 
mükâfatlarına nail olur. 

 
Saadete kavuşmak için, iki şey lazımdır. Mesut ve bahtiyar 

kimse, bu iki şeye kavuşan kimsedir. Bu iki şeyden birincisi, doğru 
ilim ve iman sahibi olmaktır. Bu da, fen derslerini ve Muhammed 
aleyhisselamın hayatını, ahlâkını öğrenmekle ele geçer. İkincisi, iyi 
huylu, iyi hareketli insan olmaktır. Bu ise, fıkıh ve ahlâk ilimlerini 
öğrenmek ve bunlara uymakla olur. Bu ikisini elde eden kimse, 
Allahü teâlânın rızasına, sevgisine kavuşur. Resulullah efendimiz; 
(İyi huyları tamamlamak, iyi ahlâkı dünyaya yaymak için 
gönderildim) buyurmuştur. 

 
Netice olarak Müslümanlık, iyi, güzel ahlâk demektir. Güzel ahlâk 

sahibi olmak, insanlara iyilik etmek ise, farzdır. Bunun için her 
Müslümân, İslâmın güzel ahlâkı ile bezenmeli, kimseye zarar 
vermemeli, fitne, anarşi çıkarmamalıdır. Hadis-i şerifte buyurulduğu 
gibi: 

(İmanı yüksek olanınız, ahlâkı güzel olanınızdır!) 

 
Bu hâl, senin de başına gelebilir 
05.04.2015 
 
İnsan, elinden hiçbir şey gelmeyen âciz bir mahluktur. İnsan, 

ancak bir parça konuşabilen, biraz düşünebilen bir varlıktır. İyi 
düşünse, kibre, gurura kapılmaz, aksine, ne kadar boş olduğunun 
farkına varır. İnsanın kemâli, olgunlaşması, fâni yani geçici 



olduğunu anlamasıdır. İslâmiyetten maksat, insanın, ‘hiç’ olduğunu 
anlamasıdır. Daimi, sonsuz var olmak, ülûhiyyet sıfatlarındandır ve 
yalnız Allahü teâlâya mahsustur. Harika, keramet göstererek, 
meşhur olmak, kibre sebep olur, İslâmiyetin faydalarından mahrum 
kalır. Evliyanın büyüklerinden Ebû Sa’îd Ebülhayr hazretlerine; 

-Falan kimse, su üstünde yürüyor dediklerinde, cevaben; 
-Bu iş kolaydır. Martı kuşları da, su üstünde yürüyor buyurdu. 
 
-Filan kimse, havada uçuyor dediklerinde; 
-Kuş ve sinek de uçuyor buyurdu. 
 
-Filan kimse, bir anda, bir şehirden bir şehre gidiyor dediklerinde 

ise; 
-Şeytan da, bir nefeste şarktan garba gidiyor. Böyle şeylerin 

kıymeti yoktur. Mert odur ki, herkes gibi yaşar, alışveriş yapar, 
evlenir. Fakat bir an olsun, Allahü teâlâdan gafil olmaz buyurdu. 

 
İlim kibre sebep olduğu gibi, kibrin ilacı da ilimdir. Kibre sebep 

olan ilmin ilacı çok zordur. Çünkü ilim, çok kıymetlidir. Bunun için, 
ilim sahibi kendini üstün ve şerefli sanır. Böyle kimsenin ilmine cehil 
demek daha doğru olur. Hakiki ilim, insana aczini, kusurunu ve 
Rabbinin büyüklüğünü, üstünlüğünü bildirir. Hâlıkına, yaratanına 
karşı korkusunu ve mahlûklara karşı tevazusunu arttırır. Kul 
haklarına ehemmiyet verir. Böyle ilmi öğretmek ve öğrenmek farzdır. 
Buna ilm-i nâfia, faydalı ilim denir ki, ihlâs ile ibadet etmeye sebep 
olur. Hadis-i şerifte; (Allah için olmayan ilmin sahibi 
Cehennemde ateşler üzerine oturtulacaktır) buyuruldu. 

 
Sa’dî-i Şîrâzî hazretleri, şöyle bir hâdise anlatır: 
“Vaktiyle ilim tahsil eden bir kimse, içkinin tesiri ile yere yıkılmış 

bir sarhoşun yanından geçer. Sarhoşun içler acısı durumunu gören 
bu kimse, kendi hâlini düşünerek, kibre kapılıp böbürlenir ve yerde 
yatmakta olan sarhoşa göz ucuyla bile bakmaya tenezzül etmez. 
Onun bu durumunu fark eden sarhoş, başını kaldırır ve; 

-Ey iyi zât, kavuştuğun bu nimete şükret, sakın büyüklenme. Zira 
kibirden mahrumiyet hâsıl olur. Birini zincire vurulmuş görürsen 
sakın gülme, zira senin de başına gelebilir. Mukadderatın belli 
olmaz. Belki bir gün sen de sarhoş olup yerlerde sürünebilirsin 
deyiverir.” 

 



Netice olarak, Hikem-i Atâiyye kitabında buyurulduğu gibi: 
Zillet ve inkisâra sebep olan günah, izzet-i nefse ve kibre sebep 

olan taattan, ibadetten daha hayırlıdır denilmiştir.” 
 
Dinimizi doğru öğrenmek için 
07.04.2015 
 
Dinimizi, dinini bilen, seven ve kayıran Ehl-i sünnet 

âlimlerinin ilm-i hâl kitaplarından öğrenmeli, çoluk çocuğa da 
öğretmelidir. Her Müslümanın birinci vazifesi bu olmalıdır. 

 
Din âlimi olmak için, zamanının fen bilgilerinde bilgi sahibi olmak, 

Kur’ân-ı kerimi ve mânâlarını, binlerle hadis-i şerifi ve mânâlarını 
ezberden bilmek, İslâmın yirmi ana ilminde mütehassıs olmak ve 
bunların kolları olan seksen ilmi iyi bilmek, dört mezhebin 
inceliklerine vâkıf olmak, bu ilimlerde ictihâd derecesine yükselmek, 
tasavvufun en yüksek derecesi olan Vilâyet-i hâssa-i 
Muhammediyye denilen kemâle yetişmiş olmak lazımdır. İslâmiyet, 
böyle olan âlimlerden öğrenilir. İşte bu âlimlerden birisi olan İmâm-ı 
Rabbânî hazretleri buyuruyor ki: 

“Bu dünya âhiretin tarlasıdır. Burada tohum ekmeyip, yaratılışta 
bulunan, toprak gibi yetiştirici kuvvetini işletmeyenlere, bundan 
faydalanmayanlara ve amel, ibadet tohumlarını elden kaçıranlara 
yazıklar olsun! Toprak gibi yetiştirici kuvveti işletmemek, oraya bir 
şey ekmemekle veya zararlı, zehirli tohum ekmekle olur. Bu 
ikincisinin zararı, bozukluğu, birincisinden kat kat daha çoktur. 
Zehirli bozuk tohum ekmek, dîni, din derslerini, dinden haberi 
olmayanlardan öğrenmek ve din düşmanlarının kitaplarından 
okumaktır. Çünkü, din cahilleri, nefsine uyar, keyfi peşinde koşar. 
Dîni, işine geldiği gibi söyler. Karşısındakinin de nefsini azdırır ve 
kalbini karartır. Çünkü, din cahilleri, din dersi verirken, din kitabı 
yazarken, İslâmiyete uygun olmayanı uygun olandan ayıramaz. 
Gençlere neleri ve nasıl anlatmak lazım geldiğini bilemez. Kendi 
gibi, talebesini de cahil yetiştirir. Birçok şeyler okuyup ezberlemekle 
insan din adamı olamaz, din kitabı yazamaz ve din bilgisi veremez. 

 
Bir din âlimi, gençlere din öğreteceği zaman, bunlara önce, İslâm 

düşmanları ve cahil din adamları tarafından şırınga edilen, yanlış 
propagandaları, iftiraları anlayıp, anlatıp, onların temiz ve körpe 
kafalarını bu zehirlerden temizler. Zehirlenen ruhlarını tedavi eder. 



Sonra, yaşlarına, anlayışlarına göre, İslâmiyeti ve meziyetlerini, 
faydalarını, emirlerindeki ve yasaklarındaki hikmetleri, incelikleri ve 
insanlığı saadete ulaştırdığını, onlara yerleştirir. Böylece gençlerin 
ruh bahçelerinde dertlere deva, ruhlara gıda olan nefis çiçekler 
yetişir. Böyle bir din âlimini ele geçirmek, en büyük kazançtır.” 

 
Netice olarak dinimizi, dinini bilen, seven ve kayıran Ehl-i sünnet 

âlimlerinin hazırladığı fıkıh, ilm-i hâl kitaplarından öğrenmeli, çoluk, 
çocuğa da öğretmelidir. Her Müslümanın birinci vazifesi bu 
olmalıdır. Zira kendilerine din adamı ismini veren cahil, sapık 
kimselerin sözlerinden, yazılarından din öğrenmeye kalkışmak, 
kendini Cehenneme atmaktır. 

 
Mal azalıyor fakat ömür de bitiyor 
12.04.2015 
 
Allahü teâlâya inanan, Onun emirlerini yapar, yasak 

ettiklerinden sakınır. Misafirlerine ikram eder, cömert olur. Malı 
ve mevkiyi herkese iyilik etmek için ister... 

 
Misafire ikramda bulunmak sevaptır. Resulullah efendimiz; 

(Misafire ikramda bulununuz!) ve hazret-i Ali'ye hitaben de; (Yâ 
Ali! Kâfir de olsa, komşuna, misafire ikram eyle) buyurmuşlardır. 
Misafire ziyafet vermek, yaratılmışların ikincisi olan İbrahim 
aleyhisselâmın da sünneti idi. Mâ-lâ-büdde kitabında; “Gelen 
misafire üç gün ziyafet vermek, müekked sünnettir. Sonraki 
günlerde müstehabtır” buyuruluyor. 

 
Bizans İmparatoru Herakliyüs, Peygamber efendimize birkaç 

hediye ile, hizmet etsin diye bir de doktor göndermişti. Doktor 
gelince, kendisine kalacak yer hazırlanmış, yeme, içmesi temin 
edilmişti. Aylarca kendisine hasta gelmeyince, Peygamber 
efendimizin huzuruna çıkmış ve; 

-Efendim, buraya, size hizmet etmeye geldim. Bugüne kadar, bir 
hasta gelmedi. Boş oturdum, yiyip içip, rahat ettim. Artık gideyim, 
diye izin isteyince, Resulullah efendimiz; 

-Eğer daha kalırsan, misafire hizmet etmek, ona ikram 
etmek, Müslümanların başta gelen vazifesidir, buyurmuştur. 

 



Abdullah bin Mübarek hazretleri misafirperverdi. Canının istediği 
bir şeyi misafirsiz yemezdi. Sebebini sorduklarında; 

-Kıyamet günü misafir ile yenenden sual olunmayacağını 
duydum da ondan diye cevap verirdi. Onun çok ikramda 
bulunduğunu gören birisi; 

-Malınız azalıyor, misafire ikram işini biraz azaltsanız dediğinde; 
-Evet mal azalıyor fakat ömür de bitiyor buyurdu. 
 
Misafir, ev sahibinden tuz ile ekmekten başka bir şey 

beklememelidir. Ev sahibi, misafire lokma uzatmalı, eline su 
dökmelidir. Halife Hârûnürreşîd hazretleri, misafirinin eline ibrikle su 
dökerdi. Misafirin sevdiği şeyi, ağzına vermelidir. Temiz yere 
düşürdüğünü alıp ona vermelidir. Kirlendi ise, kediye ve başka 
hayvanlara bırakmalıdır. Böyle evin bereketi artar. 

 
Netice olarak, Allahü teâlâya inanan, Onun emirlerini yapar, 

yasak ettiklerinden sakınır. Hiç kimseye kötülük yapmaz. Kendine 
kötülük yapanlara karşı sabreder. Kendi yaptığı kusurlara tövbe 
eder. Sözünün eri olur. Her iyiliği Allah için yapar. Kimsenin malına, 
canına, namusuna göz dikmez. Çalışırken, alışveriş ederken, 
kimsenin hakkını yemez. Herkese iyilik eder. Şüpheli şeylerden 
kaçınır. Makam sahiplerine, zalimlere yaltaklanmaz. İlim ve ahlâk 
sahiplerine saygı gösterir. Arkadaşlarını sever ve kendini sevdirir. 
Kötü kimselere nasihat verir, onlara uymaz. Küçüklerine merhametli 
ve şefkatli olur. Misafirlerine ikram eder, cömert olur. Malı ve 
mevkiyi herkese iyilik etmek için ister. Kendini beğenmez, Allahü 
teâlânın her an gördüğünü ve bildiğini düşünerek hiç kötülük 
yapmaz... 

 
Hakiki rehber aramak lazımdır 
13.04.2015 
 
“Rehber buluncaya kadar, rehbere kavuşturması için, Allahü 

teâlâya yalvarmalıdır. Tasavvuf yolunda gözetilmesi lazım olan 
şartları da öğrenmek ve bunlara riayet etmek lazımdır." 

 
Her Müslümanın kendisine, Allahü teâlânın feyizlerine kavuşmuş 

olan kâmil ve mükemmil, yani Resulullah efendimizin vârisi olan 
hakiki bir rehber bularak, onun kalbine gelen ilâhî feyizlerden, 
nurlardan almaya çalışması lazımdır. Hakiki rehber bulunmadığı 



zamanlarda, kendinden haberi olmayan, imanı ve küfrü birbirinden 
ayıramayan tarikatçılara, taklitçi şeyhlere aldanmamalıdır. Çünkü 
hakiki rehberler, ehl-i sünnet âlimleri, tasavvuf büyükleridir. 

 
Peygamber efendimiz; (Ümmetimin âlimlerine hürmet ediniz! 

Onlar yeryüzünün yıldızlarıdır) buyurmuştur. 
 
Alvân Hamevî hazretleri, sevdiklerinden birine hitaben buyuruyor 

ki: 
“Ey kardeşim, kendine bir rehber ara. Bozuk kimselerin o 

büyükler hakkındaki sözlerine değer verme. Bir rehber bulamazsan, 
âlimlerden, Resulullah efendimizin mübarek hayatını, Eshâbının, 
Tâbiîn ve bu büyüklerin yolunda gidenlerin hayatlarını öğren, onların 
yürüdüğü yolda yürü. Bu suretle onların kavuştuklarına kavuşursun. 
Mezhebinin imamı olan zâtın yolunda yürü ve ona uy. 
Zamanımızdaki âlim geçinen bozuk itikat sahiplerine aldanma, 
onlara uyma ve yaklaşma, onların meclisinde de bulunma. 

 
İbn-i Atâ, Hikem isimli eserinde; ‘Kendi nefsinden razı olmayan 

cahille beraber bulunman, nefsinden razı olan âlimle beraber 
olmaktan hayırlıdır, iyidir. Yaşayışı ile sana fayda vermeyen 
kimseyle arkadaş olma. Takva ehlinin, haramlardan kaçanın kölesi, 
hizmetçisi ol, onu sev. Belki, Allahü teâlâ bu vesile ile seni onların 
arasına katar’ buyurmaktadır. 

 
Allahü teâlâ, Kur'ân-ı kerimde Yûnus sûresinin 62. ve 64. 

âyetlerinde meâlen (Biliniz ki, Allahü teâlânın evliyası için azap 
korkusu yoktur. Nimetlere kavuşmamak üzüntüsü yoktur. Onlar 
iman edip takvaya ermiş olanlardır. Dünya hayatında da 
âhirette de onlar için müjdeler vardır) buyuruyor.” 

 
Netice olarak, İmam-ı Rabbani hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“Rehber buluncaya kadar, rehbere kavuşturması için, Allahü 

teâlâya yalvarmalıdır. Tasavvuf yolunda gözetilmesi lazım olan 
şartları da öğrenmek ve bunlara riayet etmek lazımdır. Bu şartların 
en başta geleni, nefse uymamaktır. Bu da, vera ve takva ile olur. 
Vera ve takva, haramlardan sakınmak demektir. Haramlardan 
sakınabilmek için, mubahların lüzumundan fazlasını terk etmelidir. 
Çünkü mubahları, yani yasak olmayan şeyleri, alabildiğine yapan 
kimse, şüpheli olanları işlemeye başlar. Bunlar ise, harama yakındır, 



yani haram işlemek ihtimali çok olur. Uçurumun kenarında yürüyen, 
içine düşebilir. Demek ki, haramdan sakınabilmek için, mubahların 
fazlasından kaçmak lazımdır.” 

 
Hazret-i Ali'nin oğluna nasihati 
14.04.2015 
 
"Ey oğul! Günahkâr kimseye ümidini kestirme. Nice 

günahkârlar vardır ki, sonu hayır olur. Nice, taat üzere olan 
kimse vardır ki, ömrünün sonunda bozulur ve Cehenneme 
gider." 

 
Din Büyüklerinin zaman zaman, oğullarına, aslında bütün 

Müslümanlara yaptıkları nasihatler, kitaplarda mevcuttur. Bunlardan 
birisi de, hazret-i Ali'nin, oğlu hazret-i Hüseyin'e hitaben yaptığı 
nasihattir. 

 
Hazret-i Ali buyuruyor ki: 
“Ey oğul! Sana gizlide ve açıkta Allahü teâlâdan korkmayı, 

doğruyu söylemeyi, zenginlikte ve fakirlikte iktisatlı olmayı, dosta 
düşmana adaletli davranmayı, çalışkan olmayı, darlıkta ve genişlikte 
Allahü teâlânın takdirine rıza göstermeyi tavsiye ederim. 

 
Ey oğul! Bil ki, kim kendi ayıbına bakarsa, başkalarının ayıbı ile 

uğraşmaz. Allahü teâlânın taksimine razı olan kimse, kaybettiği 
şeyden dolayı üzülmez. Kim başkasının kuyusunu kazarsa, oraya 
kendisi düşer. Başkasının perdesini yırtanın, kendi çoluk çocuğunun 
gizli şeyleri ortaya çıkar. Kendi hatasını unutan, başkasının hatasını 
büyük görür. Denize dalan boğulur, kendi görüşünü beğenen sapıtır, 
yolunu şaşırır. Aklını kâfi gören, aklım bana yeterlidir diyen, ayağı 
kayar ve düşer. İnsanlara karşı kibirlilik gösteren, hor ve hakir olur. 
Nefsinin arzu ve isteklerini terk eden, hür olur. Hasedi bırakanı 
insanlar sever. 

 
Ey oğul! Kanaat bitmeyen hazinedir. Ölümü çok hatırlayan, 

dünyada az bir şeye rıza gösterir. Sözünde ve işinde kendisine itibar 
edildiğini bilen kimsenin, faydalı sözleri dışında konuşması az olur. 
Said kimse, başkasından nasihat alandır. Edeb, en iyi bir mirastır. 
Güzel ahlâk, en hayırlı arkadaştır. 

 



Ey oğul! Sıla-i rahmi, akrabayı ziyareti kesme. Afiyet on kısımdır, 
dokuzu susmaktır. Fakat bundan, Allahü teâlâyı zikretmek, 
hatırlamak müstesnadır. On kısımdan birisi ise, düşük ve bayağı 
kimselerle oturup kalkmayı terk etmektir. Allahü teâlânın yasak 
ettiklerini yapan, sermayesi bunlar olan kimse, kendisine zilleti 
düşürmüş olur. 

 
Ey oğul! İlmin başı yumuşaklıktır. Onun afeti ahmaklıktır. Bela ve 

musibetlere sabretmek, imanın hazinelerindendir. İffet, fakirliğin; 
şükür, zenginliğin süsüdür. Çok konuşan, çok hata eder. Hatası çok 
olanın, hayâsı az olur. Hayâsı az olanın, verası da az olur. Verası az 
olanın, kalbi ölür, kalbi ölen de, Cehenneme gider. 

 
Ey oğul! Günahkâr kimseye ümidini kestirme. Nice günahkârlar 

vardır ki, sonu hayır olur. Nice, taat üzere olan kimse vardır ki, 
ömrünün sonunda bozulur ve Cehenneme gider. Orta yolu tutan 
kimseye, işleri hafif gelir.” 

 
Netice olarak, yine hazret-i Ali’nin buyurduğu gibi: 
“Kişinin kendini beğenmesi, aklının zayıf olduğuna delâlet eder. 

Çok münakaşa etmek, düşmanlığın çokluğundandır. Sözü yumuşak 
olana sevgi beslenir.” 

 
Mübarek zamanları fırsat bilmeli 
19.04.2015 
 
Resulullah efendimiz buyurdu ki: "Receb, Allahü teâlânın 

ayıdır. Receb ayına ikram edene, saygı gösterene, Allahü teâlâ, 
dünyada ve âhirette ikram eder." 

 
Allahü teâlâ, kullarına çok acıdığı için, bazı aylara, gecelere 

kıymet vermiş, bu zamanlarda, dua ve tövbeleri kabul edeceğini 
bildirmiştir. Rıyad-un-nâsıhînde, İmam-ı Nevevi hazretlerinden 
alarak diyor ki: 

“Gecenin oniki kısmından bir kısmını, bir saat kadar ihya etmek, 
bütün geceyi ihya etmek olur. Yaz ve kış geceleri için hep böyledir.” 

 
Receb ayı, Âdem aleyhisselamdan beri kıymetli idi. Bu ayda harb 

etmek günahtı ve her ümmet, bu aya saygı gösterirdi. Enîsülvâ'ızîn 
kitabında diyor ki: “İsa aleyhisselam zamanında bir genç, güzel bir 



kıza tutulmuştu. Nice zaman sonra söz aldı ve bir akşam buluştular. 
Genç, ansızın, pencereden yeni ayı gördü. 

-Bu hangi aydır dedi. Kız; 
-Receb ayı deyince, genç toparlandı. Kız şaşırıp; 
-Ne oluyorsun dedi. Genç; 
-Babalarımdan işittim. Receb ayında günah işlenmez. Bu aya 

saygı gösterilir deyip, özür diledi ve evine gitti. 
 
Allahü teâlâ, İsa aleyhisselama vahyedip, olanları bildirdi. (Bu 

genci ziyaret et! Selamımı söyle) buyurdu. 
 
Genç, Receb ayına gösterdiği saygı sebebiyle, büyük bir 

Peygamberin kendine gönderildiğine sevinerek iman etti, iyi bir 
mü'min oldu.” 

 
Muhyiddîn Arabî hazretleri Fütu-hât-ı Mekkiyye kitabında 

buyuruyor ki: 
“Allahü teâlânın sevgili kullarından bir grup vardır ki, onlara 

Recebi derler. Onlar kırk kişidir. Sayıları artmaz ve eksilmez. Receb 
ayında hiç hareket etmezler. Ayakta duramadıkları gibi, oturamazlar 
da. Ellerini, ayaklarını ve gözlerini dahi kıpırdatacak kuvveti 
kendilerinde bulamazlar. Receb ayının ilk günlerinde bu hâl üzere 
olurlar. Günden güne bu hâlleri hafifler. Şaban ayı girince, bu hâlleri 
kalkar. Bazılarında bu keşif hâlleri kalıp, bir sene devam eder. 
Recebilerden birini gördüm. Onda rafizilerin durumunu görme hâli 
baki kalmıştı. Tanımadığı rafiziyi domuz şeklinde görür ve; 

-Sen rafizisin, tövbe et, derdi. O rafizi tövbe ederse, onu insan 
suretinde görür, sen gerçekten tövbe ettin, derdi... 

 
Bir gün huzuruna iki kişi geldi. Meğer onlar, hazret-i Ebu Bekir ve 

hazret-i Osman hakkında yanlış ve kötü düşüncelere sahip imişler. 
O zat, bunlara dışarıya çıkmalarını söyledi. Sebebini sorduklarında; 

-Ben sizi domuz şeklinde görüyorum, dedi. O iki kimse o anda 
kalblerinden tövbe ettiler. Bunun üzerine; 

-Şimdi tövbe ettiniz. Çünkü sizi insan suretinde görüyorum, dedi.” 
 
Netice olarak, mübarek ay ve gecelere hürmet etmeli ve bunları 

fırsat bilmelidir. Resulullah efendimizin buyurduğu gibi: 
(Receb, Allahü teâlânın ayıdır. Receb ayına ikram edene, 

saygı gösterene, Allahü teâlâ, dünyada ve âhirette ikram eder.) 



 
Nafile namazları cemaatle kılmak 
20.04.2015 
 
İmam-ı Rabbani hazretleri buyurdu ki: “Aşure günü, Berât ve 

Regâib geceleri, camilerde toplanarak cemaatle namaz kılan 
yüzlerle kişi, bu toplantılarla sevap kazandıklarını sanıyorlar!..” 

 
Beş vakit namazın farzlarını cemaatle kılmak, erkeklere Hanefi, 

Şafii ve Maliki mezhebinde sünnettir. Cuma ve bayram 
namazlarında ise şarttır. Nafile namazları cemaatle kılmak ise, 
mekruhtur. 

Regâib, Berât ve Kadir gecelerinde kılınan nafile namazları, 
cemaatle kılmak mekruhtur. Regâib namazı diye bilinen ve Receb 
ayının ilk Cuma gecesi kılınan namaz da, nafile bir namazdır. 
Hicretin 480. senesinde meydana çıkmıştır. Birçok âlim, bunun 
çirkin bir bid’at olduğunu bildirmiştir. Çok kimsenin kılmasına 
aldanmamalı ve sünnet sanmamalıdır. 

 
İmam-ı Rabbanî hazretleri buyuruyor ki: 
“Zamanımızda âlim olsun, cahil olsun, Müslümanların çoğu, 

nafile ibadetleri yapmaya çok önem veriyorlar. Farzları yapmakta 
gevşek davranıyorlar. Farzların içinde bulunan sünnetleri ve 
müstehabları gözetmiyorlar. Nafilelere kıymet veriyorlar. Farzları 
aşağı görüyorlar. Farz namazları müstehab olan zamanlarında kılan 
yok gibidir. Sünnet olan cemaatin çoğalmasına, hatta namazı 
cemaat ile kılmaya aldırış etmiyorlar. Farzları, gevşeklikle, üşenerek 
kılmakla, vazifeyi bitirdiklerini sanıyorlar. Aşure gününe, Berât 
gecesine, Receb ayının yirmiyedinci gecesine ve bu ayın, Regâib 
gecesi denilen ilk Cuma gecesine çok önem veriyorlar. Bu 
zamanlarda, büyük cemaatlerle nafile namazlar kılıyorlar. Bu 
cemaatleri iyi ve güzel sanıyorlar. Bunların, şeytanın aldatması 
olduğunu, günahları sevap olarak gösterdiğini anlayamıyorlar. 
Şeyhülislam Usameddîn İsferâînî Hirevî hazretleri, Şerh-i Vikâye 
hâşiyesinde; ‘Nafileleri cemaatle kılmak ve farz namazları 
cemaatsiz, yalnız kılmak, şeytanın aldatmalarından biridir’ 
buyuruyor. 

 
Aşure günü, Berât ve Regâib geceleri, camilerde toplanarak 

cemaatle namaz kılan yüzlerle kişi, bu toplantılarla sevap 



kazandıklarını sanıyorlar ise de, bunlar fıkıh âlimlerinin söz birliği ile 
mekruh dedikleri işi işlemektedirler. Mekruhu iyi bilmek ise, büyük 
cinayetlerdendir. Çünkü haramı mubah bilmek, küfür olur. Mekruhu 
mubah bilmek, ondan bir basamak aşağıdır. Bu işin çirkinliğini iyi 
anlamalıdır.” 

 
Netice olarak, bir edebi gözetmek ve tenzihi olsa bile, bir 

mekruhtan sakınmak, zikirden ve murakabeden daha faydalıdır. 
Tahrimi olan mekruhtan sakınmanın faydasını, artık düşünmelidir. 
Nafile ibadetleri yapmak, farzları gözetmekle, haramlardan, 
mekruhlardan sakınmakla birlikte yapılırsa, elbette güzel olur. Fakat 
böyle olmazsa, zararlı olur. Zekât olarak bir gram gümüşü, 
Müslüman bir fakire vermek, nafile olarak dağlar kadar altın sadaka 
vermekten ve yardımlar yapmaktan daha çok sevaptır. 

 
Nasihat vermek, dinimizin emridir 
21.04.2015 
 
İnsanlara nasihat etmek, dinimizin emridir. Ancak nasihat, 

birinin yüzüne karşı olmamalı, umumi olarak, ortadan söylemeli 
ve hiç kimse ile münakaşa etmemelidir… 

 
Nasihat vermek, dinimizin birinci vazifesidir ve Peygamberlerin 

en üstününe uymaktır. İslam âlimlerinin ve evliyanın büyüklerinden 
olan İmam-ı Rabbani hazretleri, nasihat isteyen bir talebesine 
hitaben buyuruyor ki: 

“Nasihat istiyorsunuz. Yavrum! Bu bozukluğum, dünyaya dalmış 
halim, bilgisizliğim ve başarısızlığım ile, size nasihat vermeye 
kalkışmaktan hayâ eder, utanırım. Fakat, emr-i ma'ruftan 
kaçınmaktan da korkarım. Bunun için, birkaç kelime yazmaya 
kendimi zorluyorum. 

 
Yavrum! Dünyada kalmak zamanı pek azdır. Bu kısa zamanın 

çoğu da boş yere geçmiş bulunuyor. Âhiret zamanı ise sonsuzdur. 
Orada başa gelecek şeyler, bu birkaç günlük işlere bağlıdır. Bundan 
sonra, ya sonsuz nimetler, zevkler veya bitmez tükenmez azaplar, 
acılar vardır. Peygamber efendimiz, bunları haber vermiştir. Elbette 
olacaklardır. Aklı olan kimsenin, durmadan çalışması lazımdır. 

 



Yavrum! Ömrün en kıymetli zamanları, boş yere geçti. Allahü 
teâlânın düşmanı olan nefsin isteklerini yapmakla tükendi. Şimdi, 
ömrün en kıymetsiz, başarısız zamanı kaldı. Artık, bununla da, 
Allahü teâlânın beğendiği işleri yapmaz, kuvvetli zamanda elden 
kaçırılanı, kuvvetsiz, kıymetsiz zamanda yakalayamaz isek, az bir 
emekle, kısa bir sıkıntı ile, sonsuz rahata, nimetlere kavuşmazsak 
ve sayısız çirkin işlerimizi, az bir iyi işle örtmezsek, yarın kıyamet 
gününde, Allahü teâlânın huzuruna ne yüzle çıkabiliriz? Oraya ne 
özür ve bahane götürebiliriz? Bu gaflet uykusu ne vakte kadar 
sürecek. Bir gün, gözlerden perdeyi kaldıracaklar. Kulaklardan gaflet 
pamuğunu çıkaracaklar. Fakat, faydası olmayacak. O zaman 
pişmanlıktan, utanmaktan başka yapılacak şey olmayacak. Ölüm 
gelmeden önce, yapacak işi bilmeli. Yüzü ak olarak, Allahü teâlâyı 
özleyerek can vermelidir. 

 
Önce, itikadı düzeltmek lazımdır. Dinden olduğu tevatür yani çok 

kimselerin söylemesi ile zaruri olarak bilinen şeylere inanmak 
elbette lazımdır. Bundan sonra, fıkıh kitaplarında yazılı olan şeyleri 
öğrenmek ve yapmak zaruridir. Bundan sonra da, tasavvuf yolunda 
ilerlemek gelir. Fakat bu, kimsenin bilmediği şeyleri öğrenmek, 
görmediği gizli şeyleri görmek için değildir. Tasavvuf yoluna girmek, 
İslamiyetin inanılacak şeylerine, imanı kuvvetlendirmek içindir. 
Böylece iman, görmüş gibi sağlam ve vicdani olur, kısaca inanmak 
yerine, etraflı ve derin iman hasıl olur.” 

 
Netice olarak, insanlara nasihat etmek, herkese yol göstermek, 

dinimizin emridir. Ancak nasihat, birinin yüzüne karşı olmamalı, 
umumi olarak, ortadan söylemeli ve hiç kimse ile münakaşa 
etmemelidir. 

 
Bütün kötülüklerin başı kibirdir 
26.04.2015 
 
Sübki hazretleri buyurdu ki: “Tefekkür ettim, düşündüm. 

Gördüm ki, bütün fesadın başı kibirdir. Kibir, şeytanın 
büyüklenip kendini beğenmesi ile işlenen ilk günah oldu." 

 
Nefsine düşkün olanlar, nefsinin arzularına kavuşmak için, 

yardım edenleri sever. Akıl ve ilim sahipleri ise, medeni insan 
olmasına yardım edenleri sever. Kısacası, iyiler iyileri, kötüler de, 



kötüleri severler. Mevlana Celaleddin-i Rumi hazretleri; “Nefis, 
yaratıkların içinde en ahmak olanıdır. Hep kendi zararını ister. Onun 
yakasını bırakmaya gelmez. Çünkü en büyük düşman nefistir” 
buyurmuştur. 

 
İnsanın yükselmesi, olgunlaşması, nefsin kötülüklerinden 

kurtulup, her şeyi gönlünden çıkarması ile mümkün olmaktadır. 
İnsanın dışında şeytan bulunduğu gibi, içinde de vardır. İnsanın 
içindeki şeytanı, onun kudretinin, enerjisinin taşkınlığıdır. Enerji 
artınca, insanda kibir ve yükseklik hasıl olur. Kötü sıfatların en 
aşağısı da, bu kibir sıfatıdır. Kibriya yani üstünlük, büyüklük sıfatı, 
Allahü teâlâya mahsustur. Zira hadis-i şerifte; (Allahü teâlâ 
buyuruyor ki, kibriya, üstünlük ve azamet bana mahsustur. Bu 
ikisinde bana ortak olanı Cehenneme atarım, hiç acımam) 
buyurulmuştur. 

 
İnsan, nefsini ne kadar aşağılarsa, Allahü teâlâ indinde kıymeti o 

kadar yükselir. Kendine kıymet verenin, Allahü teâlâ katında kıymeti 
olmaz. Takıyyüddin Sübki hazretleri buyuruyor ki: 

“Tefekkür ettim, düşündüm. Gördüm ki, bütün fesadın başı 
kibirdir. Kibir, şeytanın büyüklenip kendini beğenmesi ile işlenen ilk 
günah oldu. Kalpte kibir, büyüklenme hasıl olduğu zaman, kendisini 
büyük görüp, başkalarını aşağı görür. Kibir, kalbi nasihat kabul 
etmekten ve emre itaat etmekten alıkoyar. Kalpte kendini hor ve 
hakir görme hasıl olunca, İslam alimlerine itaat eder ve sözlerini 
dinler. İslam alimlerinin söz ve nasihatleri ona tesir eder. Bu vesile 
ile Hakkı tanır. Nihayet her hayır ve iyiliğe kavuşur.” 

 
Peygamberlerin hepsi, tevazu sahibi idiler. Allahü teâlâdan çok 

korkarlardı. Kendilerinde kibir ve ucub gibi kötü huylar hiç yoktu. 
Kibrin zararını bilmeyen kimse için alim demek, yalan olur. İnsanın 
ilmi arttıkça, Allahü teâlâdan korkması artar. Günah işlemeye 
cesaret edemez. Ehl-i sünnet alimleri buyuruyor ki; “Allahü teâlâ 
ilim, kudret gibi bütün sıfatlarından kullarına biraz ihsan 
buyurmuştur. Fakat, yalnız üç sıfatı kendine mahsustur. Bu üç 
sıfattan hiçbir mahlukuna vermemiştir. Bu üç sıfatı; Kibriya, Gani 
olmak ve Yaratmak sıfatlarıdır. Kibriya, büyüklük, üstünlük demektir. 
Gani olmak, başkalarına muhtaç olmamak, her şey Ona muhtaç 
olmak demektir.” 

 



Netice olarak kibirlenmek, Allahü teâlânın sıfatına, hakkına 
tecavüz etmek olur. Kullara kibirlenmek yakışmaz, çünkü en büyük 
günahtır. 

 
En büyük tehlike: İnsanın kendini beğenmesi! 
27.04.2015 
 
Din Büyüklerimiz buyurdular ki: “En büyük tehlike, insanın 

kendisini tanımaması, Allahü teâlânın nimetlerini unutması ve 
kendini bir şey sanıp beğenmesidir...” 

 
İnsanın yaratılışında, hayvani ruhun arzuları bulunduğu için 

insan, malı, parayı sever. İnsanda görülen öfke, intikam, kibir gibi 
sıfatlar da bu arzudan doğmaktadır. Kişinin, kendi üzerinde hakkı 
bulunanları, yani tanıdıklarını ziyaret etmemesi kibrindendir, 
kendinden aşağı olanları ziyaret etmesi ise tevazusundandır. 
Yanına başkasının oturmasını istememek, hastalarla birlikte 
oturmamak, evinin işini yapmamak, evine lazım olan şeyleri satın 
alıp evine getirmemek, kullanılmış elbisesini tekrar giymek 
istememek, hep kibir alametidir. İşbaşında iş elbisesi giymek 
istememek, fakirlerin davetine gitmeyip, zenginlerin davetine gitmek 
de tekebbürdür. Akrabasının ve çocuklarının muhtaç oldukları 
şeyleri temin etmemek ve doğru sözü kabul etmeyip münakaşa 
etmek, kusurunu, kabahatini bildirenlere teşekkür etmemek, 
herkesin yanında olursa riya olur. Hem yalnız iken, hem de 
başkalarının yanında yaparsa, kibir olur. 

 
Hadis-i kudside; (Azamet ve kibriya bana mahsustur. Bu iki 

sıfatta, bana ortak olmak istiyenlere, çok acı azab ederim) 
buyuruldu. 

 
Abdullah bin Mübarek hazretleri; “İnsan; nefis, şeytan, münafık 

gibi üç düşmanla karşı karşıyadır ve bunlardan kurtulmak çok 
güçtür” buyurmuştur. 

 
Resulullah efendimiz, mal satmış, satın almış ve satın alması 

daha çok olmuştur. Ücret ile çalışmış, çalıştırmış ve ortaklık 
yapmıştır. Başkasına vekil olmuş ve vekil yapmıştır. Hediye vermiş 
ve almıştır. Ödünç ve ariyet mal almıştır. Vakıf yapmıştır. Dünya işi 
için kimseye kızmamış, incitecek bir şey kimseye söylememiştir. 



Yemin etmiş ve ettirmiştir. Yemin ettiği şeyleri yapmış, yapmayıp 
kefaret verdiği de olmuştur. Latife yapmış ve söylemiş, latifeleri hep 
hak üzere ve faydalı olmuştur. Peygamber efendimizin yaptığı bu 
işleri yapmaktan çekinmek, utanmak da, kibir olur. Çok kimse 
burada yanılmakta ve tevazu ile tezellülü, zilleti birbiriyle 
karıştırmaktadır. Nefis, burada da, çok kimseyi aldatmakta, kibri 
vakar, zilleti de tevazu olarak göstermektedir. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri, bir talebesine hitaben; “Oğlum, bütün 

varlıkların hülasası, özü olan insan, eğlence için, oyun için, yiyip 
içmek, gezmek, yatmak, keyif sürmek için yaratılmadı. Kulluk 
vazifelerini yapmak, Rabbine itaat, tevazu, kuvvetsizliğini, ihtiyacını 
göstermek, Ona sığınmak ve yalvarmak için yaratıldı” buyurmuştur. 

 
Netice olarak Din Büyüklerinin sevdiklerine sık sık buyurdukları 

gibi: 
“En büyük tehlike, insanın kendisini tanımaması, Allahü teâlânın 

nimetlerini unutması ve kendini bir şey sanıp beğenmesidir.” 
 
Yükselen, ancak tevazu ile yükselir 
28.04.2015 
 
Resulullah efendimiz (sallallahü aleyhi ve sellem) buyuruyor 

ki: "Allah için tevazu edeni, Allahü teâlâ yükseltir. Kim de 
kibirlenirse, Allahü teâlâ onu rezil eder." 

 
İslam âlimleri, tasavvuf büyükleri, her zaman, Müslümanlara 

tevazu, alçak gönüllü olmayı emir buyurmuştur. Müslüman egoist 
olmaz, çünkü egoist olanı, Allahü teâlâ sevmez. Kibirli olmak, 
kendini büyük bilmek kötü, tevazu, alçak gönüllü olmak ise, iyidir, 
güzeldir. Tevazu, kibrin aksidir ve insanın kendini başkaları ile bir 
görmesidir. Tevazu, insan için çok iyi bir huydur. 

 
Resulullah efendimiz buyuruyor ki: 
(Allah için tevazu edeni, Allahü teâlâ yükseltir. Kim de 

kibirlenirse, Allahü teâlâ onu rezil eder.) 
 
Mansur bin Ammar hazretleri; “Tevazu, hakka uymakta, 

sıkıntılara, acılara sabretmek, dinde bildirilen edeplerle edeplenmek 



ve başkalarının faziletini üstün tutup, kendi faziletini büyük 
görmemektir” buyurmuştur. 

 
Ebu Ali Rodbari hazretleri, talebelerine sık sık; “Yükselen ancak 

tevazu ile yükselir, alçalan da ancak kibirle alçalır” buyururdu. 
 
Bayezid-i Bistami hazretleri buyuruyor ki: 
“Bir kimsenin, Allahü teâlâya olan muhabbetinin hakiki olup 

olmadığının alameti; kendisinde deniz misali cömertlik, güneş misali 
şefkat ve toprak misali tevazu gibi üç hasletin bulunmasıdır.” 

 
Ahmed Siyahi hazretleri de oğluna nasihat ederek; “Ey oğlum! 

Tevazu ve alçak gönüllülükte toprak gibi, başkasına fayda vermekte 
meyveli ağaç gibi, cömertlikte akan nehir gibi, ihsan ve iyilik 
yapmakta deniz gibi, malayani, faydasız şeyleri konuşmamakta, 
sükut ve susmakta cansız varlıklar gibi, ayıpları örtmekte karanlık 
gece gibi olmaya çalış” buyurmuştur. 

 
Şeyh Nureddin hazretleri de, sevenlerinden birisine hitaben; 

"Cömertlikte güneş gibi, tevazuda su gibi, tahammülde de toprak 
gibi ol. Halkın cefasına katlan” buyurmuştur. 

 
Tevazu eden, Allahü teâlâ indinde büyük olur. Kibirlenen ise, 

küçülür. İsa aleyhisselama, havarileri; 
-İçimizde, hangimiz büyük, hangimiz küçüktür diye sorduklarında; 
-En büyüğünüz, en küçüktür. En küçüğünüz de, en büyüktür. 

Yani, kendini büyük gören küçük ve kendini küçük gören de, 
büyüktür buyurmuştur. 

 
Osman Haruni hazretleri buyuruyor ki: 
“Bir kimsede şu üç haslet bulunursa, o kimse Allahü teâlânın 

sevgili kulu olur. Birincisi; cömertliktir, çünkü cömertlik bir deryadır. 
İkincisi, şefkattir. Şefkat, güneş gibi aydınlatıcıdır. Üçüncüsü, 
tevazudur. Tevazu, toprak gibidir, toprakta ise, gül biter.” 

 
Netice olarak, Peygamber efendimiz, birçok hadis-i şeriflerinde, 

kibri ve kibirli olmayı kötülemiş, tevazuyu, alçak gönüllü olmayı ise 
övmüştür. Hadis-i şerifte buyurulduğu gibi: 

(Allah rızası için tevazu edeni, yani kendini Müslümanlardan 
üstün görmeyeni, Allahü teâlâ yükseltir.) 



 
Herkese İslamiyetten sorulacak 
03.05.2015 
 
“Kıyamet günü herkese İslamiyetten sorulacak, tasavvuftan 

sorulmayacaktır. Cennete girmek, Cehennemden kurtulmak, 
ancak İslamiyete uymakla olur..." 

 
Bu dünyada herkes yolcudur. Yolcuların ise, birbirlerine yardım 

etmesi, el ele vermeleri, kardeş gibi olmaları lazımdır. Her 
Müslüman böyle düşünmeli ve vazifesine başlarken, Müslümanlara 
yardım etmeyi, onları rahat ettirmeyi düşünerek çalışmalıdır. 
Müslümanlara en büyük hizmet, onlara doğru olarak din bilgilerini 
öğretmekle olur. İslamiyeti doğru olarak öğrenmek ve öğretmek, 
nafile hacdan ve umreden daha sevaptır. İslam ilimlerini yaymak ve 
bunları yapanlara yardım etmek için lazım olan parayı, malı 
kazanmanın da, çok sevap olduğu, kitaplarda yazılıdır. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri, bir talebesine yazdığı mektupta 

buyuruyor ki: 
“Kıyamet günü herkese İslamiyetten sorulacak, tasavvuftan 

sorulmayacaktır. Cennete girmek, Cehennemden kurtulmak, ancak 
İslamiyete uymakla olur. İnsanların en iyileri, seçilmişleri olan 
Peygamberler, herkesi İslamiyete çağırmıştır. Kurtuluş yolu 
İslamiyettir. O büyükler, İslamiyeti bildirmek için gönderildi. O halde 
en kıymetli ibadet, insanlara yapılacak en büyük iyilik, İslamiyetin 
öğrenilmesine, yapılmasına çalışmaktır ve İslamiyetin bir emrini 
meydana çıkarmaktır. Hele, din düşmanları, azgınca, dine 
saldırarak, İslam kitaplarını yok ettikleri, Müslüman yavrularını 
aldattıkları bir zamanda, Allahü teâlânın emirlerinden bir tanesinin 
yapılmasına sebep olmak, binlerle, milyonlarla lira sadaka 
vermekten daha sevaptır. Çünkü, bu ufak iş, Peygamberlere uymak, 
onların vazifesine ortak olmaktır. Halbuki, ibadetlerin en kıymetlisi, 
sevapların en çoğu onlaradır. Milyonla sadaka vermek, hayrat, 
hasenat yapmak ise, herkese müyesser olabilir. İslamiyetin 
meydana çıkmasına çalışmak, nefsin istemediği şeydir. Buna 
çalışan, nefsi ile cihad etmiş olur. Hayrat yapmak ise, nefsin hoşuna 
gidebilir. Fakat, İslamiyetin öğrenilmesi, yapılması için para sarf 
etmek, şüphesiz çok kıymetlidir. Bu niyet ile az bir şey vermek, bu 
niyet olmadan sarf edilen milyonlardan aşağı değildir. Her 



Müslümanın, Ehl-i sünnet âlimlerinin kitaplarını tercüme edip, 
bastıran kurumlara yardım etmesi lazımdır. Bunlardan bir iki kitap 
satın alıp, komşuya, arkadaşa hediye etmek, hem bu kuruluşlara 
yardım olur, hem de İslamiyete büyük hizmet olur.” 

 
Netice olarak, dinimizi doğru olarak öğrenmek ve öğretmek, her 

Müslümanın vazifesidir. Yarım asra yakın, Türkiye gazetesi de, 
dinimizi doğru olarak öğrenmek ve öğretmek için, bütün güçlüklere 
rağmen yayınına, devam etmektedir. Okuyucularımızın da, abone 
olarak ve abone bularak destek olmalarını, katkıda bulunmalarını 
beklemekteyiz. 

 
Namazları vaktinde kılmalıdır 
04.05.2015 
 
Günahları örten, insanı kötü, çirkin şeyleri yapmaktan 

koruyan, namazdır. Bunun için beş vakit namazı, vakti girer 
girmez, şartlarına uyarak kılmalıdır. 

 
Namazları; farzlarına, vaciplerine, sünnetlerine dikkat ederek ve 

gönlünü Allahü teâlâya vererek, vakitleri geçmeden kılmalıdır. 
Namazı, vaktin geldiğini bilerek ve evvel vaktinde kılmalıdır. 
Namazları vaktinde kılmak ve vaktinde kıldığını bilmek şarttır. Yalnız 
iken, her namazı evvel vaktinde kılmalı, ikindiyi ve yatsıyı İmam-ı 
a'zamın kavline göre kılmalıdır. Namaz ne kadar geç kılınırsa 
sevabı o kadar azalır. Namaz kılmak, insanın Allahü teâlâya olan 
borcudur. Bir namazı vaktinde kılmamak, bu hakkı ve namazda 
Müslümanlara yapılan dua hakkını ödememek oluyor. Farz namazı 
özürsüz vaktinde kılmamak büyük günahtır. Vazife olduğuna 
ehemmiyet, kıymet verilmezse, imanın gitmesine sebep olur. 
Ankebut suresinin 45. ayetinde mealen; (Doğru kılınan namaz, 
insanı fahşadan ve münkerden herhalde uzaklaştırır) buyuruldu. 
İnsanı kötülüklerden uzaklaştırmayan bir namaz, doğru namaz 
değildir, görünüşte namazdır. 

 
Mevlana Celaleddin-i Rumi hazretleri, ezan okunmaya 

başladığında, ya ayakta durur veya dizi üstüne oturarak huşu içinde 
dinlerdi. Bitince hemen namaza kalkar, talebelerine, namazı 
vaktinde kılmalarını tavsiye ederdi. Kendisi şöyle bir hadise anlatır: 



“Belh şehrinde bir kimse vardı. Her ne zaman ezan okunmaya 
başlasa bütün işini bırakır, iki dizi üstüne gelerek otururdu. Ezanı, 
mütevazı bir halde dinler, bitince salevat-ı şerife getirir, ezan duasını 
okurdu. Sonra araya bir iş karıştırmadan hemen namazını kılardı. 
Bu kimse devamlı böyle yapar, hiç bu âdetini bozmazdı... Nihayet 
bir gün vefat etti. Cenazesini teneşirde yıkarken ezan okunmaya 
başladı. Cenaze birden doğruldu, ezan bitinceye kadar dizüstü 
oturarak hareketsiz bekledi. Sonra tekrar yattı. Cenazeyi kabre 
koyduklarında, sual melekleri geldiler. Bu sırada onlara Allahü 
teâlâdan; ‘O kulum, ismim anıldığı zaman, ismimi aziz tutarak 
hürmetle beklerdi. Siz de onu ziyaret edip aziz tutun’ hitabı geldi.” 

 
Yunus bin Ubeyd hazretleri buyuruyor ki: 
“İki şey var ki, bunlar bir kimsede tamam olursa, o kimsenin diğer 

bütün halleri bu iki hali sayesinde tamam olur. Birincisi, namazı 
vaktinde kılmak. İkincisi, dilini kötü ve yersiz sözlerden korumak. Bir 
kimse dilini yersiz sözlerden koruyabilirse, Allahü teâlâ ona mutlaka 
diğer amellerini düzeltmesini ihsan eder.” 

 
Netice olarak, günahları örten, insanı kötü, çirkin şeyleri 

yapmaktan koruyan, namazdır. Bunun için beş vakit namazı, vakti 
girer girmez, şartlarına uyarak kılmalıdır. Hadis-i şerifte buyurulduğu 
gibi: 

(İbadetlerin en kıymetlisi, evvel vaktinde kılınan namazdır.) 
 
Esas olan, ölü kalpleri diriltmektir! 
05.05.2015 
 
İmam-ı Rabbani hazretleri buyurdu ki: “Cahiller, ölüyü 

diriltmeyi büyük keramet sanır. Büyükler ise, ölü kalpleri 
diriltmeye, hasta ruhları tedavi etmeye ehemmiyet verir.” 

 
Evliyanın kerameti haktır. Hak olduğu Kur’an-ı kerimde 

bildirilmektedir. Al-i İmran suresinin 37. âyetinde mealen; 
(Zekeriyya mabedde onun yanına her girişinde, yanında bir 
yiyecek bulurdu. Ey Meryem! Bu sana nereden geldi, dedi. O 
da, bu Allah tarafındandır. Çünkü, Allah dilediğine sayısız rızık 
verir, dedi) buyuruldu. 

 
Tefsir âlimleri bu âyet-i kerimenin tefsirinde şöyle buyurmuşlardır: 



“Zekeriyya aleyhisselam, hazret-i Meryem'in yanına her 
girdiğinde, onun yanında yaz günlerinde kış meyveleri, kış 
günlerinde ise yaz meyveleri görürdü. Hazret-i Meryem'in 
Peygamber olmadığı söz birliği ile bildirilmektedir. Bu âyet-i kerime, 
evliyanın kerametini inkâr edenlere karşı tam bir delildir.” 

 
Keramet hissi ve manevi olmak üzere iki kısımdır. Halk arasında 

keramet denince, hatırlardan geçenleri söylemek, geçmişe ve 
geleceğe ait şeyleri haber vermek, su üzerinde yürümek, havada 
uçmak, bir anda bir yerden bir yere gitmek ve insanların gözünden 
kaybolmak, duası derhal kabul olmak gibi kerametler anlaşılır ve 
böyle haller görülen kimselere evliya derler. Onların İslamiyetin emir 
ve yasaklarına uyup uymadıklarına bakmazlar. 

 
Manevi kerametler ise; İslamiyetin emirlerine tam uymak, marifet-

i ilahiyyeye kavuşmak, hayırlı işlere koşmak, vazifelerini yerine 
getirmekte gayretli olmak, güzel ahlak sahibi olmak, kalpten kin, 
haset, kötü düşüncelerin ve diğer kötü huyların gitmesi, elinde olanı 
vermek, benliği terk etmek, Allahü teâlâya karşı vazifeleri yerine 
getirmek, alıp verdiği nefeslerde gafletten uzak olmak gibi haller de 
manevi kerametlerdir. Bunlarda mekir ve istidrac bulunmaz. 

 
Avamın keramet olarak gördüğü şeylerde ise, gizli mekir 

bulunabilir. Muhammed Parisa hazretleri buyuruyor ki: 
“İnsanların çoğu ölüleri dirilteni büyük bilmişler. Allahü teâlâya 

yakın olanlar ise, ölü ruhları diriltmişler. Doğrusu, kalpleri diriltmek 
yanında, ölüleri diriltmenin hiç kıymeti yoktur. Çünkü ölüyü diriltmek 
ona birkaç günlük ömür kazandırır. Kalplerin diriltilmesi ise, sonsuz 
hayata kavuşturur. Ölü kalplerin diriltilmesi, harikaların en 
büyüğüdür. Allahü teâlâ, böyle kulları ile rahmet yağdırıyor. Onlar 
sebebi ile rızık gönderiyor. Onların sözleri deva, acıyarak bakışları 
şifadır. Yanlarında bulunanlar kötü olmaz. Onları tanıyanlar mahrum 
kalmaz.” 

 
Netice olarak, keramet vardır ve haktır. Fakat esas keramet, 

İmam-ı Rabbani hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“Cahiller, ölüyü diriltip, mezardan çıkarmayı, büyük keramet 

sanır. Büyükler ise, ölü kalpleri diriltmeye, hasta ruhları tedavi 
etmeye ehemmiyet verir.” 

 



Bu mertebeye erişmek için 
10.05.2015 
 
Behaeddin Buhari hazretleri dervişe buyurdu ki: "Bu 

mertebeye erişmek için, Allahü teâlânın rızasına uygun amel 
işlemek ve Onun sevgili bir kuluna teslim olmak lazımdır." 

 
İslamiyeti bilmeyenler; hatırlardan geçenleri söylemeyi, geçmişe 

ve geleceğe ait şeyleri haber vermeyi, su üzerinde yürümeyi, 
havada uçmayı, keramet diye bilirler ve böyle kimselere evliya 
derler. Halbuki onların sünnet-i seniyyeye uyup uymadıklarına 
bakmazlar. Evliyanın büyüklerinden ve Şah-ı Nakşibend diye bilinen 
Behaeddin Buhari hazretleri, hacca giderken, Horasan'a uğrar, bir 
evde misafir kalır. Orada huzuruna bir derviş gelir, o dervişe iltifat 
edip; 

-Bunlar bizim sevdiklerimizdendir, fakat bizi tanımazlar buyurur. 
Sonra o dervişle yemek yerler ve sohbete başlarlar, tarikat 
hallerinden ve hakikat sırlarından bahsederler. Sohbetten sonra, o 
derviş müsaade isteyip, havada uçarak gider. Behaeddin Buhari 
hazretleri, dervişin bu haline tebessüm edip; 

-Bu kolay iştir buyurur... Yatsı namazı vaktinde, o derviş tekrar 
gelir. Behaeddin Buhari hazretleri, havada uçmanın, su üstünde 
yürümenin bir kıymeti olmadığını anlattıktan sonra; 

-Allah dostlarının yanında böyle işler muteber değildir. Allahü 
teâlâ bazı kullarına öyle sırlar ihsan etti ki, bu sırlardan birini 
insanlara gösterse, halk perişan ve mahvolur, buyurur. Derviş; 

-Ben, senelerdir denizlerde ve karada dolaşırım, söylediğiniz gibi 
bir zat bulamadım. On defa Kâbe'yi, Resulullah efendimizin kabrini 
ziyaret ettim. Bahsettiğiniz sırlardan hiçbirinin kokusunu duymadım 
der. Behaeddin Buhari hazretleri; 

-Biraz bizim yanımızda kalırsan, sana nice sırları koklamak nasip 
olur ve âlemde öyle kimse olup olmadığını anlarsın buyurur. Derviş; 

-Peki deyip teslim olur, yanına oturur... Behaeddin Buhari 
hazretleri, parmağı ile dervişe dokununca, kendinden geçer, nefesi 
kesilir. Sonra parmağını dervişin alnına dokundurunca kendine gelir, 
özür ve af dileyerek; 

-Cahillik ettim. Sizin gibi Allahın sevgili bir kulunun huzurunda 
edepsizlik ettim. Uygunsuz sözler söyledim. Kerem ve ihsan ediniz, 
küstahlığıma bakmayıp, beni bağışlayınız ve terbiye ediniz. Bunca 
zamandır gezip dolaştım ve hep sizin gibi kemal ehli bir büyük âlim 



aradım. Şimdi himmetiniz bereketiyle aradığımı buldum, der. Bunun 
üzerine Behaeddin Buhari hazretleri; 

-Bu mertebeye erişmek için, Allahü teâlânın rızasına uygun amel 
işlemek ve Onun sevgili bir kuluna teslim olmak lazımdır buyurur. 

 
Netice olarak, İmam-ı Rabbani hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“O büyükleri, yalancılardan ayıran farkların en açığı, her 

sözlerinin, hareketlerinin İslamiyete uygun olması, yanlarında 
bulunanların kalplerinde, Allahü teâlânın korkusu ve sevgisi hasıl 
olmasıdır ve başka şeylerden soğumalarıdır.” 

 
Lazım olan bilgileri öğrenmek 

11.05.2015 

 

Resulullah efendimiz buyurdu ki: "İlim öğrenmek, her 

Müslüman erkek ve kadına farzdır." Yani her Müslümanın, 

kendine lazım olan din bilgilerini öğrenmesi farzdır... 

 

Her Müslümanın, öğrenmesi farz veya vacib olan fıkıh, ilmihal 

bilgilerini öğrenmesi lazımdır. Bu bilgileri öğrenmemek fısktır, 

günahtır. Fasıkların şahitliğinin kabul olmadığı, kitaplarda yazılıdır. 

Seyyid Emir Gilal hazretleri, talebelerine yaptığı vasiyette buyuruyor 

ki: 

“Ey kıymetli talebelerim! İlim öğrenmekten ve Muhammed 

aleyhisselamın yoluna tabi olmaktan asla ayrılmayınız. Bu, mümin 

için bütün saadetlerin ve nimetlerin vasıtasıdır. Bunun için 

Resulullah efendimiz buyurdu ki: 

(İlim öğrenmek, her Müslüman erkek ve kadına farzdır.) Yani 

her Müslüman erkeğin ve kadının, kendine lazım olan din bilgilerini 

öğrenmesi farzdır. Bunlar, sırasıyla şu bilgilerdir: 1-İman ve itikad 

bilgileri. 2-Namazla ilgili bilgiler. 3-Oruçla ilgili bilgiler. 4-Zengin ise, 

zekat ile ilgili bilgiler. 5-Eğer zengin ise hac ile bilgiler. 6-Ana-baba 

hakkını öğrenmek. Allahü teâlânın kendisinden razı olmasını 

isteyen, annesinin ve babasının rızasını kazanır. Resulullah 

efendimiz; (Allahü teâlânın rızası, ana-babanın rızasını kazanmakla 

elde edilir) buyurdu. 7-Sıla-i rahm, akrabayı ziyaret. 8-Komşu 



hakkını gözetmek. 9-Lazım olan alışveriş bilgilerini öğrenmek. 10-

Helali ve haramları öğrenmek lazımdır. Çünkü insanların çoğu, 

bilmediğinden ve bildiği ile amel etmediğinden helak olmuştur. 

 

İyi biliniz ki, dünyayı ve dünyaya düşkün olanları sevmek, Allahü 

teâlânın razı olduğu yolda yürümeye manidir. Daima Allahü teâlâyı 

hatırlayıp, zikrediniz. Böylece dininizi dünyaya değişmemiş 

olursunuz. Allahü teâlâdan korkunuz, hiçbir ibadet, Allah 

korkusundan daha tesirli değildir. Allahü teâlâdan korkan kimseden 

çekininiz. Allahü teâlâdan korkmayan kimseden ise, korkmayınız. 

 

Kalbin, dilin ve bedenin temiz olması, helal lokmaya bağlıdır. 

Helal lokma yiyenin midesi, içinde temiz su toplanan havuz gibidir. 

Bu havuzdan etrafa temiz su dağılır ve bu su ile çiçekler yetişir, 

ağaçlar meyve verir, ondan istifade edilir. Bir hadis-i şerifte 

buyuruldu ki: (Bir kimse, hiç haram karıştırmadan kırk gün helal 

yerse, Allahü teâlâ onun kalbini nur ile doldurur. Kalbine 

nehirler gibi hikmet akıtır. Dünya muhabbetini kalbinden 

giderir.) Allahü teâlânın emirlerine itaat ediniz. Nerede olursanız 

olun, ilim öğrenmekten ve amel etmekten uzak kalmayınız. 

Karşınıza her ne güçlük çıkarsa çıksın, ilmi ve ameli asla terk 

etmeyiniz.” 

 

Netice olarak, her Müslümanın kendisine lazım olan ilmihal 
bilgilerini öğrenmesi lazımdır. Peygamber efendimizin buyurdukları 
gibi: 

(Bir saat ilim öğrenmek veya öğretmek, sabaha kadar ibadet 
etmekten daha sevaptır.) 

 
Beş vakit namazı vaktinde kılmalıdır 
12.05.2015 
 
Namaz, ibadetlerin en üstünüdür ve imandan sonra, en 

kıymetli ibadet, namazdır. İman gibi, onun da güzelliği, 
kendindendir. Başka ibadetlerin güzelliği ise, kendilerinden 
değildir. 

 



Farzları yapmaya, haramlardan sakınmaya İbadet etmek denir. 
Allahü teâlâ, ibadet yapanları sever. Bunları âhirette Cennete 
sokacağını, sonsuz nimetler vereceğini Kur’an-ı kerimde bildiriyor. 
Haram işleyen, Cehennemde azap görecektir. Haramlar derece 
derecedir. Büyük haramın cezası da çok olacaktır. Büyük 
haramlardan birisi de, beş vakit namazdan birini vaktinde 
kılmamaktır. Namazın farz olduğuna inanmayanın, imanı gider. 
İnanıp da, tembellikle kılmayanın imanı gitmez, kâfir olmaz, buna 
fasık denir. Özrü olanın da, olmayanın da, vaktinde kılmadığı 
namazı, vakti çıktıktan sonra, hemen kaza etmeleri farz olur. 

 
Seyyid Emir Hamza hazretleri, talebelerine vasiyetlerinde 

buyuruyor ki: 
“Ey talebelerim, daima namaz vakti ne zaman girecek de namaz 

kılacağım diye bekleyin. Abdesti, namaz vakti girmeden alınız. 
Namazı huşu ve hudu ile kılınız ve Allahü teâlâdan korkunuz. 
Namaz vaktinde hiçbir şeyle meşgul olmayınız. Nitekim Peygamber 
efendimiz; (Vakit geçmeden namaza, ölüm gelmeden tövbeye 
acele ediniz) buyurmuştur. 

 
Her zaman günahlarınıza tövbe ediniz. Tövbe, bütün taatların 

başıdır. Tövbe, sadece dil ile olmaz, tövbe, işlenen günahlara 
kalpten pişmanlık ve bir daha o günahı işlememektir. Allahü 
teâlâdan daima korkunuz. Başkasının günahlarına değil, kendi 
günahlarınıza bakınız. 

 
Günahlarınıza pişman olup, o kadar ağlayıp tövbe ediniz ki, 

gerçekten size tövbekâr densin. Dünyada iken günahlara pişman 
olup, kulluk vazifesini yaparak âhireti kazanmak lazımdır. İşin aslı 
budur. Resulullah efendimiz; (Günahından tövbe eden kimse, hiç 
günah işlememiş gibidir) buyurmuştur. Gaflet uykusundan 
kendinizi uzak tutunuz ki, uyanık olasınız. Mümkün mertebe 
lüzumsuz konuşmayın, sakın boş söz söylemeyin. Daima namaz ve 
oruçla süslenin. 

 
Ne kadar hasta olsanız, ayağa kalkamayacak halde bulunsanız 

da, namazı kazaya bırakmayınız. İma ile de olsa namazınızı kılınız. 
Eğer Allah korusun, kazaya kalırsa, en kısa zamanda kaza ediniz. 
Hastalığınızı, günahlarınıza kefaret biliniz. Zira kula gelen belalar, 
sabır ve tövbe ile kalkar. 



 
Namazı öyle kılınız ki, yalnız ve kalabalıkta iken de, namazdaki 

haliniz değişmesin. İnsanların yanında iken çok yavaş kılmayın ki, 
bu hal, kendini insanlar nazarında iyi göstermek olur.” 

 
Netice olarak, beş vakit namazı vaktinde kılmalıdır. Çünkü 

namaz, ibadetlerin en üstünüdür ve imandan sonra, en kıymetli 
ibadet, namazdır. İman gibi, onun da güzelliği, kendindendir. Başka 
ibadetlerin güzelliği ise, kendilerinden değildir. Bu sebeple namazı, 
vaktinde ve şartlarına uyarak doğru kılmalıdır. 

 
Kur’an-ı kerimden din öğrenmek 
17.05.2015 
 
İmam-ı Şa'rani hazretleri buyurdu ki: “Hadis-i şerifler, 

Kur'an-ı kerimi açıklamaktadır. Mezheb imamları, sünneti 
açıklamışlardır. Din âlimleri de, mezheb imamlarının sözlerini 
açıkladılar." 

 
Resulullah efendimiz, abdestin nasıl alınacağını bildirmeseydi, 

nasıl abdest alınacağını Kur'an-ı kerimden çıkaramazdık. 
Namazların kaç rekat olduklarını ve orucun, haccın, zekatın 
hükümlerini, nisab miktarlarını, şartlarını, farzlarını ve sünnetlerini, 
Kur'an-ı kerimden çıkaramazdık. Kur'an-ı kerimde mücmel, kapalı 
olarak bildirilen hükümlerin hepsi böyledir. Bu konuda Abdülvehhab-
ı Şa'rani hazretleri buyuruyor ki: 

“Hadis-i şerifler, Kur'an-ı kerimi açıklamaktadır. Mezheb 
imamları, sünneti açıklamışlardır. Din âlimleri de, mezheb 
imamlarının sözlerini açıkladılar. Kıyamete kadar da böyle olacaktır. 
Hadis-i şerifler olmasaydı, suları, tahareti, namazların kaç rekat 
olduklarını, rüku ve secdede okunacak tesbihleri, bayram ve cenaze 
namazlarının nasıl kılınacağını, zekat nisabını, orucun, haccın 
farzlarını, nikah bilgilerini, hiçbir âlim, Kur'an-ı kerimde bulamaz ve 
öğrenemezdi. İmran bin Hasin hazretlerine birisi; 

-Bize yalnız Kur'andan söyle deyince; 
-Ey ahmak! Kur'an-ı kerimde, namazların kaç rekat olduğunu 

bulabilir misin? dedi. Hazret-i Ömer'e; 
-Farzların seferde kaç rekat kılınacağını Kur'an-ı kerimde 

bulamadık dediklerinde; 



-Allahü teâlâ, bize, Muhammed aleyhisselamı gönderdi. Biz, 
Kur'an-ı kerimde bulamadıklarımızı, Resulullahtan gördüğümüz gibi 
yapıyoruz. O, seferde, dört rekat farzları iki rekat kılardı. Biz de öyle 
yaparız buyurdu. 

 
Din imamlarının hiçbir sözü, İslamiyetin dışında değildir. Çünkü 

her biri hem hakikatte, hem de dinin hükümlerinde âlimdirler. 
 
Resulullah efendimiz Kur'an-ı kerimde icmalen yani kısa ve 

kapalı olarak bildirilenleri açıklamasaydı, Kur'an-ı kerim kapalı 
kalırdı. Resulullah efendimizin varisleri olan mezheb imamlarımız 
da, hadis-i şeriflerde mücmel, kapalı olarak bildirilenleri 
açıklamasalardı, sünnet-i nebeviyye kapalı kalırdı. Böylece, her 
asırda gelen âlimler, Resulullah efendimize tabi olarak, mücmel, 
kapalı olanları açıklamışlardır. Allahü teâlâ, Nahl suresinin 44. 
ayetinde mealen; (İnsanlara indirdiğimi onlara beyan edesin) 
buyurdu. Beyan etmek, Allahü teâlâdan gelen ayetleri, başka 
kelimelerle anlatmak demektir. Ümmetin âlimleri de, ayetleri beyan 
edebilselerdi ve Kur'an-ı kerimden hüküm çıkarabilselerdi, Allahü 
teâlâ Peygamberine, sana vahiy olunanları tebliğ et der, beyan 
etmesini emretmezdi.” 

 
Netice olarak dinimizi, fıkıh, nakli esas alan ilmihal kitaplarından 

öğrenmeliyiz. İbadet ve kazanç ilimlerini öğrenmek farzdır. Daha 
fazlasını öğrenmek efdaldir. Fıkıh öğrenmeyip, hadis, tefsir 
öğrenmek, iflas alametidir. 

 
Bugün sana sevap yoktur! 
18.05.2015 
 
"Dünyada riya ile ibadet edene, kıyamet günü; 'Ey kötü 

insan! Bugün sana sevap yoktur. Dünyada kimler için ibadet 
ettin ise, sevaplarını onlardan iste' denir." 

 
İbadet, Allahü teâlânın rızasına kavuşmak için yapılır. Başkasının 

muhabbetine, sevgisine, ihsanına kavuşmak için yapılan ibadet, ona 
tapınmak olur. Allahü teâlâya ihlâs ile ibadet etmemiz emrolundu. 
Hadis-i şeriflerde buyuruldu ki: 

(Allahü teâlânın birliğine iman edenden, namazı ve zekâtı 
ihlâs ile yapandan Allahü teâlâ razı olur.) 



 
(Başkalarına gösteriş için namazını güzel kılan, yalnız 

olduğu zaman böyle kılmayan, Allahü teâlâyı tahkir etmiş olur.) 
 
(Dünyada riya ile ibadet edene, kıyamet günü, "Ey kötü 

insan! Bugün sana sevap yoktur. Dünyada kimler için ibadet 
ettin ise, sevaplarını onlardan iste" denir.) 

 
Abdullah-ı Ensari hazretleri; “Yaptığın ibadetleri beğenmemelisin. 

Yaptığın o ibadet, sana hoş gelmemeli, bir lezzet aramamalısın. 
Yapılan ibadetleri beğenmek, şirk olur. Yalnız Allahü teâlânın emri 
olduğu için, buyurulduğu gibi, yani ilmihal kitaplarında bildirdiği gibi 
işlemeli. Yaptığın ibadetlerini Hak teâlâya ısmarla ve kendi 
beğenmeni şeytanın yüzüne çarp” buyurmuştur. 

 
İbadetlerin sahih olması için, Allahü teâlânın rızası için yapmaya 

niyet etmek lazımdır. Niyet, kalp ile olur. Yalnız söylemekle niyet 
edilmiş olmaz. Kalp ile birlikte olmak şartı ile söyleyerek niyet etmek 
caiz olur denildi. Kalp ile niyet, söz ile niyete benzemezse, kalpteki 
niyete bakılır. 

 
Yusuf bin Esbat hazretleri; “Ben Allahü teâlâdan şu üç meziyete 

sahip olmayı istiyorum: 1-Vefat ederken hiç param olmasın, 2-Vefat 
ederken hiç borcum olmasın ve 3-Vefat ederken kemiklerimde et 
kalmasın” buyururdu. Ölüm halinde iken, kendisini ziyarete gelen 
hazret-i Huzeyfe-i Mer’aşi, onu çok fazla ızdırap içinde gözyaşı 
döküp inliyor gördü. 

 
-Allahü teâlâya kavuşacaksın. Şimdi ağlayıp inlemek zamanı 

mıdır? Niçin kendini üzüyorsun? dedi. Bunu duyunca; 
-Ne yapayım. Vallahi ben bu zamana kadar yaptığım ibadetleri, 

tam bir ihlâsla yapabildiğimi zannetmiyor, ibadetlerimin kabul olup 
olmadığını da bilemiyorum. Acaba halim ne olur? Ona ağlıyorum 
buyurdu. Hazret-i Huzeyfe, Yusuf bin Esbat hazretlerinin bu sözlerini 
işitince; 

-Şu salih zata bakın ki amelindeki ihlâsından korkuyor. O böyle 
söylerse bizim halimiz nasıl olur? diyerek istiğfar etti. Vefatı arzu 
ettiği gibi oldu. Zayıfladığından derisi kemiğine yapışmış gibiydi. 

 



Netice olarak ibadetleri, vaktinde, şartlarına uygun olarak ve ihlâs 
ile yapmalıdır. Hadis-i şerifte buyurulduğu gibi: 

(Allahü teâlâ buyuruyor ki: Benim şerikim, ortağım yoktur. 
Başkasını bana şerik eden, sevaplarını ondan istesin. 
İbadetlerinizi ihlâs ile yapınız! Allahü teâlâ, ihlâs ile yapılan 
işleri kabul eder.) 

 
Nasihat, müminlere fayda verir 
19.05.2015 
 
Nasihat etmek yani dinimizi doğru olarak öğrenmek ve 

öğretmek, her Müslümanın vazifesidir. Ama nasihate, insanın 
önce kendinden başlaması gerekir!.. 

 
Âlimlerin ve her Müslümanın birbirine, mümkün olduğu kadar, 

emr-i ma'ruf ve nehy-i münker yapması yani nasihat etmesi farzdır. 
Nasihat vermek, dinimizin birinci vazifesidir ve Peygamberlerin en 
üstününe uymaktır. Nasihat, birinin yüzüne karşı olmamalı, umumi 
olarak, ortadan söylemeli, hiç kimse ile münakaşa etmemelidir. 
İslam âlimlerinden Seyyid Emir Hamza hazretleri, talebelerine 
vasiyet ve nasihatlerinde buyuruyor ki: 

“Elinizden geldiği kadar hiçbir mahlûka hakaret gözü ile 
bakmayınız. Çünkü o, Allahü teâlânın katında sizden daha makbul 
olabilir. Birbirinizi çok seviniz. Sevdiğiniz kimse, Allahü teâlânın 
dostlarından biri olabilir. Buna çok dikkat ve gayret ediniz. Kimseye 
dünyalık için tazim, hürmet etmeyiniz ki, dininiz dünya uğruna 
gitmesin. 

 
Birisi size düşmanlık ederse, onunla meşgul olmayınız. Çünkü 

düşmanlığın sonu gelmez. İnsanların sevgisine de aldanmayınız! 
Zira bu sevgileri devamlı değildir. İnsanların elinde olana göz 
dikmeyiniz. Allahü teâlânın size verdiğine kanaat ediniz. Kanaat 
eden, her zaman neşeli ve rahattır. 

 
İnsanlardan ve makamlarından yardım beklemekten ümidi kesip, 

Allahü teâlâya bağlanmalıdır. Başkalarından yardım bekleyen 
kimse, insanlar yanında hor görülür. Birinin size karşı kusuru olursa, 
şikayet etmeyin, kabahati kendinizde arayın. Daima özür dileyici 
olun. Kimsenin ayıbını aramayın. Nasihat kabul eder görünen 
münafıklara nasihat etmeyin. Bir kimse yanlış konuşmuşsa, insanlar 



arasında yanlışını ona söylemeyin. Yalnız olduğu zaman ve nasihat 
kabul edici olduğunu bilirseniz, o zaman söyleyin. 

 
İnsanlardan bir sıkıntı gelirse, affedin. Karşılığında iyilik yapmaya 

bakın. Biri size hürmet etmezse, sakın ondan dolayı hatırınız 
kırılmasın. Bir kimse size hürmet eder ve sizden iyi olarak 
bahsederse, ona sevinmeyin. İnsanların övmesini ve kötülemesini 
aynı tutarsanız, felaket uçurumuna düşmezsiniz. Size bir acı haber 
gelir veya hasta olursanız, Allahü teâlâdan razı olmaya dikkat edin 
ve Allaha hamd edin. 

 
Mecbur olmadıkça insanlardan bir şey istemeyin. Hiç kimseye 

zulüm ve günahta yol göstermeyin. Kendisine hürmet gösterilenler, 
sizi yanına çağırırsa, onunla mağrur olmayın. Elden geldiği kadar 
ilmiyle amel eden âlimlerin sohbetinde bulunun. Zira ilimsiz amel, 
şeytanın oyuncağı olur.” 

 
Netice olarak, nasihat etmek yani dinimizi doğru olarak öğrenmek 

ve öğretmek, her Müslümanın vazifesidir. Ama nasihate, insanın 
önce kendinden başlaması gerekir. Zariyat suresinde, mealen 
buyurulduğu gibi: 

(Onlara nasihat et! Nasihat, müminlere elbette fayda verir.) 
 
Yapılan hayır ve hasenat yüzünden 
24.05.2015 
 
Asıl adı Ali Rıza olan Beyzade Efendi, bir sene hacca 

gitmeye karar verir ve arkadaşları ile anlaşır. Hanımı ise 
hamiledir. Bir gün dışarıdan et kokusu gelir!.. 

 
Kur’an-ı kerimde, fakirlere, miskinlere, yolculara yardım etmekten 

çeşitli âyet-i kerimelerde tekrar tekrar bahsedilmiş ve böylece 
fakirlere, yolculara ve zayıflara yardım etmek, Müslümanlar 
arasında adet olmuş, Müslümanların mühim bir vazifesi haline 
gelmiştir. Asıl adı Ali Rıza olan Beyzade Efendi, bir sene hacca 
gitmeye karar verir ve arkadaşları ile anlaşır. Hanımı ise hamiledir. 
Bir gün dışarıdan et kokusu gelir. Hanımı, Beyzade Efendiye; 

-Efendi, şu eti kim pişiriyorsa git benim hatırım için bir parça 
isteyiver der. Beyzade Efendi; 



-Hatun, istediğin et olsun, hemen çarşıya gidip, en alâsından 
getiririm cevabını verir. Hanımının ısrarla bu kızaran etten istemesi 
üzerine, Beyzade Efendi dışarı çıkar. Bu kokunun fakir komşularının 
evinden geldiğini anlar. Utanarak kapıyı çalar ve hanımının talebini 
iletir. Kapıyı açan kadıncağız; 

-Olmaz efendim, pişirdiğim et size layık değildir der. Beyzade 
Efendinin ısrarı üzerine kadıncağız gerçeği söylemek 
mecburiyetinde kalır ve; 

-Efendim, üç gündür çoluk-çocuk açız. Çocukların ağlamalarına 
dayanamadığım için, sokakta bir köpek ölüsü buldum. İşte kızaran 
et, bu köpeğin etidir. Çocuklarımın seslerinin kesilmesi için 
kızartıyorum, onları oyalıyorum der... Bu durum karşısında gözleri 
yaşaran Beyzade Efendi, hemen evine dönerek hac için ayırdığı 
paranın büyük kısmını kadıncağıza verir. Geri kalanını çevresindeki 
fakirlere dağıtır ve hacca gitmekten vazgeçer. 

 
Arkadaşları ile kararlaştırdıkları gün gelince, Beyzade Efendi 

arkadaşlarına hacca gidemeyeceğini söyler. Sebebini öğrenmek 
istedilerse de, Beyzade Efendi söylemez. Bunun üzerine arkadaşları 
yola koyulur... Uzun bir yolculuktan sonra Mekke'ye varan 
arkadaşları hayretler içinde kalırlar. Çünkü Beyzade Efendi 
kendilerinden önce gelmiştir. Bazıları; 

-Eğer bizden sonra yola çıkmış olsaydı, mutlaka biz onu 
görürdük. Ama böyle bir şey olmadı derler. Kâbe'nin tavafı 
esnasında, namaz kılarken, Arafat'a çıkarken hep en ön saflarda 
Beyzade Efendiyi görürler... Geri döndüklerinde Beyzade Efendiye 
bu durumun hikmetini sorarlar. O da; 

-Yapılan hayır ve hasenat yüzünden. Siz Kâbe'ye yürümekle mi 
varıldığını sanırsınız? dedikten sonra, olanların hepsini anlatır. 
Bundan sonra o beldede fakirler hiçbir zaman muhtaç duruma 
düşmezler ve zenginler fakir aramak için yarışırlar... 

 
Netice olarak, âyet-i kerime ve hadis-i şerifler, başkalarına 

muhtaç olmamak, Müslümanlara hizmet etmek, İslam ilimlerini 
yaymak ve bunları yapanlara yardım etmek için lazım olan parayı, 
malı kazanmanın çok sevap olduğunu bildirmektedir. 

 
İhtiyaçtan fazla çalışıp kazanmak 
25.05.2015 
 



Kanaat demek, ihtiyacından fazla kalan kazancını bir yere 
yığmayıp, İslamiyetin emrettiği hayırlı yerlere vermek, dine 
hizmet edenlere yardım etmek demektir... 

 
Dinimizde zaruri ihtiyaçlarını karşılamak ve fakirlere yardım 

etmek için, çalışıp, helal yoldan mal kazanmak iyidir. Süleyman 
aleyhisselam ve Eshab-ı kiramdan, Osman bin Affan, Abdurrahman 
bin Avf hazretleri, mal ve mülk sahibi idiler. Bu servetleri, sahabilik 
derecelerinin azalmasına sebep olmadı. Ramuz-ül-ehadisdeki 
hadis-i şerifte; (Eshabım için, fakir olmak saadettir. Ahir 
zamanda gelecek olan ümmetim için, zengin olmak saadettir) 
buyuruldu. 

 
Şimdi ahir zamandayız. Günah işleyenlerin, fitne çıkaranların, 

ibadetlere bid'at karıştıranların çoğaldığı bir zamandayız. Bu 
zamanda helali, haramı, bid'atleri ve küfre sebep olan şeyleri 
öğrenmek ve bunlara uymak, helal yoldan kazanarak zengin olmak 
büyük ibadettir. Kazandığı ile fakirlere ve Ehl-i sünnet bilgilerini 
yayan Müslümanlara yardım etmek büyük saadettir. 

 
Kanaat, bileğin emeği, alın teri karşılığı kazanılana razı olmak, 

başkasının kazancına göz dikmemek demektir. Başkasının daha 
çok kazandığını görünce, onu kıskanmamak, onun gibi çok çalışmak 
demektir. Kanaat demek, ihtiyacından fazla kalan kazancını bir yere 
yığmayıp, İslamiyetin emrettiği hayırlı yerlere vermek, fakirlere, 
kimsesizlere, hastalara, dine hizmet edenlere yardım etmek 
demektir. 

 
(Dünyaya düşkün olma ki, Allahü teâlâ seni sevsin. 

İnsanların malına göz dikme ki, insanlar seni sevsin!), (Dünya 
hayatı, geçilecek bir köprü gibidir. Bu köprüyü tezyin etmekle 
uğraşmayın. Hemen geçip gidin!), (Dünyaya, burada 
kalacağınız kadar, âhirete de, orada kalacağınız kadar çalışınız!) 
mealindeki hadis-i şeriflerin, dünyalığı, malı, parayı değil, bunların 
sevgisinin kötü olduğunu bildirdiğini, ehl-i sünnet âlimleri 
bildirmişlerdir. 

 
Dünyaya gönül bağlamanın kötülenmesi ve âhiret için çalışılması 

hususundaki ayet-i kerime ve hadis-i şeriflerle beraber, İslam 
dininde, ilim, fen, teknik, mimarlık, sanat ve ticareti emreden, bunlar 



için çalışmayı teşvik eden nice emirler, ayet-i kerime ve hadis-i 
şerifler vardır. Çünkü medeni bir milletin kurtuluşu ve saadeti 
fakirlikle olamaz. Bilakis, hayır ve iyilik müesseseleri, imarethaneler, 
mektepler, medreseler, hastaneler yapmak, fakirlere ve kimsesizlere 
yardım etmek, insanlara hizmet için çeşmeler, köprüler yapmak, hep 
mal ve servet ile olur. Mal ve servet ise, çalışmak ve ticaret ile 
kazanılır... 

 
Netice olarak hadis-i şerifte buyurulduğu gibi: 
(Allahü teâlâ, bir kuluna mal ve ilim verir. Bu kul da 

haramlardan kaçınır. Akrabasını sevindirir. Malından, hakkı 
olanları bilip verir ise, Cennetin yüksek derecesine gider.) 

 
İnsanlara hizmet mal ile olur 
26.05.2015 
 
Malı haram, günah olan yerlere harcamak, küfran-ı nimet etmek 

yani şükretmemek olur. Bu ise, nimet verenin, azarlamasına ve 
azap etmesine sebeptir... 

 
Mal, Allahü teâlânın verdiği bir nimettir. Âhireti kazanmak, mal ile 

olur. Dünya ve ahiret, mal ile intizam bulur, rahat olur. Hac, cihad 
sevabı mal ile kazanılır. Bedenin sıhhat, kuvvet bulması, mal ile 
olur. Başkasına muhtaç olmaktan insanı koruyan maldır. Sadaka 
vermek, akrabayı dolaşmak, fakirlerin imdadına yetişmek mal ile 
olur. Mescitler, mektepler, hastaneler, yollar, çeşmeler, köprüler 
yaparak, insanlara hizmet de mal ile olur. Dinimiz; (İnsanların en 
iyisi, onlara faydası çok olanıdır) buyuruyor. İnsanlara yardım 
etmek için çalışıp para kazanmak, nafile ibadet etmekten daha çok 
sevaptır. 

 
Malı ve dünyalığı kötüleyen âyet-i kerime ve hadis-i şerifler de 

çoktur. Fakat, bu haberler, malı, dünyalığı değil, bunların zararlı 
kullanılmasını kötülemektedir. İnsanın azmasına, Allahü teâlâyı 
unutturmasına, ibadetlere mani olmasına sebep olan mal zararlıdır. 
Ölümü ve ölümden sonrasını unutturan mal da zararlıdır. Bu zararlar 
çok kimselerde kendini göstermektedir. Bu zararlardan kurtulan az 
olduğundan, malı kötüleyen haberler çok olmuştur. Görülüyor ki, 
mal, birbirine zıt iki şeye sebeptir. Hayra, iyiliğe sebep olduğu için 
övülmüş, şerre, kötülüğe sebep olduğu için de kötülenmiştir. Hadis-i 



şerifte; (İki şeyden birine kavuşan insana gıpta etmek, buna 
imrenmek yerinde olur. Allahü teâlâ bir kimseye İslam ilimlerini 
ihsan eder. Bu da, her hareketini, bilgisine uygun yapar. 
İkincisi, Allahü teâlâ, birine çok mal verir. Bu kimse de malını, 
Allahü teâlânın razı olduğu, beğendiği yerlere harcar) 
buyurulmuştur. 

 
Ecdadımız, dinimizin emrine uyarak çok çalışmış, çok 

kazanmışlar ve bunları da Allahü teâlânın razı olduğu, beğendiği 
yerlere sarf etmişlerdir. Mesela bugünkü Avrupalıların dedeleri, 
medeniyete, ilerlemeye vasıta olan şeylerden habersiz iken, İslam 
memleketlerinin her tarafında mektepler, medreseler, fakirler için 
bakım evleri, aşhaneler, hanlar, hamamlar ve daha nice hayır ve 
iyilik müesseseleri kurulmuştu. Müslümanlar, ayrıca bu hayır 
kurumlarının devamı, giderlerinin karşılanması için, yardım teşkilatı 
olan vakıflar kurmuşlardı. Hatta kölelerin ve hizmetçilerin yaptıkları 
zararları ödeyen, hastalıklara sebep olan şeyleri temizleten vakıflar 
dahi kurulmuştu. Bunlar ise, mal, para ile olmaktadır. 

 
Netice olarak mal, büyük bir nimettir. Malı haram, günah olan 

yerlere harcamak, nimete kıymet vermemek, küfran-ı nimet etmek 
yani şükretmemek olur. Bu ise, nimet verenin, azarlamasına ve 
azap etmesine sebep olur. Nimetin kıymeti bilinmez, hakkı 
gözetilmezse, elden gider... 

 
Biz ona, o beratı verdik 
31.05.2015 
 
Vaktiyle Bağdat'ta, hacca giden kafileye bir fakir de katılır. 

Zenginlerden biri, bu fakiri hafife alır ama o, Allahü teâlâya 
tevekkül ederek yoluna devam eder... 

 
Allahü teâlâya ihlasla, samimiyetle ibadet edenler, haramlardan 

sakınanlar, daha dünyada iken, Cehennemden azad olma beratını 
almaktadırlar. Abdullah-ı Rumi hazretleri, Ebülleys-i Semerkandi 
hazretlerinden şöyle bir hadise nakleder: 

“Vaktiyle Bağdat'ta, hacca giden kafileye bir fakir de katılır. 
Zenginlerden biri, bu fakiri, parası, bineği yok diyerek hafife alır ama 
o, Allahü teâlâya tevekkül ederek yoluna devam eder. Hac dönüşü, 
o zengin, fakir kimseye; 



-Haccedenlere, Cehennemden azad olduğuna dair berat kağıdı 
verilir diyerek, cebinden bir kağıt çıkarıp gösterir. Fakir, berat 
kağıdının kendisine verilmediğine üzülerek geri döner. Kâbe'de, 
ağlayarak duaya başlar; 'Bu fakir kuluna berat verilmedi, yoksa azad 
olmadı mı?' deyip bayılır. O halde iken bir kimse gelip; 'Şu beratını 
alıp arkadaşlarına yetiş!' diyerek eline bir kağıt verir. Fakir kendine 
gelince, elinde, o beratı görür. Kağıdı cebine koyar ve kafileye 
yetişir... Kafiledekiler alaylı bir şekilde; 

-Cehennemden azad olma beratını alabildin mi? diye sorarlar. 
Fakir beratını çıkararak; 

-İşte! Rabbimizin ihsanı olan beratım! diyerek, misk kokulu 
beratını zengine uzatır. Beratı alan zengin, nurdan yazılarla fakirin 
Cehennemden azad olduğunu okuyunca, aklı başından gider. 
Kendine geldiğinde; 

-Vah, vah benim boşa geçen ömrüme! Keşke ben de bu fakir gibi 
olsa idim. Onun kavuştuğu saadete kavuşsaydım. Bu fakir, sadakati 
sebebiyle bu mertebelere ulaştı. Ben ise zenginliğim sebebiyle 
gurura kapıldım ve bundan mahrum oldum. Bütün malımı versem, 
bu kağıttakilerin bir noktasını alamam, diyerek ah eder. Fakir; 

-Hacı efendi! Beratım sende kalsın, ben öldüğüm zaman 
kefenimin arasına koyun da sual meleklerine onu göstereyim der. 
Hacı efendi beratı alır ve saklar. Ticaret için başka memlekete 
gittiğinde, o fakirin vefat ettiğini öğrenir ve; 

-Onun bende emaneti vardı, beratı bende kaldı der. Beratı arar 
fakat bulamaz. Birisi alıp ona vermiştir diyerek mezarını açmak ister. 
O anda; 'Kabri açma! Biz ona o beratı verdik!' diye bir ses işitir ve 
düşüp bayılır... Baygın halde iken o fakiri görür ve kendisine; 

-Ey hacı efendi, o berat bana verildi. Münker ve Nekir melekleri 
onu görünce sual bile sormadılar. Bu beratı almama sen sebep 
olmuştun. Cenab-ı Hak senden razı olsun, deyip kaybolur... Zengin 
ayıldığında, evine gider, fakir için hatimler okutur, yemekler yedirir, 
fakirleri doyurur...” 

 
Netice olarak, ibadetleri ihlas ile yapmalı, haramlardan sakınmalı 

ve böylece Cehennemden azad olma beratını dünyada iken elde 
etmeye çalışmalıdır... 

 
Bu geceyi ihya edenler affedilir 
01.06.2015 
 



“Berat gecesinde çok dua etmeli, kötü sondan, imansız 
ölmekten Allahü teâlâya sığınmalı, Cehennem ateşinden 
kurtuluş beratı, bereket, rahmet, mağfiret ve afiyet dilemelidir.” 

 
Berat; sözlük anlamı itibariyle, temize çıkarmak, bir şahsın 

işlediği iddia edilen suçu işlemediği veya o suçun gerçekte suç 
olmadığının anlaşılması anlamına gelmektedir. Ayrıca berat; 
kurtuluş vesikası anlamına da gelmektedir. Abdullah bin Ömer 
hazretleri, bir gün Resulullah efendimizin huzuruna gelince, 
kendisine çok iltifat ederek; (Kıyamet günü herkesin beratı, her işi 
ölçüldükten sonra verilir. Abdullah'ın beratı ise dünyada 
verilmiştir) buyururlar. 

 
İmam-ı Gazali hazretleri buyuruyor ki: “Âhirette pek çok kimse, 

hesaba çekilmeden Cennete girer. Onlar için mizan, terazi 
kurulmaz. Onlara verilen sayfalar üzerine; ‘La ilahe illallah, 
Muhammedün resulullah. Bu filanın oğlu filanın Cennete girmesinin 
ve Cehennemden kurtulmasının beratıdır’ yazılır.” 

 
Peygamber efendimiz; (Cebrail aleyhisselam bana geldi. 

"Kalk, namaz kıl ve dua et! Bu gece, Şabanın onbeşinci 
gecesidir" dedi. Bu geceyi ihya edenleri, Allahü teâlâ affeder. 
Yalnız, müşrikleri, büyücüleri, falcıları, hasisleri, alkollü içki 
içenleri, faiz yiyenleri ve zina yapanları affetmez) buyurmuştur. 

 
Muhammed Rebhami hazretleri; “Berat gecesinde çok dua 

etmeli, kötü sondan, imansız ölmekten Allahü teâlâya sığınmalı, 
Cehennem ateşinden kurtuluş beratı, bereket, rahmet, mağfiret ve 
afiyet dilemelidir” buyuruyor. 

 
Ata bin Yesar hazretleri buyurdu ki: “Şaban ayının on beşinde, 

yani Berat gecesinde o yıl içinde ölecek olanların listesi Azrail 
aleyhisselama verilir. Bu arada ev yapan, ağaç diken ve yeni 
evlenen nice kimseler vardır ki, bunların isimleri bu listededir. Fakat 
onlar bunu bilmezler.” 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri vefat etmeden altı ay önce, Şaban 

ayının on beşinci gecesi olan Berat kandili gecesini, kendi hususi 
odasında ihya eyler. O gece yarısı, hanımının bulunduğu odaya 
gelir ve hanımı; 



-Bu gece ecellerin ve amellerin takdir edildiği gecedir. Kimbilir 
Allahü teâlâ kimin defterine ölecek ve kimin defterine yaşayacak! 
diye kaydetmiştir der. İmam-ı Rabbani hazretleri bu sözü duyunca; 

-Niçin tereddüt ve şüphe ile söylüyorsun? Ya isminin, dünyada 
yaşayacaklar sayfasından silindiğini görenin hali nice olur buyurur. 
Böylece İmam-ı Rabbani hazretleri, o sene vefat edeceğine işaret 
buyurur. 

 
Netice olarak, mübarek zamanları, geceleri fırsat, ganimet 

bilmelidir. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 
(Berat gecesini ganimet, fırsat biliniz! Çünkü belli bir 

gecedir. Şabanın onbeşinci gecesidir. Kadir gecesi, çok büyük 
ise de, hangi gece olduğu belli değildir. Bu gece, çok ibadet 
yapınız. Yoksa, kıyamet günü pişman olursunuz!) 

 
Gafilin duası kabul olmaz 
02.06.2015 
 
Duaların kabul olması için, okuyanın Müslüman olması, 

günahlarına tövbe etmesi, manasını bilerek ve inanarak 
söylemesi lazımdır. Kararmış kalp ile yapılan dua kabul olmaz. 

 
Bütün Peygamberler, dua etmiş ve ümmetlerine de dua 

etmelerini emretmişlerdir. Allahü teâlâ, dua etmeyi ve dua edeni 
sever. Peygamber efendimiz de; (Dua etmek, ibadettir) 
buyurmuşlardır. 

 
Duanın ve her zikrin sessiz olması efdaldir. Dua etmenin de 

şartları vardır. Önce, günahlarına pişman olup, tövbe etmeli, istigfar 
okumalı, sadaka vermeli, imanını Ehl-i sünnet alimlerinin 
bildirdiklerine uygun olarak düzeltmeli, duanın kabul olacağına 
inanmalı, güvenmeli, iki dizi üzerine kıbleye karşı oturup, önce hamd 
ve salevat okumalı. Duayı üçten fazla söylemeli. Kabul olmadı 
diyerek, ümit kesmemeli, kabul oluncaya kadar, uzun zaman tekrar 
etmelidir. Haram yememeli, haram içmemeli, haram şeyleri 
söylememelidir. Haram işlemek, kalbi bozar. Peygamber efendimiz 
buyurdu ki: 

(Çok istiğfar okuyunuz! İstiğfar duası okumaya devam edeni, 
Allahü teâlâ hastalıklardan, her dertten korur. Hiç ummadığı 
yerden rızıklandırır.) 



 
Duaların kabul olması için, okuyanın Müslüman olması, 

günahlarına tövbe etmesi, manasını bilerek ve inanarak söylemesi 
lazımdır. Kararmış kalp ile yapılan dua kabul olmaz. Beş vakit 
namaza devam edenin kalbi temizlenir. Kalp söylemeden yalnız 
ağız ile yapılan duanın faydası olmaz. Dua ederken, kalp uyanık 
olmalı, kabul edileceğine inanmalıdır. Söylediğinden haberi olmayan 
gafilin duası kabul olmaz. Kur’an-ı kerim okunan yere, rahmet ve 
bereket iner. Bu zaman yapılan duanın kabul olması çok umulur. 
Hadis-i şerifte; (Duanın kabul olması için, iki şey lazımdır: 
Birincisi, duayı ihlas ile yapmalıdır. İkincisi, yediği ve giydiği 
helalden olmalıdır. Mü'minin odasında, haramdan bir iplik 
varsa, bu odada yaptığı duası, hiç kabul olmaz) buyuruldu. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri; “Yalvararak, ağlayarak ve sığınarak, 

kırık kalp ile Allahü teâlâdan af ve afiyet dilemelidir. Duanın kabul 
olunduğu anlaşılıncaya ve fitneler kalmayıncaya kadar, böyle dua 
etmelidir” buyurmuştur. 

 
Mübarek gecelerde, Cuma günü ve gecesinde, seher vaktinde, 

Allah yolunda cihad ederken, her namazdan sonra, yağmur 
yağarken, Kâbe-i muazzamayı görünce, zemzem suyu içince 
yapılan duaların müstecab, kabul olduğu kitaplarda yazılıdır. 
Musibete uğrayanın o andaki duası da müstecabdır. Rahat ve huzur 
zamanlarında çok dua edenin, dert ve bela zamanlarındaki duaları 
çabuk kabul olur. 

 
Netice olarak, Peygamber efendimizin bir hadis-i şeriflerinde 

buyurdukları gibi: 
(Rahmet kapıları dört gece açılır. O gecelerde yapılan dua, 

tövbe, ret olmaz. Fıtır Bayramının ve Kurban Bayramının birinci 
geceleri, Şabanın onbeşinci Berat gecesi ve Arefe gecesi.) 

 
Nasihati, dünyalık için yapmadım 
07.06.2015 
 
İmam-ı Evzai hazretleri, Halife Cafer'e nasihatlerde bulunur. 

Halife de kendisine hediyeler vermek isteyince buyurur ki: "Ben 
nasihati, dünyalık için yapmadım!.." 

 



İslam dininin temeli, ilim, amel ve ihlas olmak üzere üç kısımdır. 
İlim; iman, fıkıh ve ahlak bilgileridir. Amel, bu bilgilere uygun olan 
işlerdir. İhlas, ilmin ve amelin Allah rızası için, yani Allahü teâlânın 
sevgisini kazanmak için elde edilmesidir. Bu üç temel şeye malik 
olan Müslümana, hakiki Müslüman denir. Din bilgilerini ve her 
ibadeti Allah rızası için değil de, mal, mevki, şöhret kazanmak için 
yapan kimse, hakiki Müslüman değildir. 

 
İmam-ı Evzai hazretleri, Halife Cafer'e hitaben, nasihat olarak 

buyurur ki: 
“Cebrail aleyhisselam bir gün Peygamber efendimizin huzuruna 

gelmişti. Resulullah efendimiz, Cebrail aleyhisselama; 
-Ya Cebrail! Bana Cehennemi anlat buyurunca, Cebrail 

aleyhisselam; 
-Allahü teâlâ Cehenneme emretti. Bin sene iyice kırmızılaşıncaya 

kadar yandı. Bundan sonra bin sene daha yandı, sapsarı oldu. Bin 
sene daha yanıp, simsiyah oldu. Onun için Cehennem koyu ve 
siyahtır. Alevleri ve parçaları parlamaz. Seni Peygamber olarak 
gönderen Allahü teâlâya yemin ederim ki, Cehennem elbiselerinden 
birisi, dünyadakilere gösterilmiş olsaydı, hepsi ölürlerdi. Eğer, 
Cehennemin içeceklerinden biri, dünya suyuna dökülmüş olsaydı, 
ondan tadan herkes ölürdü. Şayet, Allahü teâlânın bildirdiği 
zincirden, bir arşın, dünyadaki dağlar üzerine konulsaydı, bütün 
dağlar erirdi. Bir kimse Cehenneme girip, çıksaydı, yeryüzündekiler 
onun kokusundan ölürlerdi buyurdu. 

 
Bunun üzerine Peygamber efendimiz ağladı, Cebrail 

aleyhisselam da ağladı ve; 
-Ya Muhammed! Sen de mi ağlıyorsun, halbuki Allahü teâlâ seni 

günahtan muhafaza eyledi deyince, Resulullah efendimiz; 
-Allahü teâlâya şükredici bir kul olmayayım mı? buyurdu. 

Resulullah efendimiz ile Cebrail aleyhisselam ağlarlarken, bir ses; 
“Ya Muhammed, ya Cebrail! Şüphesiz Allahü teâlâ sizi, 

günah işlemeyecek şekilde yarattı. Onun için, ya Muhammed, 
Allahü teâlâ seni bütün peygamberlerden; ya Cebrail, seni de 
bütün gök meleklerinden üstün kıldı” diyordu. 

 
-Ey müminlerin emiri! En üstün şey takvadır. Çünkü, kim Allahü 

teâlâya itaat için şeref isterse, Allahü teâlâ onu yükseltir. Kim de 
şerefi günah işlemek için isterse, Allahü teâlâ onu alçaltır.” 



 
Halife, İmam-ı Evzai hazretlerine hediyeler vermek ister, fakat o, 

bu hediyeleri kabul etmez ve; 
-Benim ona ihtiyacım yok. Ben nasihati, dünyalık için yapmadım 

buyurur. 
 
Netice olarak, ilim ve amel, Allah rızası için olmalıdır. 
 
Hadis-i şerifte buyurulduğu gibi: 
(Dünyalık ele geçirmek için, ilim öğrenen, dünyada mal ve 

mevki elde eder. Âhiretteki kazancı ancak Cehennem ateşi 
olur.) 

 
Şükrederseniz, verdiğim nimetleri elbette arttırırım 
08.06.2015 
 
Bir kimse, Allahü teâlânın ihsan ettiği nimetlerin kıymetini 

bilir, buna göre yaşarsa yani kendinde bir değişme olmazsa, bu 
kimseye verilen nimetler, onda hep kalır hatta artar. 

 
Allahü teâlâya şükretmek, Onun dinini kabul etmek, emrettiklerini 

yapmak, yasak ettiklerinden de sakınmak demektir. Cehennemden 
kurtulmak için, itikatta ve amelde, Muhammed aleyhisselama 
uymaktan başka çare yoktur. Nimetin kıymeti bilinmeyince, hakkı 
gözetilmeyince elden gider. Şükredilince ve hakkı gözetilince elde 
kalır ve artar. Sure-i İbrahimin 7. âyetinde mealen; (Şükrederseniz, 
verdiğim nimetleri elbette arttırırım) buyurulmaktadır. 

 
Peygamberlerin bildirdikleri emir ve yasaklar, insanlar için birer 

rahmettir, iyiliktir. Bu emir ve yasaklar, inkâr edenlerin sandıkları ve 
söyledikleri gibi, külfet, eziyet, işkence değildir ve akla da aykırı 
değildir. İyilik edenlere, şükretmek yani, sevindiğini bildirmek, aklın 
istediği bir şeydir. Dinin bildirdiği hükümler, bütün nimetleri, iyilikleri 
yaratan, gönderen Allahü teâlâya karşı, şükrün nasıl yapılacağını 
göstermektedir. Ayrıca dünyanın, hayatın düzeni, cenab-ı Hakkın bu 
emirlerini yapmakla ve yasak ettiklerinden de sakınmakla mümkün 
olur. Eğer Allahü teâlâ, herkesi kendi başına bıraksaydı, kötülükten, 
karışıklıktan başka bir şey olmazdı. Allahü teâlânın haram etmesi 
olmasaydı, nefisleri, keyifleri peşinde koşanlar, başkalarının 
mallarına, canlarına, ırzlarına saldırır, fenalıklar, karışıklıklar hasıl 



olur, saldıran da, karşısındakiler de, zarar görür, helak olurlardı. 
Memleketlerin imarı, insanların rahatı, yani medeniyet olmaz, 
insanlık, canavarlık şeklini alırdı. 

 
Bütün insanların, Allahü teâlânın emir ve yasaklarından 

uzaklaştıkça, geçimsizlik, sefalet, işkence, sıkıntı ile kıvrandıkları 
hep görülmüş ve görülmeye de devam etmektedir. Teknoloji, 
akıllara hayret verecek şekilde ilerlediği halde, dünyadaki 
huzursuzluğun, insanlıktaki sıkıntının azalmadığı hatta arttığı 
görülmektedir. Allahü teâlâ, insanların saadetlerine sebep olan 
şeyleri emretti. Felaketlerine sebep olanları yasak etti. Dinli olsun, 
dinsiz olsun, bir kimse bilerek veya bilmeyerek, bu emir ve 
yasaklara uyduğu kadar, dünyada rahat ve huzur içinde yaşar. 
Âhirette, saadete kavuşabilmek için de, Kur’an-ı kerimin 
bildirdiklerine iman etmek ve bunlara uymak lazımdır... 

 
Netice olarak bir kimse, Allahü teâlânın ihsan ettiği nimetlerin 

kıymetini bilir, buna göre yaşarsa yani kendinde bir değişme 
olmazsa, bu kimseye verilen nimetler, onda hep kalır hatta artar. Bu 
hal, bir insan için olduğu gibi cemiyet ve milletler için de aynıdır. 
Nitekim Ra’d suresinin 11. âyetinde mealen; 

(Bir millet, kendini bozmadıkça, Allah onların hallerini 
değiştirmez) buyurulmuştur. 

 
Allah size niçin azap etsin? 
09.06.2015 
 
Allahü teâlânın bildirdiklerine iman edenler, emirleri yapıp, 

yasak ettiklerinden sakınanlar, dünyada da, âhirette de rahat 
edecekler, inkâr ve isyan edenler ise, azap göreceklerdir. 

 
İyilik yapana teşekkür edileceğini, herkes bilir. Bu, insanlık 

icabıdır. İyilik edenlere hürmet edilir, nimet sahipleri, büyük bilinir. 
Bunun için, her nimetin hakiki sahibi olan Allahü teâlâya şükretmek, 
insanlık icabıdır. Aklın lüzum gösterdiği bir vazife, bir borçtur. 

 
Nisa suresinin 147. ayetinde mealen; (Allahın nimetlerine 

şükreder ve iman ederseniz, Allah size niçin azap etsin?) 
buyurulmaktadır. 

 



Avn bin Abdullah hazretleri; “Allahü teâlâ âhiret için çalışanın 
dünya işlerine kâfi gelir, dünyası hususunda ona yardımcı olur. Kim 
Allahü teâlâya karşı halini düzeltirse, Allahü teâlâ onunla insanlar 
arasını düzeltir, güzel yapar. İçini düzeltenin, Allahü teâlâ dışını 
düzeltir, güzel yapar” buyurmuştur. 

 
Allahü teâlâ, kerim, rahim olduğu gibi, azabı da şiddetlidir, can 

yakıcıdır. Bu dünyada, çoklarını fakirlik ve sıkıntılar içinde 
yaşattığını görüyoruz. Nice kullarını, hiç çekinmeden azaplar içinde 
yaşatıyor. Çok kerim ve rezzak olduğu halde, ziraat, çiftçilik 
sıkıntıları çekilmezse, bir lokma ekmek vermiyor. Herkesi yaşatan O 
olduğu halde, yemeyen, içmeyen insanı yaşatmıyor. İlaç 
kullanmayan hastaya şifa vermiyor. Yaşamak, hasta olmamak ve 
mal sahibi olabilmek gibi, dünya nimetlerinin hepsi için sebepler 
yaratmış, sebebine yapışmayanlara hiç acımayıp, dünya 
nimetlerinden mahrum bırakmıştır. Âhiret nimetlerine kavuşmak da 
böyledir. İnkârı, kalbi ve ruhu öldüren zehir yapmıştır. Tembellik de, 
ruhu hasta yapar. Bunlara ilaç yapılmazsa, ruh hastalanır, ölür. 
İnkârın ve cahilliğin biricik ilacı, ilimdir. Tembelliğin ilacı da, her 
ibadeti yapmaktır. Bir kimse, dünyada zehir içer ve Allah rahimdir, 
zehrin zararından beni korur derse, hastalanır, ölür. Şeker hastası 
da, tatlı yerse, hastalığı artar. 

 
Kur'an-ı kerimde Ma'un suresinde mealen; (Ey Resulüm, 

kıyamet gününü inkâr eden, yetimi sertlik ve sitemle defedip 
hakkını gasbeden, fakiri doyurmayan ve başkalarını da fakire 
iyilik yapmaya teşvik etmeyen o kimseyi gördün mü? 
Namazlarını gaflet ile kılanlara ve riya, gösteriş yapanlara ve 
zekatı vermeyenlere şiddetli azap vardır) buyurulmaktadır. 

 
Netice olarak, Allahü teâlânın bildirdiklerine iman edenler, 

emirleri yapıp, yasak ettiklerinden sakınanlar, dünyada da, âhirette 
de, rahat edecekler, inkâr ve isyan edenler ise, azap göreceklerdir. 

 
Nahl suresinin 33. ayetinde mealen buyurulduğu gibi: 
(Allahü teâlâ, kullarına zulmetmez, haksızlık etmez. Onlar, 

kendilerini azaba, acılara sürükleyen bozuk düşünceleri, çirkin 
işleri ile kendilerine zulüm ve işkence ediyorlar.) 

 
İnsan, sevdiğini çok zikreder 



14.06.2015 
 
Sevgilinin sevdikleri sevilir, düşmanları sevilmez. Beden ve 

kalp ile erişilebilecek bütün yüksek dereceler, Resulullah 
efendimizi sevmeye bağlıdır... 

 
Dünyayı seven, hatırlayan kalp, hastadır. Kalbin temiz olması, 

dünya denilen şeyleri sevmekten, hatırlamaktan kurtulması 
demektir. Kalp hastalığının ilacı, İslamiyetin emirlerine uymak, yasak 
ettiklerinden sakınmak ve Allahü teâlâyı çok zikretmek, yani ismini 
ve sıfatlarını hatırlamak, kalbe yerleştirmektir. Çünkü insan sevdiğini 
hiç unutmaz. Sevginin, muhabbetin yeri ise kalptir. 

 
Bir defasında, Muhammed Şüveymi hazretlerinin yanına biri 

gelerek, sıkıntıda olduğunu, bunun için kendisine yardımcı olmasını 
ister ve çok yalvarır. Bu kimse, bir kadınla evlenmek ister fakat o 
kadın bunu kabul etmez. Gelen kimsenin derdini dinleyen 
Muhammed Şüveymi hazretleri, ona ıssız bir odayı göstererek; 

-Buraya gir, kapıyı kapat ve devamlı olarak o kadının ismini 
söyle! buyurur. Orada bulunanlar, ilk bakışta bir mana veremezler 
ise de, hocalarının sözlerinde mutlaka hikmet bulunacağını 
düşünüp, neticeyi beklemeye başlarlar. O kimse ise, gece, gündüz 
evlenmek istediği kadının ismini söylemeye devam eder... Bir 
müddet sonra, kaldığı odanın kapısı vurulur ve; 

-Ben filan kadınım, senin için geldim, kapıyı aç demektedir. 
Adam bu kadının önceki halini, bir de şimdiki halini düşünür ve 
birden kalbi değişir, kendi kendine; “Madem ki sevdiğine, ismini çok 
anmakla kavuşuluyor. O halde ben niye başka şeylerle meşgul 
oluyorum. Rabbimin ismini zikretmekle meşgul olur, Ona ulaşmayı 
tercih ederim” diye düşünür. Kadını geri gönderir, kendisi Allahü 
teâlânın ismini zikretmekle meşgul olmaya başlar. Böylece kalp 
gözü açılır ve evliyalık yolunda ilerlemeye başlar. Bu hali görenler, 
Muhammed Şüveymi hazretlerinin o kimseyi, o ıssız odaya 
koymasının hikmetini böylece anlamış olurlar... 

 
Netice olarak, insanın saadete kavuşması için, âdetlerinde, 

ibadetlerinde, kısacası her işinde din ve dünya büyüklerinin reisine 
benzemesi lazımdır. Bu dünyada, herkesin, sevdiğine benzeyenleri 
çok sevdiğini görüyoruz. Sevgilinin sevdikleri sevilir, düşmanları 
sevilmez. Beden ve kalp ile erişilebilecek bütün yüksek dereceler, 



Resulullah efendimizi sevmeye bağlıdır. İnsanın kemali, bu terazi ile 
ölçülür. Bunun için, ibadetlerin en kıymetlisi, Allahü teâlânın 
evliyasını, dostlarını sevmek ve düşmanlarını sevmemektir. Çünkü 
Allahü teâlâyı sevmenin en büyük alameti budur. Dostun sevdiklerini 
sevmek, düşmanlarını sevmemek, insanda kendiliğinden hasıl olur. 
Seven kimse, eğer sevgisi samimi ise, sevdiğine her konuda itaat 
eder ve onu hiç unutmaz. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(İnsan, sevdiğini çok zikreder, hatırlar.) 
 
Kalpte iman bulunduğuna alamet 
15.06.2015 
 
İslamiyetin emirlerini severek yapmak, yasak ettiklerinden 

de severek uzaklaşmak için dinde lazım olanları, öğrenmek ve 
öğretmek lazımdır. 

 
Allahü teâlânın emirlerini yapmamak, günahlardan sakınmamak, 

kalbin bozuk olmasındandır. Kalbin bozuk olması, islamiyete tam 
inanılmamasıdır. Mü’min olmak için, yalnız kelime-i şehadeti 
söylemek yetişmez. Münafıklar da, bunu söylüyor. Kalpte iman 
bulunduğuna alamet, islamiyetin emirlerini severek yapmak, yasak 
ettiklerinden de severek uzaklaşmaktır. 

 
İslamiyetin emirlerini yapabilmek, yasaklarından sakınabilmek 

için, dinde lazım olanları, öğrenmek ve öğretmek lazımdır. Din 
bilgilerini öğrenmeden, başka şeyler öğrenenler ve çocuklarına 
doğru din bilgisi öğretmeyenler aldanmaktadır. İstikbali, geleceği 
temin etmek, acaba bunları elde etmek midir yoksa, Allahü teâlânın 
rızasını kazanmak mıdır? Niyetin doğru olması için korkmalı ve çok 
istiğfar etmelidir. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 
“Teheccüd zamanında tövbe, istigfar etmek, Allahü teâlâya 

yalvarmak, günahlarını düşünmek, ayıplarını, kusurlarını hatırlamak, 
kıyametteki azabları düşünüp korkmak, Cehennemin sonsuz 
acılarından titremek lazımdır. Af ve mağfiret için çok yalvarmalıdır. 
O zaman ve her zaman yüz kerre “Estağfirullahel’azim ellezi la 
ilahe illa hüv el hayyel kayyume ve etubü ileyh” demeli ve 
ma’nasını düşünerek söylemelidir. Bunu ikindi namazından, 
tesbihlerden ve duadan sonra yüz defa okumalıdır. Abdestsiz 



okunabilir. Hadis-i şerifde; (Kıyamette, sayfasında çok istiğfar 
bulunanlara, müjdeler olsun!) buyuruldu.” 

 
Muhammed Ma’sum hazretleri de; “Belalardan, sıkıntılardan 

kurtulmak için, istiğfar okumak çok faydalıdır ve tecrübe edilmiştir. 
Ölümden başka, her dertten kurtarır. Eceli gelenin de, ağrısız, 
sıkıntısız ölümüne yardım eder. Her sıkıntıdan kurtaracağı ve rızkı 
arttıracağı, hadis-i şerifte bildirildi. Her farz namazdan sonra, bunu 
üç kerre okumalı ve yalnız “Estağfirullah” diyerek yetmişe 
tamamlamalıdır” buyuruyor. 

 
İstiğfar ve bütün dualar, temiz kalble söylenmez, yalnız ağızla 

söylenirse, hiç faydası olmaz. İstiğfarı ağızla üç kerre söyleyince, 
temiz kalb de söylemeye başlar. Günah işlemekle kararmış olan 
kalbin söylemesi için, ağız ile çok söylemek lazımdır. Namaz 
kılmayanın ve haram lokma yiyenin kalbi kararır. Böyle kalblerin de 
söylemeye başlaması için, ağız ile en az yetmiş kerre istiğfar 
söylemelidir. 

 
Netice olarak, fıkıh, ilmihal ve ahlak bilgilerini lüzumu kadar 

öğrenmek ve çoluk çocuğuna öğretmek, her müslümana Farz-ı 
ayındır. Öğrenmeyenler ve çoluk çocuğuna öğretmeyenler büyük 
günah işlemiş olur. Öğrenmeye lüzum görmeyen, ehemmiyet 
vermeyenin ise, imanı gider. 

 
İnsanların iyisi, faydası çok olanıdır 
16.06.2015 
 
“Allahü teâlâ, bir kuluna mal ve ilim verir. Bu kul da 

haramlardan kaçınır. Akrabasını sevindirir. Malından, hakkı 
olanları bilip verir ise, Cennetin yüksek derecesine gider.” 

 
Mal, Allahü teâlânın verdiği bir ni'mettir. Âhireti kazanmak, mal ile 

olur. Dünya ve âhiret, mal ile intizam bulur, rahat olur. Hac, cihad 
sevabı mal ile kazanılır. Bedenin sıhhat, kuvvet bulması, mal ile 
olur. Başkasına muhtaç olmaktan insanı koruyan maldır. Sadaka 
vermek, fakirlerin imdadına yetişmek mal ile olur. Mescitler, 
mektepler, hastahaneler, çeşmeler, köprüler yaparak, insanlara 
hizmet de mal ile olur. 

 



Dinimiz; (İnsanların en iyisi, onlara faydası çok olanıdır) 
buyuruyor. İnsanlara yardım etmek için çalışıp para kazanmak, 
nafile ibadet etmekten daha çok sevaptır. Cennetin yüksek 
derecelerine mal ile kavuşulur. Hadis-i şerifte; (Allahü teâlâ, bir 
kuluna mal ve ilim verir. Bu kul da haramlardan kaçınır. 
Akrabasını sevindirir. Malından, hakkı olanları bilip verir ise, 
Cennetin yüksek derecesine gider) buyuruldu. 

 
Abdullah ibni Mes'ud hazretlerinin haber verdiği hadis-i şerifte de; 

(İki şeyden birine kavuşan insana gıbta etmek, buna imrenmek 
yerinde olur. Allahü teâlâ bir kimseye islam ilimlerini ihsan 
eder. Bu da, her hareketini, bilgisine uygun yapar. İkincisi, 
Allahü teâlâ, birine çok mal verir. Bu kimse de malını, Allahü 
teâlânın razı olduğu, beğendiği yerlere harceder) buyuruldu. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri, bir talebesine hitaben yazdığı 

mektupta buyuruyor ki: 
“Allahü teâlânın, bir kuluna, faydalı, güzel işler yapmayı, çok 

kimsenin ihtiyaçlarını sağlamasını nasip etmesi, çok kimsenin ona 
sığınması, bu kul için pek büyük bir nimettir! Allahü teâlâ, kullarına 
ıyalim demiş, çok merhametli olduğu için, herkesin rızkını, 
nafakasını kendi üzerine almıştır. Allahü teâlâ, bu ıyalinden 
birkaçının rızıkları, nafakaları için ve bunların yetişmeleri, rahat 
yaşamaları için bir kulunu görevlendirirse, bu kuluna büyük ihsan 
etmiş olur. Bu büyük nimete kavuşup da, bunun için şükretmesini 
bilen kimse, çok talihli, pek bahtiyardır. Bunun kıymetini bilip, 
şükretmek, kendi sahibinin, Rabbinin ıyaline hizmet etmeyi saadet 
ve şeref bilmek ve Rabbinin kullarını yetiştirmekle öğünmek, akıl 
icabıdır.” 

 
Netice olarak, zaruri ihtiyaçlarını karşılamak ve fakirlere yardım 

etmek için, çalışıp kazanmak iyidir. Fasıklara muhtaç olmamak, 
müslümanlara hizmet etmek, islam ilimlerini yaymak ve bunları 
yapanlara yardım etmek için lazım olan parayı, malı kazanmak, çok 
sevaptır. 

 
Birbirlerine yardımcı olan insanlar arasında çekişme olmadığı 

kitaplarda yazılıdır. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 
(Bir kimse, din kardeşine yardımcı oldukça, Allahü teâlâ da 

ona yardımcı olur.) 



 
Mümin için fırsat ayı 
21.06.2015 
 
Bu aya saygısızlık edenin bütün senesi, günah işlemekle 

geçer. Bu ayı fırsat bilmelidir. Elden geldiği kadar ibadet 
etmelidir. Allahü teâlânın razı olduğu işleri yapmalıdır... 

 
Ramazan, kelime anlamı itibariyle yanmak demektir. Çünkü bu 

ayda oruç tutan ve tövbe edenlerin günahları yanar, yok olur. 
 
Buhari’de bildirilen bir hadis-i şerifte; (Bir kimse, Ramazan 

ayında oruç tutmayı farz bilir, vazife bilir ve orucun sevabını, 
Allahü teâlâdan beklerse, geçmiş günahları affolur) 
buyurulmuştur. 

 
Ramazan ayında oruç tutmanın, Allahü teâlânın emri olduğuna 

inanmalı ve sevabını da Ondan beklemelidir. Günün uzun 
olmasından ve oruç tutmanın güç olmasından şikayet etmemelidir. 
Günün uzun olmasını, oruç tutmayanlar arasında güçlükle oruç 
tutmasını fırsat ve ganimet bilmelidir. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 
“Mübarek Ramazan ayı, çok şereflidir. Bu ayda yapılan, nafile 

namaz, zikir, sadaka ve bütün nafile ibadetlere verilen sevap, başka 
aylarda yapılan farzlar gibidir. Bu ayda yapılan bir farz, başka 
aylarda yapılan yetmiş farz gibidir. Bu ayda bir oruçluya iftar verenin 
günahları affolur, Cehennemden azad olur. O oruçlunun sevabı 
kadar, ayrıca buna da sevap verilir. O oruçlunun sevabı hiç 
azalmaz. Bu ayda, emri altında bulunanların, işlerini hafifleten, 
onların ibadet etmelerine kolaylık gösteren amirler de affolur, 
Cehennemden azad olur. Ramazan-ı şerif ayında, Resulullah 
efendimiz, esirleri azad eder, her istenilen şeyi verirdi. Bu ayda 
ibadet ve iyi iş yapabilenlere, bütün sene bu işleri yapmak nasip 
olur. 

 
Bu aya saygısızlık edenin, günah işleyenin bütün senesi, günah 

işlemekle geçer. Bu ayı fırsat bilmelidir. Elden geldiği kadar ibadet 
etmelidir. Allahü teâlânın razı olduğu işleri yapmalıdır. Bu ayı, âhireti 
kazanmak için fırsat bilmelidir. 



 
Bir kimse bu ayda kendini toparlarsa, bütün yılı iyi olarak geçer. 

Bu ayı kötülükle geçirirse, bütün senesi kötü geçer. Ramazan-ı 
mübarek ayı bir kimseden razı olursa, o kimseye müjdeler olsun. Bir 
kimseye gücenirse, bereketlerinden ve hayırlarından pay almazsa, o 
kimseye yazıklar olsun! Ramazan-ı şerifte Kur’an-ı kerimi hatmeden 
kimsenin, bereketlerine kavuşması, hayırlarından pay alması 
umulur.” 

 
Netice olarak, Ramazan ayında, hayırların ve bereketlerin hepsi 

toplanmıştır. Ramazan-ı şerifin günleri ve geceleri, ayrı ayrı fazilet 
ve kıymete haizdir. Ramazan-ı şerifin orucunu hürmetle ve 
şartlarına uyarak tutmalıdır. Her kim Ramazan-ı şerifte orucunu, 
Allahü teâlâ emrettiği için ve güzelce tutarsa, haramlardan 
sakınırsa, kaza namazlarını kılarsa, cenab-ı Hak, her gün için, bin 
gün nafile oruç tutmuş gibi sevap ihsan eyler ve o kimse ile 
Cehennem arasına birçok perdeler konur. 

 
Orucun şekli ve vakti değiştirilemez 
22.06.2015 
 
Oruç, Allahü teâlânın emrettiği bir ibadettir. Nasıl emredilmiş 

ise, o şekilde yapılır. Zira oruç ibadetinin de, şekli, vakti, nasıl 
yapılacağı açıkça bildirilmiştir... 

 
Oruç, Kur’an-ı kerimde çeşitli âyet-i kerimeler ile, Müslüman, 

akıllı ve ergenlik çağına ulaşmış olan kadın erkek herkese açıkça 
farz kılınmış bir ibadettir. Orucu, isteyen tutar, istemeyen tutmaz 
diye bir serbestlik yoktur. 

 
İslam dini, Allahü teâlânın emirleri ve yasakları üzerine bina 

edilmiştir. Bu emir ve yasaklar üzerinde, hiç kimse söz sahibi 
değildir. Ne emredilmiş ve nasıl emredilmiş ise, o ibadet öyle yapılır. 
Oruç ibadetinin de, şekli, vakti, nasıl yapılacağı açıkça bildirilmiştir. 
Dolayısı ile orucun şeklini ve vaktini değiştirmeye, herhangi bir 
kimsenin gücü yetmez. İslamiyet, Hıristiyanlık gibi değildir. 
Hıristiyanlık, tahrif edildiğinden, onu herkes dilediği gibi 
değiştirmiştir. 

 



Müslüman kendini, Allahü teâlânın aciz bir kulu olarak bilir. 
Allahü teâlâyı ise, her şeyin yaratıcısı, sahibi ve rızık vericisi olarak 
bilir ve inanır. Bunun için de, cenab-ı Hakkın emri ile hareket eder, 
hayatını ona göre düzene koyar. Bu hal, utanılacak değil, 
övünülecek bir haldir. Çünkü Yaratanının, Sahibinin rızasına uygun 
hareket etmekte, Ona kul olmaya çalışmaktadır. Allahü teâlâya 
kulluktan yüz çevirmek, itirazcı, kibirli ve gururlu kimselerin işidir. 

 
Gayr-i müslim kaynaklardan beslenerek, Müslümanların oruç 

ibadetine saldıranlardan bazıları; “Bir ay müddetle, bilhassa yaz 
günlerinde gündüzleri yemeyip içmeyerek, adet olanın zıddına 
geceleri yiyip içmek, sıhhate zararlı olup, çeşitli hastalıkların 
meydana gelmesine sebep olduğu, mütehassıs tabipler, doktorlar 
tarafından iddia edilmiştir” diyorlar. 

 
Böyle söyleyen ve yazanların, bu sözleri ve yazıları doğru 

değildir. Olanın tersini söylemektir ki, bu da iftiradır. Çünkü orucun 
edeplerinden birisi de, iftar zamanında mideyi tıkabasa doldurmayıp, 
henüz iştahı varken yemekten el çekmektir. Bu edebe riayet 
edenlerin, hasta olmak değil, bilakis sıhhat bulacakları bütün 
doktorlar tarafından ittifakla bildirilmiştir. Böyle oruç tutmanın sıhhat 
için faydalı olduğu muhakkaktır. 

 
Netice olarak oruç, Allahü teâlânın emrettiği bir ibadettir. Nasıl 

emredilmiş ise, o şekilde yapılır. Zira oruç ibadetinin de, şekli, vakti, 
nasıl yapılacağı açıkça bildirilmiştir. Dolayısı ile orucun şeklini ve 
vaktini değiştirmeye, 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. 
Beş vakit namazın, haccın, orucun vakitleri ve yapılış şekilleri hiçbir 
şekilde değişmez ve değiştirilemez!.. 

 
Oruç, zararlı değil aksine çok faydalıdır 
23.06.2015 
 
Oruç tutmakla, insanın güçlü bir irade kuvveti kazanacağı 

şüphesizdir. Bu sebeple alkol, uyuşturucu gibi, kötü 
alışkanlıklardan oruç vesilesi ile kurtulanlar çok görülmektedir. 

 



Oruç tutmak, insan sağlığı için zararlı değil, aksine çok faydalıdır. 
Çünkü Allahü teâlâ, kullarına, zararlı bir şey emretmez. Peygamber 
efendimiz de; (Oruç tutunuz, sıhhat bulunuz) buyurmuştur. 

 
Oruç tutmak, mide rahatsızlığına sebep olmadığı gibi, aksine 

midenin sıhhati için çok faydalıdır. Bu husus, bugünkü modern tıp 
mütehassısları tarafından, kesin bir şekilde isbat edilmiştir. Çeşitli 
yabancı dillerde, mütehassıs doktorlar tarafından yazılmış tıp 
kitaplarında, birçok hastalıkların perhiz yapmakla tedavi edilecekleri, 
yahut perhiz yaparak tedavinin kolaylaşacağı bildirilmektedir. 

 
Oruç, bir sene boyunca durmadan çalışan mide ile beraber bütün 

sindirim sisteminin istirahate sevk edilmesi ve insan vücudunun bir 
tasfiyeye tabi tutulmasıdır. Böylece, sindirim sistemi dinlendirilmiş 
olur. 

 
İnsanlarda en çok görülen rahatsızlık, sindirim bozukluğudur. Bu 

hal, şişmanlık, kalp, damar, şeker hastalıklarına ve tansiyon 
yüksekliğine sebep olmaktadır. Oruç, bütün bu hastalıklara karşı, 
koruyuculuk vazifesi yaptığı gibi, bir de tedavi vasıtasıdır. 

 
Oruç tutmakla, insanın güçlü bir irade kuvveti kazanacağı 

şüphesizdir. Bu sebeple alkol, uyuşturucu gibi, kötü alışkanlıklardan 
oruç vesilesi ile kurtulanlar çok görülmektedir. 

 
Oruç, vücuttaki karbonhidrat, protein ve bilhassa yağ depolarının 

harekete geçirilmesini sağlar. Oruç sayesinde madde süzmekten 
kurtulan böbrekler, bir revizyona, tamire girerek, dinlenme ve 
yenilenme imkanı bulurlar. 

 
Bütün bu bildirilenler, oruç tutmanın insan sağlığına zarar verir 

diyenlerin yalan ve iftiralarını yüzlerine çarpmaktadır. 
 
Oruç, aynı zamanda nefse hakim olmayı da sağlar. Oruç tutma 

zamanı, Kameri aylara göre tayin edildiğinden, her sene, şemsi 
sene hesabıyla önceki seneye göre 10-11 gün evvel gelir. Bu 
sebepten, yaklaşık otuz üç sene içinde her mevsimde oruç tutmak 
mümkün olur. 

 



Oruç tutmanın güç olduğu yerlerde, oruçlarını bozmayanlara, 
daha çok sevap verilir. Zira Ramazan ayı, İslam dininin namusudur. 
Mazeretsiz açıkça oruç yiyen, bu aya hürmet etmemiş olur. Bu aya 
hürmet etmeyen de, İslamiyetin namus perdesini yırtmış olur. 

 
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 düştüğü, kalbin 
rahatladığı tetkikler sonucu anlaşılmıştır. Oruç tutan kişinin sinir 
sistemi de, bir rahatlama içindedir. Bir ibadeti yerine getirme 
mutluluğu, gerginlikleri, sıkıntıları azaltır hatta yok eder... 

 
Oruç, yalnız aç kalmak değildir 
28.06.2015 
 
Orucun faydaları çoktur. Aç ve susuz kalmanın ne demek 

olduğu, oruç tutarak daha iyi anlaşılmaktadır. Oruç, bundan 
başka, nefse hakimiyyeti de öğretir... 

 
Allahü teâlâ, iman edenlere, senede bir ay Ramazan-ı şerif 

ayında gündüzleri oruç tutmayı emretmiştir. 
 
Cenab-ı Hak, bu emri sebepsiz vermemiştir. Oruç, insanlara hem 

maddi, hem de manevi faydalar sağlamaktadır. Bütün bir sene, 
çeşitli yemekleri eritmek için yorulan insan midesi ve bağırsakları, 
senede bir ay dinlenerek sağlığını korumuş olmaktadır. Bunlar 
maddi faydalarındandır. 

 
Manevi faydası ise, oruç tutan bir insan, aç kalmış bir insanın 

çektiği ızdırabı, bizzat hissederek fakir insanlara yardım etmek 
ihtiyacını duyar. Bu da, insanların birbirlerine yardım etmelerine 
sebep olur. Birbirlerine yardım eden insan topluluğu arasında ise, 
çekişmeler olmaz. 

 
Ayrıca Allahü teâlânın emrini yerine getirmek için gündüzleri bir 

ay oruç tutan bir Müslüman, cenab-ı Hakkın diğer emirlerini yerine 
getirme alışkanlığını da kazanır ve başka emirleri yapmaya istidat 
yani kabiliyet elde eder. 

 



Oruç tutanın, yalnız mideyi dinlendirmeyi, perhiz yapmayı 
düşünmesi, orucun sahih ve makbul olmamasına sebep olur. Zira 
oruç, yalnız aç ve susuz durmaktan, zahiri ve lüzumsuz amellerden 
ibaret değildir. Orucun, batıni birçok faydaları da vardır. İlmi ve 
anlayışı yüksek olanlar, bedenin ruhun mekanı ve nefsin arzularının 
dönüp durduğu yer olduğunu biliriler. Nefsin, bedeni arzuları ne 
kadar çok olur ve bedene ne kadar galip gelirse, ruhun gelişmesi 
de, o kadar az ve hatta hiç olmaz. 

 
Bütün dinlerde, nefsin arzularını yapmamak yani riyazet çekmek, 

Allahü teâlâya yaklaşmaya vesile olur diye bildirilmiştir. Bunun için 
her dinde riyazet çekmek, kıymetli tutulmuştur. Sadece yeme, 
içmeyi terk ederek, yalandan, gıybetten uzaklaşılmayarak tutulan bir 
orucun, zahiri ve lüzumsuz bir amel olduğunu, İslam âlimleri 
bildirmişlerdir. 

 
Oruç, senede bir ay yani ramazan ayında, yalnız gündüzleri 

orucu bozan şeylerden uzaklaşmak demektir. Orucun faydaları 
çoktur. Aç ve susuz kalmanın ne demek olduğu, oruç tutarak daha 
iyi anlaşılmaktadır. Oruç, bundan başka, nefse hakimiyyeti de 
öğretir. 

 
Peygamber efendimiz; (Bir kimse, ramazan ayında oruç 

tutmayı farz bilir, vazife bilir ve orucun sevabını, Allahü 
teâlâdan beklerse, geçmiş günahları affolur) buyurmuştur. 

 
Netice olarak, orucun Allahü teâlânın emri olduğuna inanmak ve 

sevab beklemek lazımdır. 
Günün uzun olmasından ve oruç tutmanın güçlüğünden şikayet 
etmemek şarttır. Günün uzun olmasını, oruç tutmayanlar arasında 
güçlükle oruç tutmasını fırsat ve ganimet bilmelidir... 

 
İbadetler, âdet değil emirdir 
29.06.2015 
 
Peygamber efendimiz buyurdu ki: "Bir kimse, ramazan 

ayında oruç tutmayı farz bilir, vazife bilir ve orucun sevabını, 
Allahü teâlâdan beklerse, geçmiş günahları affolur." 

 



Âdet üzere, alışkanlık ile namaz kılan ve oruç tutan çoktur. Fakat, 
dinin bildirdiği hududu gözeten, haram ve şüphelilere düşmemeye 
dikkat eden ise, pek azdır. Doğru ve halis ibadet edenleri, âdet 
üzere, bozuk ibadet edenlerden ayıran fark, Allahü teâlânın 
emirlerini gözetmektir. Çünkü, namaz ve orucun halisi de, bozuğu 
da görünüşte beraberdir. Sadece yeme, içmeyi terk ederek, 
yalandan, gıybetten uzaklaşılmayarak tutulan bir orucun, zahiri ve 
lüzumsuz bir amel olduğunu, İslam âlimleri bildirmişlerdir. 
Peygamber efendimiz; (Bir kimse, ramazan ayında oruç tutmayı 
farz bilir, vazife bilir ve orucun sevabını, Allahü teâlâdan 
beklerse, geçmiş günahları affolur) buyurmuştur. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 
“Bu ayın günlerinin bereketi başka olduğu gibi, gecelerinin 

hayırları da başkadır. Kur’an-ı kerim, ramazan ayında indi. 
 
Bakara suresinin 185. ayetinde mealen; (Kur’an-ı kerim 

ramazan ayında indirildi) buyuruldu. Kadir gecesi de, bu aydadır. 
Ramazan-ı şerifte, vakit girince, iftarı erken yapmak, sahuru geç 
yapmak sünnettir. 

 
Resulullah efendimiz bu iki sünneti yapmaya çok önem verirdi. 

İftarda acele etmek ve sahuru geciktirmek, belki insanın aczini, yiyip 
içmeye ve dolayısı ile her şeye muhtaç olduğunu göstermektedir. 
İbadet etmek de zaten bu demektir. Hurma ile iftar etmek sünnettir. 

 
İftar edince; “Zehebez-zama' vebtellet-il uruk ve sebet-el-ecr 

inşaallahü teâlâ” duasını okumak, teravih namazı kılmak ve hatim 
okumak mühim sünnettir. Bu ayda, her gece, Cehenneme girmesi 
gereken, binlerce Müslüman affolur, azad olur. Bu ayda, Cennet 
kapıları açılır. Cehennem kapıları kapanır. Şeytanlar, zincirlere 
bağlanır. Rahmet kapıları açılır. 

 
Hadis-i şerifte; (Ramazan ayı gelince, Cennet kapıları açılır. 

Cehennem kapıları kapanır ve şeytanlar bağlanır) buyuruldu. 
 
Ramazan-ı şerif ayının Kur’an-ı kerim ile bağlılığı olduğu için, bu 

ay da, bütün hayırları ve bereketleri kendinde toplamıştır. Bütün bir 
yıl içinde herhangi bir yoldan herhangi bir kimseye gelen bütün 



hayırlar ve bereketler, bu çok kıymetli ayın bereketleri denizinden bir 
damla gibidir.” 

 
Netice olarak ibadetleri, âdet olarak, herkes yaptığı için değil, 

Allahü teâlânın emri olduğu için yapmalıdır. Ramazan ayındaki 
nafile ibadetlerin, diğer aylardaki farzlar gibi ve ramazan ayındaki 
farzların da, diğer aylardaki yetmiş farz gibi olduğunu 
unutmamalıdır. 

 
Ayrıca Muhammed Baki-billah hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“Oruç tutmak, Allahü teâlânın sıfatıyla sıfatlanmaktır. Zira Allahü 

teâlâ, yemekten ve içmekten münezzehtir.” 
 
Oruçlu, günahtan da sakınmalıdır 
30.06.2015 
 
Peygamber efendimiz (sallallahü aleyhi ve sellem) buyurdu 

ki: "Oruç tutan kimse, yalan sözü terk etmezse, o kimsenin 
yiyip içmeyi terk etmesine Allahü teâlânın ihtiyacı yoktur." 

 
Oruç tutmak, sadece yeme ve içmeyi terk etmek değildir. Eli, dili, 

gözü, kulağı ve bütün uzuvları da, günah işlemekten uzak tutmalıdır. 
Çünkü Peygamber efendimiz; (Oruç tutan kimse, yalan sözü terk 
etmezse, o kimsenin yiyip içmeyi terk etmesine Allahü teâlânın 
ihtiyacı yoktur) buyurmuştur. 

 
Faydasız şeyler söylemek, Müslümanları gıybet etmek, orucun 

sevabını giderir. Zahmet çekerek, sıkıntılara katlanarak ibadet yapıp 
da, bunun sevabını yok etmek, akıllı kimsenin yapacağı iş değildir. 

 
Ancak oruç tutarken günah işleyenler, benim orucumun kıymeti 

yok diyerek orucu terk etmemeli, oruca devam etmeli, Allahü teâlâya 
yalvararak af dilemeli ve işledikleri günahlardan yüz çevirmelidirler. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 
“Allahü teâlâ, lutfederek, ihsan ederek, nefis iman edip İslamiyete 

uymakla şereflenince, İslam-ı hakikiye kavuşulur ve imanın hakikati 
hasıl olur. Bundan sonra yapılacak her iş, İslamiyetin hakikati olur. 
Namaz kılınca, namazın hakikati kılınmış olur. Oruç tutunca, orucun 



hakikati tutulmuş olur. İslamiyetin bütün hükümlerine uymak da, hep 
böyledir.” 

 
Seyyid Burhaneddin Tirmizi hazretleri, talebelerine şöyle nasihat 

ederdi: 
“Karnınız aç olsun! Bunun için de çok oruç tutunuz! Çünkü oruç, 

hikmet hazinelerinin anahtarıdır. Oruç tutmak, kalbin rikkate 
gelmesine sebep olur ve oruçlunun duası, Allahü teâlâ indinde 
makbuldür. Eğer Allahü teâlâya taatta bulunamazsanız, hiç olmazsa 
oruç tutun. Karnınızı aç tutmaya ve acı çekmeye önem verin. Çünkü 
oruç tutmaktan daha iyi bir taat yoktur. Allahü teâlâya ulaştıracak, 
oruçtan daha iyi bir binek yoktur. Oruç ehlinin dualarına karşılık 
verilir ve kabul edilir. Orucun Allahü teâlâ katında büyük değer ve 
önemi vardır. Oruç, hikmet hazinelerinin anahtarıdır. Bir kimse, 
bütün kulluk vazifelerini yerine getirse, fakat midesini doldursa hiçbir 
yere ulaşamaz. Orucu gereğince tutsa, başka kulluk vazifelerinde 
kusur olsa bile, yine bir yere erişir. Oruca yavaş yavaş alışmak 
gerekir ki, sıhhate ziyan gelmesin, insanı işten alıkoymasın.” 

 
Netice olarak, Şah Veliyyullah-ı Dehlevi hazretlerinin buyurduğu 

gibi: 
“İnsanın nefsi bazen taşkınlık yapar. Bunun için de insanın, bazı 

çarelere başvurması gerekir. Oruç, bu hususta en güzel çaredir. 
İnsan, şehvetini oruç tutmak suretiyle kırar. Oruç, insanın kötü 
isteklerini zayıflatır. Ruhun parlaması, şehvetin ve kötü arzuların 
kırılmasında, oruçtan daha tesirli bir çare yoktur. Kişi oruç tutmak 
suretiyle şehvet ve kötü arzularından ne kadar sıyrılabilmişse, oruç 
o derece günahlarına kefaret olur.” 

 
Zekâtla, malınızı zarardan koruyunuz! 
05.07.2015 
 
Kıyamet gününe ve Cehennem azabına inanan zenginlerin, 

mallarının zekâtını, tarla mahsullerinin, meyvelerin uşrunu 
vererek, bu azaplardan kurtulmaları lazımdır. 

 
Zekât vermek, Kur’an-ı kerimin 32 yerinde, namazla birlikte 

emredilmektedir. Tövbe suresinin 34. âyet-i kerimesinde mealen; 
(Malı, parayı biriktirip zekâtını, Müslüman fakirlerine 
vermeyenlere çok acı azabı müjdele!) buyurulmuştur. 



 
Kıyamet gününe ve Cehennem azabına inanan zenginlerin, 

mallarının zekâtını, tarla mahsullerinin, meyvelerin uşrunu vererek, 
bu azaplardan kurtulmaları lazımdır. Hadis-i şerifte; (Zekât vererek, 
malınızı zarardan koruyunuz!) buyuruluyor. 

 
Tefsir-i Mugnide buyuruluyor ki: 
“Kur’an-ı kerimde üç şey, üç şeyle beraber bildirildi. Bunlardan 

biri yapılmazsa, ikincisi kabul olmaz. Peygambere itaat edilmedikçe, 
Allahü teâlâya itaat edilmiş olmaz. Anaya, babaya şükredilmedikçe, 
Allahü teâlâya şükredilmiş olmaz. Malın zekâtı verilmedikçe, 
namazlar kabul olmaz.” 

 
İmam-ı Gazali hazretleri, mahşer gününü anlatırken buyuruyor ki: 
“İnsanlardan her biri, dünyada sımsıkı sakladıkları malı 

boyunlarına geçirmişlerdir. Deve zekâtını vermeyenlerin, boynuna 
deve yüklenir. Öyle bağırır ve ağırlaşır ki, büyük dağlar gibi olur. 
Sığır, koyun zekâtı vermeyenler de, böyle olur. Bunların feryatları 
adeta gök gürlemesi gibidir. 

 
Ekin zekâtını, yani uşrunu vermeyenlerin boynuna ekin denkleri 

yüklenir ki, dünyada hangi cins ekinin zekâtını vermemiş ise, o 
cinsten, o denkler dolmuştur. Eğer buğday ise buğday, arpa ise 
arpa dolmuştur ki, ağırlığından altında ‘vaveyla’, ‘vasebura’ diye 
bağırır. Altın, gümüş ve kağıt para ve sair ticaret malı zekâtından 
vermeyenler de, dehşetli bir yılanı yüklenirler. Boynu ile 
halkalanmış, boynu üzerinde yüklenmiş, hatta değirmen taşlarını 
yüklenmiş kadar ağırlığı vardır. Bu haldeyken feryat ederler ve; 

-Bu nedir, derler. Melekler de onlara; 
-Bunlar, dünyada zekâtını vermediğiniz mallarınızdır derler. İşte 

bu dehşetli hâl, Al-i İmran suresinin 180. âyet-i kerimesinde mealen; 
(Dünyada esirgedikleri, kıyamet günü boyunlarına takılır) 
buyurularak bildirilmiştir.” 

 
Netice olarak, dünyanın çabuk geçip, gidici olan malı, parası, 

insanı aldatmamalı. Zira bu mallar, daha önce bir başkasınındı. 
Bizden sonra da, başkasının olacaktır. Cehennemin şiddetli azabını 
düşünmelidir. Zekâtı ayrılıp verilmeyen o mallar, uşru verilmeyen o 
buğdaylar, hakikatte zehirdir. Malın hakiki sahibi, Allahü teâlâdır. 
Zenginler, Onun vekilleri, fakirler de, ailesi, akrabası gibidir. 



Vekillerin, Allahü teâlânın borcunu fakirlere vermesi lazımdır. Bunun 
için zengin olan her Müslümanın, zekâtını seve seve ve İslamiyyetin 
emrettiği kimselere vermesi lazımdır. 

 
Zekâtını veren, elbette kurtulacaktır 
06.07.2015 
 
Allahü teâlâ, zenginlere verdiği ni'metlerin kırkta birini, 

Müslümanların fakirlerine vermelerini, buna karşılık çok sevap, 
kat kat mükâfat vereceğini buyuruyor... 

 
İslamın beş şartından biri, malın zekâtını vermektir. Zekât 

vermek, elbette lazımdır. Zekâtı seve seve ve İslamiyetin emrettiği 
kimselere vermelidir. Haşr suresinin 9. âyet-i kerimesinde mealen; 
(Zekâtını veren, elbette kurtulacaktır) buyuruldu. 

 
Bütün nimetlerin, malların hakiki sahibi olan Allahü teâlâ, 

zenginlere verdiği ni'metlerin kırkta birini, Müslümanların fakirlerine 
vermelerini, buna karşılık, çok sevap, kat kat mükâfat vereceğini ve; 
(Zekâtı verilen malı elbette arttırırım ve hayırlı yerlerde 
kullanmanızı nasip ederim. Zekâtı verilmeyen malı, dert, bela ile 
istemeyerek harcattırırım, elinizden alır, düşmanlarınıza veririm, 
siz de bu hâli görür, kendinizi yer, yanıp kavrulursunuz!) 
buyurup da, bu kadar az bir şeyi, bir din kardeşine vermemek, ne 
büyük insafsızlık ve inatçılık olur. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 
“Resulullah efendimize uymak şerefine kavuşmak için, dünyada 

olan her şeyden yüz çevirmek lazım olmaz. Böyle yapmak çok zor 
olur. Eğer, farz olan zekât verilirse, dünya mallarının hepsi terk 
edilmiş demek olur. Böylece insan dünyanın zararından kurtulmuş 
olur. Çünkü bir malın zekâtı verilince, o mal zarardan kurtulur. 
Demek ki, dünya malını zarardan korumak için ilaç, o malın zekâtını 
vermektir. Malın hepsini Allah yolunda vermek, elbette daha iyi ve 
faydalı ise de, zekâtını ayırıp, yerine vermek de, bu işi görmektedir. 

 
Beş vakit namazı, seve seve ve cemaat ile kılınız! Malınızın 

kırkta bir zekâtını, Müslüman fakirlere, yalvara yalvara veriniz! 
Haramlardan ve şüphelilerden kaçınınız! Herkesle iyi geçinip, hep 
acıyınız! Kurtuluş yolu budur.” 



 
Her türlü altın, gümüş eşyanın, çayırda otlayan hayvanların, 

ticaret eşyasının zekâtını ve topraktan, tarladan, ağaçtan alınan 
mahsullerin uşrunu da, muhakkak vermek lazımdır. Zekâtı ve 
fıtraları, İslamiyetin emrettiği kimselere seve seve vermelidir. Bir 
kimse, helal yoldan kazandığı halde, bu malın zekâtını vermezse, 
âhirette azap görmesine sebep olur. Hadis-i şerifte; (Altına ve 
gümüşe köle olana lanet olsun!) buyuruldu. 

 
Netice olarak, eğer bir kimse, malını seviyorsa, niçin başkalarına 

bırakıp gitmektedir. Sevdiğinden ayrılmaması, beraber götürmesi 
gerekmez mi? İnsan, malının hepsini veremezse, hiç olmazsa 
kendini de, bir varis yerine koyup, hissesini âhiret yolunda 
harcamalıdır. Bunu da yapamazsa, zekâtını verip azaptan 
kurtulmalıdır. 

 
Abdullah-i Ensari hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“Malı seviyorsan, yerine sarf et de, sana sonsuz arkadaş olsun! 

Eğer sevmiyorsan, ye de, yok olsun!” 
 
Zekâtı verilmeyen mallar, paralar 
07.07.2015 
 
Kur'an-ı kerimde buyuruldu ki: "Zekâtı verilmeyen mallar, 

paralar, Cehennem ateşinde kızdırılıp, sahiplerinin alınlarına, 
böğürlerine, sırtlarına mühür basar gibi bastırılacaktır." 

 
Bir Müslüman, zekât vermeyi vazife bilmez, farz olduğuna 

inanmaz, vermediği için üzülmez ve günaha girdiğini bilmezse, 
imanı gider. Senelerce zekât vermeyen bir kimsenin, zekât borçları 
birikerek, bütün malını kaplar. Bu kimse, malı kendinin sanıp, 
Müslümanların o malda hakkı olduğunu, hatırına bile getirmez, kalbi 
de hiç sızlamaz. Bu mala sımsıkı sarılmıştır. Böyle kimselerden, 
imanını kurtaran pek nadir olur. Tövbe suresinin 35. ayet-i 
kerimesinde mealen; (Zekâtı verilmeyen mallar, paralar, 
Cehennem ateşinde kızdırılıp, sahiplerinin alınlarına, 
böğürlerine, sırtlarına mühür basar gibi bastırılacaktır) 
buyurulmaktadır. 

 



Hazret-i Ali'nin naklettiği hadis-i şerifte; (Malınızın zekâtını 
veriniz! Biliniz ki, zekâtını vermeyenlerin, namazı, orucu, haccı, 
cihadı ve imanı yoktur) buyuruldu. 

 
Zadül-mukvin kitabında diyor ki: 
“Eski âlimler yazmış ki, beş şeyi yapmayan, beş şeyden mahrum 

olur: 
1-Malının zekâtını vermeyen, malının hayrını görmez. 2-Uşrunu 

vermeyenin, tarlasında, kazancında bereket kalmaz. 3-Sadaka 
vermeyenin, vücudunda sıhhat kalmaz. 4-Dua etmeyen, arzusuna 
kavuşamaz. 5-Namaz vakti gelince, kılmak istemeyen, son nefeste 
kelime-i şehadet getiremez.” 

 
Din Büyükleri buyuruyor ki: 
“Ey insan, dünyanın zevk ve safası peşinde, daha ne kadar 

koşacaksın? Bu kıymetli ömrü haramdan mal yığmakta, ne zamana 
kadar ziyan edeceksin? İslamiyetin emir ve yasaklarına aldırış 
etmezsin! Azrail aleyhisselamın gelip canını zorla alacağı, ecel 
arslanı pençesini sana takacağı, can verme acılarının başına 
geleceği, şeytanın, imanını çalmak için kastedeceği, dostlarının, vah 
vah öldü, siz sağ olun, diye evladına taziye edecekleri vakti düşün! 
Ayrılık sesi gelip, bize yarayan bir şey yapmadın, hep 
beğenmediklerimizi işledin, biz de sana, senin bize yaptığın gibi 
yaparız, diyecekleri zamandan korkmuyor musun? 

 
Kabir ve âhiret suallerine ne cevap hazırladın? Allahü teâlânın 

tekdirine ne bahane yapacaksın? Kendine acı! Suale çekileceksin. 
Halbuki, verecek cevabın yok. Cehenneme girersen, ateşine 
dayanamazsın. Kendine ve herkese öyle iyilik et ki, başkası iyilik 
yapınca, sen yaptın sansınlar. Kendine ve kimseye kötülük etme ki, 
başkası bir fenalık yapınca, sen yaptın sanmasınlar. Hadis-i şerifte; 
(Ey Âdemoğlu! Benim malım, benim malım dersin. O maldan 
senin olan, yiyerek yok ettiğin, giyerek eskittiğin ve Allah için 
vererek, sonsuz yaşattığındır) buyuruldu.” 

 
Netice olarak, zerre kadar iyilik eden karşılığını bulacaktır. Hadis-

i şerifte buyurulduğu gibi: 
(Allahü teâlâ, iyilik edenlere, karşılığını elbette verecektir.) 
 
İnsanlardan istemek zillettir 



12.07.2015 
 
Allahü teâlâya iman eden, Onun emirlerine boyun eğen, 

başını secdeye koyan, aziz olur. Kendi nefsine, kendisi gibi aciz 
olan insanlara boyun eğen ise zelil, hakir olur. 

 
Tezellül, bayağılık, kendini aşağı tutmak yani zillet demektir. 

Tezellül, kötü bir huydur ve haramdır. Bir günlük yiyeceği, içeceği 
olan bir kimsenin, başkalarından yiyecek, içecek, para istemesi, 
dilenmesi, tezellül olur ve haramdır. Ebu Ali Rodbari hazretleri; 
“Dünyayı kazanmakta nefisler için zillet, âhireti kazanmakta ise izzet 
vardır” buyurmuştur. 

 
Allahü teâlâya iman eden, Onun emirlerine boyun eğen, başını 

secdeye koyan, aziz olur. Kendi nefsine, kendisi gibi aciz olan 
insanlara boyun eğen, dünyalık ele geçirmek için onlara yaltaklık 
eden de, zelil, hakir olur. 

 
Zillet, aşağılık, hakirlik demektir. İnsan, sadece Allahü teâlânın 

huzurunda, kendini böyle aşağı, hakir görür. Yaratanının huzurunda 
kendini aşağı görmesi, insanı aziz eder, yükseltir. Çünkü ibadet, züll 
ve zillet demektir. Yani, insanın Rabbine, mabuduna, hakir 
olduğunu, aciz, muhtaç olduğunu göstermesidir. 

 
Fazla hediye almak için, az bir şeyi hediye olarak vermek, 

tezellüldür, bayağılıktır. Zaruret olmadan, herhangi bir kimseden bir 
şey istemek, dilenmek haramdır. Zaruret ve ihtiyac halinde mubah 
olursa da, istemek, o kimsenin, derecenin azalmasına sebep olur. 
Resulullah efendimiz, hazret-i Ömer'e hediye olarak bir şeyler 
gönderir. Hazret-i Ömer de, bunları almayıp geri gönderir. 
Karşılaştıkları zaman Peygamber efendimiz; 

-Niçin almadın? diye sual edince hazret-i Ömer; 
-Ya Resulallah, (En hayırlınız, kimseden bir şey almayandır) 

buyurmuştunuz, bunun için almadım deyince, Resulullah efendimiz; 
-O sözüm, isteyip de almak içindi. İstemeden gelen şey, 

Allahü teâlânın gönderdiği rızıktır buyurur. Bunun üzerine hazret-i 
Ömer; 

-Allahü teâlâya yemin ederim ki, kimseden bir şey istemeyeceğim 
ve istemeden gelen her şeyi alacağım cevabını verir. 

 



Herhangi bir ziyafete davet olunmadan gitmek, tezellüldür. Hadis-
i şerifte; (Davet edilen yere gitmemek günahtır. Davet 
olunmadığı yere gitmek hırsızlık etmek olur) buyuruldu. 

 
Başkasından sadaka istemekte; Allahü teâlânın ni'meti az 

gönderdiğini haber vermek, kendini zelil etmek ve istenilen kimseye 
eziyet etmek gibi zararlar vardır. Bunlar, zaruret olmadıkça caiz 
değildir. Peygamber efendimiz; (Aç olan veya bir şeye muhtaç 
olan, kimseden istemeyip, Allahü teâlâdan beklerse, Allahü 
teâlâ, ona bir senelik rızık kapıları açar) buyurmuşlardır. 

 
Netice olarak, Allahü teâlâdan isteyen aziz, insanlardan isteyen 

ise zelil olur. Yahya bin Muaz-ı Razi hazretlerinin buyurduğu gibi: 
“İnsanı, Allahü teâlâdan uzaklaştıran şeyleri istemekte zillet, 

âhireti istemekte ise izzet vardır.” 
 
Affetmeyi seversin, beni de affet 
13.07.2015 
 
Peygamber efendimizin Kadir gecesinde okunmasını tavsiye 

ettiği şu duayı bu gece çok okumalıdır: (Allahümme inneke 
afüvvün kerimün tühıbbül afve fa’fü anni.) 

 
Allahü teâlâ bütün yarattıklarına karşı çok merhametlidir ve 

affetmeyi çok sever. Şartlarına uyarak yapılan tövbeleri kabul 
edeceğini bildirmiştir. Allahü teâlâ buyuruyor ki: (Eğer kulum, 
gökteki bulutlara kadar yükselecek günah işlese fakat benden 
ümidini kesmeyip, affını, mağfiret olunmasını dilese, onu 
affederim.) 

 
Peygamber efendimiz eshab-ı kirama hitaben; 
-Kul, bir günah işlediği zaman, bu günah amel defterine 

yazılır buyurur. Orada bulunanlardan birisi; 
-Ya Resulallah, o kimse tövbe ederse ne olur? diye sorunca; 
-Defterinden silinir buyururlar. O kimse; 
-Tekrar günah işlerse ne olur diye sorunca; 
-Tekrar yazılır buyururlar. Soruyu soran; 
-Tekrar tövbe ederse ne olur diye sorunca da; 
-Tekrar silinir cevabını verirler. Bunun üzerine o kimse; 



-O günahın amel defterinden silinmesi ne zamana kadar devam 
eder? diye tekrar sorar. Bunun üzerine Resulullah efendimiz; 

-O kimse, günahtan tamamen tövbe edip Allahü teâlâya 
yönelinceye kadar devam eder. Kul, istiğfardan usanmadıkça, 
Allahü teâlâ da mağfiret etmekten, affetmekten usanmaz 
buyururlar. 

 
Bir Mecusi, İbrahim aleyhisselama misafir olmak ister. İbrahim 

aleyhisselam da; 
-Seni misafir eder, ağırlarım ama Müslüman olman şartıyla 

cevabını verir. Mecusi, Müslüman olma şartını kabul etmez ve geri 
dönüp gider. Bunun üzerine Allahü teâlâ vahyederek; (Neden o 
mecusiyi misafir etmek için Müslüman olmasını şart koştun? 
Kullarıma yaptığım muameleye bakmadın mı? Yetmiş senedir 
bana iman etmediği halde, onun rızkını verdiğimi görmedin mi? 
Onu misafir etseydin hayırlı olurdu) buyurur. Bu emir üzerine 
İbrahim aleyhisselam, Mecusiyi bulur, evine getirir, misafir eder. 
Mecusi bu hâle hayret eder ve sebebini sorar. İbrahim aleyhisselam 
da cenab-ı Hakkın emrini bildirir. Bunları dinleyen Mecusi; 

-Demek Allahü teâlâ benim hakkımda böyle emretti diyerek 
Müslüman olur. 

 
Mutarrif bin Abdullah hazretleri, sık sık, Allahü teâlâya; “Allahım, 

bizden razı olmasan da, bizi affet. Çünkü efendi, kölesinden razı 
olmasa da onu affeder” diye yalvarırdı... 

 
Netice olarak Allahü teâlâ, affedicidir ve affetmeyi sever. 

Şartlarına uygun olarak yapılan dua ve tövbeleri kabul eder ve 
günahları da affeder. Bunun için Allahü teâlâya yalvararak af 
dilemeli ve işlenen günahlardan da yüz çevirmelidir. Peygamber 
efendimizin Kadir gecesinde okunmasını tavsiye ettiği şu duayı çok 
okumalıdır: (Allahümme inneke afüvvün kerimün tühıbbül afve 
fa’fü anni.) Anlamı: [Ya Rabbi, sen affedicisin, kerimsin, affı 
seversin, beni de affeyle!] 

 
Affedilmek için affetmek lazım 
14.07.2015 
 
Müslüman, Allahü teâlâ katında kıymeti olan ve Onun 

sevdiği insan demektir. Bunun için Müslümanların hatalarını 



görmemek, onlara kin tutmamak ve kusurlarını affetmek 
lazımdır. 

 
Affetmek, büyüklüğün alametidir ve Allahü teâlânın 

sıfatlarındandır. Kişinin, kendisine karşı yapılan hata ve kusurları 
bağışlamasına, affetmek denir. Herhangi bir kimsenin, hakkını 
almaya gücü yettiği halde, o kimseyi affetmesi iyidir. Çünkü hakkını 
almaya gücü varken affetmek, nefse daha güç gelir. Hadis-i şerifte; 
(Musa aleyhisselam: Ya Rabbi! Kullarının en kıymetlisi kimdir? 
dedikte, gücü yettiği zaman affedendir, buyuruldu) 
buyurulmuştur. 

 
Zulmedeni affetmek merhametin, kendisine iyilik etmeyene 

hediye vermek ihsanın, kötülük edene ihsanda bulunmak da, 
insanlığın en yüksek derecesidir. Bu sıfatlar, düşmanı dost yapar. 

Zalimden hakkı kadar geri almak, adalet olur. Fakat gücü yettiği 
halde affetmek, güzel ahlaktır. Resulullah efendimiz, bir kimsenin 
zalime beddua ettiğini görünce; (İntisar eyledin! Affeyleseydi, 
daha iyi olurdu) buyurmuştur. 

 
Bir hadis-i şerifte de buyuruldu ki: (Üç şey kendisinde bulunan 

kimse, Cennete dilediği kapıdan girecektir: Kul hakkını ödeyen, 
her namazdan sonra onbir defa ihlas suresini okuyan, katilini 
affederek ölen.) 

 
Resulullah efendimizin mübarek torunu hazret-i Hüseyin, bir gün 

misafirleri ile sofrada oturmuşlar yemek yiyorlardı. O sırada kölesi 
bir kap sıcak yemekle gelirken ayağı yere takılıp, elindeki yemeği 
hazret-i Hüseyin'in mübarek başına döker. Hazret-i Hüseyin, terbiye 
maksadı ile kölesinin yüzüne sertçe bakınca, kölesi, Al-i imran 
suresinin 134. âyet-i kerimesindeki; (Gadab etmezler) mealindeki 
kısmını okur. Hazret-i Hüseyin; 

- Gadabımı terk ettim, buyurunca, kölesi, âyet-i kerimenin; 
(İnsanlardan kusurlu olanları affederler) mealindeki kısmını okur. 
Hazret-i Hüseyin; 

- Affettim cevabını verince kölesi, âyet-i kerimenin; (Allahü teâlâ 
ihsan edenleri sever) mealindeki kısmını okur. Bunun üzerine 
hazret-i Hüseyin; 

- Allah için seni kölelikten azad ettim, istediğin yere gidebilirsin, 
buyurur. 



 
Netice olarak Allahü teâlâ, kullarının günahlarını affedicidir. 

Müslümanlar da, birbirlerinin kusurlarını, kabahatlerini affetmelidir. 
Müslüman, Allahü teâlâ katında kıymeti olan ve Onun sevdiği insan 
demektir. Bunun için Müslümanların hatalarını görmemek, onlara kin 
tutmamak ve kusurlarını affetmek lazımdır. Allahü teâlânın bizi 
affetmesini istiyorsak, bizim de Onun kullarını affetmemiz lazımdır. 
Yani, affedilmek için affetmek lazımdır. Affetmek, Allahü teâlânın 
sıfatlarındandır. Ahmed Rıfai hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Kızdığın zaman affa sarıl. Çünkü affetmek suretiyle yapacağın 
hata, ceza vermek suretiyle yapacağın hatadan daha iyidir.” 

 
Hakiki bayrama kavuşabilmek 
19.07.2015 
 
Bayram, affa uğramak, kavuşmak, kısaca günahlardan 

kurtulma günüdür. Mü’minin bayramı, günahlarının affedildiği, 
imanla öldüğü, Cennette Allahü teâlânın ruyetine kavuştuğu ve 
Peygamber efendimizi gördüğü gündür. 

 
İyd, bayram demektir. Her yıl, ramazan ayında ve Arefe gününde 

günahlar affedildiği, Müslümanlar sevindikleri, sürurlarının, 
neşelerinin tekrar geldiği için İyd denilmiştir. Bayram, affa uğramak, 
kavuşmak, kısaca günahlardan kurtulma günüdür. Mü’minin 
bayramı, günahlarının affedildiği, imanla öldüğü, Cennette Allahü 
teâlânın ruyetine kavuştuğu ve Peygamber efendimizi gördüğü 
gündür. Hakiki bayram, Rabbimizin huzuruna, yüz akıyla 
çıkabilmektir. Bir bayram günü, insanların neşeyle eğlendiklerini 
gören hazret-i Ali; “Günah işlemediğimiz gün de, bizim 
bayramımızdır” buyurmuştur. 

 
İmam-ı Şafii hazretlerinin talebelerinden biri anlatır: “Bir bayram 

günü İmam-ı Şafii hazretleri ile beraber mescidden çıktık. Evlerinin 
kapısına gelince, bir hizmetçi kendisine bir kese altın getirip, 
efendisinin selamı olduğunu ve bunu kabul buyurmasını rica etti. 
İmam-ı Şafii hazretleri keseyi kabul etti. Biraz sonra biri gelip; 

-Bu gece bir çocuğum oldu ama ihtiyaçlarını giderecek hiç param 
yok. Sizden Allah rızası için biraz para istiyorum dedi. İmam-ı Şafii 
hazretleri keseyi hiç açmadan, olduğu gibi o şahsa verdi. Halbuki 
biliyordum ki, kendisinin de hiç parası yoktu.” 



 
Sırri-yi Sekati hazretleri anlatır: “Bir bayram günü Ma'ruf-i Kerhi 

hazretlerini hurma toplarken gördüm ve; 
-Bunları ne yapacaksın? diye sordum. 
 
-Şu çocuğu ağlarken gördüm. Sebebini sorunca, anne ve 

babasının olmadığını, arkadaşlarının yeni elbiseleri ve oyuncakları 
olup kendisinin olmadığını söyledi. Şimdi bunları toplayıp 
satacağım, oynaması için ona oyuncak satın alacağım dedi. Bunun 
üzerine; 

-Bu işi 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 ve parladı.” 

 
Ana-babanın dualarını almak için, bayramlar vesiledir. 

Bayramlarda, ana-babanın elleri öpülmeli, duaları alınmalı, haklarını 
helal ettirmelidir. Ana-baba hayatta ise, rızasını almak için 
uğraşmalıdır. 

 
Netice olarak Allahü teâlâ, Muhammed aleyhisselamın 

ümmetine, nice mübarek günler, geceler ihsan etmiştir. Ramazan ve 
Kurban bayramları da bu ihsanın içindedir. Bunları fırsat, ganimet 
bilerek, Rabbimizin rızasına kavuşmayı talep etmeli ve bunun 
gayreti içinde olmalıdır. Mübarek günleri, bayramları vesile ederek, 
varsa dargınlıkları gidermeli, kul hakkı varsa helalleşmelidir. 
Büyükler ziyaret edilmeli, gönülleri ve duaları alınmalıdır. Vefat 
etmiş olanları da unutmamalı, kabirlerini ziyaret ederek veya 
bulunduğu yerden dua ederek hatırlamalıdır... 

 
Kötülük edene de iyilik etmeli 
20.07.2015 
 
Vaktiyle gece, gündüz içki içen zengin bir kimse vardı. Bir 

gün yine içki meclisini kurar ve kölesine dört dirhem vererek 
meyve ve benzeri şeyler almasını söyler. Köle dört dirhemi alıp, 
istenilen şeyleri almak için çarşıya çıkar. 

 
Allahü teâlâ, kullarının günahlarını affedicidir, kerimdir, rahimdir, 

lutfu, ihsanı boldur ve merhameti çoktur. Kendisine isyan edenlere 
de, merhametinden, rızıklarını kesmeyip göndermektedir... Vaktiyle 



gece, gündüz içki içen zengin bir kimse vardı. Bir gün yine içki 
meclisini kurar ve kölesine dört dirhem vererek meyve ve benzeri 
şeyler almasını söyler. Köle dört dirhemi alıp, istenilen şeyleri almak 
için çarşıya çıkar. Yolda din büyüklerinde Mansur bin Ammar 
hazretlerini, yoksul bir kimse için yardım toplamakta olduğunu görür. 
Oraya doğru yaklaşır. Mansur bin Ammar hazretleri; ''Kim bu yoksul 
kimseye dört dirhem verirse, ona dört tane dua edeceğim'' buyurur. 
Bunları işiten köle, elindeki dört dirhemi o yoksul kimseye verir. 
Bunun üzerine Mansur bin Ammar hazretleri; 

-Ne istiyorsan, isteğini söyle, o isteğinin olması için dua 
edeceğim buyurur. Köle; 

-Ben köleyim, kölelikten kurtulup, hürriyetime kavuşmak istiyorum 
der. Bu hususta dua edilir. İkinci isteği sorulunca köle; 

-Bu dört dirhemin yerine tekrar dört dirhemim olsun isterim der ve 
gerekli dua yapılır. Üçüncü isteği sorulunca; 

-Benim şu andaki sahibim, efendim fasık bir kimsedir. Onun 
tövbe edip bu günahlardan kurtulmasını istiyorum der ve bu hususta 
da dua 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 dua ederler. 

 
Köle, eli boş olarak efendisinin yanına gelir ve olanları anlatır. 

Efendisi; 
-İlk 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, şimdiye kadar olanlar için de tövbe ettim 

ve iyi bir Müsüman olmak için çalışacağım, dördüncü olarak ne 
istedin deyince köle; 

-Allahü teâlânın, beni, seni ve hepimizi affetmesini istedim der. 
Bunları işiten efendisi, 

-İşte bu benim elimde değil der. Gece bu şahıs bir rüya görür. 
Rü'yasında kendisine; “Sen elinden gelen üç şeyi yaparsın da, bizim 
her şeye gücümüz yettiği halde o bir şartı yapmaz mıyız! Seni de, 



köleni de, yanındakileri de, Mansur bin Ammar'ı ve orada 
bulunanları da affettik” buyurulur. 

 
Netice olarak iyilik edene iyilik etmeli, kötülük edeni de 

affetmelidir. 
 
İbadet, doğru ve devamlı olmalıdır 
21.07.2015 
 
Allah rızası için yapılmayan hayrat, hasenat ve ibadetler, 

kabul edilmez. Amellerin, ibadetlerin kabul olması için, hem 
şartlarına uygun olması, hem ihlâs ile niyet edilmesi ve hem de 
devamlı olması lazımdır. 

 
Namazın ve bütün ibadetlerin nasıl yapılacağını, yaparken nelere 

uyulacağını Allahü teâlâ Peygamberine bildirmiştir. Peygamber 
efendimiz de, bunları, öğrendiği gibi Eshabına bildirmiş ve kendi de 
yapmıştır. Farzları, vacibleri ve haramları, Peygamber efendimiz bile 
değiştirmemiş ve değiştiremez de. Din imamlarımız bunların hepsini 
Eshab-ı kiramdan görerek ve işiterek anlamışlar ve kitaplarına 
yazmışlardır. 

 
İbadetlerin en kıymetlisi, Ehl-i sünnet itikadında olmaktır. Ehl-i 

sünnet demek, inanmakta, ibadetlerde ve insanlara karşı yapılan 
işlerde, Muhammed aleyhisselamın sünnetine, yoluna, Eshab-ı 
kirama, Tabi’inin ve daha sonra gelen İslam âlimlerinin söz birliğine 
uymaktır. Bunların yolunu, fıkıh ve ilmihâl kitaplarından okuyup 
öğrenmek lazımdır. Bezzaziyye’de buyuruluyor ki: 

“Kur’an-ı kerimden bir miktar ezberledikten sonra, fıkıh öğrenmek 
lazımdır. Çünkü Kur’an-ı kerimin hepsini ezberlemek farz-ı kifayedir. 
Lazım olan fıkıh bilgilerini öğrenmek ise, farz-ı ayındır.” 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 
“Her şeyden önce, Ehl-i sünnet vel-cemaat âlimlerinin bildirdiği, 

kitaplarında yazdığı itikadı öğrenmek ve imanını buna göre 
düzeltmek lazımdır. Ondan sonra, fıkıh ahkâmını öğrenmeli, farzları 
yapmaya sarılmalı, helâle, harama dikkat etmelidir. Farzların 
yanında, nafile ibadetlerin, hiç kıymeti yoktur. Zamanımızın 
Müslümanları, farzları bırakıp, nafile ibadetlere sarılıyor, nafile 
ibadetleri yapmaya ehemmiyet verip, farzları mesela beş vakit 



namaz kılmayı, Ramazan-ı şerif ayında, oruç tutmayı, zekât 
vermeyi, uşur vermeyi, helâli, haramları öğrenmeyi hafif ve 
ehemmiyetsiz görüyorlar. 

 
Zekât niyeti ile fakire bir altın vermek, yüzbin altın sadaka 

vermekten daha sevaptır. Çünkü zekât vermek, farzı yapmaktır. 
Zekât niyeti olmadan verilenler ise, nafile ibadettir. Farz ibadetin 
yanında nafile ibadetlerin hiç kıymeti yoktur. Deniz yanında, damla 
kadar bile değildir.” 

 
Nafile ibadetlerin sevabına kavuşabilmek için, imanda, farzlarda 

kusur olmamak, günahlara tövbe etmek ve ibadet olarak yapmaya 
niyet etmek şarttır. 

 
Netice olarak Allahü teâlâ, yapılan amellerde, ibadetlerde, 

kullarının kalblerindeki ihlâsa bakar. Allah rızası için yapılmayan 
hayrat, hasenat ve ibadetler, kabul edilmez. Amellerin, ibadetlerin 
kabul olması yani sevab verilmesi için, hem şartlarına uygun olması, 
hem ihlâs ile niyet edilmesi ve hem de devamlı olması lazımdır. 
Peygamber efendimize, hangi amelin daha kıymetli olduğu sual 
edilince, cevaben; (Devamlı olan ameldir) buyurmuşlardır. 

 
İkisinin de geçmişte yaptıklarını sildim 
26.07.2015 
 
Allahü teâlâ, İsa aleyhisselama vahyetti: "Arkandan 

gelmekte olan o iki kimseye söyle, ikisinin de geçmişte 
yaptıklarını sildim. Yeniden amel etmeye başlasınlar!" 

 
Bir kimsenin kendini büyük bilmesi, başkalarından üstün görmesi 

kibirdendir. Kibirli olana karşı kendini büyük göstermek, kibir olmaz, 
sadaka vermek gibi sevap olur. Kendini üstün göstermek için, Din 
Büyüklerini kötü bilmek ve onları kötülemek ise, insan için çok büyük 
bir felakettir İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Bütün bu uğraşmalar, kulluğun, aczin, zavallılığın meydana 
çıkması ve hiç olduğumuzun anlaşılması içindir. Yoksa, kulluktan 
kurtulmak hâşâ ilah olmak ve Onun zatının kemâlatına kavuşmak 
için değildir. Bunları istemek benlik ve kendini büyük bilmek olur. 
Behaeddin-i Buhari hazretleri; ‘Kulluk ile sahiplik, amirlik ve 
memurluk bir arada olamaz’ buyurmuştur.” 



 
İsrail oğullarından bir kimse 40 sene eşkıyalık yapmıştı. Bir gün, 

yanında havarilerinden birisi ile yürümekte olan hazret-i İsa ile 
karşılaşır ve; 

-Bu gelen İsa aleyhisselam, yanındaki de havarilerinden bir zat. 
Ben artık bunlara katılayım diyerek arkalarından yürümeye başlar. 
Fakat İsa aleyhisselamın yanındaki havari; 

-Bu eşkıya da nereden çıktı, benim yanımda yürüyecek adam 
mıdır ki diyerek, ondan uzaklaşmaya çalışır. Eşkıyalık yapmış kimse 
de; 

-Benim gibi günahkâr bir kimse, böyle mübarek kimselerle 
beraber olabilir mi diyerek kendi kendini yerer, zemmeder... 

 
Havari durumunda olan kendini büyük, eşkıyalık yapmış olan da 

kendini hakir, zelil görür. Onların bu halini bilmekte ve görmekte 
olan Allahü teâlâ, İsa aleyhisselama vahyederek; (Arkandan 
gelmekte olan o iki kimseye söyle, ikisinin de geçmişte 
yaptıklarını sildim. Yeniden amel etmeye başlasınlar!) buyurur. 

 
Kendini büyük bildiği, kibirlendiği için havarinin ibadetleri; kendini 

hakir, zelil gördüğü için de eşkıyanın günahları silinmiştir. İsa 
aleyhisselam durumu her ikisine de bildirir ve daha sonra 
eşkıyalıktan tövbe eden o kimseyi havarilerinin arasına alır. 

 
Kibirlenmek, kendini büyük bilmek, Allahü teâlânın sıfatına, 

hakkına tecavüz etmek olur. Kullara kibirlenmek, büyüklenmek 
yakışmaz. Hadis-i kudside; (Azamet ve kibriya bana mahsustur. 
Bu iki sıfatta, bana ortak olmak isteyenlere, çok acı azab 
ederim) buyuruldu. Bunun içindir ki, din âlimleri, tasavvuf büyükleri, 
her zaman, Müslümanlara mütevazı, alçak gönüllü olmayı emir 
buyurmuştur. Müslümanlar egoist olmaz. Egoist olanları, Allahü 
teâlâ sevmez. 

 
Netice olarak, kibir, gurur, kendini başkalarından üstün görmek 

kötüdür, mütevazı, alçak gönüllü olmak ise, iyidir, güzeldir. Bütün 
Peygamberler, her işlerinde, tevazu göstermiştir. Eshab-ı kiramın, 
âlim ve evliyanın hepsi de böyle idi. 

 
Âmirleriniz, amellerinizdir 
27.07.2015 



 
Bir millet, İslamda birbirine yardım eder, dini, imanı, helali, 

haramı birbirlerine öğretirlerse, Allahü teâlâ onlara rahmet 
eder, belalardan korur. Aksi halde bela ve felaketlerden 
kurtulamazlar. 

 
İslamiyetin temeli, ilim, amel ve ihlas olmak üzere üçtür. İlim, Ehl-

i sünnet âlimlerinin kitaplarından öğrenilir. Bu ilme uygun olarak 
amel edilir. İlimde ve amelde ise, ihlas sahibi olmalıdır. İhlas, ilmin 
ve amelin, sırf Allah rızası için olmasıdır. Mal, mevki ve şöhret için 
olmamasıdır. İlmin ve amelin ruhu, kökü gibi olan ihlası elde etmek 
için, tasavvuf yolunda ilerlemek lazımdır. 

 
İhlas, ilmin ve amelin Allahü teâlânın rızasını ve sevgisini 

kazanmak için elde edilmesidir diye tarif edilmektedir. Bu üç temel 
şeye malik olan Müslümana İslam âlimi ve hakiki müslüman denir. 
Bu üç temel şeyden biri noksan olup da, Ehl-i sünnet âlimlerinin 
kitaplarına uymayan yazılar ve konuşmalar yayınlayarak, kendisini, 
İslam âlimi tanıtan kimse kötü din adamıdır. Mesela, din bilgisi 
çoktur ve her ibadeti yapar, fakat, ihlası yok ise, yani bunları, mal, 
mevki, şöhret kazanmak gibi dünyalık elde etmek için yapan kimse, 
hakiki Müslüman değildir. Muhammed Ma'sum Faruki hazretleri, 
talebelerine hitaben buyuruyor ki: 

“Büyüklerin yolundan ayrılmayınız! Talebeye ve misafirlere çok 
iyi hizmet ediniz! İslamiyete sıkı sarılınız! Resulullah efendimizin 
sünnetine yapışınız, bid'atlerden sakınınız! Bid'at sahipleri ile sohbet 
etmeyiniz, onlardan kaçınız! Hadis-i şerifte; (Bid'at sahipleri, 
Cehennemde azab çekenlerin köpekleri olacaklardır) buyuruldu. 
Bu hadis-i şerifi unutmayınız! Büyüklerimizin yolunda bid'at, 
değişiklik yapmayınız! Bid'at yapılmadıkça, büyüklerin feyizleri, 
bereketleri devam eder. Allahü teâlânın rızasını her an arayınız. 
Onun marifetine kavuşmaya çalışınız! Bu ni'metin kokusu gelen 
yere koşunuz! Dünyaya gelmekten murad, bu nimete kavuşmaktır. 
Yazıklar olsun ki, istenilen terk olunuyor, başka şeyler arkasında 
koşuluyor. Allahü teâlâ, sizi ve bizi, mahluklarla uğraşmaktan 
kurtarsın, kendini aramak nasib etsin! Mahlukların yaldızlı, sahte 
güzelliklerine aldanmaktan korusun! Başımıza gelen zulümler, 
belalar, kötü amellerimizin neticeleridir. (Âmirleriniz, 
amellerinizdir) hadis-i şeriftir. Kendinizi ıslah etmeye çalışınız! Vera 



ve takvaya sarılınız! Talak suresinin 2. ayetinde mealen, (Takva 
sahiplerini sıkıntıdan kurtarırız) buyuruldu.” 

 
Netice olarak, bir kavim, bir millet, İslamda birbirine yardım eder, 

dini, imanı, helali, haramı birbirlerine öğretirlerse, Allahü teâlâ onlara 
rahmet eder, belalardan korur. Aksi halde bela ve felaketlerden 
kurtulamazlar. Hadis-i şerifte buyurulduğu gibi: 

(İnsanlar bir kötülüğü görüp ona mani olmazlarsa, Allahü 
teâlâ, azabını hepsine umumi kılar.) 

 
Nimetin kıymeti bilinince artar 
28.07.2015 
 
Bir kimse, Allahü teâlânın ihsan ettiği nimetlerin kıymetini 

bilir, buna göre yaşarsa yani kendinde bir değişme olmazsa, bu 
kimseye verilen nimetler, onda hep kalır hatta artar... 

 
Allahü teâlâ, insanların saadetlerine sebep olan şeyleri emretmiş 

ve felaketlerine sebep olanları da yasak etmiştir. Dinli olsun, dinsiz 
olsun, bir kimse bilerek veya bilmeyerek, bu emir ve yasaklara 
uyduğu kadar, dünyada rahat ve huzur içinde yaşar. Bu hal, faydalı 
ilacı kullanan herkesin dertten kurtulması gibidir. 

 
Bir kimse, Allahü teâlânın ihsan ettiği nimetlerin kıymetini bilir, 

buna göre yaşarsa yani kendinde bir değişme olmazsa, bu kimseye 
verilen nimetler, onda hep kalır hatta artar. Bu hal, cemiyet ve 
milletler için de aynıdır. Ra’d suresinin 11. âyetinde mealen; (Bir 
millet, kendini bozmadıkça, Allah onların hallerini değiştirmez) 
buyurulmuştur. 

 
Şükür, bütün nimetleri İslamiyete uygun olarak kullanmak 

demektir. Ni'met, insana faydalı olan şey demektir. Allahü teâlâya 
şükretmek ise, Onun dinini kabul etmek, emrettiklerini yapmak, 
yasak ettiklerinden de sakınmak demektir. Cehennemden kurtulmak 
için, itikatta ve amelde, Muhammed aleyhisselama uymaktan başka 
çare yoktur. İyilik yapana teşekkür edileceğini, herkes bilir. Bu, 
insanlık icabıdır. İyilik edenlere hürmet edilir, nimet sahipleri, büyük 
bilinir. Bunun için, her nimetin hakiki sahibi olan Allahü teâlâya 
şükretmek, insanlık icabıdır, bir vazife ve bir borçtur. Nisa suresinin 



147. âyetinde mealen; (Allahın nimetlerine şükreder ve iman 
ederseniz, Allah size niçin azab etsin?) buyurulmaktadır. 

 
İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 
“Allahü teâlânın, bir kuluna, faydalı, güzel işler yapmayı, çok 

kimsenin ihtiyaçlarını sağlamasını nasib etmesi, çok kimsenin ona 
sığınması, bu kul için pek büyük bir nimettir! Allahü teâlâ, kullarına 
'ıyalim' demiş, çok merhametli olduğu için, herkesin rızkını, 
nafakasını kendi üzerine almıştır. Allahü teâlâ, bu ıyalinden 
birkaçının rızıkları, nafakaları için ve bunların yetişmeleri, rahat 
yaşamaları için bir kulunu görevlendirirse, bu kuluna büyük ihsan 
etmiş olur. Bu büyük nimete kavuşup da, bunun için şükretmesini 
bilen kimse, çok talihli, pek bahtiyardır. Bunun kıymetini bilip, 
şükretmek, kendi sahibinin, Rabbinin ıyaline hizmet etmeyi saadet 
ve şeref bilmek ve Rabbinin kullarını yetiştirmekle öğünmek, akıl 
icabıdır...” 

 
Netice olarak, nimetin kıymeti bilinmez, hakkı gözetilmezse elden 

gider. Şükredilir, hakkı gözetilirse elde kalır ve artar. Sure-i 
İbrahimin 7. âyetinde mealen buyurulduğu gibi: 

(Nimetlerimin kıymetini bilir, şükrederseniz, yani emrettiğim 
gibi kullanırsanız, onları arttırırım. Kıymetlerini bilmez, bunları 
beğenmezseniz, elinizden alır, şiddetli azab ederim.) 

 


