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İslamiyet, üç şeyden meydana gelmiştir. Bunlar da; ilim, amel ve ihlastır. Yani İslamiyet’in emir ve 

yasak ettiği şeyleri öğrenmek, öğrendikleriyle amel etmek ve her şeyi yalnız, Allahü teâlâ için 
yapmaktır. 

 
İbadetlerin en kıymetlisi, farz-ı ayın olanlardır. Farzlardan sonra en kıymetlisi ise, ilim öğrenmek 

ve öğretmektir. Peygamber efendimiz; (Bir saat ilim öğrenmek veya öğretmek, sabaha kadar 
ibadet etmekten daha sevaptır) buyurmuşlardır. Bir hadis-i şerifte de; (İlim öğreniniz! İlim 
öğrenmek ibadettir. İlim öğretene ve öğrenene cihad sevabı vardır. İlim öğretmek, sadaka 
vermek gibidir. Alimden ilim öğrenmek, teheccüd namazı kılmak gibidir) buyurulmuştur. 

 
Ölmemek için, yemek, içmek lazım olduğu gibi, din düşmanlarına aldanmamak ve dinden 

çıkmamak için de, dinimizi, imanımızı doğru olarak öğrenmemiz lazımdır. Ecdadımız, her zaman 
toplanır, ilmihal kitaplarını okur, dinlerini öğrenirlerdi. Ancak, bu şekilde Müslüman kalabildiler ve 
İslamiyet’in zevkini aldılar. Hadis-i şerifte de; (İlim bulunan yerde Müslümanlık vardır. İlim 
bulunmayan yerde Müslümanlık kalmaz) buyurulmuştur.  

 
İlim öğrenmek ve öğretmek, bu kadar kıymetli olmasına rağmen, öğrenilen bilgilerle amel 

edilmezse, bir kıymeti olmaz. Zaten Peygamber efendimiz; (İlmi ile amel edene, Allahü teâlâ, 
bilmediklerini bildirir) buyurmuştur. 

 
Abdülkuddüs hazretleri, oğluna ve bir talebesine yazdığı mektupta; “İlim öğrenmek, ibadet 

yapmak içindir. Kıyamet günü, işten sorulacak, çok ilim öğrendin mi diye sorulmayacaktır. İş ve ibadet 
de, ihlas elde etmek içindir” buyurmuştur. 

 
İmam-ı Gazali hazretleri de, bir talebesinin sualine verdiği uzun cevapta buyuruyor ki: 
“Amelsiz ilim, insanı kurtarır zannediyorsun ve ilim sahibi olunca, amel etmeden kurtuluruz 

sanıyorsun. Bu halinize çok şaşılır. Çünkü ilmi olan kimsenin, amelsiz kuru ilmin kıyamette kendine 
zarar vereceğini, bilmiyordum, diye özür ve bahane yapamayacağını bilmesi lazımdır. Peygamber 
efendimizin şu hadis-i şerifini de işitmediniz mi? Buyuruyor ki: 

(Kıyamet günü azapların en şiddetlisi, elbette, ilminin faydasını görmeyen âlime olacaktır.) 
 
Büyüklerden biri, Cüneyd-i Bağdadi hazretlerini, rüyada görüp ne halde olduğunu sorunca, 

Cüneyd-i Bağdadi hazretleri buyurdu ki: 
“O kadar sözlerim, keşf ve işaretlerim, yani zahiri ve bâtıni bilgilerim hep harap oldu, tükendi; 

yalnız bir gece kıldığım iki rekat namaz imdadıma yetişti.” 
 
İyi bil ki, amelsiz ilim, insanı kurtaramaz. Bunu sana bir misal ile anlatayım:  
Bir kimse, dağda bir aslana rastlasa, yanında tüfeği ve kılıcı bulunsa ve bunları kullanmasını iyi 

bilse ve ne kadar cesur olursa olsun, bu aletleri kullanmadıkça, aslandan kurtulabilir mi? Sen de 
bilirsin ki, kurtulamaz. İşte bunun gibi, bir kimse ne kadar ilim sahibi olursa olsun, bildiğine göre 
hareket etmezse, ilminin faydası olmaz. Diğer bir misal, bir tabip, doktor hastalansa, hastalığını teşhis 
edip ilacını da bilse ve bu ilaç hakikaten o hastalığa çok iyi gelse, ilacı kullanmadıkça, yalnız bilgisinin 
onu iyi edemeyeceğini pekala bilirsin. Bir insan da, ne kadar ilim edinse, ne kadar kitap okusa, 
bildiklerini yapmadıkça faydası olmaz. 

 
İlim öğrenmekten maksadın eğer dünya menfaatlerini toplamak, şöhret, mevki sahibi olmak ve 

Müslümanlara büyüklük göstermek idi ise, sana yazıklar olsun! Çok aldanmışsın, kendini azaba 
sürüklemişsin! Yok eğer maksadın İslamiyet’e ve Muhammed aleyhisselamın dinine yardım etmek, 



ahlakını temizlemek ve nefsini kırmak idi ise, sana müjdeler olsun! Kendine ne güzel ve ebedi istikbal 
hazırlamışsın. İstikbal, saadet-i ebediyyeye kavuşmaktır.  

 
İlim öğrenip de, bunu kullanmamak deliliktir. İlimsiz amel de yanlış olur, kabul edilmez. Bugün seni 

günahtan korumayan ve ibadete sevk etmeyen ilim, yarın Cehennem ateşinden de korumaz...” 
 
Ebu Abdullah-ı Rodbari hazretleri buyuruyor ki: 
“Sadece ilim öğrenmek için evinden çıkan kimse, öğrendiği ilimden faydalanamaz. Öğrendikleri ile 

amel etmek isteyerek ilim öğrenen kimse, ilmi azalsa bile faydasını görür. İlim, kendisiyle amel edilince 
kıymetlidir. Amel ise, ihlas ile kıymetlenir. İhlas, bir işi Allahü teâlânın rızası için yapmaktır. Bu, Allahü 
teâlânın anlayış ihsan etmesine sebep olur.” 

 
Netice olarak Allahü teâlâ, hepimizi laftan kurtarıp, bizlere iş yapmayı nasip eylesin. İnsanların en 

iyisi, yaratılmışların en üstünü ve en şereflisi olan Muhammed aleyhisselamın hatırı ve hürmetine, 
bizleri, amelsiz ilimden, işe yaramayan bilgilerden korusun!  

Ve Ma’ruf-ı Kerhi hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Amelsiz Cennet’i istemek ve emir olunduğunu yapmadan rahmet ummak, cahillik ve ahmaklıktır.” 

 
İnsan için en büyük tehlike! 

07.01.2007  

İnsan, yaşayabilmesi ve ayakta kalabilmesi için, her zaman ve her bakımdan, çeşitli şeylere 
muhtaç olan aciz bir varlıktır. Bu aczini anlayan, yükselmekte, olgunlaşmakta ve aziz olmaktadır. 
Aczini anlayamayan, kabullenemeyen ise, hayvandan da aşağı olup zillete düşmektedir. Peygamber 
efendimiz; (Nefsini tanıyan Rabbini tanır) buyurmuşlardır. 

İslam âlimleri, bu hadis-i şerifi; “Kendi aczini anlayan, Rabbinin azametini anlar” şeklinde 
açıklamışlardır. 

Hakiki ilim, insana aczini, kusurunu ve Rabbinin büyüklüğünü, üstünlüğünü bildirir. Yaratanına 
karşı korkusunu ve mahluklara karşı tevazuunu artırır. Böyle ilmi öğretmek ve öğrenmek farzdır.  

Bir kimsenin ilmi, kendisini Allahü teâlânın yasaklarından men etmiyorsa, o kimse büyük 
tehlikededir. İlmi, kibirlenmek, kendini büyük görmek için isteyenlerden hiçbiri felah bulmuş değildir. 
İlim, ezber edilen şeyler değil, ezber edilen şeylerden temin edilen faydadır. 

İnsanın aczini anlayabilmesi için, dünyaya nerden geldiğini, nereye gideceğini iyi bilmesi ve 
düşünmesi lazımdır. Başlangıçta hiç yoktu. Sonra bir şey yapamayan, hareket edemeyen bir bebek 
oldu. Şimdi de, her an hasta olmak, ölmek korkusundadır. Nihayet ölecek, çürüyecek ve toprak olacak, 
hayvanlara, böceklere gıda olacaktır. İdam odasına sokulmuş olup, idam olunacağı zamanı bekleyen 
kimsenin, ölüm odasında çektiği sıkıntılar gibi dünya zindanında, her an ne zaman azaba 
götürüleceğini beklemektedir. Neticede ölecek, leş olacak, böceklere yem olacak, kabir azabı çekecek, 
sonra diriltilip kıyamet sıkıntılarını çekecektir. Cehennemde sonsuz yanmak korkusu içinde yaşayan 
kimseye kibirlenmek mi yoksa tevazu sahibi olmak mı yakışır? Allahü teâlâ; (Tekebbür edenleri 
sevmem, tevazu edenleri severim) buyurmaktadır.  

Aciz, elinden hiçbir şey gelmeyen zavallı insana bunlardan hangisini yapmak yakışır? Aklı 
başında olan, kendini ve Rabbini tanıyan kimse, hiç tekebbür edebilir mi? Bunun için insan, her an, her 
yerde aczini göstermesi, tevazu üzere bulunması lazımdır. 

Cüneyd-i Bağdadi hazretlerine; (Hiç ibadet ve taat yapmadan karşılıksız olarak Allahü teâlânın 
lütfuna kavuşmak mümkün müdür?) diye sorulduğunda, cevap olarak; (Zaten gelen bütün nimetler, 
bütün iyilikler, hep Allahü teâlânın lütfudur. Bu kadar aciz ve zavallı olan insanların yaptıkları ibadet ve 
taatlerin, Onun lütfu olan nimetlere karşılık olması mümkün müdür?) buyurmuştur. 

Ebüssü’ud el-Bazini hazretleri, bir sohbetinde buyuruyor ki: 

“Bütün güzel huylar kalbden, kötü huyların tamamı ise nefsten doğar. Kalb temizlenip, nefs doğru 
yola girince, insanın her hâli değişir. Artık kimsenin ayıpları görülmez olur. Gözler, insanların hep iyi 
hallerini görür. Onlara karşı kalbde bulunan katılık, acıma duygusu, şefkat ve merhamete dönüşür. 
Kin, hased gibi düşmanlıklar terk edilip onlara nasihat etmek, hep iyilik yapmak duyguları ortaya çıkar. 
İnsanlar arasında düşmanlıklar tamamen ortadan kalkıp, herkes birbirine nasihat etmeye başlar. Güzel 



ve tatlı nasihatlerle, insanlar birbirini doğru yola çağırırlar. Artık bundan sonra, cenab-ı Hakkın rızasına 
kavuşmak isteyen bir kimsede, nazlanmak kalmaz, korku başlar. Bu korku ondaki hallerin iyiliğe 
çevrilmesi sebebiyledir. Kendisinde iyi hallerin meydana çıktığı kimse, kusurunu bildiği ve aczini 
anladığı için korkar ve kusurlarının hesaba sığmayacak kadar çok olduğunu bilir. Allahü teâlânın kendi 
üzerindeki hakkını, hiçbir zaman ödeyemeyeceğini, kendisine nasip edilen sayısız nimetlerin, hayırlı 
işlerin şükrünü yapmaktan aciz olduğunu anlar. İşte bu anlayışa erişen kimse, Allahü teâlâya hakkı ile 
kulluk etmeye başlar. Gönlündeki mabudlar teker teker yıkılıp gider. Halleri ve yaşayışı güzelleşir. 
Daha dünyada iken, Cennet hayatı yaşamaya başlar. Bu güzel huyların hepsi, Peygamberlerin, 
sıddıkların, evliyanın, salih kulların, ilmiyle amel eden âlimlerin ahlakıdır.” 

Netice olarak, insan için en büyük tehlike, kendisini tanımaması, Allahü teâlânın nimetlerini 
unutması ve kendini bir şey sanmasıdır. Sırriyi Sekati hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Mahluklar içerisinde en aciz ve zayıf olan mahluk, insandır. Bununla beraber, bu kadar mahluk 
arasında, Allahü teâlânın emirlerine insan kadar isyan edip yüz çeviren mahluk da yoktur. Eğer insan 
iyi olursa, melekler ona gıpta eder imrenirler. Eğer kötü olursa, şeytanın bile kendisinden nefret edip, 
kaçtığı, şerli bir kimse olur. Ne kadar hayret edilir ki, bu kadar zayıf ve aciz olan insanoğlu, kendisine 
her nimeti veren, her an varlıkta durduran, yaşatan, kudret ve azamet sahibi olan Allahü teâlâya karşı 
gelmekte ve isyan etmektedir...” 

 
İbadetler vazife, ahlâk ise meziyettir 

08.01.2007 

İman nimeti ile şereflenen herkesin, emredilen ibadetleri yapması ve yasak edilenlerden de 
sakınması vazifesidir. Zaten emirleri yapmak ve yasaklardan sakınmak, kulluk vazifesidir. Fakat 
Müslümanlık, iyi ahlâk demektir. Allahü teâlâ, Peygamber efendimize; (Ben seni iyi ahlâkı 
tamamlamak için yarattım!) buyurmuştur. 

Kur’an-ı kerimde Ankebut suresinin kırk beşinci âyet-i kerimesinde mealen; (Doğru kılınan 
namaz, insanı fahşadan ve münkerden herhalde uzaklaştırır) buyuruldu.  

İbadetlerin en kıymetlisi olarak bildirilen namaz bile, insanı kötülüklerden alıkoymak, güzel ahlâka 
sahip olmak içindir. Zira insanı kötülüklerden uzaklaştırmayan bir namaz, doğru kılınan bir namaz 
değildir. Şeyh Abdullah Bayal hazretleri; “Tasavvuf, namaz kılmak, oruç tutmak ve geceleri ibadet 
etmek demek değildir. Bunları yapmak her insanın kulluk vazifesidir. Tasavvuf, insanları incitmemektir. 
Bunu hasıl eden, vasıl olmuştur” buyurmuştur 

Her binanın bir temeli vardır. İslam binasının temeli de, güzel ahlâktır. Bunun için Allahü teâlânın 
ahlâkı ile ahlâklanmak, her Müslümana lazımdır. Çünkü Peygamber efendimiz; (Allahü teâlânın 
ahlâkı ile huylanınız!) buyurmuşlardır. 

Allahü teâlânın sıfatlarından biri Settardır. 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, rahimdir. Yani 
lutfü, ihsanı boldur ve merhameti çoktur. Müslümanın da, cömert ve merhametli olması lazımdır.  

Güzel ahlâk, güler yüzlülük, cömertlik ve kimseyi üzmemek demektir. Güzel ahlâk, kimseye yük 
olmamak, fakat herkesin yükünü çekmektir. İnsanların sıkıntılarına katlanmak, güzel ahlâktır. Güzel 
ahlâk, Allahü teâlânın takdirine razı olmaktır. Güzel ahlâk, başkalarına eziyet etmemek ve güçlüklere 
katlanmaktır. Kul için güzel ahlâktan daha iyi bir mertebe yoktur. İnsan, güzel ahlâkı ile dünya ve 
ahirette yüksek derecelere kavuşur. Güzel ahlâk, eziyetleri sineye çekmektir. 

Müminin alameti, güler yüzlü, münafığınki ise, çatık kaşlı olmaktır. Allahü teâlâ, ihsan ettiği nimeti 
göstermemizi sever. Müslüman olmak nimetini de, güler yüzümüzle, tatlı dilimizle, merhametimizle, 
şefkatimizle göstermemiz lazımdır.  

Kötü ahlâk, Allahü teâlâya karşı isyan ve muhalefet etmektir. Bir Müslümana çatık kaşla bakmak 
haramdır. Güler yüzlü olmayan kimse mümin sıfatlı değildir. Müslim, gayri müslim herkese karşı güler 
yüzlü olmalıdır. Başkasının kötü ahlâkından şikayet eden kimsenin, kendisi kötü ahlâklıdır. 
Başkalarının kötülüklerinden bahsediyorsak bu kendimizin kötü olduğunun alametidir.  

Kendini beğenmeyip, haramlardan sakınanın kabına, rahmet dolmaya başlar, ihlası artar, istifade 
etmeye başlar. İşte bu istifadenin hasıl olup olmadığı, kimseye yük olmayıp, herkesin yükünü çekmeye 
başlaması ile anlaşılır. 



İyi, kötü, herkese, güler yüz göstermeli, fitne çıkarmamalı, düşman kazanmamalıdır. Hafız-ı Şirazi 
hazretlerinin; “Dostlara doğru söylemeli, düşmanları güler yüzle ve tatlı dille idare etmelidir” sözüne 
uymalıdır. 

Af dileyenleri affetmeli, herkese karşı iyi huylu olmalıdır. Kimsenin sözüne karşı gelmemeli, 
münakaşa etmemeli, herkese yumuşak söylemeli, sert söylememelidir.  

Evliyanın başka insanlardan nasıl ayırt edilebileceğini, Muhammed bin Salim hazretlerinden 
sorduklarında, cevabında; “Sözlerinin yumuşak, huylarının güzel, yüzünün güler, ihsanının bol olması, 
konuşurken itiraz etmemesi, özür dileyenleri affetmesi ve herkese merhametli olması ile anlaşılır” 
buyurmuştur.  

İnsanın neşede ve sıkıntıda hâli değişmemeli, varlıkta ve yoklukta aynı halde olmalıdır. Olayların 
değişmesi, insanda değişiklik yapmamalıdır. 

Kimsenin ayıbına bakmamalı, kendi ayıplarını görmelidir. Kendini hiçbir Müslümandan üstün 
bilmemelidir. Her Müslümanı kendinden üstün tutmalı ve kendi saadetinin, onun duasını almakta 
olabileceğine inanmalıdır. Kendinde hakkı bulunanların kölesi gibi olmalıdır.  

Kimseyi gıybet etmemeli, gıybet yapana da mani olmalıdır. Az konuşmalı, az uyumalı ve az 
gülmelidir. Çalışmalı, fakat karşılığını Allahü teâlâdan beklemelidir. Onun emirlerini yapmaktan zevk 
duymalıdır. Kendi çıkarlarının arkasında koşmamalıdır.  

Ebu Muhammed Abdullah Raşi hazretleri buyurdu ki: 

“Allahü teâlâ ile insan arasında olan en büyük perde, insanın kendi nefsini düşünmesidir ve 
kendisi gibi aciz olan bir kula güvenmesidir. İnsanların değil, Allahü teâlânın sevgisine kavuşmayı 
düşünmelidir.”  

Netice olarak bütün ibadetler, insanın vazifesidir. Güzel ahlâk ise, insanın meziyetidir ve bu 
meziyet ile ziynetlenmelidir... 

 
Meşgalemiz, asıl maksadı unutturmamalı 

14.01.2007 

İnsanın yaratılmasından maksat, kulluk vazifelerini yapmak ve cenâb-ı Hakkın rızasını kazanmak, 
sevgisini istemek içindir. Çok mal, para kazanmayı, mevki ve şöhret sahibi olmayı asıl maksat 
zannetmemelidir. Mal, para, mevki, dinimizin emrine uygun kullanılırsa, cenâb-ı Hakkın rızasını 
kazanmaya mani olmazlar. Zaten dinimizde, bu maksatla dünya işleri ile meşgul olmak, ibadettir. 
Peygamber efendimiz; (Hiç ölmeyecek gibi dünya için, yarın ölecekmiş gibi de, ahiret için 
çalışınız!) buyurmuşlardır. 

Bir kimse, arzusunu ele geçirmekte, İslamiyet’ten dışarı çıkar, dinin hududuna tecavüz ederse, bu 
maksat, o kimsenin mabudu ve ilahı olur. “Maksadın ne ise, taptığın odur” sözü meşhurdur. Yani bir 
kimse, maksadına kavuşmak için, farzlardan birini bırakır, bir haram işlerse, mesela namazı, orucu 
bırakır veya içki içerse, bu maksudu, onun mabudu, ilahı olur. 

Ayn-ül-Kudat Hemedani hazretleri buyuruyor ki: 

“Peygamber efendimiz bir hadis-i şeriflerinde; (İnsanlar üç kısımdır. Birinci kısım, hayvanlara 
benzer. İkinci kısım, meleklere benzer. Üçüncü kısım, Peygamberlere benzer) buyurmuşlardır.  
Birinci kısımda olanların maksadı, hayvanlar gibi yiyip içmektir. Bunlar hakkında A’raf suresinin yüz 
yetmiş dokuzuncu âyet-i kerimesinde mealen; (Onlar dört ayaklı hayvanlar gibidir. Belki daha da 
aşağıdırlar) buyuruldu. İkinci kısımdakilerin maksadı, melekler gibi tesbih, namaz, oruç gibi 
ibadetlerdir. Üçüncü kısımdakilerin maksadı ise, aşk-ı ilahi, rıza-yı Bâri, muhabbetullah ve Allahü 
teâlâya teslim olmaktır.” 

İmam-ı Şafii hazretleri; “Kimin düşüncesi, arzusu, maksadı yemek içmek yani dünya ise; onun 
kıymeti, bağırsaklarından çıkardığı kazurat kadardır” buyurmuştur. 

Fıkıh kitaplarında, farzların yapılmasına mani olan nafile ibadetlerle meşgul olmanın bile, 
malayani yani faydasız olduğu yazılıdır. Hadis-i şerifte ise; (Malayani ile yani faydasız şeyle meşgul 
olmak, Hak teâlânın o kuldan yüz çevirdiğinin işaretidir) buyurulmuştur. 

İmam-ı Gazali hazretleri buyuruyor ki: 



“Dünyada kazanılan şeyler, geçicidir. Aklı olan, buna kıymet vermez. Hatta, bazıları; “Geçici olan 
hayır, sonsuz kalan şerden daha kıymetsizdir” dedi. İnsanın her bir nefesi, kıymetli bir cevher gibidir ki, 
bunlardan bir hazine yapılabilir. Asıl bunu hesap etmek icap eder. Aklı olan kimse, her gün, sabah 
namazından sonra, hatırına hiçbir şey getirmeyip, ortağı olan nefsine; “Benim sermayem, yalnız 
ömrümdür. Başka bir şeyim yoktur. Bu sermaye, o kadar kıymetlidir ki, her çıkan nefes, hiçbir şeyle 
tekrar ele geçemez ve nefesler sayılıdır, azalmaktadır. Ömür bitince, ticaret sona erer. Ticarete 
sarılalım ki, vaktimiz azdır ve ahiret uzun ise de; orada ticaret ve kâr olmaz. Bu dünya günleri, o kadar 
kıymetlidir ki, ecel gelince, bir gün izin istenir, fakat ele geçmez. Bugün, bu nimet elimizdedir. Aman 
nefsim, çok dikkat et de, bu büyük sermayeyi elden kaçırma! Sonra ağlamak, sızlamak, fayda vermez. 
Bugün, ecelin geldiğini, daha bir gün müsaade etmeleri için, yalvardığını, sızladığını ve sana, bir gün 
bağışladıklarını ve şimdi, o günde bulunduğunu farzet! O halde, bugünü elden kaçırmaktan, bununla, 
saadete kavuşmamaktan daha büyük ziyan olur mu? Yarın ölecekmiş gibi, dilini, gözlerini ve yedi 
azanı haramdan koru! Cehennemin yedi kapısı var, demişlerdir. Bu kapılar senin yedi uzvundur. Bu 
uzuvları haramdan korumaz isen ve bugün ibadet yapmazsan, seni cezalandırırım!” demelidir.  
Nefs asi, emirleri yapmak istemez ise de, nasihat dinler ve istediklerini vermemek, ona tesir eder.  

Resulullah efendimiz buyurdu ki: 

(Akıllı kimse, ölmeden önce hesabını gören, ölümden sonra kendisine yarayacak şeyleri 
yapan kimsedir.) 

Resulullah efendimiz bir kere de; (Yapacağın her işi, önce düşün, Allahü teâlânın razı olduğu, 
izin verdiği bir iş ise, onu yap! Böyle değilse, o işten kaç!) buyurmuştur. İşte her gün, nefs ile 
böyle şartlaşmalıdır.” 

Netice olarak, meşgalemiz yani işimiz, mevkimiz, vazifemiz, bizlere asıl maksadı 
unutturmamalıdır! Asıl maksat, zengin olmak, şan şöhret sahibi olmak değil, ahireti kazanmaktır. Her 
an son nefes endişesi ile yaşamalıyız. Korkusuz, endişesiz yaşamak tehlikelidir. Gerçi suyun aktığı 
yönden, gideceği yer belli olur ise de, milyonda bir ihtimal de olsa, bunun tersi olabilir. Bu sebeple son 
nefes için korkmak lazımdır. Ve Allahü teâlânın şu hadis-i kudside buyurduklarını da unutmamalıdır: 

(Ey Ademoğulları! Sizi kendim için yarattım. Her şeyi de sizin için yarattım. Senin için 
yarattıklarım, seni, kendim için yaratılmış olduğundan men ve gafil ve meşgul etmesin.) 

 

Kalbi kirlerden temizlemedikçe 

15.01.2007 

Bir kimsenin, dünyada rahat, huzur içinde yaşayabilmesi, ahirette de, sonsuz saadete 
kavuşabilmesi için, kalbinin, inkâr dahil bütün kirlerden temizlenmesi, güzel ahlâk ile ziynetlenmesi 
lazımdır. Bu da, ilimle, öğrenmekle elde edilebilir. Çünkü ilim, insanı yükseltir, sahibini, yaratanını 
tanıtır, cehalet ise, insanı alçaltır.  

Dinimizde, doğru iman bilgilerini öğrenip buna göre inandıktan sonra, haramları öğrenip bunlardan 
sakınmak gelmektedir. Bedenle yapılan haramlar olduğu gibi, kalb ile yapılan haramlar da vardır. Kibir, 
haset, riya gibi haramlar, kalb ile yapılmaktadır. İman etmek ve inkâr etmek de, kalb ile olmaktadır. 
Kalbde, inkâr pisliği ve diğer kötü huylar bulunduğu müddetçe, bu kalb temiz değildir ve hastadır. 
Bekara suresinin onuncu âyet-i kerimesinde mealen; (Kalblerinde hastalık vardır) buyurulmaktadır. 

Eshab-ı kiramdan Sa’id bin Cübeyr hazretleri buyuruyor ki: 

“Muhammed suresinin yirminci âyetinin, (Kalblerinde hastalık olanları gördün) meali, 
münafıkları açıkça göstermektedir. Çünkü, üç türlü kalb vardır: Biri, müminin kalbidir. Temiz ve sevgi 
ile Allahü teâlâya bağlıdır. İkincisi kâsî ve ölü kalbdir. Kimseye acımaz. Üçüncüsü, hasta olan 
gönüldür. Hastalık, münafıklık hastalığıdır. Allahü teâlâ, bu üç kalbi de, Hac suresinin elli birinci 
âyetinde bildiriyor. Bu üçten, ikisi azaptadır. Biri, kurtulucudur. Müminin kalbi selimdir. Allahü teâlâ, 
kalb-i selimi meth ve sena buyuruyor. Şü’ara suresinin seksen sekizinci âyetinde mealen, (O gün, mal 
ve çocuklar fayda vermez. Yalnız, kalb-i selim ile gelen faydalanır) buyuruldu.” 

İmam-ı Rabbani hazretleri de; “Kalbin hastalığı, Hak teâlâdan başkasına tutulması, 
bağlanmasıdır. Belki, kendisine bağlanmasıdır. Çünkü herkes, her şeyi kendisi için ister. Çocuğunu 
sevmesi, kendini sevdiği içindir. Malı, mevkiyi, rütbeyi hep kendisi için ister. Onun mabudu, tapındığı 
şey, kendi nefsidir. Nefsinin istekleri arkasında koşmaktadır. Kalb, bu bağlılıklardan kurtulmadıkça, 
insanın kurtulması çok güç olur” buyurmaktadır. 



Bütün kötü huyların kaynağı, insanın nefsidir ki, Allahü teâlânın rızası ile kendisi arasında en 
büyük duvardır. Bu duvarı delmek, ortadan kaldırmak lazımdır. Bu duvar, şöhrettir, amir olmaktır, emir 
vermek arzusudur, kibirdir ve nefsin diğer arzularıdır. Bunların içinde kibirli olmak, diğerlerine göre çok 
daha tehlikelidir. Zira Allahü teâlâ ilim, kudret gibi bütün sıfatlarından kullarına biraz ihsan 
buyurmuştur. Fakat, 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 şeyin Ona muhtaç olması demektir. Bunun için kibirlenmek, Allahü 
teâlânın sıfatına, hakkına tecavüz etmek demektir ve en büyük günahtır. Hadis-i kudside; (Azamet ve 
kibriya bana mahsustur. Bu iki sıfatta, bana ortak olmak isteyenlere, çok acı azap ederim) 
buyuruldu.  

Bütün günahlara Allahü teâlâ, sıfatları ile düşmandır. Kibirliye ise zatı düşmandır. Kibri yok 
etmenin ilacı, ibadet değildir. Bunun ilacı, İmam-ı Rabbani hazretleri gibi bir Allah dostunu sevmek, 
onunla beraber olmaktır. Onları seven, kitaplarını okuyup yollarında olan, onlarla beraber olmuş 
demektir.  

Netice olarak, güzel ahlâkın da, kötü huyların da yeri kalbdir. Allahü teâlâ, dinleri, Peygamberleri, 
kalbi temizlemek için gönderdi. Köpek olan eve, rahmet meleklerinin girmediği, hadis-i şerifte 
bildirilmektedir. İnsanın güzel ahlâklı, olgun olabilmesi için de, kalbine, köpek mizaçlı kötü huyları 
sokmaması lazımdır. Özellikle kibir, kıskançlık, öfke, şehvet gibi kötü huylardan çok sakınmalıdır. 
Çünkü kişinin kendini beğenmesi, başkasındaki bir nimeti kıskanması, her şeye öfkelenmesi ve 
şehvete kapılması, çok tehlikelidir. Herkese sıkıntı veren bir kimse, kibirli demektir. Böyle kimsenin, 
kimseyi beğenmemesi, herkesi şikayet etmesi, hep kibirli oluşundandır. Mütevazı demek, ölü demektir. 
Ölü olan, kimseyi şikayet etmez ve ölüyü de, hiç kimse şikayete gerek duymaz. Fizikte, artı artıyı, eksi 
eksiyi iter diye bir kaide vardır. Zıt kutuplar birbirini çeker. İki kişiden ikisi de ben haklıyım derse 
neticede kavga çıkar, huzursuzluk başlar. Birisi sen haklısın derse, kavga biter. Karı kocadan biri de, 
diğerine sen haklısın derse, geçim olur. İkisi de ben haklıyım derse, geçim olmaz. Kalbini kirlerden 
yani kötü huylardan temizleyen bir kimse, herkese iyilik eder ve herkesle de iyi geçinir.  

Ve Ali Ramiteni hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Gönül, kalb temiz olmazsa, ibadetlerin lezzeti alınamaz, marifete, Allahü teâlâya ait bilgilere 
kavuşulamaz.” 

 
İstigfar, günahları terk etmektir 

21.01.2007 

İstigfar; kelime olarak, magfiret, bağışlanmayı istemek anlamına gelmektedir. Istılah yani terim 
olarak ise; kişinin, Allahü teâlâdan kusurlarının ve günahlarının affedilmesini, bağışlanmasını dilemesi 
anlamındadır. İstigfar etmek; estagfirullah demektir ki, tevbe etmek anlamına gelmektedir. Kur’an-ı 
kerimde Nisa suresinin yüz dokuzuncu âyet-i kerimesinde mealen; (Biri günah işler veya kendine 
zulmeder, sonra pişman olup, Allahü teâlâya istigfarda bulunursa, Allahü teâlâyı çok 
merhametli, af ve magfiret edici bulur) buyurulmaktadır.  

Günahtan sonra hemen tevbe etmek farzdır. Tevbeyi geciktirmek de büyük günahtır. Bunun için 
de, ayrıca tevbe etmek lazımdır. Lokman Hakim hazretleri, oğluna nasihat ederek; “Oğlum, tevbeyi 
yarına bırakma! Çünkü ölüm, ansızın gelip yakalar” buyurmuştur.  

Bir farzı yapmamanın günahı, ancak onu kaza etmekle affolur. Her günahın affı için, kalble tevbe 
etmek, dil ile istigfar etmek ve beden ile kaza etmek lazımdır. Yüz kere “Sübhanallah-il-azim ve bi-
hamdihi” demek, sadaka vermek ve bir gün oruç tutmak, çok iyi olur. Hadis-i şerifte; (Günah işlemiş 
kimse, abdest alır, iki rekat namaz kılar, sonra istigfar ederse günahı affolur) buyurulmuştur.  

Allahü teâlâ, tevbe edenleri sever, affeder. Tevbe eden kimse, daha sonra, o günahı tekrar 
yaparsa, tevbesi bozulmaz, ikinci bir tevbe lazım olur. Bir kimse, tevbe ettiği bir günahı hatırlayınca, 
günahı işlediğine sevinirse, tekrar tevbe etmesi lazım olur. Hak sahiplerine haklarını ödemek veya 
helal ettirmek, gıybet ettiği kimseden af dilemek ve rızasını almak, yapmamış olduğu farzları kaza 
etmek farzdır. Bunlar tevbenin kendisi değil, şartıdırlar. Bir lirayı sahibine geri vermek, bin sene nafile 
ibadet yapmaktan ve yetmiş nafile hacdan daha iyidir.  

Günahı bir daha yaparsam tevbem bozulur diyerek, tevbe yapmamak doğru değildir, cahilliktir, 
şeytanın aldatmasıdır. Her günahtan sonra, hemen tevbe etmek farzdır. Tevbeyi bir saat geciktirince, 
günah iki kat olur.  



İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 
“Günahlarına tevbe etmek, herkese farz-ı ayndır. Hiç kimse tevbeden kurtulamaz. Nasıl kurtulur ki, 
Peygamberlerin hepsi tevbe ederdi. Peygamberlerin sonuncusu ve en yükseği olan Muhammed 
aleyhisselam buyuruyor ki: (Kalbimde envar-ı ilahiyyenin gelmesine engel olan perde hasıl 
oluyor. Bunun için her gün, yetmiş kere istigfar ediyorum.) 

Yapılan günahta, kul hakkı bulunmayıp, yalnız Allahü teâlâ ile kendi arasında olursa, böyle 
günahlara tevbe etmek, pişman olmakla, istigfar okumakla, Allahü teâlâdan utanıp, sıkılıp, Ondan af 
dilemekle olur. Farzlardan birini özürsüz terk etti ise, tevbe için, bunlarla birlikte, o farzı da yapmak 
lazımdır. 

Günahta kul hakkı da varsa, buna tevbe için, kul hakkını hemen ödemek, onunla helalleşmek, ona 
iyilik ve dua etmek de lazımdır. Mal sahibi, hakkı olan ölmüş ise, ona dua, istigfar edip çocuklarına, 
vârislerine verip ödemeli, bunlara iyilik yapmalıdır. Çocukları, vârisleri bilinmiyorsa, malı, parayı 
fakirlere sadaka verip, sevabını hak sahibine ve eziyet yapılana niyet etmelidir.” 

Tevbe ettim demek, tevbe olmaz. Çünkü, tevbenin sahih olması için üç şart lazımdır: 

1- Hemen günahı bırakmalıdır. 

2- Günah işlediğine, Allahü teâlâdan korktuğu için, utanmak ve pişman olmak lazımdır. 

3- Bu günahı bir daha hiç yapmamaya gönülden söz vermektir.  

Allahü teâlâ şartlarına uygun olan tevbeyi kabul edeceğine söz vermiştir. Abdullah bin Menazil 
hazretleri buyurdu ki: 

“Allahü teâlâ çeşitli ibadetleri bildirdi. Sabrı, sıdkı, namazı, orucu ve seher vakitleri istigfar, tevbe 
etmeyi buyurdu. İstigfarı en sonra söyledi. Böylece kula, bütün ibadetlerini, iyiliklerini kusurlu görüp, 
hepsine af ve magfiret dilemesi lazım oldu.” 

Günah işleyince, hemen tevbe etmelidir. Gizli işlenen günahın tevbesi gizli olur. Açık işlenmiş 
günahın tevbesi açık olur. Tevbeyi geciktirmemelidir. Kiramen katibin melekleri, günahı hemen 
yazmaz. Tevbe edilirse, hiç yazılmaz. Tevbe edilmezse yazarlar. Cafer bin Sinan hazretleri; “Günaha 
tevbe etmemek, bu günahı yapmaktan daha fenadır” buyurmuştur. 

Dertlerin, belaların gitmesi için, istigfar okumak çok faydalıdır. Hadis-i şerifte; (İstigfara devam 
edeni, çok okuyanı, Allahü teâlâ, dertlerden, sıkıntılardan kurtarır. Onu, hiç ummadığı yerden 
rızklandırır) buyuruldu. 

Ahmet Zerruk hazretleri; “Günah işlemek, insanı helak etmez. Günaha devam etmek, tevbeyi terk 
etmek, helak eder” buyurmuştur. 

Netice olarak, bir yandan günah işleyip, bir yandan da, “Estagfirullah” demek, istigfar değildir. Asıl 
istigfar; Allahü teâlânın emirlerine uymak, yasak ettiği şeylerden sakınmak, günahları terk etmektir. 

 
Münakaşa, fayda kapılarını kapatır! 

22.01.2007 

Münakaşa; çekişmek, tartışmak anlamındadır. Herhangi bir konuda, haklı olduğunu karşı tarafa 
kabul ettirebilmek için, sert, hırçın, öfkeli davranmaktır. Sert, öfkeli olan bir kimse ise, kontrolünü 
kaybeder, aklı ile hareket edemez. Muhatabının doğru sözlerine kulak veremez ve kendi yanlışlarını 
savunmaya kalkar. Sert söyleyen ve münakaşa eden kimse, fitne çıkmasına sebep olur. İmam-ı Gazali 
hazretleri; “Dostlar arasında kin ateşini en kuvvetli tutuşturan; münakaşa ve mücadeledir” 
buyurmuştur.  

Münakaşa, kendini üstün bilmekten yani kibirden kaynaklanır. Kibir ise, her iyiliğe engeldir. 
Dinimizde ilim öğrenmek, çok kıymetli olmasına rağmen, münakaşa etmek, başkalarından üstün 
görünmek ve övünmek için öğrenilirse, riya olmaktadır. Peygamber efendimiz; (Kimse ile münakaşa 
etmeyen, haklı olsa bile, dili ile kimseyi incitmeyen Müslümanın, Cennete gireceğini size söz 
veriyorum. Şaka yapmak, yanındakileri güldürmek için olsa bile, yalan söylemeyenin Cennete 
gireceğini size söz veriyorum. İyi huylu olanın, Cennetin yüksek derecelerine kavuşacağını size 
söz veriyorum) buyurmuşlardır.  



Meymun bin Mihran hazretlerine; (Arkadaşlarınızdan hiç ayrılmıyorsunuz ve hiç de birbirinize 
küsmüyorsunuz. Bu nasıl oluyor?) diye sual edilince, cevabında; çünkü ben dostlarıma hiç husumet, 
düşmanlık beslemiyorum. Onlarla hiç mücadele ve münakaşa etmiyorum buyurmuştur. 

Ebu İshak Kazeruni hazretleri, bir talebesine hitaben; “Sevgili yavrum! Bid’at sahiplerinin 
sohbetinden, onlarla bulunmaktan sakın. Onlarla oturup münakaşa ve mücadeleye girişme. Allahü 
teâlâ Kur’an-ı keriminde bunu yasaklamıştır. Resulullah efendimiz de; (Bir kimse haklı bile olsa, 
dinde münakaşa ve husumeti terk etmedikçe imanın hakikatine eremez) buyurdu” buyurmuştur. 

Lokman Hakim hazretleri, oğluna nasihat ederek buyurdu ki: 

“Ey oğlum! Elinden geldiği kadar kavgadan, münakaşadan sakın! Dünya işleri için kendini fazla 
üzme! Kızdığın zaman sözlerine dikkat et, ölçülü olmaya çalış! Büyüklerin önünden yürüme! Bir kimse 
konuşurken araya laf karıştırma! Ey oğlum! Diline sahip olmayan sonunda pişman olur. Çok münakaşa 
ve münazara yapan kötülenir.”  

Süfyan-ı Sevri hazretleri buyuruyor ki: 

“Münakaşa ve mücadele yapma. Haksızlık edip günaha girebilirsin. Her yerde sabırlı ol. Sabır, 
hayra ve iyiliğe, bunlar ise Cennete götürür. Hiddet ve gadaptan da kendini muhafaza et. Bunlar, 
insanı kötülüğe çeker. Kötülükler ise Cehenneme götürür. Âlimlerle münakaşa yapma, kıymetini 
düşürürsün. 

Allahü teâlânın yaptığı taksime razı olup, rızkından memnun olursan, gönlü zenginlerden olursun. 
Allahü teâlâya tevekkül et, kuvvetli olursun. Dünya ehli ile onların dünya menfaatleri üzerinde 
münakaşa etme, o zaman seni, Allahü teâlâ ve insanlar sever. Mütevazı, alçak gönüllü ol, salih 
amelleri tamamlamış olursun. Acırsan, her şey sana acır.” 

Aklı olan, İslamiyet’e uyar, münakaşayı terk eder ve Allahü teâlânın kullarına hizmet eder. 
Nefsine, şeytana uyan kimse ise, inkâr, küfür bataklığına kayar, kendini beğenip kibirlenir. İslamiyet’e 
uyan Cennete, nefsine uyan ise, Cehenneme gider.  

Münakaşada, birçok kötülüklerin yanı sıra, kalb kırmak da vardır ki, bu da kul hakkıdır. Kul 
hakkından sakınmalıdır. Her şeyin çaresi var ama kul hakkı, helalleşilmediği müddetçe, affolmaz. Kul 
haklarını, ahirete bırakmamalı, burada halletmelidir. Kimin haklı kimin haksız olduğu, orada açıkça belli 
olacaktır. Dünyada ben haklıyım diyenler, orada haksız çıkabilirler. Bir kimse, herhangi bir konuda 
yüzde yüz haklı olsa bile, muhatabına “Tamam kardeşim, ben hakkımı helal ettim” deyip münakaşayı 
terk ederse, bu kimseye Cennette köşk vaat ediliyor. Bunu Peygamber efendimiz vaat ediyor. Bu 
yüzden, münakaşa etmemeli, haklı olunsa bile münakaşadan vazgeçmelidir. 

İnsan, kendisine verilen her kuvveti, her azayı, ne için yaratıldı ise, o yolda kullanmalıdır. Allahü 
teâlânın âdetini değiştirip, onları İslamiyet’in beğenmediği yerlerde kullanmamalıdır. Çoluk çocuğu 
varsa, onlara karşı da, sert davranmamalı, onlarla tartışmamalı, dine uygun hareket etmeli, dinin 
gösterdiği güzel ahlaktan sapmamalıdır. Muhammed Bağdadi hazretleri; “Alay edenlere, zarar 
yapacaklara nasihat verilmez. Nasihat, birinin yüzüne karşı olmamalı, umumi olarak ortadan 
söylenmelidir. Hiç kimse ile münakaşa etmemelidir” buyurmuştur.  

Netice olarak münakaşa; dostun dostluğunu giderir, düşmanın da düşmanlığını artırır. Nerden 
bakılırsa bakılsın münakaşa, hep zarardır. Bunun için münakaşa etmek, münakaşaya girişmek, fayda 
kapılarını kapatır. Hikmet ehlinin buyurduğu gibi:  

“Kötülerle münakaşa etme üzerler, iyilerle münakaşa etme küserler.” 

 

En büyük iyilik 

28.01.2007 

Bir insanın başka bir insana iyilik etmesi, Allahü teâlânın en çok sevdiği bir hâldir. İyilik; para, 
beden, fikir ve çeşitli yollarla olur. İnsanın elinden hiçbir yardım gelmezse, Allahü teâlânın kullarına, 
güler yüz gösterirse, onun bile sevabı vardır. Zira Kur’an-ı kerim, hep iyilik etmeyi emrediyor. Allahü 
teâlâ; (Benim kullarıma yardım edene, ben fazlasıyla yardım ederim) buyuruyor. Peygamber 
efendimiz de; (Allahü teâlâ, melekler ve her canlı, insanlara iyilik öğretene dua ederler) 
buyurmuştur. 

Elinden yardım geldiği halde, yardımı esirgeyen insan, Allahü teâlânın indinde sevgili bir kul 
olamaz. Kimseye zarar vermeyip, hep iyilik yapanı, Allahü teâlâ da, kulları da sever. Şems-i Tebrizi 



hazretleri sevenlerine hitaben; “Eğer bir kimse bana ahiretim ile ilgili bir defa iyilik edip, dünya ile ilgili 
binlerce kötülük etse, ben onun bir defa yaptığı iyiliğe nazar ederim. Çünkü iyi ahlak bunu icap ettirir” 
buyururdu. 

İnsanların iyisi, insanlara iyilik edendir. İnsanların kötüsü ise, insanlara kötülük edendir. Zerre 
kadar iyilik eden, yaptığı iyiliğin karşılığını mutlaka bulacaktır. Çünkü Zilzal suresinin yedinci ve 
sekizinci âyet-i kerimelerinde mealen; (Zerre kadar iyilik yapan, onun mükafatına, zerre kadar 
kötülük yapan da, onun karşılığına kavuşur) buyurulmuştur. Hadis-i şerifte de; (Allahü teâlâ, iyilik 
edenlere, karşılığını elbette verecektir) buyuruldu. 

Ebu Hüreyre hazretleri şöyle nakletmektedir: 

“Peygamber efendimize bir gazada, kâfirlerin yok olması için dua buyurmasını söylediğimizde, 
bize; (Ben, lanet etmek, insanların azap çekmesi için gönderilmedim. Ben, herkese iyilik etmek, 
insanların huzura kavuşması için gönderildim) buyurdu.”  

Enbiya suresinin yüz yedinci âyet-i kerimesinde de mealen; (Seni, âlemlere rahmet, iyilik için 
gönderdik) buyurulmaktadır. 

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

“Bu dünyada en mesut kimse, kısa ömründe, ahirete yarayacak işleri yapan, uzun olan ahiret 
yolculuğuna hazırlanan kimsedir. Allahü teâlâ, size insanların ihtiyaçlarını karşılayacak, onları adalete 
ve rahata kavuşturacak bir makam, bir vazife ihsan etmiştir. Bu büyük nimete çok şükrediniz! Buna 
şükretmek, Allahü teâlânın kullarının ihtiyaçlarını karşılamakla olur. Kullara hizmet etmeniz, dünya ve 
ahiret derecelerine kavuşmanıza sebep olacaktır. Bunun için, Allahü teâlânın kullarına iyilik etmeye, 
güler yüz, tatlı dil ve güzel huy ile onlara kolaylık göstermeye çalışınız! Bu çalışmanız, Allahü teâlânın 
rızasını kazanmanıza ve ahirette yüksek derecelere kavuşmanıza sebep olacaktır. Hadis-i şerifte; 
(İnsanlar Allahü teâlânın ıyalidir, kullarıdır. Kullarına iyilik edenleri çok sever) buyuruldu.” 

Allahü teâlânın kullarına ihsan, iyilik etmelidir. Kıyamette azaplardan kurtulmak için, iki büyük yol 
vardır: 

Birincisi, Allahü teâlânın emirlerine kıymet vermek, saygı göstermek.  

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

Bunun için Allahü teâlâ, hep iyilik yapmayı, çalışmayı, herkese yararlı olmayı emretmiştir. 
İnsanları, öldükten sonra tekrar dirilterek, hepsini hesaba çekeceğini, iyilik etmiş olanların Cennetlerde 
lezzetler içinde sonsuz yaşayacaklarını ve Peygamberlerin bildirdiklerine inanmayanların 
Cehennemde sonsuz azaplar, acılar içinde kalacaklarını haber vermiştir. 

Bu birkaç günlük hayat, eğer dünya ve ahiretin en kıymetli insanı olan, Muhammed aleyhisselama 
tâbi olarak geçirilirse, sonsuz kurtuluş umulur. Yoksa Ona tâbi olmadıkça, her şey, hiçtir. Ona 
uymadıkça, her yapılan hayır, iyilik, burada kalır, ahirette ele bir şey geçmez. Hazret-i Ali; “Doğru 
bildiğini söylemek, susmaktan daha hayırlıdır. Günahkâr insanlara günah ve haramların kötülüğünü 
anlatmamak, iyilik değildir” buyurmuştur. 

Cenab-ı Hak, bütün insanlara, sayılamayacak kadar çok nimet, iyilik vermiştir. Bu iyilik ve 
nimetlerin en büyüğü, en kıymetlisi olarak da, Resuller ve Nebiler göndererek, saadet-i ebediyye 
yolunu göstermiştir. Allahü teâlâ, Al-i İmran suresinin yüz dördüncü âyet-i kerimesinde mealen; 
(İçinizde, insanları hayra çağıracak, iyiliği emredecek, kötülükten alıkoyacak bir topluluk 
bulunur. İşte onlar, kurtuluşa erenlerdir) buyuruyor. 

Netice olarak, Cennete girmek, Cehennemden kurtulmak, ancak İslamiyet’e uymakla olur. 
İnsanların en iyileri, seçilmişleri olan Peygamberler, herkesi İslamiyet’e çağırmıştır. Kurtuluş yolu 
İslamiyet’tir. O büyükler, İslamiyet’i bildirmek için gönderildi. O halde en kıymetli ibadet, insanlara 
yapılacak en büyük iyilik, İslamiyet’in öğrenilmesine, yapılmasına çalışmaktır. Hakiki iyilik, insanları 
azab-ı ilahiden yani Cehenneme gitmekten kurtarmaktır. Bu iyilik, sonsuz iyiliktir. 

NOT: Okuyucu ve dinleyicilerimizden gelen yoğun talep üzerine, gazetede çıkan makalelerimiz ile 
televizyondaki “Huzura Doğru” ve radyoda yayınlanan “Gönül Pınarı” ile “İslam ve Toplum” 
programlarındaki sesli sohbetlerimizin hepsi www.osman-unlu.com isimli web sitesine konulmuştur. 

 

İyilik eden, iyilik bulur 

29.01.2007 



Dinin ve aklın beğendiği şeylere, hayır, iyi; dinin ve aklın beğenmediği şeylere ise, şer, kötü denir. 
Zerre kadar iyilik eden bir kimse, yaptığı bu iyiliğin karşılığını mutlaka bulacaktır. Zira Kur’an-ı kerimde 
Ahkaf suresinin on dördüncü âyetinde mealen; (Yapmış oldukları iyiliklerin karşılığını görürler) 
buyuruldu. Peygamber efendimiz de; (Allahü teâlâ, iyilik edenlere, karşılığını elbette verecektir) 
buyurmuştur. 

Hayır, iyilik yapmak, her toplumda teşvik edilmiştir. İyilik yapmanın belli bir ölçüsü, sınırı yoktur. 
İnsanlara güler yüzle muamele etmek de hayırdır, iyiliktir. Üzüntüsüne ortak olup teselli etmek, imkan 
nispetinde maddi bir ihtiyacını gidermek, hastalığında ziyaret etmek, ikramda bulunmak hep hayırdır, 
iyiliktir. Nitekim Peygamber efendimiz; (Hayra, iyiliğe yol gösteren, sebep olan, onu yapan gibidir) 
buyurmuşlardır. Hayır, iyilik yapmak, insanlar arasında muhabbetin, sevginin artmasına ve böylece 
toplumda birliğin, beraberliğin meydana gelmesine sebep olur.  

Ebu Müslim Havlani hazretleri buyuruyor ki: 

“İyiliğin sevabından daha güzel bir şey yoktur. İyilik yapmaya gücü yeten herkeste iyilik yapma 
niyeti bulunmaz. Bir kimsede, hem iyilik yapma gücü, hem de niyeti varsa, saadet hasıl olur. Kalblere 
en çok tesir eden şey iyiliktir. Ciğerleri serinleten iyilik, beklenen ve vaad edilip geciktirilmeden yapılan 
iyiliktir.” 

İyilik edene, mal ile, hizmet ile karşılığı yapılır. Bunu yapamayan, teşekkür ve dua eder. Karşılık 
yapmayanın, başına kakılır, kötülenir, incitilir. 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, her birini bir ahenk ile işleterek sıhhat veren, akıl, zeka bahşeden, 
çoluk çocuk, ev, ihtiyaç eşyası, gıda, içecek, elbiselerimizi yaratan yüce bir sahibe, bu nimetleri 
sebepsiz, karşılıksız ihsan eden ve her an yok olmaktan, düşmandan, hastalıktan muhafaza eden ve 
bize hiç ihtiyacı olmayan, sonsuz kuvvet, kudret sahibi olan, Allahü teâlâya şükretmemek, kulluk 
hakkını ödememek ne büyük bir 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 övmez mi, onun 
sevgisini kazanmaya uğraşmaz mı, onu dertlerden, sıkıntılardan korumaya çalışmaz mı ve onun için, 
kendini tehlikelere atmaz mı? Bunları yapmasa, o ihsan sahibine hiç kıymet vermese, herkes onu 
ayıplamaz mı?  

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. Çünkü, 
Onun nimetleri yanında başkalarının iyilikleri, deniz yanında damla kadar bile değildir. Hatta, 
diğerlerinden gelen iyilikleri de, yine O göndermektedir. İhsan eden, iyilik eden sevilir. Hadis-i şerifte; 
(İhsan sahibini sevmek, insanların yaratılışında vardır) buyuruldu.  

İyilik yapan, hayırla yaad edildiği gibi, kötülük yapan da bunun karşılığını, dünyada da, ahirette de 
elbette görür. Zilzal suresinde mealen; (Kim de zerre miktarı şer, bir kötülük işlerse onun cezasını 
görür) buyurulmaktadır. 

Allahü teâlâ, hayırlı, iyi şeylerden razıdır, beğenir. Şer olanlardan yani kötülüklerden razı değildir, 
beğenmez. Hayırlı, iyi işleri yapmak, şer yani kötü olan işlerden kaçmak, ahlakı güzelleştirir. İnsanı 
olgunlaştırır. Kur’an-ı kerimde Bekara suresinde mealen; (O halde ey müminler! Siz de hayır 
işlerine koşun!) buyurulmuş ve hayır, iyilik yapmak teşvik edilmiştir. Peygamber efendimiz de; 
(Kardeşini güler yüzle karşılamaktan ibaret olsa bile, hiçbir iyiliği yapmaktan geri durma!) 
buyurarak, hayır, iyilik yapmayı teşvik etmiştir.  

Abdullah-ı Ensari hazretleri buyuruyor ki:  

“Sana iyilik eden kimsenin esiri olursun. Ona karşı boynun bükük olur. Kendisine iyilik ettiğin 
kimseye karşı ise, tam tersi olur. Onun için, daima herkese iyilik etmeli, faydalı olmaya çalışmalıdır.” 

Netice olarak, herkes, iyi veya kötü her istediğini yapar fakat yaptıklarının karşılığını da bulur. İyilik 
eden iyilik, kötülük eden de kötülük bulur. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(Cebrail aleyhisselam bana geldi, dedi ki: Ya Muhammed “aleyhisselam”! İstediğin gibi 
yaşa, muhakkak öleceksin. İstediğini sev, muhakkak ondan ayrılacaksın. İstediğini yap, 
muhakkak karşılığını göreceksin.) 

 

Herkesten vefa beklerken 



04.02.2007 

Ahd; söz vermek, vefa ise; sözünde durmak demektir. Ahde vefa da; sözünde durmak, sözünü 
yerine getirmek anlamındadır. Kur’an-ı kerimde İsra suresinin otuz dördüncü âyet-i kerimesinde 
mealen; (Rabbinizle ve diğer insanlarla olan ahdinize vefa ediniz, zira kıyamette ahd sahibinden, 
ahdini bozmasının sebebi sorulur) buyurulmaktadır.  

Sehavet, cömert olmak demektir ve iyi huyların en yükseklerindendir. Sehadan yani cömertlikten 
birçok iyi huylar doğar. Bunlardan biri de, vefadır ki, tanıdıklara, arkadaşlara geçim işlerinde yardımcı 
olmaktır. Hadis-i şerifte buyuruldu ki: 

(Dört şey münafıklık alametidir: Emanet olunana hıyanet etmek, yalan söylemek, vaadini 
bozmak ve ahdine vefa göstermemek yani verdiği sözde durmamak ve mahkemede doğruyu 
söylememek.) 

Peygamber efendimiz, Muaz bin Cebel hazretlerine hitaben; (Ya Muaz! Takva üzere ol. Hep 
doğru söyle. Ahdına sadık ol. Emanete hıyanet etme...) buyurmuşlardır. 
 

Ebü’l-Abbas-ı Mürsi hazretleri buyuruyor ki: 

“Allahü teâlâ, ademoğlunun bedenini üç kısım yaptı. İnsanın lisanı, dili bir kısım, uzuvları, azaları 
bir kısım, kalbi de bir kısımdır. Allahü teâlâ, bu kısımlardan her birine bazı şeyler emredip, bu emirlere 
uymalarını, vefa göstermelerini istedi. Kalbin vefası, Allahü teâlânın üzerine aldığı rızk için 
üzülmemesi, endişelenmemesi, kendisinde; hile, düzen, oyun, haset gibi kötü düşüncelerin 
bulunmamasıdır. Lisanın, dilin vefası, gıybet etmemesi, yalan söylememesi, dünyasına ve ahiretine 
yaramayan faydasız ve boş sözler söylememesi, böyle sözlerle vakit geçirmemesidir. Azaların, 
organların vefası ise, ademoğlunun uzuvları ile hiçbir zaman herhangi bir günaha koşmaması ve o 
uzuvlarla hiçbir kimseye eziyet vermemesidir.” 

Bir kimse, söz verdiği zaman, vaadine vefa etmesi yani yerine getirmesi lazımdır. Zira İmam-ı 
Ahmed bin Hanbel hazretleri; “Vaade vefa yani verilen sözü yerine getirmek, vaciptir. Yerine 
getirmemek haram olur” buyurmuştur. 

Bir cenazenin defninde bulunan İbn-i Muhayrız hazretleri, orada bulunan yakınlarına; “Anladım ki 
Müslümanlar, içlerinden birisi vefat ettiği zaman; ‘Bizleri İslam dini üzere öldüren Allahü teâlâya 
hamdolsun’ derler ve sonra da, ne ölümü ne de bu söyledikleri sözlerini hatırlarına getirirler” 
buyurmuştur. 

Ka’bul Ahbar hazretleri şöyle nakletmektedir:  

“Hükümdarlardan Buhtunnasar, korkulu bir rüya görür ve gördüğü rüyayı da unutur. Hem rüyasını 
hem de tabirini öğrenmek ister ama hiç kimse yardımcı olamaz. O sırada Peygamberlerden Danyal 
aleyhisselam Buhtunnasarın hapishanesinde idi. Zindancıya; (Buhtunnasara söyle, ben hem rüyasını 
hem de tabirini biliyorum) der. Zindancı, hükümdara haber verir ve Buhtunnasarın yanına götürülür. 
Danyal aleyhisselam içeri girince secde yapmaz. Halbuki Buhtunnasarın huzuruna girince, secde 
yapmak o kavmin âdetlerinden idi. Buhtunnasar, Danyal aleyhisselama; (Niçin secde etmedin?) diye 
sorar. O da; (Rabbim bana, başkasına secde etmemem şartıyla rüya tabiri ilmini öğretti. Eğer sana 
secde edersem o ilmi benden alır. Senin rüyanı tabir edemem ve beni öldürürsün. Sana secde 
etmemekten dolayı gelecek sıkıntı, secde etmekten dolayı gelecek sıkıntıdan daha kolaydır, hafiftir. 
Sana secde etmemem, hem benim, hem de senin için iyi olacağından secde etmedim) der. Bunun 
üzerine Buhtunnasar; (Sen Rabbinin ahdine vefa ettiğin için sana güvenilir. Çünkü Rabbinin ahdine 
vefa eden kimse, iyi kimsedir) der...” 

Ebu Abdullah Sübeyhi hazretlerine, Allahü teâlâya karşı gerçek kulluktan sorulduğunda, 
cevabında; “Gerçek kulluk, Allahü teâlânın Resulüne tam uymakla olur. Bu da, ahde vefa, Onun 
emirlerine uygun hareket, mevcut olana rıza, kayıp olana sabretmektir” buyurdu. 

Bir ara İmam-ı Cafer-i Sadık hazretleri, insanlardan uzaklaşarak yalnızlığı tercih eder. Bunun 
sebebi sorulduğunda; “Şimdi böyle gerekiyor. Zira insanlar bozuldu ve dostlar değişti” buyurur ve şu iki 
beyti okur: 

 

Geçen gün gibi geçip gitti, vefa da, 

İnsanların kimi hayal, kimi ümit peşinde. 



Dostluk, vefa görünüşte kaldı aralarında, 

Fakat kalbleri akreplerle dolu gerçekte. 

 

Ahnef bin Kays hazretleri de buyurdu ki: 

“Yerine getirilmeyen sözde hayır yoktur. Cömertlik olmayınca malın, vefa olmayınca da arkadaşın 
hayrı yoktur.” 

Netice olarak insanlar, verdikleri sözlerini, taahhütlerini yerine getirdikleri ölçüde faziletli, ahlaklı, 
güvenilir olarak kabul edilmişlerdir. Başkalarından vefa bekleyen kimsenin de, önce kendisi vefalı yani 
verdiği sözde durması, taahhütlerini yerine getirmesi lazımdır. Hadis-i kudside buyurulduğu gibi: 

(Tevbeyi unutup uzun emellere kapılmayın! Başkasını hayra teşvik edip kendinizi 
unutmayın! Herkesten vefa beklerken vefasız olmayın!) 

 

Yaptığı iyiliklerle övünmek 

05.02.2007 

Bir kimsenin, kendini başkalarından üstün bilmesine, ayıplarını görmeyip kendini beğenmesine ve 
yaptığı ibadetleri, iyilikleri beğenerek, bunlarla övünmesine ucub denir ki, kötü huylardandır. 

Ucub, insanı kibre sürükler, günahlarını unutmaya sebep olur ve böylece de o kimsenin kalbi 
kararır.  

Ucub sahibi, Allahü teâlânın azabını unutur. Başkalarından istifade etmekten mahrum kalır ve 
kimse ile meşveret etmez, danışmaz. Hadis-i şerifte; (Üç şey, insanı felakete sürükler: Buhl, heva 
ve ucb) buyuruldu.  

Buhl yani cimri kimse, Allahü teâlâya ve Onun kullarına karşı olan hakları, vazifeleri ödemekten 
mahrum olur.  

Hevasına, nefsinin arzularına uyan ve ucub sahibi olan yani nefsini beğenen kimse, muhakkak 
helaka, felakete düçar olur. İmam-ı Gazali hazretleri; “Bütün kötülüklerin başı, kaynağı üçtür: Hased, 
riya, ucub. Kalbini bunlardan temizlemeye çalış!” buyurmuştur.  

Ucub sahibi yani kendini ve yaptıklarını beğenen kimse, hep ben, ben der. Toplantılarda baş 
tarafta bulunmak ve her sözünün de kabul olunmasını ister. Hadis-i şerifte; (Günah işlemezseniz, 
daha büyük günaha yakalanmanızdan korkarım. O da, ucubdur) buyuruldu. 

Günah işleyenin boynu bükük olur ve tevbe edebilir. Ucub sahibi ise, ilmi ve ameli ile mağrur olur, 
egoist olur. Tevbe etmesi güç olur. Günah işleyenlerin iniltileri, Allahü teâlâya, tesbih çekenlerin 
övünmesinden iyi gelir. Ucbun en kötüsü, hatalarını, nefsinin hevasını beğenmektir. Hep nefsine uyar, 
nasihat kabul etmez. Başkalarını cahil sanır. Halbuki, kendisi çok cahildir. Bid’at sahipleri böyledir. 
Bozuk itikadlarını ve amellerini, doğru ve iyi bilip, bunlara sarılmışlardır. Böyle ucbun ilacı çok güçtür. 

Sultan Behaeddin Veled anlatır:  

“Babamla bir gün Hüsameddin Çelebi’nin bağına gidiyorduk. Babam beni bir katıra bindirdi. 
Kendisi, diğer talebelerle yaya gidiyordu. Ben babamın tam arkasında idim. Bir ara babam Mevlana 
hazretlerinin mübarek vücudunu, Allahü teâlânın izniyle büyük bir nurun kapladığını gördüm. Etrafa 
güneş gibi ışık saçıyordu. Hemen hatırıma, babamın büyüklüğünü inkâr edenler geldi ve; “Böylelerine 
şaşıyorum, niçin kötü düşünüyorlar?” diye düşünürken, babam geriye dönerek; (Ey Behaeddin! 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. Onlara hizmet ettirir) buyurdu.” 

Bir kimsenin, yaptığı ibadetlerin, iyiliklerin kıymetini bilerek, bunların elden gitmesini düşünerek 
korkması, üzülmesi, ucub olmaz. Yahut, bunların Allahü teâlâdan gelen nimetler olduğunu düşünerek, 
sevinmek de, ucub olmaz. Bunların Allahü teâlâdan gelen nimetler olduğunu düşünmeyerek kendi 
yaptığını, kazandığını sanarak sevinmek, kendini beğenmek, ucub olur.  

Ucbun zıddına minnet denir. Minnet, nimete kendi eliyle, kendi çalışmasıyla kavuşmadığını, 
Allahü teâlânın lutfu ve ihsanı olduğunu düşünmektir. Böyle düşünmek, ucub tehlikesi olduğu zaman 
farz olur. Diğer zamanlarda ise müstehaptır.  



İnsanı ucba sürükleyen sebeplerin başında cehalet ve gaflet gelmektedir. Bu ucubdan kurtulmak 
için, her şeyin Allahü teâlânın dilemesi ve yaratması ile meydana geldiğini, akıl, ilim, ibadet etmek, mal 
ve mevki gibi kıymetli nimetlerin, Allahü teâlânın lutfu, ihsanı olduklarını düşünmek lazımdır.  

Eshab-ı kiramdan bazıları, Huneyn Gazasında, askerin çokluğunu görerek; “Artık biz hiç mağlup 
olmayız” dediler. Bu sözler Resulullah efendimizin mübarek kulağına gelince, üzüldüler. Bunun için, 
harbin başlangıcında nusret-i ilahi yetişmeyip, mağlubiyet başladı. Sonra, Cenab-ı Hak merhamet 
ederek, zafer nasip eyledi.  

Davud aleyhisselam, dua ederken; “Ya Rabbi! Evlatlarımdan birkaçının namaz kılmadığı hiçbir 
gece yoktur ve oruç tutmadığı hiçbir gün geçmemiştir” demişti. Buna karşılık Allahü teâlâ; (Ben 
dilemeseydim, kuvvet ve imkan vermeseydim, bunların hiçbiri yapılamazdı) buyurdu.  

Davud aleyhisselamın bu sözü, gayret-i ilahiyyeye dokundu, tarih kitaplarında yazılı olan 
sıkıntıların başına gelmesine sebep oldu.  

Taha-i Hakkari hazretleri; “Amellerinizi ucub ile yani kendinizi beğenerek, ibadetleri kendinizden 
bilerek örtüp yok etmeyiniz” buyurmuştur. 

Netice olarak ucub, kişinin kendini ve yaptığı ibadetleri, iyilikleri beğenerek, bunlarla övünmesidir 
ki, kötü huylardandır. Ömer bin Abdülaziz hazretleri, hutbe okurken kalbine ucub yani kendini 
beğenme hâli gelirse hutbeyi yarıda keser, yazı yazarken bu hâl olursa o kağıdı yırtar ve; “Allah’ım 
nefsimin şerrinden sana sığınırım” diye dua ederdi. 

 

Mezara gireceğini bildiği halde 

11.02.2007 

Akil, baliğ olup imanı olan erkek, kadın her Müslümana, mükellef denir. Mükellef olanların ise, 
ölümü çok hatırlaması sünnettir. Çünkü ölümü çok hatırlamak, emirlere sarılmaya, günahlardan 
sakınmaya sebep olur ve haram işlemeye cesareti azaltır. Zira Peygamber efendimiz; (Lezzetleri 
yıkan, eğlencelere son veren ölümü, çok hatırlayınız!) buyurmuştur.  

İslam âlimlerinden ve evliyadan bazıları, ölümü, her gün bir kere hatırlamayı âdet edinmişlerdi. 
Bahaeddin-i Buhari hazretleri, her gün yirmi kere, kendini ölmüş, mezara konmuş düşünürdü. Bişr-i 
Hafi hazretleri, sevenlerine hep; “Ölümü hatırladığın zaman, dünyanın güzelliği ve şehvetleri senden 
gider” buyururdu. 

Ebu Hamza Horasani hazretleri de; “Bir kimse ölümü unutmaz devamlı düşünürse, baki devamlı 
olan her şey ona sevdirilir ve fani, geçici olan her şeyden nefret ettirilir” buyurmuştur. 

Ölmek, yok olmak değildir. Varlığı bozmayan bir iştir. Mevt, ruhun bedene olan bağlılığının sona 
ermesi, bedenden ayrılmasıdır. Mevt, insanın bir halden başka bir hale dönmesidir. Bir evden, bir eve 
göç etmektir. Ömer bin Abdülaziz hazretleri; “Sizler, ancak ebediyet, sonsuzluk için yaratıldınız! Lakin 
bir evden, bir eve göç edersiniz!” buyurmuştur. 

İmam-ı Gazali hazretleri, bir talebesine yazdığı mektupta buyuruyor ki: 

“Keyfine göre yaşa! Fakat bu yaşaman uzun sürmeyecek, bir gün elbette öleceksin. Gece gündüz 
düşündüğün, sımsıkı sarıldığın lezzetlerden elbette ayrılacaksın. Dünyanın nesini seversen sev, 
hepsine veda edeceksin! Elinden geleni yap! Fakat unutma ki, her yaptığının hesabını vereceksin! 
Allahü teâlâya yemin ederim ki, İsa aleyhisselamın İncilinde okudum; bir kimseyi tabuta koyduktan 
mezara bırakıncaya kadar; Allahü teâlâ ona kırk sual soracaktır. Bunlardan birincisi; (Ey kulum! 
Yaşadığın kadar hep dünya için süslendin, herkesin beğenmesi, hürmet etmesi için birçok 
şeyler öğrendin. Benim emrettiğim şeyleri de öğrendin mi, istediklerimi yapıp, haram 
ettiklerimden kaçındın mı?) olacaktır. 

Allahü teâlâ sana her gün soruyor:  

(Başkaları için neye bu kadar uğraşıyorsun? Görmüyor musun ki, tepeden tırnağa kadar 
benim iyiliklerimle, ihsanlarımla örtülüsün?)  

Fakat sen bunu duymuyorsun. Çocuk oyuna dalıp etrafını görmediği gibi, dünya zevkleri, nefsin 
arzuları seni sağır ve kör eylemiş!..” 

Muhammed Masum hazretleri buyuruyor ki: 



“Yazıklar olsun, ömür geçti. Bir hayırlı iş yapmadım. Dünyanın vefasız, yalancı olduğu, şimdi 
anlaşıldı. Hayatı, hayal oldu. Fitneleri, dertleri bitmedi. Ahbab, arkadaşlar, öldüler, gittiler. Bu halleri 
görüp de, gafletten uyanmıyor, ibret almıyor, pişmanlık duymuyor ve tevbe etmiyoruz. Gaflet devam 
ediyor, günahlarımız artıyor. Allahü teâlâ, Tevbe suresinin yüz yirmi yedinci âyetinde mealen; 
(Görmüyorlar mı ki, her sene, bir iki kere, dertlere, belalara yakalanıyorlar. Yine tevbe etmiyor, 
pişman olmuyorlar) buyurdu.  

Bu nasıl imandır? Nasıl Müslümanlıktır? Ne kitaptan, ne sünnetten nasihat alınıyor. Ne de, başa 
gelen dertlerden, hadiselerden ibret alınıyor. Uzun seneler, beraber yaşadıkları, birlikte gezip 
dolaştıkları, yiyip içtikleri, yatıp kalktıkları ahbablarını, arkadaşlarını düşünsünler. Sevdiklerinin, birlikte 
eğlendiklerinin, yardımcılarının ne olduklarını görmüyorlar mı? Hiçbirinden bir şey kaldı mı? Onlardan 
haber verenler var mı? Ömürlerinin harmanını rüzgar götürdü.” 

Abdülaziz bin Ebu Revvad hazretlerine; (Nasıl sabahladın?) diye sorulunca, ağlamaya başlar. 
(Niçin ağlıyorsun?) denilince de; Ölümü unutmuş, üstelik günahları da çok olan kimsenin hali nasıl 
olur. Ecel, süratle geliyor, ömür her gün eksiliyor. Akıbetin Cennet mi, Cehennem mi, ne olacağı 
bilinmiyor. Ya Cehennem olursa, halimiz ne olur? cevabını vermiştir. 

İmam-ı Evzai hazretleri; “Ölümü çok hatırlayan kimse, dünyaya rağbet etmez. Ağzından çıkan her 
söz için hesaba çekileceğini bilen, az konuşur ve ancak lüzumlu sözleri söyler” buyurmuştur. 

Peygamber efendimiz de, uzun bir hadis-i şerifin başında; (Bir insanın ruhu vücudundan 
ayrılınca, bir nida gelir ki, ey insanoğlu, sen mi dünyayı terk eyledin, yoksa dünya mı seni terk 
eyledi? Sen mi dünyayı topladın, yoksa dünya mı seni topladı? Sen mi dünyayı öldürdün, yoksa 
dünya mı seni öldürdü?..) buyurmaktadır. 

Netice olarak, Allahü teâlânın bir hadis-i kudside buyurduğu gibi: 

(Ölümün geleceğini bildiği halde sevinen, hesaba çekileceğini bildiği halde mal biriktirme 
hırsı ile yanıp tutuşan, yalnız başına mezara gireceğini bildiği halde gülüp oynayan, dünyanın 
yok olacağını bildiği halde dünyaya sımsıkı sarılan, ahireti bildiği halde, dünya ile huzur 
bulmaya çalışan kimselere şaşılır!..)  

 

Yalnız Allahü teâlâya güvendim 

12.02.2007 

Hatim-i Esam hazretleri, hocası Şakik-i Belhi hazretlerinin yanında 33 sene kalır, ilim tahsil eder. 
Hocası, bu zaman içinde ne öğrendiğini sorduğu zaman, sekiz şey öğrendiğini söyler ve bunları 
hocasına şöyle arz eder:  

- Efendim, öğrendiklerimden birincisi, insanlara baktım, herkesin bir şeyi seçip sevdiğini 
gördüm. Seçtikleri ve sevdikleri şeyler, onlara mezara girinceye kadar, arkadaşlık ediyor. Kendi 
kendime dedim ki, dünyada öyle bir dost seçmeliyim ki, mezara benimle gelsin, bana orada arkadaşlık 
etsin. Aradım, taradım, Allahü teâlâya yapılan ibadetlerden başka sadık dost bulamadım ve ibadetlere 
sarıldım. 

Efendim, öğrendiklerimin ikincisi; çok kimseyi, nefsin şehvetleri peşinde koşuyor gördüm. Şu 
âyet-i kerimenin mealini düşündüm:  

(Allahü teâlâdan korkarak nefslerine uymayanlar, elbette Cennete gideceklerdir.) 
Kur’an-ı kerimin doğru olduğuna tam inandım. Nefsimi düşman bilerek, ona aldanmamaya karar 
verdim.  

Efendim, öğrendiklerimin üçüncüsü; herkesi dünyada bir sıkıntıya girmiş, dünyalık toplamaya 
uğraşıyorlar gördüm. Sonra bir âyet-i kerimenin mealini düşündüm:  

(Dünya malından, sarıldığınız, sakladığınız her şey, yanınızda kalmayacak, sizden 
ayrılacaktır! Ancak Allah rızası için yaptığınız iyilikler ve ibadetler sizinle beraber kalacaktır!)  

Dünya için topladıklarımı, Allah yolunda harcadım, fukaraya dağıttım!  

Efendim, dördüncü olarak, insanların birbirlerini beğenmediklerini gördüm. Buna sebep, 
birbirlerine haset etmeleri olduğunu anladım. Ve bir âyet-i kerimenin mealine dikkat ettim:  

(Dünyadaki maddi, manevi bütün rızklarını aralarında taksim ettik.)  



Herkesin ilim, mal, rütbe, evlat gibi rızklarının dünya yaratılmadan evvel, ezelde taksim edildiğini, 
çalışmayı, sebeplere yapışmayı emrettiğinden, Allahü teâlâya itaat etmiş olmak için çalışmak lazım 
geldiğini, haset etmenin zararlı ve lüzumsuz olduğunu anladım. Allahü teâlânın ezelde yaptığı taksime 
ve çalışınca Rabbimin gönderdiğine razı oldum. Böylece herkesi sevdim ve sevildim.  

 

Efendim, öğrendiklerimin beşincisi; çok kimsenin, insanlık şerefini, kıymetini, amir, müdür 
olmakta, insanların kendilerine muhtaç olduklarını ve karşılarında eğildiklerini görmekte zannettiklerini 
ve bununla öğündüklerini gördüm. Bazıları da, kıymet ve şeref, çok mal ve evlat ile olur sanarak, 
bunlarla iftihar ediyorlar. Bir kısmı da, insanlık şerefi, malı, parayı insanların hoşuna gidecek, herkesi 
eğlendirecek yerlere sarf etmektir sanarak, Allahü teâlânın emrettiği yerlere ve emrettiği şekilde 
harcedemiyorlar ve bununla öğünüyorlar gördüm. Sonra şu âyet-i kerimenin mealini düşündüm:  

(En şerefliniz ve en kıymetliniz, Allahü teâlâdan çok korkanınızdır.) 

İnsanların yanıldıklarını, aldandıklarını anladım ve takvaya sarıldım. Rabbimin affına ve 
ihsanlarına kavuşmak için, Ondan korkarak İslamiyet’in dışına çıkmadım, haramlardan kaçtım.  

Efendim, altıncı olarak; insanların, birbirlerinin mallarına, mevkilerine ve ilimlerine göz dikerek, 
fırka fırka ayrılarak, birbirlerine düşmanlık ettiklerini gördüm. Ve şu âyet-i kerimenin mealini düşündüm:  

(Sizin düşmanınız şeytandır. Yani sizi, Allah yolundan, Müslümanlıktan ayırmak için 
uğraşanlardır. Bunları düşman biliniz.) 

Kur’an-ı kerimin doğru söylediğini bildim, şeytanı ve onun gibi Müslümanlarla uğraşanları düşman 
bilip, sözlerine aldanmadım. Ehl-i sünnet alimlerinin gösterdiği yoldan ayrılmadım. Nitekim, bir âyet-i 
kerimede mealen; (Ey Ademoğulları! Şeytana tapmayınız, o sizin en belli düşmanınızdır, diye, 
sizden söz almadım mı idi, bana itaat, ibadet ediniz! Kurtuluş yolu, ancak budur) 
buyurulmaktadır. Onun için, Müslümanları aldatmaya uğraşanları dinlemedim ve Ehl-i sünnet 
âlimlerinin kitaplarından ayrılmadım. 

Efendim, öğrendiklerimin yedincisi; herkes yiyip içmek, para kazanmak için uğraşıyor. Bu 
yüzden haram ve şüpheli şeyleri de alıyorlar ve zillete, hakaretlere katlanıyorlar. Bir âyet-i kerimenin 
şu mealini düşündüm: 

(Allahü teâlâ tarafından rızkı gönderilmeyen yer yüzünde bir canlı yoktur.)  

Kur’an-ı kerimin doğru olduğunu ve o canlılardan biri olduğumu bildim. Rızkımı göndereceğine 
söz verdiğine güvenerek, Onun emrettiği gibi çalıştım. 

Efendim, sekizinci olarak; herkesin, bir kimseye veya bir şeye güvendiğini gördüm. Bir âyet-i 
kerimenin şu mealini düşündüm:  

(Allahü teâlâ, yalnız kendisine güvenenlerin her zaman imdadına yetişir.)  

Her zaman ve her işimde yalnız Allahü teâlâya güvendim. O emrettiği için çalıştım, fakat yalnız 
Ondan istedim...  

Şakik-i Belhi hazretleri bunları dinleyince; (Ya Hatim! Allahü teâlâ, her işinde imdadına yetişsin, ne 
iyi ve ne güzel yapmışsın) buyurur. 

 

Kendisini öven, başkasını kötüler! 

18.02.2007 

İnsanın kendini övmesi ve başkaları tarafından övülmeyi sevmesi, kalb hastalıklarındandır. 
Övünmenin ve övülmeyi sevmenin sebebi, insanın kendini beğenmesi, yüksek ve iyi sanmasından 
kaynaklanmaktadır. Lokman suresinin on sekizinci âyet-i kerimesinde ise, mealen; (Allah, kendini 
beğenip övüneni sevmez) buyurulmaktadır.  

Kendisini öven bir kimse, farkına varsın veya varmasın, başkasını kötülemekte, onu kötü 
bilmektedir. Çünkü övünmek, başkasını hakir, aşağı görmekten ileri gelir. Halbuki Peygamber 
efendimiz; (Din kardeşini hakir görmek, kötülük olarak yeter) buyurmaktadır. 

Övünmek zararlı olduğu gibi, övülmeyi sevmek de zararlıdır ve felakettir. Zira hadis-i şerifte; 
(Övülmeyi sevmek, insanı kör ve sağır eder. Kusurlarını görmez olur. Doğru sözleri, verilen 
nasihati işitmez olur) buyurulmuştur. 



Şecaatten meydana gelen iyi huylardan birisi de, ağırbaşlı olmaktır. Ağırbaşlı olan bir kimse, 
övülmekten sevinmez, kötülenmekten de üzülmez. Böyle bir kimse, fakirlere de, zenginlere de eşit 
davranır, tatlıyı, acıyı ayırt etmez, hadiselerin değişmesi ile ve korkulu, sıkıntılı haller karşısında, 
çalışması sarsılmaz. 

Çok kimse, yaratılışta sefih olur. Sefih; malını dinin ve aklın uygun görmediği yere harceden, aklı 
az olan kimse demektir. Böyle olan kimsenin, bu kötü halleri, bazı sebeplerle, zaman zaman artar. 
Çalışmadan, alın teri dökmeden eline mal girer, kötü arkadaşlar, bu mala konmak için, dağıtmasına, 
saklamanın, artırmanın erkeklik, yiğitlik olmadığına inandırıp onu kandırırlar ve böylece israfa yol 
açarlar. Bunun içindir ki, kötü arkadaşlardan kaçmakla emrolunduk. Zengin çocuklarının çoğu, böyle 
israfa alışmakta ve sefih olmaktadırlar. Sefaheti artıran sebeplerden birisi de, insanların çok hürmet, 
saygı göstermeleri, yüz vermeleri ve övmeleridir.  

Dinimizde övünmek, haramdır. Bir kimse, kendindeki iyilikleri, nimetleri, kendinden bilirse, Allahü 
teâlânın verdiğini düşünmezse, bu hâl, övünmek olur. Ayrıca başkalarının sevgisine ve onların 
övmelerine kavuşmak için, dünya işleri ile, onlara iyilik yapmanın, riya olduğu ve iftihar için yani 
gösteriş, övünmek için yapılan davetlere gitmenin de caiz olmadığı, kitaplarda yazılıdır. Ancak bir 
kimse, eline geçen bu nimetlerin Allahü teâlâdan geldiğini bilir, kendinin kusurlu olduğunu düşünürse, 
o zaman bu hâl, şükür olur. Hadis-i şerifte; (Allahü teâlânın verdiği nimetleri bildirmek, bunlara 
şükretmek olur) buyurulmuştur. 

Bazı kimseler, malı, mevkii, güzelliği ve nesebi, soyu ile övünür. Halbuki bunlar geçicidir, insanda 
kalmaz. Peygamber efendimizin zamanında, iki kişi birbirine üstünlük taslayarak biri diğerine, “Ben 
falancanın oğlu filanım. Ya sen kimsin?” der. Bunun üzerine Peygamber efendimiz buyururlar ki: 

(Musa aleyhisselamın yanında iki kişi birbirine karşı övünmeye başladı. Biri ecdadını dokuz 
göbek geriye doğru saydı. Allahü teâlâ, Musa aleyhisselama, “Ona söyle, iftihar ettiği, 
övündüğü dokuz kişi Cehennemdedir. Kendi de onuncusudur” diye vahyetmiştir.)  

Şu hususu hiçbir zaman unutmamak lazımdır ki; bir kimse, herhangi bir yerde veya zamanda, 
sıradan bir kimseye, onun yaptığı iyi bir şey için, ona teşekkür etse, onu övse, bu şükür ve övmelerin 
hepsi, Allahü teâlâya yapılmış olur. Çünkü, her şeyi yaratan, terbiye eden, yetiştiren, her iyiliği yaptıran 
ve gönderen, hep Allahü teâlâdır.  

İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Kalbin mal, evlat, mevki, metholunmak yani övülmek gibi çeşitli arzuları, bağlantıları ve sevdikleri 
görülür ise de bu sevgilileri hakikatte hep bir sevgilisi içindir. O biricik sevgilisi de, kendi nefsidir. 
Onların hepsini, kendi nefsi için sevmektedir. Bunları, hep kendi nefsi için istemektedir. Onların 
nefslerini düşünmemektedir. Nefsine olan sevgisi kalmazsa, nefsi için onlara olan sevgisi de kalmaz. 
Bunun içindir ki, kul ile Rabbi arasındaki perde, kulun kendi nefsidir. Başka hiçbir şey değildir. Kul, 
nefsini düşünmekten büsbütün kesilmedikçe, Allahü teâlânın sevgisi onun kalbine yerleşemez.” 

Netice olarak bir kimse, kendisini fazla methediyorsa, başkasını da aynı derecede kötüler. 
Başkasını fazla kötüleyen kimse de, aynı derecede kendisini fazla över. Peygamber efendimiz; 
(İnsanlar helak oldu diyenin, kendisi helak olmuştur) buyurmuşlardır.  

İbn-i Vefa hazretlerinin bir talebesine buyurduğu gibi: 

“Devamlı elde kalmayacak olan bir şeyin varlığı ile övünmek ve kendi başına da gelebilecek bir 
şeyden dolayı başkasını ayıplamak, ahmaklıktır. Çünkü pek iyi bilirsin ki, başkasının başına gelen 
sana, senin başına gelen şey de, başkasına reva görülebilir. Bunu iyi düşün!” 

 

Esas gaye, imanla ölebilmektir 

19.02.2007 

Allahü teâlâ müminlerin, kendilerinin değil, imanlarının üstün olduğunu bildirmiştir. İman kimde 
bulunursa, o üstün olur. Sonsuz üstünlük ise, son nefeste belli olur. Süfyan-ı Sevri hazretlerinin 
gençliğinde sırtı kamburlaşmıştı. Sebebini sorduklarında; “Üç üstada talebelik yaptım. Hepsi de 
zamanının en âlimleriydi. Ölüm zamanında üçü de dünyadan imansız gittiler. Ben onların hâlini 
görünce, korkudan omurga kemiğim eğrildi” buyurmuştur. 

Bütün ömrü iman ile geçip, son günlerinde imanı giden ve imansız olarak ölen bir kimse, 
kıyamette imansızlar arasında olur. Bu sebeple, iman ile ölmek için, her gün dua etmek lazımdır.  



Şeyhülislam Ahmed ibni Kemal Paşa hazretleri buyuruyor ki: 

“İnsanın, işine göre ömrü ve rızkı değişir, iyiler kötü, kötüler iyi olarak değiştirilebilir. Böylece 
Allahü teâlâ, birine, ölümüne yakın iyi işler yaptırıp, son nefeste iman ile gönderir. Başka birine kötü 
amel işletip, imansız gönderir. Bunun için, Resulullah efendimiz her zaman; (Allahümme ya Mukallib-
el-kulub, sebbit kalbi alâ dinike) duasını okurdu. Bu dua; “Ey kalbleri iyiden kötüye, kötüden iyiye 
çeviren Rabbim; kalbimi, dininde sabit kıl, yani dininden döndürme, ayırma!” demektir. Eshab-ı kiram, 
Peygamber efendimizin böyle dua ettiğini işitince; (Ya Resulallah! Siz de kalbinizin dönmesinden, 
korkuyor musunuz?) diye sual ettiler. Resulullah efendimiz de; (Allahü teâlânın mekrinden beni kim 
emin kılar? Bana kim garanti, güven verebilir?) buyurmuşlardır. Çünkü hadis-i kudside; (İnsanların 
kalbleri, Rahman’ın kudretindedir. Kalbleri, dilediği gibi çevirir) buyurulmuştur. Yani Allahü teâlâ 
Celal ve Cemal sıfatları ile, kötüye ve iyiye çevirir.” 

Allahü teâlâ, sonsuz merhametinden dolayı, Peygamberler göndererek, var ve bir olduğunu, 
inanılması lazım olan şeyleri, kullarına bildirmiştir. İman, Peygamber efendimizin bildirdiklerini kalben 
tasdik etmek demektir. Peygamberi tasdik etmeyen, inkâr eden, kâfir olur. İnkâr edenler ise, 
Cehennemde sonsuz kalacaktır. Peygamberi işitmeyen bir kimse, Allahü teâlânın var ve bir olduğunu 
düşünüp, yalnız buna iman ederse ve Peygamberi işitmeden ölürse, bu kimse de, Cennete girecektir. 
Bunu düşünmeyip, iman etmezse, Cennete giremeyeceği gibi, Peygamberi inkâr etmediği için, 
Cehenneme de girmeyecektir. Kıyamet günü, hesaptan sonra, tekrar yok edilecektir. Cehennemde 
sonsuz kalmak, Peygamberi işitip de, inkâr etmenin cezasıdır. 

Bir kimsenin, mümin veya kâfir olduğu, iyiliği, kötülüğü, Cennetlik, Cehennemlik olacağı, son 
nefeste belli olur. Birçok kimse, bütün ömrünce kâfir kalıp, sonunda imana kavuşabilir. Bütün ömrü 
iman ile geçip, sonunda tersine dönen de olabilir. Altmış senelik bir kâfir, ölümünden az önce, 
Müslüman olsa, ahirette mümin olarak dirilir. Peygamberlerden ve Cennete gidecekleri bildirilmiş 
olanlardan başka, hiç kimse için Cennetliktir denilemez. Çünkü, son nefesin nasıl olacağı bilinemez. 
Kıyamette ise, son nefesteki hâle bakılır. Peygamber efendimiz; (Bir kimse, bütün ömrünce 
Cehennem ateşine götürecek günahlar yapar. Bu kimse, ömrünün son günlerinde, Cennete 
götürecek iyilikler yaparak, Cennete gider) buyurmuştur. 

Muhammed Masum hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 

“Son nefes korkusunu yazıyorsunuz. Bu korkudan kurtulan kimse yoktur. Peygamberlerden başka 
herkesin son nefesi şüphelidir. Son nefeste kurtulabilmek müjdesi ancak vahiy ile malum olur. İyi 
alametler son nefesin selametini haber verirlerse de, zann-ı galib hasıl ederler. Zan, ne kadar fazla 
olursa olsun, insanı bu dertten, bu korkudan kurtaramaz. Aslında son nefes korkusu, bir nimettir ki, 
Hakkın dostları bu derde tutulmuş, giriftar olmuşlardır.” 

Ebu Ali Dekkak hazretleri de buyuruyor ki: 

“Her insanın vücudunda binlerce damar vardır. Bu damarların hepsi, Peygamber efendimizin 
Eshab-ı kiramına karşı muhabbet üzere bulunsa, yalnız biri, Eshab-ı kiramdan birine düşmanlık, 
sevgisizlik üzere olsa, ölüm zamanında emir gelir ve canını o bir damardan alırlar. Bunun bozukluğu 
sebebiyle dünyadan imansız gider.” 

Bunun için her işte, yerken, içerken, konuşurken, Rabbim bundan razı mı diye, işin sonunu 
düşünmek lazımdır. Altmış sene devamlı oruç tutup, ibadet eden birisinden nasihat istemişler, o da; 
“Allahı unutarak iş yapana, Cehennem ateşi yetmez mi?” buyurmuştur.  

Netice olarak, her şeyin, her işin bir gayesi, bir kıblesi vardır. Müslümanın da esas gayesi, iman ile 
ölebilmek, son nefeste Allah diyebilmek olmalıdır. Mutarrif bin Abdullah hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“İyi biliniz ki; Allahü teâlâ bir kuluna, iman ile ruhunu teslim etmekten, iman ile ölmekten daha 
büyük bir nimet vermemiştir.” 

 

 

“Kalbinizdeki niyetlerinize bakarım” 

25.02.2007 

İnsan, bir iş yapacağı zaman, önce kalbine bir fikir, bir düşünce gelir ve bunu yapmak ister. İşte bu 
isteğe, niyet denir. 



Yapılan ibadetlere sevap verilebilmesi için, niyet etmek lazımdır. Niyet, kişinin, emre itaat ve 
Allahü teâlânın rızasına kavuşmak için yaptığını kalbinden geçirmesi demektir. 

Niyet, ibadetlere ve mubah işlere tesir eder. Haram işler, iyi niyetle caiz olmaz. Yiğitlik göstermek 
veya para, mal kazanmak için gaza eden kimse, cihad sevabı kazanamaz. Mubahlar iyi niyet ile 
yapılınca, hayır olup sevap kazanılır. Fakat, mümin kardeşinin gönlünü hoş etmek niyeti ile haram 
işlemek caiz olmaz ve (Mü’mini sevindireni, Allahü teâlâ sevindirir) hadis-i şerifine uyulmuş olmaz. 

Amel yani yapılan işler üç kısma ayrılır:  

1- Ma’sıyyet yani günah olan işler. Bunlar, Allahü teâlânın beğenmediği şeylerdir. Allahü teâlânın 
emrettiği şeyi yapmamak veya yasak ettiğini yapmak ma’sıyyettir.  

2- Taat yani Allahü teâlânın beğendiği şeylerdir. Bunlara Hasene de denir. Taat yapan 
Müslümana, ecir yani sevap, nimet, iyilik verileceği vaad edilmiştir.  

3- Mubah yani günah veya taat olduğu bildirilmemiş olan işlerdir. Yapanın niyetine göre, taat veya 
günah olurlar. 

Günahlar, niyetsiz veya iyi niyet ederek işlenirse, günah olmaktan çıkmaz. (Ameller, niyete göre 
iyi veya kötü olur) hadis-i şerifi, taatlara ve mubahlara niyete göre sevap verileceğini bildirmektedir. 
Bir kimse, birinin gönlünü almak için başkasını incitse veya başkasının malı ile sadaka verse, yahut 
haram para ile okul, cami yaptırsa, bunlara sevap verilmez. Bunlara sevap beklemek, cahillik olur. 
Zulüm, günah, iyi niyet ile işlenirse, yine günah olur. Böyle işleri yapmamak sevaptır.  

Mubahlar, iyi niyetle yapılınca taat, kötü niyetle yapılınca da, günah olur. Bir kimse, sünnet olduğu 
için koku sürünür, şık giyinirse, camiye saygı, camide yanına oturan Müslümanları incitmemek, temiz 
olmak, sıhhatli olmak, İslam’ın vakarını, şerefini korumak için niyet ederse, her niyeti için ayrı sevaplar 
kazanır. Bazı âlimler; “Her mubah işte, hatta yemede, içmede, uyumada ve helaya girmekte bile iyi 
niyet etmeyi unutmamalıdır” buyurmuşlardır.  

Süleyman bin Ceza hazretleri buyuruyor ki: 

“Camiden dışarı çıkarken, ‘İlahi bana fazlınla rahmet kapısını aç!’ deyip sol ayağınla dışarı çık. 
Çıkarken inşaallah bundan sonraki namaza da geleceğim diye niyet eyle! Çünkü Resulullah efendimiz 
buyurdu ki: (İyi ameller ancak niyete bağlıdırlar.) Niyetsiz ibadet olamaz. Bir insan iyi bir amel 
işlemeye niyet etse, fakat o işi işlemek nasip olmasa, o kimseye niyetinin sevabı yazılır.” 

İnsan, mubah bir işe başlarken, niyetine dikkat etmelidir. Niyeti iyi ise, o işi yapmalıdır. Niyeti, 
yalnız Allahü teâlâ için olmazsa, yapmamalıdır. Hadis-i şerifte; (Allahü teâlâ, sizin suretlerinize, 
mallarınıza, bakmaz. Kalblerinize ve amellerinize bakar) buyuruldu. Yani, Allahü teâlâ, insanın 
yeni, temiz elbisesine, hayrat ve hasenatına, malına, rütbesine bakarak sevap ve ikram vermez. 
Bunları ne düşünce ve ne niyetle yaptığına bakarak, sevap veya azap verir.  

Muhammed Ma’sum hazretleri; “Her işte iyi niyet yapmalıdır. Kalb ile, halis olarak, Allahü teâlâ 
emrettiği için niyet etmedikçe, hiçbir ibadete başlamamalıdır. Faydasız hele zararlı olan şeylerle vakit 
geçirmemelidir” buyurmuştur. 

Allahü teâlânın rızasına, sevgisine kavuşmak ve sevap kazanmak niyeti ile farzları, sünnetleri 
yapmaya, haramlardan, mekruhlardan kaçınmaya yani İslamiyet’in hükümlerini yerine getirmeye, 
ibadet etmek denir. Niyetsiz ibadet olamaz. Resulullah efendimize tâbi olabilmek için, önce iman 
etmek, sonra İslamiyet’in hükümlerini öğrenmek ve yapmak lazımdır. 

Allahü teâlâ kalblerde olan ihlasa ve Allah korkusuna bakar. Amellerin, ibadetlerin kabul edilmesi 
yani sevap verilmesi için, hem şartlarına uygun olması, hem de ihlas ile niyet edilmesi lazımdır. 
Peygamber efendimiz; (Müslüman Müslümanın canına, malına ve ırzına saldırmaz. Allahü teâlâ, 
bedenlerinizin kuvvetine, güzelliğine bakmaz. Amellerinize de bakmaz. Kalblerinize bakar) 
buyurmuşlardır. 

Netice olarak, Allahü teâlânın bir hadis-i kudside buyurduğu gibi: 

(Ölüm, bütün gizli işlerinizi açığa çıkarır, kıyamet onları ortaya kor. İşlediğiniz günahın 
küçüklüğüne değil, onu kime karşı işlediğinize bakın! Rızkınızın azlığına veya çokluğuna değil, 
onu veren Rabbinize bakın! Benim gazabımdan emin olmayın! Hangi işiniz için kızacağımı 
bilemezsiniz. Ben sizin görünüşlerinize, servetlerinize değil, kalbinizdeki niyetlerinize ve buna 
uygun olan amellerinize bakarım.) 

 



Nimetin kıymeti bilinmezse 

26.02.2007 

Nimet; iyilik, rızık, saadet anlamındadır. İnsanların, sıhhatli, sağlam, rahat, neşeli yaşamalarına ve 
ahirette sonsuz saadete kavuşmalarına sebep olan faydalı şeylere, nimet denir. Allahü teâlâ, çok 
merhametli olduğu için, kullarına lazım olan bütün nimetleri yaratmıştır. Bunlardan nasıl istifade 
edileceğini, Peygamberleri ile gönderdiği kitaplarında bildirmiştir. Müslüman olsun, kâfir olsun, 
herhangi bir insan, bu kitaplara uygun yaşarsa, dünyada rahat ve huzur içinde olur. Ahmed Gazali 
hazretleri buyuruyor ki: 

“Ey insanoğlu! Allahü teâlâ bütün eşyayı senin için yarattı. Seni de kendisi için yarattı. Sen ise, 
Allahü teâlânın senin için yarattığı şey ile meşgul oldun, nimetin sahibini unuttun. Sana gelen bağış ve 
lütuflarından faydalandın. Vereni hatırlamadın. Böylece nimetin şükrünü eda etmedin. Sana verdiği 
ihsan ve lütuflarının hürmetine riayet etmedin. Nimet sahibine şükür, Onun verdiği nimete şükür 
etmektir. Bu da, kendisine verdiği nimetten dolayı Ona senada bulunmakla olur.” 

İyilik yapana teşekkür edileceğini, herkes bilir. Bu, insanlık icabıdır. İyilik edenlere hürmet edilir, 
nimet sahipleri, büyük bilinir. O halde, her nimetin hakiki sahibi olan Allahü teâlâya şükretmek, insanlık 
icabıdır, aklın lüzum gösterdiği bir vazife, bir borçtur. Mahşer günü, ihsan edilen her nimetin hesabı 
sorulacaktır. Zira Tekasür suresinin sekizinci âyet-i kerimesinde mealen; (Her nimetin şükründen 
muhakkak sorulacaksınız) buyurulmaktadır.  

İmam-ı Ebu Yusuf hazretleri buyuruyor ki: 

“Nimetlerin başı üç nimettir. Birincisi bütün iyilikleri içine alan İslam nimetidir. İkincisi hayata tat 
veren sıhhat ve afiyet nimetidir. Üçüncüsü insana faydalı olan, azdırmayan zenginliktir.”  

Herkesin şükretmesi ve şükür derecesi farklıdır. Çok nimete kavuşanın, şükrü de çok olur. İmam-ı 
Rabbani hazretleri; “Nimet ne kadar çoksa şükür etmek lüzumu da çok olur. Zenginlerin zenginlik 
derecesine göre, fakirlerden daha çok şükür etmesi lazımdır” buyurmuştur. 

Büyüklerden bir zata, talebelerinden birisi; (Efendim, Allahü teâlâya şükredici bir kul olabilmek için 
ne yapmak lazımdır?) diye sorar. O zat da; (Allahü teâlâya şükredici bir kul olabilmen için, yeryüzünde 
senden fazla nimet verilmiş bir kulun olmadığını düşünmelisin) buyurur. Talebe; (Efendim, benden 
fazla nimet verilmiş bir kimsenin olmadığını nasıl düşünebilirim ki? Zira Allahü teâlâ, Peygamberlere, 
âlimlere ve hükümdarlara herkesten fazla nimet vermiştir) deyince, o zat; (Evladım eğer 
Peygamberlere o nimet verilmeseydi, sen doğru yolu bulamazdın. Âlimler olmasaydı, dinden çıkıp 
küfre girerdin. Hükümdarlar olmasaydı, evinde emin bir halde rahat oturamazdın. Bütün bunların 
hepsi, sana ihsan edilen nimetlerden değil midir?) cevabını verir. 

Mehmed Emin Tokadi hazretleri buyuruyor ki: 

“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 kırk sekiz bin şükür olur. Bir insan bütün işlerini bıraksa, 
şükür, şükür diyerek Allahü teâlâya hamd ve şükretse yine şükrün hakkını eda edemez.” 

Nimetlere şükredilirse artacağı, şükredilmezse elden gideceği, Kur’an-ı kerimde bildirilmektedir. 
Şükürden maksat ise; insanın aczini itiraf edip, kulluğunu bilmesidir.  

Hazret-i Ali buyuruyor ki: 

“Nimetlere şükreden, onun elden çıkacağından korkmasın. Nimete şükredenlere, onu artıracağını 
Allahü teâlâ bildirdi. Nimetin kıymetini bilmeyip, nankörlük edenlerin elinden o nimet alınır. Nimetin 
kıymetini bilmemek, onun elden çıkmasına sebeptir. Şükür ise, onu devamlı kılar ve artırır.”  

İhsan edilen nimetlere şükretmemek, küfran-ı nimet olur. Küfran-ı nimet, nimete nankörlük etmek, 
nimeti kullanırken, nimetin sahibini unutmak, Allahü teâlâya verdiği nimet ile asi olmak yani nimeti 
yerinde kullanmamak demektir. İmam-ı Rabbani hazretleri; “İslam dininin emir ve yasaklarına uymak 
şükür, uymamak küfran-ı nimettir” buyurmaktadır.  

Sırri-yi Sekati hazretleri de; “Bir kimse bir nimete kavuşur da bunun şükrünü yapmazsa, o nimet 
elinden gider de, o kimsenin haberi bile olmaz” buyurmuştur. 

Netice olarak, her izzet ve her nimet, Allahü teâlâya, ihlas ile itaat ve ibadet yolundan, her kötülük 
ve sıkıntı da, günah işlemekten hasıl olur. Herkese dert ve bela, günah yolundan gelir. Rahat ve huzur 
da, itaat yolundan gelmektedir. Allahü teâlânın âdeti böyledir, bunu, kimse değiştiremez. Ebu Yakub 
Nehrecuri hazretlerinin buyurduğu gibi: 



“İnsan kendisine verilen nimete şükrederse, Allahü teâlâ, o nimeti insanın elinden almaz. Eğer 
nimete şükretmeyip, kıymetini bilmezse, o nimet devam etmez, elden gider...” 

 

Her nimet, külfet karşılığıdır 

05.03.2007 

Nimet, insana faydalı olan, tatlı gelen şey demektir. Bütün nimetleri gönderen Allahü teâlâdır. 
Ondan başka yaratıcı ve gönderici yoktur. Ancak şunu hiçbir zaman unutmamalıdır ki, her nimet, bir 
külfet, bir zahmet mukabilidir. Hiçbir şey yapmadan, çalışmadan, öğrenmeden ve bilmeden yan gelip 
ve ağzını havaya açarak kısmetini beklemek, İslamiyet’te yoktur. Böyle yapmak büyük günahtır. Allahü 
teâlâ, Necm suresinin otuz dokuzuncu âyetinde mealen; (İnsana, ahirette ancak dünyada çalışarak, 
ihlas ile yaptığı işler fayda verir) buyurmuştur. 

Peygamber efendimiz de buyurdu ki:  

(Akıl sahibi, nefsini ezip, ahirette lazım olan şeyler için çalışır. Ahmak olan da, nefsinin 
arzuları peşinde koşup, Cennete götürmesi için Allah’a dua eder.) 

Avn bin Abdullah hazretleri, nefsine hitaben; “Ey nefsim, hiç amelin olmadan, çalışmadan ahirette 
rahata kavuşmak istersin. Uzun uzun arzu ve isteklerin peşine düşüp, tevbeyi devamlı sonraya atıp, 
geciktiriyorsun” buyurmuştur. 

Allahü teâlâ, insanların yaptığı işleri iki kısma ayırmıştır. Bir kısmını beğendiğini, bunları 
yapanlardan razı olduğunu, her iş karşılığında, bunlara nimetler, rahatlıklar, iyilikler vereceğini vaad 
etti. Vaad ettiği iyiliklerin ölçü birimine, ecir ve sevap denir. Dünyada yapılan her iyiliğe karşılık olarak, 
ahirette çeşitli miktarlarda nimetler verilecektir. Nimetlerin verileceği yere ise, Cennet denir.  

Allahü teâlâ insanların yaptığı işlerden bir kısmını da beğenmediğini, bunları yapanlardan razı 
olmadığını, fakat pişman olup tevbe edenleri veya şefaate kavuşanları affedeceğini, affedilmeyenlerin 
kötü işlerine kıyamette, çok acı karşılıklar vereceğini, Cehennem ateşinde yakacağını bildirdi. Bu acı 
karşılıklara, azap denir. Azapların şiddetlerini, çokluğunu bildiren ölçü birimine ise, günah denir.  

Ahmed bin Yahya Müniri hazretleri; “Her izzet ve her nimet, Allahü teâlâya itaat ve ibadet etmekle 
ele geçer. Her kötülük ve sıkıntı da, günah işlemekten hasıl olur. Herkese dert ve bela, günah 
yolundan, rahat ve huzur da, itaat yolundan gelmektedir” buyurmuştur.  

Seyyid Abdülhakim Arvasi hazretleri de; “İnsanın kavuştuğu her nimet, hep Hakka imanın hasıl 
ettiği kardeşliğin neticesi ve Allahü teâlânın merhameti ve ihsanıdır. Gördüğü her musibet ve felaket 
de, hep kızgınlığın, nefretin ve düşmanlığın neticesidir” buyurmaktadır.  

İmam-ı Evzai hazretleri bir gün, İbrahim bin Edhem hazretlerini sırtında bir miktar odun taşırken 
görür ve; (Ya İbrahim! Bu yaptığın nedir? Dostların senin ihtiyacını temin ederler) deyince; (Böyle 
söyleme. Zira helal kazanç uğruna zorluklara katlanan kimseye Cennet vacip olur, diye duyduğum için, 
kendi nafakamı kendim temin etmeye çalışıyorum) cevabını verir. 

İmam-ı Zeynelabidin hazretleri buyuruyor ki: 

“Kıyamet günü, sabır ehli kalksın diye bir nida olunur. Bir grup insan kalkar. Onlara, hadi Cennete 
giriniz, denilir. Onlar meleklerle karşılaşırlar. Melekler onlara sizler kimlersiniz? diye sorar. Onlar da, 
biz sabır ehliyiz dediklerinde, sizin sabrınız ne idi? derler. Biz Allahü teâlâya ibadet etme hususunda 
zorluklara katlandık. Nefsimize uymayıp, günahlardan sakındık ve bu hususlarda sabrettik, derler. 
Melekler onlara, hadi Cennete girin, salih amel işleyenlerin mükafatı ne güzeldir, derler.” 

Alaeddin Goncdüvani hazretleri, bir talebesine hitaben; “Tasavvuf yolunda ilerlemek için çok çalış. 
Bu çalışmayı asla bırakma. Şunu iyi bil ki, çalışmadan ele geçen şeyler, devamlı ve kalıcı olamaz” 
buyurur. 

Hasan-ı Basri hazretleri de; “İbadet etmeden Allahü teâlâdan Cennet istemek, büyük günahtır” 
buyurmuştur.  

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

“İyi bil ki, çalışmayınca, din yolunda yürümedikçe sevap kazanamazsın! Beni İsrailden birisi çok 
seneler ibadet etmişti. Allahü teâlâ, bunun ibadetlerini meleklere göstermek istedi. Yanına bir melek 
gönderip şöyle sordurdu: (Daha ne kadar ibadet edeceksin? Cennetlik olmadın mı?) Cevabında dedi 
ki: (Benim vazifem, kulluk yapmaktır. Emir sahibi Odur.) Melek bu cevabı işitince: (Ya Rabbi! Sen her 



şeyi bilirsin. O kulunun cevabını da duydun) dedi. Allahü teâlâ da; (O kulum, alçaklığı, aşağılığı ile 
beraber bizden yüzünü çevirmiyor, biz de ihsan ve merhamet sahibi olduğumuzdan, elbette  
onu bırakmayız. Ey meleklerim! Şahid olunuz, onu affettim) buyurdu.” 

Netice olarak her nimet, bir külfet, bir zorluk karşılığında verilmekte, ele geçmektedir. Hazret-i 
Ali’nin buyurduğu gibi:  

“Uğraşmadan, çalışmadan Cennete kavuşacağını zanneden kimse, hayale kapılıyor. Çalışarak 
kavuşacağım diyenin de, kendini yorması, ibadet meşakkatlerini yüklenmesi lazımdır.” 

 

Varlıkta imtihan daha zordur 

11.03.2007  

Allahü teâlânın ezeldeki takdirine ve taksimine inanan bir kimse, cenab-ı Hakkın rızasından başka 
bir şey düşünmez. Böyle olan bir kimse, nafakası olmadığı zaman, sabır ve kanaat eder ve Allahü 
teâlânın kendisi için takdir ettiğinden razı olur. Allahü teâlâ emrettiği için rızık kazanmaya çalışır ve 
çalışırken, ibadetlerini terk etmez, haram işlemez. Kazanırken de, kazandığını sarf ederken de, 
İslamiyet’e uyar. Böyle kimseye, zenginlik de, fakirlik de faydalı olur. Dünya ve ahiret saadetine 
kavuşmasına sebep olur. Fakat, nefsine uyarak, sabır ve kanaat etmeyen kimse, Allahü teâlânın kaza 
ve kaderine razı olmaz. Fakir olunca, az verdin diye, itiraz eder. Zengin olursa, doymaz, daha ister. 
Kazandığını haramlara sarf eder. Zenginliği de, fakirliği de, dünyada ve ahirette felaketine sebep olur. 

Dinimizde, çalışıp kazanmak ibadettir ve zengin olmak günah değildir. Zira Allahü teâlâ, şükreden 
zenginleri sever. Ancak zenginlik, güzellik, gençlik, makam ve şöhret sahibi olmak, iki tarafı keskin 
bıçak gibidir. İnsanı aziz ettiği gibi, zelil de edebilir. Kişiyi, Allahü teâlâya yaklaştırdığı gibi, 
uzaklaştırabilir de... Bel’am bin Baura İsm-i a’zamı biliyordu ve her duası kabul olurdu. Fakat Allahü 
teâlânın bir haramına, az bir meylettiği için, imansız gitti. Karun, Musa aleyhisselamın akrabası idi. 
Musa aleyhisselam buna hayır dua edip ve kimya ilmi öğretip, o kadar zengin olmuştu ki, yalnız 
hazinelerinin anahtarlarını kırk katır taşırdı. Birkaç kuruş zekat vermediği için, bütün malı ile birlikte, 
yer altına sokuldu. Sa’lebe, sahabe arasında çok zahid idi ve çok ibadet eder, camiden çıkmazdı. Bir 
kere sözünde durmadığı için, sahabilik şerefine kavuşamadı, imansız gitti.  

Bu dünya, imtihan yeridir. Burada hak ile bâtıl ve haklı ile haksız karışıktır. Enfal suresinin yirmi 
sekiz ve Tegabün suresinin on beşinci âyetlerinde mealen; (Biliniz ki, mallarınız ve çocuklarınız sizi 
imtihan etmek için verildi. Allahü teâlâ, iyiliklerinize karşılık, size çok büyük ecir verecektir) 
buyurulmaktadır. 

Allahü teâlâ, insanda, nefs denen bir varlık yaratmıştır. İnsanda bulunan bu nefs, insanı haramlara 
ve mekruhlara sürükler. Çünkü nefsin istekleri, hep hayvani arzulardır. Hayvani arzular ise, hep 
dünyadaki ihtiyaçlardır. İnsan bu arzuları peşinde olduğu kadar, ahiret ihtiyaçlarını hazırlamakta geri 
kalır. Ayrıca nefs, mubahlarla doymaz. Mubahları kullanmayı artırdıkça, isteklerini artırır ve yine de, 
doymaz. İnsanı haramlara sürükler. Bundan başka, mubahları aşırı kullanmak, elemlere, dertlere, 
hastalıklara sebep olur. Böyle bir insan, hep midesini, zevkini düşünür, hasis yani cimri ve rezil olur. 
Resulullah efendimiz; (Cennet nefsin istemediği şeylerle, Cehennem ise, nefsin arzuları, 
şehvetleri ile ihata olundu) buyurmuştur.  

Bunun için Cennete giden yol, dar ve meşakkatli, Cehenneme giden yol ise, geniş ve ziynetlidir. 
İmam-ı Rabbani hazretleri bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 

“Yavrum! Bu dünya, imtihan yeridir. Dünyanın görünüşü, yalancı yaldızlarla süslüdür ve tatlıdır. 
Taze, güzel, körpe sanılır. Fakat aslında, güzel koku sürülmüş bir ölü gibidir. Sanki bir leştir ve 
böcekler, akrepler dolu bir çöplüktür. Zehirlenmiş şeker gibidir. Aslı harabdır, elde kalmaz. Kendini 
sevenlere, arkasına takılanlara, hiç acımayıp, en kötü şeyleri yapar. Ona tutulan akılsızdır, 
büyülenmiştir. Onun görünüşüne aldanan, sonsuz felakete düşer. Resulullah efendimiz buyurdu ki: 

(Dünya ile ahiret birbirinin zıddıdır, birbirine uymaz. Birini razı edersen, öteki gücenir.) 

Yavrum! Bu, pek kötü olduğunu anladığın dünya, nedir biliyor musun? Dünya, seni, Allahü 
teâlâdan uzaklaştıran şeyler demektir. Kadın, çocuk, mal, rütbe, mevki düşüncesi, Allahü teâlâyı 
unutturacak kadar aşırı olursa, dünya olur.” 

Netice olarak, varlıkta imtihan yani Allahü teâlâya ibadet edebilmek, emirleri yapıp, haramlardan 
sakınabilmek daha zordur. Çünkü varlıkta, nefsin bütün arzuları ayaktadır, mevcuttur. Yoklukta ise, 
nefsin arzularını yerine getirecek imkanlar zaten yoktur. Ama elde imkanlar varken, nefsi frenlemek 



daha zor olmaktadır. Dolayısıyla insan, eline geçen imkanlar sebebiyle ne oldum delisi olmamalı, 
insanların takdirlerine kulak asmamalı ve aslını unutmamalıdır. İnsanın aslı, bir avuç topraktır. Cenab-ı 
Hak, insana, bir kullanma yetkisi, imkanı vermiştir. İnsan da, verilen bu imkanı, ya hayırda veya şerde 
kullanacaktır. Bunun içindir ki, verilen bu imkanları, hayırda kullanmalı ve hayırlı sonuçlar almalıdır. 
Şerde kullanan, şerle karşılaşır ki, bu da gâyet tabiidir. Ahirette, Cennet ve Cehennemden başka yer 
olmadığını da unutmamalıdır... 

 
Güzel ahlak, takdire razı olmaktır 

12.03.2007 

Ahlak; insanda yerleşmiş huylar demektir. İnsanı kötü huylardan uzaklaştırıp, güzel huylar edinme 
yollarını öğreten ilme de, Ahlak İlmi denmektedir. Müslümanlık, iyi, güzel ahlak demektir. Peygamber 
efendimiz; (İyi huyları tamamlamak, iyi ahlakı dünyaya yaymak için gönderildim) buyurmuştur.  

Her Müslümanın, Resulullah efendimizin hatta, Allahü teâlânın ahlakı ile ahlaklanması lazımdır. 
Çünkü Peygamber efendimiz; (Allahü teâlânın ahlakı ile huylanınız!) buyurmuştur.  

Peygamber efendimiz, şu duayı da, sık sık okurlardı: 

(Ya Rabbi! Senden, sıhhat ve afiyet ve emanete hıyanet etmemek ve güzel ahlak ve 
kaderden razı olmak istiyorum. Ey merhamet sahiplerinin en merhametlisi! Merhametin hakkı 
için, bunları bana ver!) 

Herkes, ahlakının güzel olmasını ister ve bunun için de çaba sarf eder. Ama güzel ahlak sahibi 
olmak kolay değildir. Çünkü Allahü teâlâ, nefsi, inkârın ve bütün kötü huyların kaynağı olarak 
yaratmıştır. Kötülükler deposu olan nefs, küfürden kurtulur, iman ile şereflenirse, Allahü teâlânın kaza 
ve kaderinden razı olur. Allahü teâlâ da, ondan razı olur. O zaman nefs, kendini anlar ve büyüklük, 
kendini beğenmek hastalığından kurtulur. Tevazu sahibi olur, herkese şefkatle, merhametle muamele 
eder. İnatçı, kırıcı tavrından vazgeçip güzel huylarla donanır. Eli ve dili ile kimseye zarar vermez. 
Zaten Peygamber efendimiz de; (Müslüman demek, Müslümanlara eli ile, dili ile zarar vermeyen 
kimse demektir) buyurmuşlardır. 

Ebu Bekir bin Ebi Sa’dan hazretleri, bir talebesine hitaben; “Ruhlar, nurdan yaratıldı ve karanlık 
heykellere, yani bedenlerde yerleştirildi. Ruh kuvvetli olursa, akıl ile hemcins olur ve ona Allahü 
teâlânın nurları yağmaya başlar. Nefsin zulmeti gider. Böylece nefs, akıl ve ruhun nurlarıyla ruhani bir 
varlık olur ve nefs, ruh ile beraber aklın emrine, yoluna girer. Ruhlar ise gelmiş oldukları gayb 
hazinelerine dönerler ve kaderin akışını öğrenirler. Ruh, kaderden cereyan eden şeylere muttali olup, 
öğrenince, kaza ve kaderden gelen her şeye razı olur” buyurmuştur. 

Ebüssü’ud el-Bazini hazretleri buyuruyor ki: 

“Bütün güzel huylar kalbden, kötü huyların tamamı ise nefsten doğar. İyi huylu olmak isteyen bir 
kimse, nefsini tezkiye edip, dinin emir ve yasaklarına itaat eder hale getirmeli, kalbini de tasfiye ile, 
Allahü teâlâdan başka şeylerin sevgisini ondan çıkarmalı, bütün günahlar ve kötü düşüncelerden 
temizlemelidir. Böylece kötü huylar, güzel ahlaka çevrilmiş olur. Kötü huylar gidince, kalbden şek ve 
şüphe kalkıp, yerini tasdik alır, şirk yok olur. Gizli ve aşikâr Allah’a ortak koşulmaz. Dilde ve kalbdeki 
çekişme duygusu yok olup, Hakka teslimiyet meydana gelir. Başa gelene ve emredilene kızıp itiraz 
etmek şöyle dursun, tam teslimiyet hâli hasıl olup, cenâb-ı Hakkın takdir ettiği her şeye razı olunur. 
Her iş, Allahü teâlâya ısmarlanır. Tabiatındaki sertlikler, kabalıklar, kırıcı ve incitici davranışlar yok 
olup, onların yerini yumuşaklık, latifeler ile güzellikler ve tatlılıklar alır. 

Kalb temizlenip, nefs doğru yola girince, insanın her hâli değişir. Artık kimsenin ayıpları görülmez 
olur. Gözler, insanların hep iyi hallerini görür. Onlara karşı kalbde bulunan katılık, acıma duygusu, 
şefkat ve merhamete dönüşür. Kin, haset gibi düşmanlıklar terk edilip onlara nasihat etmek, hep iyilik 
yapmak duyguları ortaya çıkar. İnsanlar arasında düşmanlıklar ortadan kalkıp, herkes birbirine nasihat 
ederek doğru yola çağırırlar. Böyle bir kimsede, nazlanmak kalmaz, korku başlar. Bu korku ondaki 
hallerin iyiliğe çevrilmesi sebebiyledir. Kendisinde iyi hallerin meydana çıktığı kimse, kusurunu bildiği 
ve aczini anladığı için korkar ve kusurlarının hesaba sığmayacak kadar çok olduğunu bilir. Allahü 
teâlânın kendi üzerindeki hakkını, hiçbir zaman ödeyemeyeceğini, kendisine nasip edilen sayısız 
nimetlerin, hayırlı işlerin şükrünü yapmaktan aciz olduğunu anlar. İşte bu anlayışa erişen kimse, Allahü 
teâlâya hakkı ile kulluk etmeye başlar. Gönlündeki mabudlar teker teker yıkılıp gider. Halleri ve 
yaşayışı güzelleşir. Daha dünyada iken, Cennet hayatı yaşamaya başlar.” 



Netice olarak güzel ahlak, nefsin isyan ve inkâr bataklığından kurtulup, Allahü teâlânın takdirine 
itiraz etmeyip, razı olmasıdır. İmam-ı Rabbani hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“İyi kul, sahibinin yaptıklarından razı olan, onları beğenen kuldur. Kendi isteklerini beğenen kimse, 
kendine kuldur. Sahibi, kulunun boğazına bıçak dayasa, kulun bundan razı olması, sevinmesi lazımdır. 
Allah korusun, eğer bunu beğenmez, istemezse, Onun kulluğundan çıkmış, sahibinden uzaklaşmış 
olur.” 

 

Başkası için kuyu kazan!.. 

18.03.2007 

Başkasının başına gelen belaya, zarara sevinmeye, şematet denir ki, kötü huylardandır. Hele bir 
başkasının başına gelen belalara, kendisinin ve yaptığı duaların kabul olmasının sebep olduğunu 
düşünmek, bunun için sevinmek, çok daha kötüdür. Böyle düşünmek, insanın, ucub yani kendini ve 
yaptıklarını beğenmek kötü huyuna yakalanmasına sebep olur. İnsan, kuyusunu kazdığı kişinin başına 
gelen belanın, kendisi için bir istidrac olabileceğini ve kendi başına da gelebileceğini unutmamalıdır. 
Zira Peygamber efendimiz; (Din kardeşinize şematet etmeyiniz! Şematet ederseniz, Allahü teâlâ 
belayı ondan alır size verir) buyurmuşlardır.  

Herkesi kuyunun dibinde gören bir kimse, aslında kendisi kuyunun dibindedir.  

Vaktiyle zalimin biri, din büyüklerinden birine zulmedermiş. O zatın yakınları, bu zalime beddua 
etmesini söyledikleri zaman; “O zalim, bana değil, kendine düşmanlık etmektedir. Kendine yaptığı bu 
zarar ona yetişir. Ayrıca bir de ben zarar ilave edemem” cevabını vermiştir. Abdullah bin Mesud 
hazretleri; “Hayır eken çok mahsul alır. Kötülük eken de, pişmanlık biçer” buyurmuştur. 

Başkasının kötülüğünü isteyen, onların kuyusunu kazan kişiler, genelde kıskanç olurlar. Zaten 
kötülük yapmalarının sebebi de bundandır. Zira kıskanç insanlar, başkalarının kendilerinden daha iyi 
giyinmesini, daha iyi yaşamasını hazmedemezler. Onların boyunu posunu, güzelliğini, çalışkanlığını, 
başarısını kıskanırlar ve daha kötüsü olarak da, onların başına gelen belalara, sıkıntılara sevinirler. Bu 
halde olmak, çok kötüdür. Böyle kimselerden Allahü teâlânın yardımı kesilebilir ve çok şeyden de 
mahrum olabilirler.  

İnsanların iyisi, insanlara iyilik edendir. İnsanların kötüsü de, insanlara kötülük edendir. Hadis-i 
şerifte; (İki arkadaştan Allahü teâlâ indinde daha iyi olanı, arkadaşına iyiliği daha çok olanıdır) 
buyurulmuştur. Abdullah ibni Abbas hazretlerine birisi hakaret eder. Buna karşılık olarak; “Bir ihtiyacın 
varsa, sana yardım edeyim” buyurur. Hakaret eden kimse, yaptığından utanır, başını önüne eğer ve 
özür diler. Zeynel Abidin Ali hazretleri de, kendisine kötü sözler söyleyen kimseye, elbisesini hediye 
eder.  

İsa aleyhisselam, Yahudilerin yanından geçerken, kendisine çok kötü şeyler söylerler. Buna 
rağmen onlara iyi ve tatlı cevaplar verirler. Yanındakiler; (Onlar, sana kötülük yapıyor, sen onlara yine 
iyi şeyler söylüyorsun) dediklerinde; (Herkes, başkasına, yanında bulunandan verir) buyurmuştur. 

Zulmedeni affetmek, hilmin, merhametin ve şecaatin en üstün derecesidir. Kendisine iyilik 
etmeyene hediye vermek de, ihsanın en üstün derecesidir. Kötülük edene ihsanda bulunmak ise, 
insanlığın en yüksek derecesidir. Bu sıfatlar, düşmanları dost yapar. Muhyiddin ibni Arabi hazretleri; 
“Kötülük edene iyilik yapan kimse, nimetlerin şükrünü yapmış olur. İyilik edene kötülük yapan kimse 
ise, küfran-ı nimet etmiş olur” buyurmuştur. 

Abdullah bin Hubeyk hazretleri, Allahü teâlânın sonsuz ihsanına rağmen günah işlemekte ısrar 
edenleri; “Sana iyilik edene bile kötülük ediyorsun. Kötülük edene nasıl iyilik edebilirsin” diyerek, 
gafletten uyandırırdı. 

İyi kalbli ve herkesin iyiliğini isteyen insan, 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 halde, o kötülüğü başka bir Müslüman 
için isterse, onun imanı tam değildir) buyurmuştur. 

Mısır’da yetişen büyük velilerden Muhammed Şazili hazretlerini, o zamanki Mısır Emirlerinden 
birisi, öldürtmek ister ve bunun için bir plan hazırlar. Hazırladığı plana göre bir ziyafet verir. Bu ziyafete 
Muhammed Şazili hazretlerini de davet eder ve yemek tabağına zehir koydurur.  

Muhammed Şazili hazretleri gelir ve yemek tabağında zehir olduğunu anlayarak, kalkıp gider. O 
arada bir telaş yaşanır ve yemek kapları da karışır. Tam bu sırada, Muhammed Şazili hazretlerini 



öldürmek isteyen Mısır Emirinin iki oğlu gelir ve sofraya otururlar. Her ikisi de, tabaklar karıştığı için, 
bilmeden Muhammed Şazili hazretleri için hazırlanan zehirli tabaktan yemeye başlarlar ve neticede 
her ikisi de ölür.  

Anadolu’da yetişen büyük velilerden Muhammed Vehbi hazretleri, sık sık yakınlarına; “Her kim ne 
ederse kendine eder, yine kendi kendine eder” buyururlarmış. 

Netice olarak, kim başkası için kuyu kazarsa, kazdığı kuyuya kendisi düşer. Bunun için herkese 
iyilik yapmalı, kötülük edenlere, kötülükle karşılık vermemelidir. Peygamber efendimizin buyurduğu 
gibi; (Bir kimse, sevmediği birisine bela, sıkıntı geldiği için sevinirse, Allahü teâlâ, bu kimseye 
de bu belayı verir.) 

 

İyi niyetle günah işlenmez!. 

19.03.2007 

Amel, yani iş, üçe ayrılır. Bunlardan birincisi, Masıyyet yani günah olan işlerdir. Bunlar, Allahü 
teâlânın beğenmediği şeylerdir. Allahü teâlânın emrettiği şeyi yapmamak veya yasak ettiğini yapmak 
masıyyettir. İkincisi ise, Taat yani Allahü teâlânın beğendiği şeylerdir ki bunlara Hasene de denir. 
Allahü teâlâ, taat yapan Müslümana Ecir yani Sevap, nimet, iyilik vereceğini vaad etmiştir. Üçüncüsü 
de, Mubah yani günah veya taat olduğu bildirilmemiş olan işlerdir. Bunlar, yapanın niyetine göre, taat 
veya günah olurlar. 

Mubahlar, iyi niyet ve güzel düşüncelerle yapılınca, insan sevap kazanır. Kötü niyetlerle yapılırsa 
veya bunları yapmak, bir farzı vaktinde eda etmeye mani olursa, günah olurlar. Farzlar yapılırken, kötü 
niyetler karışırsa, borç ödenmiş, cezadan kurtulmuş olunur ise de, sevap kazanılmaz. Belki günah da 
olur. Haram işleyenlerin farzları ve sünnetleri sahih olur yani borçlarını ödemiş olurlar ise de, sevap 
kazanamazlar. Hadis-i şerifte; (Bid’at sahiplerinin ibadetleri kabul olmaz) buyurulmuştur. 
Hadika’da, bu hadis-i şerif; “Günahlardan sakınmayan Müslümanların ibadetleri sahih olsa da kabul 
olmaz” diye açıklanmaktadır.  

Haris el-Muhasibi hazretleri; “Günahlar gaflet getirir. Gaflet ise, kalbin katılaşmasına sebep olur. 
Kalbin katılaşması, insanı Allahü teâlâdan uzaklaştırır ve Allahü teâlâdan uzaklık ise, Cehenneme 
götürür” buyurmuştur. 

Haramlar iyi niyetle yapılsa da, mubah olamaz. Yani haram işleyenlere, hiçbir zaman sevap 
verilemeyeceği gibi, özürsüz haram işleyen kimse, muhakkak günaha girer. Haramlardan sakınan, 
vazgeçen, sevap kazanır. Başka bir sebeple haram işlemeyen kimse, sevap kazanmaz, sadece günah 
işlememiş olur. Şir’at-ül-islam ve Hadika kitaplarında; “Haramların iyi niyetle yapılması, bunları 
haramlıktan çıkarmaz. İyi niyet, haramlara ve mekruhlara tesir etmez. Bunları taat haline çevirmez” 
denmektedir. 

Bir kimsenin, arkadaşlarının gönlünü hoş etmeyi niyet ederek, onlarla oturup içki içmesi caiz 
olmaz. Böyle durumlarda, (Amel niyete göre değerlenir) hadis-i şerifini söylemek de, doğru değildir. 
Çünkü iyi niyetler, ibadetlere ve mubah işlere tesir eder. Haram olan şeyler, iyi niyetle de caiz olmaz. 
Mubahlar iyi niyetle yapılınca, hayır olup sevap kazanılır. Fakat, mümin kardeşinin gönlünü hoş etmek 
niyeti ile haram işlemek, caiz olmaz ve (Mümini sevindireni, Allahü teâlâ sevindirir) hadis-i şerifine 
uyulmuş olmaz. Ancak zaruret ve fitne uyandırmamak için, içmemek şartı ile oturabilir ise de, önceden 
bundan sakınmak lazımdır. 

Riya ile ve hakkı bâtıl ile karıştırarak mevki sahibi olmak caiz değildir. İyi niyetle olsa da, caiz 
değildir. Çünkü, haramları ve mekruhları, iyi niyetle yapmak caiz olmaz. Hatta, bazı haramların iyi 
niyetle yapılması, daha büyük günah olur. Niyetin iyi olması, taatlarda, ibadetlerde faydalı olur. Mubah, 
hatta farz olan bir amel, niyete göre günah olabilir. Ebu Ali Rodbari hazretlerine; (Efendim, bir kimse 
günah işler; mesela çalgı dinler ve bunu dinlemek bana helaldir. Çünkü ben öyle bir makama 
yükseldim ki, günahlar bana zarar vermez, bana tesir etmez, benim kalbim temizdir, sen kalbe bak 
derse bu kimse hakkında ne dersiniz?) diye sorulunca; (Öyle bir makama kavuştuğunu söyleyen, 
Cehenneme kavuşmuştur. Çünkü haram olan şeylerin helal olacağı hiçbir makam yoktur. Haram 
olanlar, her makamda haramdır) cevabını vermişlerdir. Ebu Hafs-ı Nişaburi hazretleri; “Zehir, ölümün 
habercisi olduğu gibi, günahlar da küfrün habercisidir” buyurmuştur. 

Günahlar, niyetsiz veya iyi niyet ederek işlenirse, günah olmaktan çıkmaz. (Ameller, niyete göre 
iyi veya kötü olur) hadis-i şerifi, taatlara ve mubahlara niyete göre sevap verileceğini bildirmektedir. 
Bir kimse, birinin gönlünü almak için başkasını incitse veya başkasının malı ile sadaka verse, yahut 



haram para ile cami yaptırsa, bunlara sevap verilmez. Bunlara sevap beklemek, cahillik olur. Zulüm, 
günah, iyi niyetle işlenirse, yine günah olur. Böyle işleri yapmamak sevaptır. Herhangi bir kimse, 
bunları bilerek yaparsa, büyük günah olur. Günah olduğunu bilmeyerek yaparsa, Müslümanların 
çoğunun bildiği şeyleri onun bilmemesi, öğrenmemesi de günah olur.  

Netice olarak, dinin emirlerini Allahü teâlânın rızası için yani ihlas ile yapana sevap vardır. Hayırlı 
iş yapana da, niyetine göre sevap verilir. Kötü iş yapanın ise, niyetine bakılmaz. Bir kimse, kötü işleri 
iyi niyetle yapsa da, cezasını çeker. Çünkü iyi niyetle günah işlenmez. Bekir bin Abdullah el-Müzeni 
hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Kim gülerek günah işlerse, ağlayarak Cehenneme girer.” 

 

Bir kimsenin kalbinde... 

26.03.2007 

Kalb, muhabbet yeri, sevgi yeridir. Muhabbet, sevgi bulunmayan kalb, ölmüş demektir. Kalbde, ya 
dünya sevgisi, yahut Allahü teâlânın sevgisi bulunur. Bir kalbde, Allahü teâlânın sevgisi, başka şeylerin 
sevgisinden daha çok olmadıkça, hatta o kalbde, Allahü teâlâdan başka şeylerin sevgisi yok 
olmadıkça, kâmil, olgun iman elde edilemez. Peygamber efendimiz; (Bir mümin beni ana 
babasından, çocuklarından ve herkesten daha çok sevmedikçe, onun imanı, kâmil olmaz) 
buyurmuşlardır. 

Muhabbete, sevgiye, müdahene yani gevşeklik sığmaz. Bir kalbde ya Allahü teâlânın veya Onun 
yarattıklarının sevgisi bulunur. İkisi aynı anda bulunamaz. Çünkü iki zıt şeyin sevgisi, bir kalbde, bir 
arada yerleşemez. İki zıttan birini sevmek, diğerine düşmanlığı icap eder. 

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

“Akıllı oğlum! Allahü teâlânın sevmediği bu dünyanın arkasında koşmamalıdır! Gönlünü hep 
Allahü teâlâya bağlamak sermayesini elden kaçırmamalıdır! Ne sattığını ve buna karşılık neyi aldığını 
düşünmelidir! Dünyayı ele geçirmek için ahireti vermek ve insanlara yaranmak için Allahü teâlâyı 
bırakmak, alçaklık ve ahmaklıktır. Dünya ile ahiret birbirinin zıddıdır, tersidir. İkisinin sevgisi bir kalbde 
toplanamaz. İkisi bir araya getirilemez. Bu iki zıttan dilediğini seç ve seçtiğine karşılık kendini sat, feda 
et! Ahiret azabı sonsuzdur. Dünyada olanlar çok azdır. Allahü teâlâ, dünyayı sevmez, ahireti ise 
sever.” 

Allahü teâlâdan başka bir şeyi sevmek, iki türlü olur:  

Birincisi, herhangi bir varlığı, kalben ve bedenen birlikte sevmek ve ona kavuşmak istemektir. 
Nefsi iman ile şereflenmemiş olanların sevmeleri böyledir.  

Sevginin ikincisi ise, cenâb-ı Hakkın yarattıklarını, yalnız organların sevmesi ve istemesidir.  

Bu ikinci sevgide, kalb ve ruh, Allahü teâlâya bağlanmış, Ondan başka hiçbir şey bilmez ve 
düşünmezler. Böyle olan sevgiye, içgüdü denir ki, yalnız bedenin sevmesidir, kalbe, ruha 
bulaşmamıştır. Bu sevgi, bedendeki maddelerin ve enerjinin özelliklerinden, ihtiyaçlarından ileri 
gelmektedir. Mesela Resulullah efendimiz, serin ve tatlı içmeyi, pamuk ve ketenden yapılmış elbiseyi 
severdi. Buradaki sevgi, bedenin tabii olan sevgisidir. Kalbe ve ruha sirayet etmez, geçmez. Zira 
kalbde ve ruhda, Allahü teâlânın sevgisinden başka bir şey kalmamıştır. En’am suresinin yüz yirminci 
âyet-i kerimesindeki; (Organlarla açıkça işlenen ve kalb ile yapılan günahları terk edin!) 
mealindeki emir, kalbi Allahü teâlâdan başka şeylere bağlılıklardan kurtarmak lazım olduğunu 
göstermektedir. Zaten Allahü teâlâdan başkasını özleyen bir ruhun, Allahü teâlâ katından hiçbir 
kıymeti ve ehemmiyeti yoktur.  

Bir hadis-i kudside Allahü teâlâ buyuruyor ki:  

(Ey Ademoğlu! Beni sevmek istersen dünya sevgisini kalbinden çıkar. Çünkü benim 
muhabbetim ile, dünya sevgisini bir kalbde ebediyen cem etmem. Ey Ademoğlu! Benim 
sevgimle beraber dünya sevgisini nasıl istersin! Öyle ise, benim sevgimi ve rızamı, dünyayı terk 
etmekte ara. Ey Ademoğlu! Her işini benim emirlerime uygun olarak yap, ben de, senin kalbine 
muhabbetimi doldururum.)  

Allahü teâlâ bir kulunu severse, o kuluna, ahirete yarar işler, iyi, güzel ameller yapmayı nasip eder 
ve o kulunu günah işlemekten muhafaza eder. Hadis-i şerifte; (Allahü teâlâ bir kulunu severse, onu 
dünyada zahid ve ahirete ragıb yapar. Ayıplarını ona bildirir) buyurulmuştur. 



İbn-i Vefa hazretleri de; “Allahü teâlâ bir kulunu severse, onun kalbini, razı olduğu kullarının 
sevgisiyle doldurur” buyurmuştur. 

Müslüman, Allahü teâlâyı sevdiği için, Onun sevdiklerini de çok sever. Peygamber efendimizi ve 
Onun vârisi olan âlimleri sevmek, Allahü teâlâyı sevmekten ileri gelmektedir. Bu sevgiye, hubb-i fillah 
denir ki, ibadetlerin en kıymetlisidir. Hadis-i şerifte buyuruldu ki:  

(Üç kimse imanın tadını bulur: Allahı ve Resulünü her şeyden daha çok sever. Yalnız 
Allahın sevdiği kimseleri sever. İmana kavuştuktan sonra, kâfir olmaktan korkması, ateşte 
yanmak korkusundan daha çok olur.) 

Ebu Muhammed Abdullah Raşi hazretleri; “Allahü teâlâ ile insan arasında olan en büyük perde, 
kendi nefsini düşünmesi ve kendisi gibi aciz olan bir kula güvenmesidir. İnsanların değil, Allahü 
teâlânın sevgisine kavuşmayı düşünmelidir” buyurmuştur. 

Netice olarak, bir kimsenin kalbinde, Allahü teâlânın sevgisinden başka bir sevgi varsa, diğer 
insanların kalbinde, o insana karşı sevgisizlik doğar. Yahya bin Muaz-ı Razi hazretlerinin buyurduğu 
gibi: 

“Allahü teâlâyı sevdiğin kadar, herkes seni sever. Allahü teâlâdan korktuğun kadar herkes senden 
korkar. Allahü teâlâya kulluk ettiğin miktarda, herkes sana yardımcı olur.” 

 

 

İnsanın en garip olduğu zaman 

28.03.2007  

Ölmek, yok olmak değil, ruhun bedene olan bağlılığının sona ermesi, insanın bir halden başka bir 
hale dönmesi, kısaca bir evden, bir eve göç etmesidir.  

Ölen bir kimse kabre konunca, bilinmeyen bir hayat ile dirilecek, rahat veya azap görecektir. 
Peygamber efendimiz; (Kabir, ya Cennet bahçelerinden bir bahçe, yahut Cehennem 
çukurlarından bir çukurdur) buyurmuştur. 

İnsan ne kadar yaşarsa yaşasın, nihayet bir gün ölecek ve kabre girecektir. Peygamber efendimiz, 
kabir hakkında buyuruyor ki: 

(Bir insanın ruhu vücudundan ayrılınca, bir nida gelir ki, ey insanoğlu, sen mi dünyayı terk 
eyledin, yoksa dünya mı seni terk eyledi? Sen mi dünyayı topladın, yoksa dünya mı seni 
topladı? Sen mi dünyayı öldürdün, yoksa dünya mı seni öldürdü? Cenazeyi yıkamaya 
başlayınca üç nida gelir: 

1-Hani senin kuvvetli vücudun? Seni hangi şey zayıflattı? 

2-Hani senin güzel konuşman, seni hangi şey susturdu? 

3-Hani senin sevgili dostların, seni neye bırakıp gittiler? 

Cenaze kefene sarılınca bir nida daha gelir: Azıksız yola çıkma! Bu yolculuğun geriye 
dönmesi yoktur, ebedi olarak geri gelemezsin. Varacağın yer azap melekleriyle doludur. Tabut 
içine konunca, bir nida daha gelir. Eğer Hak teâlânın rızasını kazandınsa ne mutlu sana, 
büyüklük ve saadet senindir. Eğer cenab-ı Hakkın gazabını kazandınsa yazıklar olsun sana! 
Cenaze, mezarının yanına varınca bir nida daha gelir. Ey insanoğlu! Dünyada kabir için ne 
hazırladın? Bu karanlık mezar için ne nur getirdin? Zenginlik ve şöhretinden ne getirdin? Bu 
çıplak kabri döşemek ve ziynetlendirmek için ne getirdin? Cenazeyi mezara koydukları zaman, 
kabir bir nida eder ve der ki: Arkamda söylerdin, şimdi karnımda sükut edersin. Nihayet 
cenazenin defni bitip oralarda hizmet gören insanlar da ayrılıp gidince, Hak teâlâ hazretleri 
tarafından bir nida gelir: Ey benim kulum, yalnız kaldın; şu karanlık mezarda, seni bırakıp 
gittiler. Bunlar, senin dostların, kardeşlerin, evlatların ve candan adamların idi. Halbuki 
hiçbirinin sana faydası olmadı. Ey kulum, sen bana asi oldun, emrimi tutmadın, hiç bu halini 
düşünmedin. Şayet, ölen kimse iman ile ölmüşse umulur ki, cenab-ı Hak o kimseyi affına 
mazhar kılar ve der ki, ey mümin kulum! Seni kabirde garip bırakmak şanıma yakışmaz. İzzet-ü 
celalim hakkı için, sana bir merhamet edeyim ki, dostların şaşsın, sana bir şefkat edeyim ki, 
ana-babanın oğluna olan şefkatinden ziyade olsun. Lutfü kereminden ol kulun bütün günahını 
affedip, kabri Cennet bahçesi olur.) 



Hasan-ı Basri hazretleri, dostlarından birinin cenazesinde oradakilere şöyle buyurur: 

“Ey Müslümanlar! Kabir dünya konaklarının sonu, ahiret menzilinin ilkidir. Mademki hepimiz ölüp 
kabre gireceğiz, o halde nasıl zevk, safaya dalıp, gezebiliriz. Sonunda ölüme varacağını bilen, 
kıyamette kalkılacağına inanan, kalkınca Allahü teâlânın huzuruna çıkacağına kani olan kişiye 
gereken şey, üzüntü ve endişe içinde olmaktır.” 

Ölü kabre konulduğu zaman, üzerine toprak örtülünce, kabir meyyite; “Benim üzerimde iken ferah 
idin. Şimdi altımda mahzun olursun. Benim üzerimde yemekler yerdin. Şimdi de seni, benim altımda 
kurtlar yer” diye seslenir. Kabir dolup, toprakla üzeri örtülünceye kadar böyle çok acı sözler söyler. İbni 
Mesud hazretleri, Peygamber efendimize; (Ya Resulallah, ölü kabre konduğu vakit, ilk karşılaştığı şey 
nedir?) diye sorar. Peygamber efendimiz de cevap olarak buyurur ki: 

(Ya İbni Mesud! Bunu bana senden başka kimse sormadı. Ölü kabre konulduğu vakit, önce 
bir melek seslenir. O meleğin ismi Ruman’dır. Kabirlerin arasına girer. Der ki; ya Abdellah! 
Amelini yaz! O kimse der ki; benim burada ne kağıdım, ne kalemim var. Ne yazayım? O melek 
der ki; bu sözün kabul edilmez. Senin kefenin kağıdındır. Tükürüğün mürekkebindir. 
Parmakların kalemindir. Melek, kefeninden bir parça kesip verir. O kul dünyada her ne kadar 
yazı yazmak bilmese de, orada sevabını ve günahını, adeta o bir günde işlemiş gibi yazar. 
Bundan sonra melek, o yazdığı kefen parçasını dürer. O ölünün boynuna asar.) 

Ata Süleymi hazretleri, Beşir bin Mansur hazretlerine; “Ey Beşir! Ölüm peşimde, kabir önümde, 
gideceğim yer mahşer, geçeceğim yol Cehennem üzerindeki Sırat köprüsüdür. Bilemiyorum ki, 
Rabbim bana ne muamele yapar?” buyurmuştur. 

Netice olarak, mal, mülk, çoluk-çocuk, Allahü teâlânın emanetleridir. Emanetlerini ise, istediği 
zaman alır. Onun için insanın, en garip ve en çok muhtaç olduğu kabre konduğu gün için, hazırlıklı 
olması lazımdır. Zira Peygamber efendimiz buyuruyor ki: 

(Kabir, ahiret konaklarının ilkidir. Ondan kurtulana, ondan sonrası daha hafif ve kolay, 
ondan kurtulamayana, ondan sonrası daha zor ve çetindir.) 

 

Razı olunan kul olabilmek 

01.04.2007 

Dünyada ve ahirette saadete kavuşmak, rahat ve neşeli yaşamak için Müslüman olmak lazımdır. 
İmanı olan ve İslamiyet’e uyan yani haramlardan sakınıp ve ibadetlerini yapan kimseye, Müslüman 
denir. Allahü teâlâ, hakiki Müslümandan razı olur ve onu sever. Hakiki Müslüman olmak için de, Ehl-i 
sünnet alimlerinin bildirdikleri gibi iman etmek, ibadetlerini doğru ve ihlas ile yapmak lazımdır. 
Peygamber efendimiz; (Günahtan nefret eden ve ibadetten lezzet alan, hakiki mümindir) 
buyurmuştur.  

İbadetlerin doğru olması için, nasıl yapılacaklarını öğrenmek ve öğrendiklerine uygun olarak 
yapmak lazımdır. İhlas, gerek beden, gerek mal ile yapılan farz veya nafile bütün ibadetleri, mesela 
hayrat ve hasenat yapmayı, Müslümanları sevindirmeyi, onları sıkıntıdan kurtarmayı, Allah rızası için 
yapmaktır. 

Muhammed bin Aylana hazretlerine; (Allahü teâlânın, bir kulundan razı olduğunun alameti nedir?) 
diye sorduklarında, cevaben; (İbadet yapmaktan lezzet alması ve günahlardan sakınmasıdır) 
buyurmuştur.  

Allahü teâlânın bir kimseden ve onun işinden razı olması nimeti, diğer lezzetlerin tadı ile bir olmaz. 
Cennette Allahü teâlânın razı olması, Cennet nimetlerinin hepsinden daha tatlıdır. Cehennemde 
olanlardan Allahü teâlânın razı olmaması ise, Cehennem azaplarından daha acıdır. İmran suresinin 
onbeş ve Tevbe suresinin yetmiş üçüncü âyetlerinde mealen; (Allahü teâlânın razı olması nimeti 
daha büyüktür) buyurulmuştur. 

Rüveym bin Ahmed hazretleri; “Allahü teâlâdan razı olmak demek, Ondan gelen bütün bela ve 
elemlerden zevk almaktır” buyurmuştur. 

Resulullah efendimizin Allahü teâlâdan istediği ve övündüğü fakirlik, her zaman, her işte, Allahü 
teâlâya muhtaç olduğunu bilmektir. Abdullah Dehlevi hazretleri; “Fakir, muradı olmayan, yani Allahü 
teâlânın rızasından başka dileği olmayan demektir” buyurmuştur. Böyle olan bir kimse, nafakası 
olmayınca, sabır ve kanaat eder. Allahü teâlânın fiilinden ve iradesinden razı olur. Allahü teâlâ 
emrettiği için rızık kazanmaya çalışır. Çalışırken, ibadetlerini terk etmez ve haram işlemez. Kazanırken 



de, kazandığını sarf ederken de, İslamiyet’e uyar. Böyle kimseye zenginlik de, fakirlik de faydalı olur. 
Dünya ve ahiret saadetine kavuşmasına sebep olur. Fakat, nefsine uyarak, sabır ve kanaat etmeyen 
kimse, Allahü teâlânın kaza ve kaderine razı olmaz. Fakir olunca, az verdin diye, itiraz eder. Zengin 
olursa, doymaz, daha ister. Kazandığını haramlara sarfeder. Zenginliği de, fakirliği de, dünyada ve 
ahirette felaketine sebep olur. Abdülaziz bin Abdüsselam hazretleri; “Kim Allahü teâlânın rızasını, 
nefsinin arzu ve isteklerine tercih ederse, Allahü teâlâ da, o kuldan razı olur. Kim insanların rızasını 
tercih etmek suretiyle, Allahü teâlânın gazabına sebep olacak şeyi yaparsa, o kimseye, hem Allahü 
teâlâ gazap eder, hem de onu insanların gözünden düşürür” buyurmuştur. 

Bir kimsenin nefsi, inkâr ve küfür bataklığından kurtulup, Allahü teâlânın kaza ve kaderinden razı 
olursa, Allahü teâlâ da, ondan razı olur. Böylece nefs, kendini anlar ve büyüklük, kendini beğenmek 
hastalığından kurtulur. Ahmed Rıfai hazretleri buyuruyor ki: 

“Salih Müslümanlar, Allahü teâlânın hükmüne boyun eğerler, gelen şiddet ve belalara sabrederler, 
aza kanaat ederler. Allahü teâlâdan başkasından korkmazlar ve Ondan başka kimseden bir şey 
beklemezler. İnsana, yüksek makamları veren, aşağı düşüren aziz ve zelil edenin Allahü teâlâ 
olduğunu bilirler. Salih Müslümanlar, Peygamber efendimizin sünnetine tam uyarlar. Onlar, az 
konuşurlar, öfkelerini tutarlar, şehvetlerini yenerler, nefslerinin arzularını yapmazlar. Allahü teâlâyı 
unutturacak bütün engelleri ortadan kaldırarak, hep Onunla beraber olmaya bakarlar. Böylece 
nefslerini alçaltıp, ruhlarını yükseltirler. Nefse, Allahü teâlânın kaza ve kaderine rıza göstermek kadar 
zor gelen bir şey yoktur. Çünkü, kadere razı olmak, Allahü teâlânın hükmüne boyun eğmek, nefsin 
isteklerine zıttır. Nefs bunları istemez. Saadete kavuşmak, nefsin rızasını terk edip, Allahü teâlânın 
rızasına koşmakla mümkündür.” 

Behaeddin Zekeriyya hazretleri, vasiyetnamesinde buyuruyor ki:  

“Allahü teâlânın rızasına kavuşmak için hallerinizi güzelleştirip düzeltmekten, sözlerinizde ve 
işlerinizde nefsinizi hesaba çekmekten başka yol yoktur. İhtiyacınız kadar konuşun ve iş yapın. Bir şey 
yapacağınız ve bir şey söyleyeceğiniz zaman önce Allahü teâlâya sığının.” 

Netice olarak, Ebu Amr Osman bin Merzuk hazretlerinin zaman zaman buyurduğu gibi: 

“Allahü teâlâdan gelen her şeye razı olmak lazımdır. Bir kimse, Allahü teâlâdan razı, Allahü teâlâ 
da ondan razı ise, en büyük makama kavuşmuştur.” 

 

İnsan, muhtaç, aciz bir varlıktır 

02.04.2007 

İnsan demek, muhtaç, aciz demektir. Değil insanlar, her mahluk yani yaratılan her şey, her an, her 
bakımdan Allahü teâlâya muhtaçtır. Allahü teâlâ ise, hiç kimseye muhtaç değildir. 

Allahü teâlâ, insanları zayıf ve muhtaç yarattı. Giyecek, yiyecek, barınacak, düşmandan korunmak 
gibi ve daha nice şeylere muhtaçtırlar. İnsanın iyiliği, güzelliği, üstünlüğü de, muhtaç olmasından ileri 
gelmektedir. Zira insan, medeni olmak için yaratılmıştır. İnsan, medeni olabilmesi ve yaşayabilmesi 
için, başka insanlara muhtaçtır. İnsanın kulluk yapması, gönlü kırık olması, hep bu ihtiyacındandır. 
İnsan muhtaç olmasaydı, asi, taşkın, azgın olurdu. İkra suresindeki âyet-i kerimede mealen; (İnsan, 
ihtiyaçsız olunca, elbette azar!) buyuruldu. 

Allahü teâlâ, insanın, dünyada yaşayabilmesi için, hava, su ve yiyecekler yaratmıştır. Bunların her 
biri, insan için ihsan edilmiş, çok büyük nimetlerdir. Mesela havada gaz halinde bulunan azot; yumurta 
akı, ekmek, et gibi cisimlerin yapı maddesidir. Böyle azottan yapılmış maddelere protein denmektedir. 
Proteinler, protoplazmanın yapı taşı olduğundan, proteinsiz, yani azotsuz yaşanmaz. Yalnız yağ, 
şeker, nişasta gibi azotsuz gıdalarla beslenen bir hayvan, yaşayamaz. İnsan, her gün gıdalardan sekiz 
gram azot almak mecburiyetindedir. Lakin ne insan, ne hayvan ve ne de bitkiler, havadaki azotu 
alamıyor.  

Eğer teneffüs ile oksijen gazını alıp kanımıza kattığımız gibi, azot gazını da tutmak hassası, 
özelliği, kanımıza bahşedilmiş olsaydı, yeryüzündeki bütün açlık ihtiyacımız, bir soluma, nefes alma ile 
temin edilebilecek ve artık aç kimse kalmayacak, milyonlarca canlı, açlık sıkıntısından kurtulacak, açlık 
dolayısı ile ekmek ve et için insanlar birbirlerine saldırmayacaktı. Bunların hepsi, insanın her gün 
ciğerlerine giren bin litre azottan, sekiz gram yani yedi litresini uzviyyetine alabilmesi ile olacaktı. 
Bir azot deryası olan hava içinde yaşadığımız ve her gün bin litre azot ciğerlerimize kadar girdiği 
halde, hayatımıza çok lüzumlu olan bu azotu, hücrelerimize havadan alamıyoruz. Mahlukatı sıkan en 
büyük dertlerden biri açlıktır. Her sene milyonlarca hayvan ve bitki açlık derdinden telef olmaktadır ve 



şu saatte binlerce aç insan mevcut olup, doyasıya yemeye muvaffak olamamaktadır. Bu açlar, 
bilhassa pahalı olan protein maddelerine, yani içinde yüzdükleri azot deryasına, ciğerlerine kadar 
girmiş iken, istifade etmekten aciz oldukları azot maddesine açtır. Bu hâl, insanların aczini göstermeye 
kıymetli bir misaldir.  

Kibriya yani büyüklük, Allahü teâlânın bir sıfatıdır ve sadece Ona mahsustur. İnsana 
büyüklenmek, kibirlenmek değil, kul olduğunu idrak edip alçak gönüllü olmak yaraşır. İnsan, nefsini ne 
kadar aşağılarsa, Allahü teâlâ indinde kıymeti o kadar yükselir. Zaten kendine kıymet verenin, Allahü 
teâlâ katında kıymeti olmaz. 

Tevazu sahibi olabilmek için, insanın dünyaya nereden geldiğini, nereye gideceğini bilmesi 
lazımdır. Çünkü insan, hiç yok idi. Önce bir şey yapamayan, hareket edemeyen bir bebek oldu. Şimdi 
ise, her an hasta olmak, ölmek korkusundadır. Nihayet ölecek, çürüyecek, toprak olacak ve 
hayvanlara, böceklere gıda olacaktır. İdam odasına sokulmuş olup, idam olunacağı zamanı bekleyen 
kimsenin, ölüm odasında çektiği sıkıntılar gibi dünya zindanında, her an ne zaman azaba 
götürüleceğini beklemektedir. İnsan ölecek, kabir azabı çekecek, sonra diriltilip kıyamet sıkıntılarını 
çekecektir. Cehennemde sonsuz yanmak korkusu içinde yaşayan kimseye kibirlenmek mi yoksa alçak 
gönüllü olmak mı yakışır? Allahü teâlâ; (Tekebbür edenleri sevmem, tevazu edenleri severim) 
buyuruyor. Aciz, elinden hiçbir şey gelmeyen zavallı insana bunlardan hangisini yapmak yakışır? Aklı 
başında olan, kendini ve Rabbini tanıyan kimse, hiç kibirlenebilir mi? İnsan, aşağılığını, acizliğini, 
Rabbine karşı her an izhar etmek mecburiyetindedir. Bunun için, her an, her yerde aczini göstermesi, 
tevazu üzere bulunması lazımdır.  

Sırriyi Sekati hazretleri buyuruyor ki: 

“Mahlukat içerisinde en aciz ve zayıf olan mahluk, insandır. Bununla beraber, bu kadar mahluk 
arasında, Allahü teâlânın emirlerine, insan kadar isyan edip yüz çeviren mahluk da yoktur. Eğer insan 
iyi olursa, melekler ona gıpta eder imrenirler. Eğer kötü olursa, şeytanın bile kendisinden nefret edip, 
kaçtığı, şerli bir kimse olur. Ne kadar hayret edilir ki, bu kadar zayıf ve aciz olan insanoğlu, kendisine 
her nimeti veren, her an varlıkta durduran, yaşatan, kudret ve azamet sahibi olan Allahü teâlâya karşı 
gelmekte ve isyan etmektedir.” 

Netice olarak, insan demek, aciz, muhtaç demektir. Zaten kulluğun en güzeli de, kulun, Allahü 
teâlânın verdiği nimetler karşısında, şükürden aciz olduğunu bilmesidir... 

 

Sabret ki, seni yükselteyim! 

09.04.2007  

 

Sabır; emirleri yapmakta, yasaklardan sakınmakta, başa gelen bela ve musibetlere tahammül 
etmek, katlanmak demektir. Sabır; yüzü ekşitmeden başa gelen dert ve musibeti, yudum yudum içine 
sindirebilmektir. Cüneyd-i Bağdadi hazretleri; “Sabır, yüzü ekşitmeden, acıyı yudum yudum içine 
sindirmektir” buyurmuştur. 

Es-Sabur; Allahü teâlânın Esma-i hüsnasından yani güzel isimlerindendir. Her şeyi vakti gelince 
yaratan, bu hususta acele etmeyen, kendisine şirk, ortak koşan ve başka günahları işleyerek isyan 
edenleri, cezalandırmaya kadir iken, ceza vermekte acele etmeyen anlamındadır. Yusuf Nebhani 
hazretleri; “Güneş doğduktan sonra yüz kere es-Sabur ism-i şerifini söyleyen kimse, belalardan 
kurtulur” buyurmuştur.  

Başa gelen sıkıntılara, sebeplere yapıştıktan sonra, sabretmelidir. Bağırıp çağırarak isyan etmek, 
belayı, sıkıntıyı gidermez hatta günah olur. İmam-ı Rabbani hazretleri, bir talebesine hitaben; 
“İnsanların üzmelerine dayanmak lazımdır. Akrabanın incitmelerine sabretmekten başka yapılacak şey 
yoktur. Allahü teâlâ, sevgili Peygamberine emir olarak, Ahkaf suresinde; (Peygamberlerden Ulül’azm 
olanların sabrettikleri gibi Sen de sabret! Onlara azab verilmesi için dua etmekte acele eyleme!) 
mealindeki âyet-i kerimeyi gönderdi” buyurmuştur. 

Abdülkadir Geylani hazretleri de bir sevdiğine hitaben buyuruyor ki: 

“Halinizden şikayette bulunmayın. Sabredin, feryat etmeyin. Doğruluk üzere devam edin ve ümitli 
olun. Allahü teâlâya, rızası için yapılan sabırlar, asla karşılıksız kalmaz. Onun için sabrediniz, mutlaka 
bu sabrın mükafatını görürsünüz. Ömrü boyunca kahraman lakabıyla meşhur olan bir kimse, bu 



lakabı, bir anlık cesareti neticesinde kazanmıştır. Allahü teâlâ Kur’an-ı kerimde Bekara suresinin yüz 
elli üçüncü âyet-i kerimesinde mealen; (Şüphesiz ki Allah, sabredenlerle beraberdir) buyuruyor.” 

Sabır, insanı neticeye götüren çok kıymetli bir vasıtadır. Abdullah Mürteiş hazretleri; “Bütün işlerin 
neticesinin sıhhatli ve faydalı olabilmesi için iki şart vardır: Sabır ve ihlas” buyurmuştur. 

Sabır, sadece gelen belalara, sıkıntılara katlanmak değil, Allahü teâlânın takdirine itiraz etmemek 
demektir. Ahmed-i Bedevi hazretleri; “Sabır, Allahü teâlânın hükmüne rıza göstermektir. Onun 
hükmüne rıza göstermek ve emrine teslim olmak demek, nimete kavuştuğunda sevinip ferahlık 
duyduğu gibi, musibet ve sıkıntı geldiğinde de aynı sevinç ve ferahlığı duyabilmek demektir” 
buyuruyor. 

Bir insandan gelen zararı önlemeyip buna sabretmek, tevekküldür ve iyidir. Sure-i Ahzabda; 
(Kafirlerin ve münafıkların zararlarına, işkencelerine karşılıkta bulunma! Ben onların cezasını 
veririm. Onlardan korunmak, kurtulmak için Allahü teâlâya tevekkül et!) mealindeki âyet-i kerime 
bunu bildirmektedir. 

Eyyub aleyhisselam, Şam civarında yaşayan İsrailoğullarına gönderilen peygamberlerdendir. 
Onları Allahü teâlâya iman etmeye ve ibadete çağırdı. Kendisine yedi kişi iman etti. Malı ve serveti çok 
olan Eyyub aleyhisselam, Allahü teâlâya çok şükrederdi. Allahü teâlâ onu imtihan etmeyi diledi. 
Mallarını, çeşitli vesilelerle elinden aldı. Çocukları bir zelzelede vefat etti. Şeytanın vesvesesine 
karşılık, şükür, sabır ve metanetinden hiçbir şey eksilmedi. Daha çok sabır ve şükretmeye başladı. 
Allahü teâlâ onun bedenine hastalık vererek imtihan etti. Eyyub aleyhisselamın hastalığı gün geçtikçe 
şiddetlendi. Bütün yakınları ve dostları onu terk etti. Hanımı onu şehrin dışına çıkararak hizmetine 
devam etti. Eyyub aleyhisselam, hastalığına rağmen, gelip geçen insanlara Allahü teâlâyı hatırlatarak 
sabır ve şükrü tavsiye etti. Yedi yıl dert ve bela içinde kaldığı halde, halinden hiç şikayet etmedi. Sabrı, 
darb-ı mesel oldu. Allahü teâlâ onu tekrar sağlığına kavuşturdu. Hastalıktan kurtulduğu gecenin 
seherinde ah edip ağladığında, sebebi soruldu; “Her gece seher vaktinde; ‘Ey bizim hastamız, 
nasılsınız?’ diyen sesi artık duymaz oldum. Onun için ağlıyorum” buyurdu. Malları kendisine yeniden 
ihsan edildi. Vefat eden çocukları kadar çocuğu oldu. Resulullah efendimize Eyyub aleyhisselamla ilgili 
sual edildiğinde ağladılar ve buyurdular ki:  

(Allahü teâlâya yemin ederim ki, Eyyub aleyhisselam beladan inlemedi, sızlanmadı. Ayakta 
namaz kılmak istedi. Duramadı düştü. Hizmette kusur görünce; “Bana gerçekten hastalık isabet 
etti” dedi.)  

Netice olarak Allahü teâlânın, bir hadis-i kudside buyurduğu gibi: 

(Ey insanoğlu, sabret, alçak gönüllü ol ki, seni yükselteyim. Af dile ki, seni affedeyim! 
Benden iste, sana vereyim. Sadaka ver malını, yakınlarınla ilgilen, ömrünü bereketlendireyim. 
Benden sıhhat ve afiyet iste ki seni sıhhatli kılayım.) 

 

Kalbin hasta olmadığına alamet 

11.04.2007 

İnsanda, akıl, kalb ve nefs denilen üç kuvvet vardır. Aklın ve nefsin yeri dimağ yani beyindir. 
Kalbin yeri yürektir. Akıl, insan için lazım olan bilgileri, meslek, sanat hesapları, mal sahibi olmak, 
ahireti kazanmak yolları gibi şeyleri düşünür. Aklın bu düşünceleri ve insanın bunlara kavuşmak için 
çalışması caizdir, hatta çok sevap olur. Bunların kalbe sirayet etmeleri zararlıdır. Nefs de, daima 
haramları, zararlı şeyleri yapmayı düşünür. Kalbin kendinde ise, hiç düşünce yoktur. Ona, aklın, 
nefsin, his organlarından dimağa yani beyne ve dimağdan kalbe ulaşan haram şeylerin düşünceleri 
gelerek hasta yapar.  

Akıl, insan dimağı yani beyni vasıtası ile, his organlarından, şeytandan ve nefsten kalbe gelen 
arzuları inceleyerek, iyilerini kötülerinden ayıran bir kuvvettir.  

Kalb, göğsümüzün sol tarafındaki et parçası demek değildir. Ona yürek denir. Yürek, hayvanda da 
bulunur. İnsana mahsus olan kalbe, gönül denmektedir. Kalb, bir kuvvettir, görünmez. Tesirleri, 
eserleri ile tanınır. Elektrik cereyanı da görünmüyor. Ampulden geçtiği zaman, rezistans telini ısıtarak, 
ışık saçtırdığı için, ampulde bulunduğunu anlıyoruz. Halbuki, elektrik madde değildir. Bir yer kaplamaz. 
Kalb denilen kuvvet de, madde değildir, yer kaplamaz. Yürek denilen et parçasında eserleri göründüğü 
için, kalbin yeri yürektir denmektedir. 



Akıl, nefsin isteklerini Peygamberlerin iyi dedikleri şeylerden ayırıp, kalbe bildirir, kalb de, aklın 
bildirdiğini tercih ederse, nefsin arzularını yapmayı irade etmez yani beyin vasıtası ile, hareket 
organlarına bunu yaptırmaz. Kalb, İslamiyet’in iyi dediklerini seçer, irade eder ve yaptırırsa, insan 
saadete kavuşur. Kalbin, iyiden, kötüden birini seçmesine ve irade etmesine kesb denir. İnsanın 
hareket organları, dimağına yani beynine, dimağ da kalbine tâbidir. Dolayısı ile bu organlar, kalbin 
emrine uygun hareket ederler. Zira kalb, beyin vasıtası ile his organlarından ve ruh vasıtası ile Allahü 
teâlâ tarafından ve akıldan, melekten, hafızadan, nefsten ve şeytandan gelen tesirlerin toplandığı bir 
merkezdir. 

Kalb, akla uyarsa, nefsin yaratılmış olması, insanların sonsuz nimetlere kavuşmalarına mani 
olmaz. Kalbin nefse aldanmaması, ona uymaması, nefs ile Cihad-ı ekber olur. Bu sebeple nefs, 
insanların cihad sevabına kavuşmalarına, meleklerden üstün olmalarına sebep olmaktadır. 

Kalbin hasta olması, nefse uyarak haramları beğenmesi, bunlara düşkün olması, Allahü teâlânın 
sevdiklerinden başka şeylerin sevgisinin, kalbde bulunması, onlara gönül vermesi demektir. Halbuki 
Müslüman, Allahü teâlâyı çok sevdiği için, Onun sevdiklerini de çok sever. Bu sevgiye, Hubb-i fillah 
denir ki, ibadetlerin en kıymetlisidir. Hadis-i şerifte; (İbadetlerin en kıymetlisi, hubb-i fillah ve buğd-i 
fillahdır) buyurulmuştur.  

Hubb-i fillah ve buğd-i fillah, Allahü teâlânın sevdiklerini sevmek ve sevmediklerini sevmemek 
demektir. Muhammed Parisa hazretleri buyuruyor ki: 

“İnsanı Allahü teâlâdan uzaklaştıran perdelerin en zararlısı, kalbin kararması, hasta olması, yani 
dünya sevgisinin kalbe yerleşmesidir. Bu sevgi, kötü arkadaşlardan ve lüzumsuz şeyler seyretmekten 
hasıl olur. Çok uğraşarak, bunları kalbden çıkarmalıdır. Faydasız kitaplar okumak, lüzumsuz şeyler 
konuşmak ve seyretmek, bu sevgiyi artırır, kalbde yerleştirir. Bunların hepsi, insanı Allahü teâlâdan 
uzaklaştırır. Kalbin hasta olması, Allahü teâlâyı unutmasıdır.” 

Kalbin yalnız Allahü teâlâyı sevmesine kalbin tasfiyesi veya kalbin itminanı denir. Kalbin itminana 
kavuşması, ancak Allahü teâlâyı çok hatırlamakla, büyüklüğünü, nimetlerini düşünmekle olacağını, 
Ra’d suresinin yirmi sekizinci âyeti bildirmektedir. 

Kalbin hasta olması, İslamiyet’in emirlerinin tadını duymaması, yasak ettiklerinden zevk alması, 
kısacası Peygamberlerin getirdikleri bilgilere, tam inanmaması demektir. Abdullah Mürteiş hazretleri; 
“Kalbin, Allahü teâlâdan ve Onun dostlarından başkasına meyletmesi, o kalbin hasta olduğuna 
işarettir” buyurmuştur. 

Zünnun-i Mısri hazretleri de buyuruyor ki: 

“Kalbin hasta olmasının alameti dörttür: Birincisi; ibadetten tat, haz almaz. İkincisi; Allahü teâlâdan 
korkmaz. Üçüncüsü; eşyaya, mahlukata ibret gözüyle bakmaz. Dördüncüsü; dinlediği ilim ve 
nasihatten istifade etmez.” 

Netice olarak, kalbde hastalık olmadığının alameti, o kalbde, hubb-i fillah ve buğd-i fillahın yani 
Allah için sevmenin ve sevmemenin bulunmasıdır. Hadis-i şerifte; (Üç şey imanın lezzetini artırır: 
Allahü teâlâyı ve Resulünü her şeyden çok sevmek, kendisini sevmeyen Müslümanı Allah rızası 
için sevmek, Allahü teâlânın düşmanlarını sevmemek) buyuruldu. 

 

Duanın kabul olması için 

15.04.2007 

Dua, istemek demektir. Aç bir kimsenin, iştahlı olduğu bir zamanda yiyecek istemesi gibidir. Allahü 
teâlâ, Mü’min suresinin altmışıncı âyetinde mealen; (Dua ediniz, kabul ederim) isteyiniz, veririm 
buyuruyor.  

Duanın kabul olması için şartlar vardır. Dua edenin Müslüman olması, Ehl-i sünnet itikadında 
olması, haram işlemekten, bilhassa haram yemekten, içmekten sakınması, farzları yapması, beş vakit 
namaz kılması, Ramazan oruçlarını tutması, zekat vermesi, Allahü teâlâdan istediği şeyin sebebini 
öğrenip, bunu araması lazımdır. Allahü teâlâ, her şeyi bir sebeple yaratmaktadır. Bir şey istenince, o 
şeyin sebebini gönderir ve bu sebebe tesir ihsan eder. İnsan bu sebebi kullanıp, o şeye kavuşur. 
Kadızade merhum, Feraid kitabında buyuruyor ki: 

“Dua, Allahü teâlâya yalvararak muradını istemektir. Allahü teâlâ, dua eden Müslümanı çok sever, 
dua etmeyene gadab eder. Dua müminin silahı ve dinin temel direklerinden biridir. Yerleri, gökleri 
aydınlatan nurdur. Dua, gelmiş olan dertleri, belaları giderir. Gelmemiş olanların da gelmelerine mani 



olur. (Bana halis kalb ile dua ediniz! Böyle duaları kabul ederim) mealindeki âyet-i kerimeden 
anlaşılıyor ki, dua etmek, namaz, oruç gibi ibadettir. (Bana ibadet yapmak istemeyenleri, zelil ve 
hakir yapar, Cehenneme atarım) mealindeki âyet-i kerime meşhurdur. Allahü teâlâ, her şeyi sebeple 
yaratmakta, nimetlerini sebeplerin arkasından göndermektedir. Zararları, dertleri def için ve faydalı 
şeyleri vermek için de, dua etmeyi sebep yapmıştır. Peygamberler hep dua ettiler ve ümmetlerine de, 
dua etmelerini emrettiler. Duadan önce, günahlara pişman olup tövbe etmeli, istiğfar okumalı, sadaka 
vermeli, imanı Ehl-i sünnet alimlerinin bildirdiklerine uygun olarak düzeltmeli, duanın kabul olacağına 
inanmalı, güvenmeli, iki dizi üzerine kıbleye karşı oturup, önce hamd ve salevat okumalıdır. Kabul 
olmadı diyerek, ümidini kesmemeli, kabul oluncaya kadar, uzun zaman tekrar etmelidir. Haram 
yememeli, haram içmemeli, haram şeyleri söylememelidir.”  

İbni Hacer-i Mekki hazretleri, Fetava-i fıkhiyye kitabında buyuruyor ki: 

“İslam âlimlerinin çoğuna göre, duayı inkâr eden kâfir olur. Kur’an-ı kerime inanmamış olur. Dua 
ile istenilen şey, ya kabul olup dünyada veya ahirette verilir. Yahut, günahın affedilmesine sebep olur. 
Allahü teâlâ, kulunun dua etmesini, yalvarmasını sever. Duanın kabul olmasının şartlarından biri, helal 
yemek, helal giymektir. Biri de, kalb ile, yani gönülden istemektir. Hadis-i şerifte; (Allahü teâlâ, çok 
dua edenleri sever. Dua edip, ümidini kesmeyen, vaad olunan üç şeyden birine elbette kavuşur) 
buyuruldu.” 

Yakub bin Seyyid Ali hazretleri, Şir’a-tül-islam şerhinde buyuruyor ki: 

“Dua ihtiyacı gideren, saadete kavuşturan kapının anahtarıdır. Bu anahtarın dişleri, helal lokmadır. 
Dua ederken, kalb uyanık olmalı, kabul edileceğine inanmalıdır. Söylediğinden haberi olmayan gafilin 
duası kabul olmaz. Duanın kabulü için acele etmemelidir. Duaya devam etmeli, usanmamalıdır. Allahü 
teâlâ, dua etmeyi ve dua edeni sever. Kabul ettiği halde, istenileni vermeyi geciktirerek, duanın ve 
sevabının çok olmasını ister. Duayı, hiç olmazsa, yedi kere tekrar etmelidir. Rahat ve huzur 
zamanlarında çok dua edenin, dert ve bela zamanlarındaki duaları çabuk kabul olur. Duaya başlarken, 
Allahü teâlâya hamd ve Resulullaha salat ve selam söylemelidir. Resulullah efendimiz duaya 
başlarken; (Sübhane Rabbiyel aliyyil a’lel-Vehhab) derdi.  

Duadan önce tövbe, istiğfar etmeli, sonra bütün müminlerin sıhhat ve selametleri için dua etmeli, 
her dileğini söyleyip, vermesini can ve gönülden istemelidir. Kalbine gelen hayırlı şeyi istemeli, 
söylediğinin manasını öğrenmelidir. Dua, bir temenni olmamalı, istediği şeye kavuşturacak sebeplere 
yapışmalıdır. Sebeplere yapışmadan yapılan dua, kabul olmaz. Hadis-i şerifte; (Çalışmadan dua 
eden, silahsız harbe giden gibidir) buyuruldu.  

Abdest alıp, diz üstüne, kıbleye karşı oturup, elleri göğüs hizasında ileri uzatıp, avuçları semaya 
karşı açıp, Peygamberleri ve evliyayı vesile ederek, Onların hatırı ve hürmetleri için istemeli, sonunda 
Amin demelidir.”  

Hısn-ül-hasin’de dua adabını anlatırken; “Duanın kabul olması için, Peygamberleri ve salih kulları 
vesile etmelidir. Buhari’deki hadis-i şerifte böyle bildirildi” buyurulmaktadır. 

Netice olarak, duanın kabul olabilmesi için, ağıza da, mideye de dikkat etmek lazımdır. Ayrıca, 
Allahü teâlânın sevdiklerini vesile ederek dua etmelidir. Ali Ramiteni hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Günah işlememiş bir dil ile dua ediniz ki, kabul olsun!” 

 

İbadetlerin faydası, kul içindir 

16.04.2007 

İnsanları ve her şeyi var eden ve varlıkta kalabilmeleri için lazım olan her nimeti gönderen, Allahü 
teâlâdır. İyilik edene şükretmek lazım olduğunu herkes bilir. Allahü teâlânın nimetlerine nasıl 
şükredileceğini bilmek için de, yine Peygamberler lazımdır. Onların bildirmediği şükür ve saygı, Allahü 
teâlâya layık olmaz. Ona nasıl şükredileceğini, insan bilemez. Ona karşı saygısızlık olan bir şeyi, 
şükretmek ve saygı sanabilir. Şükredeyim derken, saygısızlık yapabilir. Allahü teâlâya nasıl 
şükredileceği, ancak Peygamberlerin bildirmeleri ile anlaşılır.  

İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Allahü teâlâ, Peygamberler vasıtası ile, insanlara, sonsuz kurtuluş yolunu göstermiş ve sonsuz 
azaptan kurtarmıştır. Eğer Peygamberlerin mübarek vücutları olmasaydı, Allahü teâlâ zatını ve 
sıfatlarını kimseye bildirmezdi. Kimsenin, Allahü teâlâdan haberi olmazdı. Kimse Ona yol bulamazdı. 
Allahü teâlânın emirleri ve yasakları bilinemezdi. Allahü teâlâ ganidir. Yani hiçbir şeye muhtaç değildir. 



İnsanlara acıdığı için, insanlara iyilik ederek, emir ve yasakları göndermiştir. Emirlerin ve yasakların 
faydaları insanlaradır. Allahü teâlâya hiç faydaları yoktur. Allahü teâlânın, bunlara ihtiyacı da yoktur. 
Peygamberler olmasaydı, Allahü teâlânın beğendiği şeyler ve beğenmediği şeyler belli olmaz, 
birbirinden ayrılamazdı. O halde, Peygamberlerin gönderilmesi, pek büyük nimettir. Bu nimetin 
şükrünü hangi dil söyleyebilir. Kim, bu şükrü yapabilir? Bize nimetlerini gönderen, bizlere İslam dinini 
bildiren, bizleri Peygamberlere inanmak saadetine kavuşturan Rabbimize hamd ederiz.” 

Allahü teâlânın mahluklara ihtiyacı ve mahluklarla doğrudan doğruya ilgisi yoktur. Ankebut 
suresinin altıncı âyet-i kerimesinde mealen; (Elbette Allahü teâlânın bu âlemlere hiç ihtiyacı 
yoktur) buyurulmaktadır. 

Allahü teâlânın, kullarının ibadetlerine ihtiyacı yoktur. Kulların günah işlemesinin, isyan ve inkâr 
etmesinin de, Ona bir zararı olmaz. Peygamber efendimiz; (Oruç tutan kimse, yalan sözü terk 
etmezse, o kimsenin yiyip içmeyi terk etmesine Allahü teâlânın ihtiyacı yoktur) buyurmuştur.  

Namaza dururken Allahü ekber demek; “Allahü teâlânın, hiçbir mahlukun ibadetine muhtaç 
olmadığını, her bakımdan hiçbir şeye ihtiyacı bulunmadığını, insanların namazlarının, ona faydası 
olmayacağını” bildirmektedir. Namaz içindeki tekbirler ise; “Allahü teâlâya karşı yakışır bir ibadet 
yapmaya, liyakat ve gücümüz olmadığını” göstermektedir. 

Ahmed bin Yahya Müniri hazretleri buyuruyor ki: 

“İnsanların çoğu, şüphe ve hayal ile hareket ederek yanılıyorlar. Böyle bozuk düşünenlerden bir 
kısmı; ‘Allahü teâlânın bizim ibadetlerimize ihtiyacı ve ibadetlerimizin de Ona faydası yoktur. İnsanların 
ibadet veya isyan etmeleri, Onun büyüklüğü karşısında müsavidir. İbadet yapanlar, boşuna sıkıntı, 
zahmet çekiyorlar’ diyorlar. Böyle düşünmek yanlıştır. İslamiyet’i bilmedikleri için, böyle 
söylemektedirler. İbadetlerin Allahü teâlâya faydası olduğunu ve bunun için emrolunduklarını 
zannetmektedirler. Böyle zannetmek çok yanlıştır. Olmayacak şeyi oluyor zannetmektir. Her insanın 
yaptığı ibadetin faydası, yalnız kendisinedir. Böyle olduğunu, Allahü teâlâ Fatır suresinin onsekizinci 
âyetinde açıkça haber vermektedir. Böyle yanlış düşünen kimse, perhiz yapmayan hastaya 
benzemektedir. Bu hastaya doktor, perhiz tavsiye ediyor. Bu ise, perhiz yapmazsam doktora hiç zararı 
olmaz diyerek, perhiz yapmıyor. Doktora zararı olmaz demesi doğrudur. Fakat kendine zarar 
vermektedir. Doktor, kendine faydası olduğu için değil, onun hastalıktan kurtulması için, perhiz 
yapmasını tavsiye etmiştir. Doktorun tavsiyesine uyarsa, şifa bulur. Uymazsa ölür, gider. Doktorun 
bundan hiç zararı olmaz.” 

Şeytan da, “Allahü teâlânın senin ibadetine ihtiyacı yoktur” diye vesvese vererek, insanları 
kandırmaya çalışır. Halbuki Bekara suresinin altmış ikinci âyet-i kerimesinde mealen; (Amel-i salihin 
faydası, bunu yapanadır) buyurulmaktadır. 

Netice olarak Allahü teâlânın, insanların iman etmelerine, ibadet yapmalarına ihtiyacı yoktur. İnkâr 
etmelerinin ve günah işlemelerinin de, Allahü teâlâya hiçbir zararı olmaz. Allahü teâlânın bir hadis-i 
kudside buyurduğu gibi; 

(Önce gelenleriniz, sonra gelenleriniz; küçüğünüz, büyüğünüz; dirileriniz, ölüleriniz; 
insanlarınız, cinleriniz; en mütteki, itaatli kulum gibi olsanız, büyüklüğüm artmaz. Aksine 
olarak, hepiniz, bana karşı duran, Peygamberlerimi aşağı gören, düşmanım gibi olsanız, 
üluhiyyetimden bir şey eksilmez. Allahü teâlâ, sizden ganidir, Ona hiçbiriniz lazım değildir. Siz 
ise, var olmanız için ve varlıkta kalabilmeniz için ve her şeyinizle, hep Ona muhtaçsınız.) 

 

Fitne uykudadır, uyandırana!.. 

22.04.2007 

Fitne; ayrılık, karışıklık, kargaşa, sıkıntıya, belaya ve düşmanlığa sebep olan şeyler demektir. 
İnsanları sıkıntıya, belaya düşürmek, karışıklığa sebep olmak, fitne çıkarmak demektir. Bekara 
suresinin yüz doksan birinci âyet-i kerimesinde mealen; (Fitne, adam öldürmekten daha kötüdür...) 
buyurulmuştur.  

Peygamber efendimiz, bir hadis-i şeriflerinde; (Fitne, uykudadır. Bunu uyandırana Allah lanet 
etsin!) buyurmuştur.  

Fitne çıkarmak haramdır. Haksız yere adam öldürmekten daha büyük günahtır. Cemaatle namaz 
kılarken, imamın, kıraati, sünnet olan miktardan fazla okuyarak namazı uzatması da, fitne çıkarmaktır. 
Cemaatin hepsi razı olursa, fitne olmaz, caiz olur. Vaizlerin, din adamlarının, cemaatin 



anlayamayacakları şeyleri söylemeleri ve yazmaları da, fitne olur. Herkese, anlayabileceği kadar 
söylemelidir. Müslümanlara yapamayacakları ibadetleri emretmemelidir. Zayıf kavil olsa bile, 
yapabileceklerini söylemelidir. Emr-i maruf yaparken yani dinin emirlerini anlatırken de, fitne 
çıkarmamaya dikkat etmek lazımdır. Dine ve başkalarına zarar vererek, dünya fitnesine de, sebep 
olmamalıdır. 

Bir kimse, fitne yani kargaşa zamanında, evinden çıkmamalı, kimse ile görüşmemelidir. Fitneye 
yakalanınca da, sabretmelidir. İmam-ı Rabbani hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 

“Sevgili yavrum! Tekrar tekrar yazıyorum ki, şimdi, günahlarımıza tevbe edecek, Allahımızdan af 
dileyecek zamandayız. Fitnelerin çoğaldığı bu zamanda, eve kapanıp, kimse ile görüşmemelidir. 
Fitneler, neredeyse yağmur gibi yağarak, her yeri kaplayacak. Hadis-i şerifte buyuruldu ki: 

(Kıyamet kopmadan evvel, her yeri fitneler kaplayacak. Fitnelerin zulmeti, ortalığı karanlık 
gece gibi yapacak. O zaman, evinden mümin olarak çıkan kimse, akşam kâfir olarak evine 
dönecek. Akşam mümin olarak evine gelen, sabah kâfir olarak kalkacak. O zaman oturmak, 
ayakta kalmaktan hayırlıdır. Yürüyen, koşandan daha iyidir. O zaman oklarınızı kırınız! 
Yaylarınızı kesiniz. Kılıçlarınızı taşa çalınız! O zaman, evinize birisi gelince, Âdem nebinin iki 
oğlundan iyisi gibi olsun!) Eshab-ı kiram, Peygamber efendimizden bu sözleri işitince; (O zamanda 
bulunacak Müslümanlara ne yapmayı emredersiniz?) diye arz ettiler. Resulullah efendimiz de 
cevabında; (Evinizin eşyası olunuz!) veya (Öyle fitne zamanında, evinizden dışarı çıkmayınız!) 
buyurmuşlardır.” 

İsmail Ankaravi hazretleri, ömrü boyunca, insanlara nasihat eder ve buyururdu ki: 

“Hazret-i Ali; (Doğru bildiğini söylemek, susmaktan daha hayırlıdır. Günahkâr insanlara günah ve 
haramların kötülüğünü anlatmamak, iyilik değildir) buyurmuştur. Kötü bir işi yapanı o işten 
sakındırmak, ibadetlerin en faziletlisidir. Bir kimse, bilmeyen birine yol gösterse, o da onun irşadıyla 
hidayete erse, yol gösteren kişi de, hidayete kavuşan kimsenin sevabı ve fazileti kadar sevap kazanır. 
Zira Peygamber efendimiz; (Bir kimse güzel, yani İslamiyet’e uygun çığır açarsa, bu yolda 
bulunanların her birine verilen sevap gibi, buna da verilir. Bir kimse kötü bir çığır açarsa, bunun 
günahı ve bunu yapanların günahları kendisine verilir) buyurmuştur. Dinin direği nasihattir. Bu 
sebeple Allahü teâlânın kullarına nasihat etmeli ve yumuşak davranmalıdır. Eğer söz tutmazlarsa 
onlara yumuşaklıkla hakikati anlatmaya devam etmelidir. Nasihat edince fitne çıkma durumu varsa, bu 
hayırlı işten vazgeçilir. Nasihati, kabul edenlere, dinleyenlere yapmak gerekir.” 

Şir’atül-islam kitabında buyuruluyor ki: 

“Sözünün faydası olmayacağını ve fitne çıkmasına sebep olacağını bilen bir kimsenin, emr-i maruf 
yapması, nasihat etmesi vacip olmaz. Sözünün faydası olacağını, fakat fitneye sebep olacağını bilen 
bir kimsenin de, emr-i maruf yapması yine vacip olmaz. Fitne büyük ve tehlikeli ise, emr-i maruf 
yapılması haram olur. Böyle zamanda, fitneye sebep olmamak için, evinden çıkmamalıdır. Zaten emr-i 
marufu yumuşak yapmak vaciptir. Sertlik, her zaman fitneye sebep olur.”  

Ahmed-i Zerruk hazretleri buyuruyor ki: 

“Nefsin hastalıklarını tedavi eden şeylerin aslı beştir:  

1-Az yemek, mideyi fazla doldurmamak,  

2-Başa gelen işlerden Allahü teâlâya sığınmak,  

3-Fitne yerlerinden kaçmak,  

4-Devamlı istiğfar ve Resulullah efendimize salat ve selam okumak,  

5-Allahü teâlânın emirlerini yerine getirmeye, rızasını kazanmaya çağıran kimse ile beraber 
olmak.” 

Netice olarak, insanları sıkıntıya sokmak, fitneye sebep olmak, çok büyük günahtır. Peygamber 
efendimizin buyurduğu gibi: 

(Fitne zamanında, İslamiyet’e sarılınız. Kendinizi kurtarınız. Başkalarına akıl vermeyiniz! 
Evinizden dışarı çıkmayınız. Dilinizi tutunuz!) 

 

Varlıklardaki nizamı düşünmek 



23.04.2007 

Tefekkür; Allahü teâlânın sıfatlarını, nimetlerini ve yarattıklarını, ibret alacak ve faydalanacak 
şekilde düşünmek anlamındadır. Ayrıca tefekkür; bâtıl, yanlış düşünceleri bırakıp, hakkı, doğruyu 
düşünmek demektir. Ahmed-i Bedevi hazretleri; “Tefekkür etmenin hakikati, Allahü teâlânın yarattıkları 
hakkında düşünmek, Allahü teâlânın zatı hakkında düşünmemektir” buyurmuştur. 

Allahü teâlânın varlığını, nimetlerini ve yarattıklarını tefekkür etmek, farzdır. Tefekkür etmemek 
yani, işlenen günahları, mahlukları ve kişinin kendini düşünmemesi ise, kötü huylardandır. 

İnsanın, günahlarını düşünmesi ve bunlara tevbe etmesi, taatlarını, ibadetlerini düşünüp, bunlara 
şükretmesi, mahluklardaki ve kendi bedenindeki ince sanatları, düzenleri, birbirlerine olan bağlılıklarını 
düşünerek, Allahü teâlânın büyüklüğünü anlaması lazımdır. Hadis-i şerifte; (Varlıklardaki nizamı 
düşünerek Allahü teâlâya iman ediniz!) buyuruldu.  

Astronomi okuyup da, yerküresinin, Ay’ın, Güneş’in ve bütün yıldızların boşlukta dönmelerinde ve 
birbirlerinden uzaklıklarında bulunan düzeni, hesapları anlayan kimsenin, imanı artar. Dağların, 
madenlerin, nehirlerin, denizlerin, hayvanların, nebatların, hatta mikropların yaratılmasında, çeşitli 
faydalar vardır. Hiçbiri boş yere, lüzumsuz yaratılmamıştır. Bulutlar, yağmurlar, şimşekler, yıldırımlar, 
yer altındaki sular, enerji maddeleri ve hava, kısaca her varlık, belirli hizmetler, belli vazifeler 
yapmaktadır. İnsanlar, bu sayısız mahlukların, sayılamayacak hizmetlerinden bugüne kadar pek azını 
anlayabilmişlerdir. Mahlukları kavrayamayan insan aklı, bunların halıkını, yaratanını nasıl kavrayabilir? 
Onun büyüklüğünü, sıfatlarını biraz anlayabilen İslam âlimleri, şaşkına dönmüşler ve; “Onu anlamak, 
anlaşılamayacağını anlamaktır” buyurmuşlardır. 

Musa aleyhisselamın ümmetinden biri, otuz sene ibadet etmiş. Bir bulut kendisine gölge yaparak, 
güneşten korumuştu. Bir gün bulut gelmemiş, güneşte kalmıştı. Annesine sebebini sormuş. O da; 
(Herhalde bir günah yapmışsın) deyince; (Hayır, günah işlemedim) cevabını vermiş. Annesi; (Göklere, 
çiçeklere bakmadın mı? Onları görünce, yaratanın azametini düşünmedin mi?) demiş. (Evet, baktım. 
Fakat, tefekkürde kusur ettim) deyince, annesi; (Bundan büyük günah olur mu? Hemen tevbe et) 
demiştir.  

Aklı başında olan kimsenin, tefekkür vazifesini hiç ihmal etmemesi lazımdır. Yarın 
ölmeyeceğinden emin olan kimse var mıdır? Allahü teâlâ, hiçbir şeyi boş, faydasız yaratmamıştır. 
İnsanların anlayamadıkları, göremedikleri faydalar, anlayabildiklerinden kat kat daha çoktur. Ebu 
Abdullah-ı Rodbari hazretlerine, tefekkür nedir? diye sorulunca, buyurdu ki: 

“Tefekkür dört türlü olur:  

1- Allahü teâlânın mahluklarındaki güzel sanatları, faydaları düşünmek, Ona inanmaya ve 
sevmeye sebep olur.  

2- Allahü teâlânın vaad ettiği sevapları düşünmek, ibadet yapmaya sebep olur.  

3- Allahü teâlânın haber verdiği azapları düşünmek, Ondan korkmaya, kimseye kötülük 
yapmamaya sebep olur.  

4- Allahü teâlânın nimetlerine, ihsanlarına karşılık, nefsine uyarak günah işlediğini, gaflet içinde 
yaşadığını düşünmek, Allah’tan haya etmeye, utanmaya sebep olur.”  

Allahü teâlâ, yerlerde ve göklerde bulunan mahlukları düşünerek ibret alanları sever. Hadis-i 
şerifte; (Tefekkür gibi kıymetli ibadet yoktur) buyurulmuştur. Eshab-ı kiramdan Ebü’d-Derda 
hazretleri de; “Bir saatlik tefekkür yani Allahü teâlânın büyüklüğünü, yarattıklarındaki hikmetleri 
düşünmek, bütün geceyi ibadetle geçirmekten hayırlıdır” buyurmuştur.  

Abdullah bin Hubeyk hazretleri buyuruyor ki: 

“Beş şey vardır, kalb katılaştığı zaman onun ilacı olur: Birincisi, salih kimselerle görüşmek ve 
onların meclisinde bulunmak. İkincisi, Kur’an-ı kerim okumak. Üçüncüsü, helalden az bir şey yemekle 
yetinmek. Dördüncüsü, Allahü teâlânın inkâr edenler için hazırladığı azabı düşünmek. Beşincisi, 
kendisini kulluk vazifesini yapmakta aciz, noksan görmek ve Allahü teâlânın lütuf ve ihsanını 
düşünmektir. Böyle düşünmek, tefekkürdür ve bundan haya meydana gelir. Ayrıca Allahü teâlânın 
seni, her an gördüğünü, dünya hayatının çok çabuk geçtiğini, ahiretin ve nimetlerinin devamlı 
olduğunu düşünmek de, tefekkürdür. Bu düşünceler, seni, dünyaya değil ahirete rağbet etmeye sevk 
eder. Ölümü ve ölümün geleceğini düşünen de, uzun emel sahibi olmaktan kurtulur, amellerini 
düzelterek, ahirete hazırlık yapar.” 

Netice olarak Ebu Süleyman Darani hazretlerinin buyurduğu gibi: 



“Dünyaya bağlanmak, Allahü teâlânın rızasını kazanmaya mani olur. Ahireti düşünmek, gönlün 
canlanmasına sebep olur. İbret almakla ilim, tefekkür ile de Allah korkusu artar.” 

 

Vaktinde tohum ekmeyen 

29.04.2007 

Uzun emel, çok yaşamayı istemektir. İbadet yapmak, dine hizmet etmek için çok yaşamayı 
istemek, uzun emel değildir. Uzun emel sahipleri, ibadetleri vaktinde yapamaz, tevbe etmeyi terk eder 
ve kalbleri de katı olur. Böyle olanlar, ölümü hatırlamaz, nasihatlerden ibret almaz ve hep dünya 
malına, mevkiine kavuşmak için ömürlerini harcarlar, ahireti unutur, yalnız zevk ve sefalarını 
düşünürler. Peygamber efendimiz; (Cennete gitmek isteyen, uzun emel sahibi olmasın. Dünya 
işleri ile uğraşması ölümü unutturmasın. Haram işlemekte Allah’tan haya etsin) buyurmuştur. 

Haram olan lezzetlerin içinde yaşamak için uzun emel sahibi olmak haramdır. Mubahlarla 
lezzetlenmek için tul-i emel sahibi olmak, haram değil ise de, iyi değildir. Çok yaşamayı değil, sıhhat 
ve afiyet ile yaşamayı istemelidir. 

İmam-ı Rabbani hazretleri bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 

“Yavrum! Dünyada kalmak zamanı pek azdır. Bu kısa zamanın çoğu da boş yere geçmiş 
bulunuyor. Pek azı kalmıştır. Ahiret zamanı ise sonsuzdur. Orada başa gelecek şeyler, bu birkaç 
günlük işlere bağlıdır. Bundan sonra, ya sonsuz nimetler, zevkler veya bitmez tükenmez azaplar, 
acılar vardır. Resulullah efendimiz, bunları haber vermiştir. Elbette olacaklardır. Aklı olan kimsenin, 
durmadan çalışması lazımdır.  

Gençlik çağı, kazanç zamanıdır. Mert olan, bu vaktin kıymetini bilip, elden kaçırmaz. İhtiyarlık 
herkese nasip olmaz. Nasip olsa da, rahat, elverişli vakit ele geçmez. Vakit de bulunsa, kuvvetsizlik, 
halsizlik zamanında, yarar iş yapılamaz. Bugün fırsat elde iken, güç kuvvet yerinde iken, hangi özür 
ile, hangi sebeple, bugünün işi yarına bırakılabilir? Peygamber efendimiz, (Yarın yaparım diyen helak 
oldu, ziyan etti) buyurdu. Eğer dünya işlerini yarına bırakırsan ve bugün hep ahiret işlerini yaparsan 
güzel olur. Fakat, bunun aksini yaparsan çok çirkin olur.” 

Takıyyüddin Sübki hazretleri buyuruyor ki: 

“Kulun her halinde ibadet yapması gerekir. Çünkü ömür çok kısadır. Ömrünün bir kısmı 
küçüklükte geçer. Bir kısmı büyüyünce, bedeni ihtiyaçlarını temin etmek, uyku, kendisine arız olan 
hastalık, özür halleri, zaruri meşgaleler, insanlarla uğraşma ve geçim derdi gibi işlerle geçer. 
Bunlardan geriye, insan için çok az vakit kalır. İşte insan, ya bu kısacık ömrünü ibadet ve taatle 
geçirmek suretiyle Cennet nimetlerine kavuşur veya bu kısacık hayatı kendi aleyhine zayi eder, 
hüsrana uğrar, Cehenneme gider. Herkes, yaşadığı kısa ömür içerisinde bu halden birinde bulunur.” 

Yusüf Nebhani hazretleri buyuruyor ki: 

“Ey insan! Kendine merhamet et! Aklından gaflet perdesini kaldır! Bâtılın bâtıl olduğunu görerek, 
ondan kurtulmaya çalış! Hakkın hak olduğunu da görerek, ona tâbi ol, sarıl! Vereceğin karar, çok 
büyük, çok mühimdir. Vakit ise, çok azdır. Muhakkak öleceksin! Öldüğün vakti düşün! Başına 
geleceklere hazırlan! Hakka tâbi olmadıkça, ebedi azaptan kurtulamazsın! Son pişmanlık fayda 
vermez. Son nefeste hakkı tasdik etmek kabul olmaz. Fakat, Müslümanın günahlarına tevbe etmesi, 
kabul olur. O gün, Allahü teâlâ, (Kulum! Sana akıl nurunu vermiştim. Bununla, beni anlamanı, bana ve 
Peygamberim Muhammed aleyhisselama ve Onun getirdiği İslam dinine iman etmeni emretmiştim. Bu 
Peygamberin geleceğini, Tevrat’ta ve İncil’de haber vermiştim. İsmini ve dinini her memlekete yaydım. 
İşitmedim diyemezsin. Gece gündüz, dünya kazancı için, dünya zevkleri için çalıştın. Ahirette başına 
gelecekleri hiç düşünmedin. Gaflet içinde iken, ölümün pençesine düştün) derse, ne cevap 
vereceksin? 

Ey insan! Başına gelecekleri düşün! Ömrün tükenmeden, aklını başına topla! Etrafında gördüğün, 
konuştuğun, sevdiğin, korktuğun kimselerin hepsi, birer birer öldüler. Birer hayal gibi, gelip gittiler. İyi 
düşün! Ebedi ateşte yanmak, ne büyük azaptır! Sonsuz nimetler içinde yaşamak ise, ne büyük 
nimettir. Bunlardan birini seçmek, şimdi senin elindedir. Herkesin sonu, bu ikisinden biri olacaktır. 
Bundan kurtulmak imkansızdır. Bunu düşünmemek ve tedbir almamak, büyük cahillik ve cinnettir.” 

Amr bin Mürre hazretleri, dünyayı sevip onun peşinde ömrünü tüketenler hakkında; “Kim dünyaya 
yönelip dünyalık peşinde koşarsa ahiretini yıkar. Kim ahirete faydalı amel yaparsa, dünyaya düşkün 
olmaktan kurtulur. Böylece fani geçici olanı verip baki, kalıcı olanı alır” buyururdu. 



Netice olarak, ömrünü faydasız, boş şeylerle geçiren bir kimse, tarlaya tohum ekme vaktini 
kaçırmış olur. Vaktinde tohum ekmeyen kimse ise, hasat zamanında pişman olur. Bişr-i Hafi 
hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Dün öldü, bugün can çekişiyor, yarın doğmadı. Öyle ise şu anı değerlendirmek için amele sarıl.” 

 

Dünya, bir misafirhane gibidir 

30.04.2007 

Dünya hayatı, bir hayal, bir görüntüdür. Hakiki hayat, ahiret hayatıdır. Dünya hayatı, hakikat olan 
ahiret hayatının aynadaki görüntüsü gibidir. Nasıl ki aynadaki görüntü, bir müddet durur ve 
karşısındaki hakikat çekilince yok olursa ve bir ipe bağlı taş da, çevrilmeyince daire görüntüsü 
kaybolursa, dünya da, bir gün kaybolacak görüntüden ibarettir. Vehim ve hayalin arkasından koşmak, 
hayalperestliktir. Hayalin ise, ideali olmaz. İnsanın ideali, gayesi, maksadı, hayalhane olan bu dünya 
olmamalıdır. Bu sebeple, hayal olan dünyanın peşinde koşan bir kimse, ya bunları idrak edemeyecek, 
anlayamayacak derecede ahmaktır veya çok gafildir. Zira Peygamber efendimiz; (Ahiretin sonsuz 
olduğuna inanan kimsenin, bu dünyaya gönül bağlaması, çok şaşılacak şeydir) buyurmuştur. 

Allahü teâlâ insanı, kendisine ibadet, kulluk etmesi için yaratmıştır. İnsanın saadete kavuşması 
için, yaratılış gayesine dikkat etmesi ve dünyaya düşkün olmaması lazımdır. İnsan, dünyada baki yani 
kalıcı değildir. Zaten dünyanın kendisi ve nimetleri, sonsuz kalacak şekilde yaratılmamıştır. Dünya, 
ahirette saadete kavuşmak için bir binek gibidir. Sevinç yeri değil, ayrılık yeridir. Akıllı kimseler, bu fani 
yani geçici olan dünyaya düşkün olmayıp kulluk vazifesini hakkıyla yapanlardır. Bu sebeple insan, 
kalıcı olmayan dünya zevklerine daldıkça, dertleri ve üzüntüleri artar. Dünya için çalışan, rahat 
edemez. Rahat etmek için ölüme hazırlanmak lazımdır. Ölümü düşünen ve buna uygun hareket eden 
bir kimse, rahat eder. Dünya için çalışan yorulur fakat ahiret için çalışan yorulmaz. Çünkü ahiret için 
çalışanın hedefi, Allahü teâlânın rızasıdır. Hadis-i şerifte de; (Dünya sizin için yaratıldı. Siz de ahiret 
için yaratıldınız! Ahirette ise, Cennetten ve Cehennem ateşinden başka yer yoktur) 
buyurulmuştur. 

Bu dünya, bir konaktır. Ahirete göre ise, zindan gibidir. Bu geçici varlık, bir görünüştür. Gölge gibi, 
yavaş yavaş çekilmekte ve geçip gitmektedir. Hadis-i şerifte; (İnsanlar uykudadır, ölünce uyanırlar) 
buyuruldu.  

Dünya hayatı, rüya gibidir. Ölüm uyandırıp, rüya bitecek ve hakiki hayat başlayacaktır. Yahya bin 
Muaz-ı Razi hazretleri; “Dünyaya aldanmaktan çok sakınınız. Burası, yolcu konağı gibi geçicidir. 
Bugün buradayız. Belki yarın, belki daha önce göç edeceğiz. Burada bir an evvel azığımızı 
tamamlayalım. O kadar çabuk olalım ki, konuşmaya vaktimiz kalmasın. Konuşmayı ahirete bırakalım” 
buyurmuştur. 

Davud-i Tai hazretlerine, akrabalarından birisi; (Efendim, akrabayız, bu sebeple bana biraz 
nasihat etseniz, vasiyette bulunsanız) deyince, Davud-i Tai hazretleri ağlamaya başlar ve; (Gece ve 
gündüz, yolculukta bir konak yeri gibidir. Dünya ile ahiretin arası, bu kadardır. Dünyadan, ahirete 
mutlaka gideceğimize göre oraya hazırlanmak lazım. Çünkü yolculuğun bitmesi yakın, ecelin gelmesi 
ise ondan da yakındır. Ben bunları sana söylüyorum, fakat bu nasihate, senden çok, benim ihtiyacım 
vardır) buyurur. 

İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Dünya ziraat yeridir. Tarlayı ekmeyip, tohumları yiyerek zevk ve safa süren, mahsul almaktan 
mahrum kalacağı gibi, dünya hayatını, geçici zevkleri, nefsin arzularını taşkın ve şaşkın olarak 
yapmakla geçiren de, ebedi nimetlerden, sonsuz zevklerden mahrum olur. Bu hâl, aklı başında olanın 
kabul edeceği bir şey değildir.  

Dünya işleri ile zaruret miktarı uğraşmalı, başka zamanlarda, hep ahireti kazandıracak işleri 
yapmalıdır. Sözün özü, gönül Allah’tan gayrisine tutulmaktan kurtulmalı, beden ve azaları da, 
İslamiyet’e uymakla süslemelidir.” 

Fudayl bin İyad hazretleri, insanlara dünyanın fani, geçici ve değersiz, ahiretin baki, kalıcı ve paha 
biçilmez olduğunu anlatır ve; “Dünyanın tamamı altından olsaydı, yine yok olurdu. Ahiret ise, çanak-
çömlek gibi topraktan olsaydı, yine baki olurdu. Akıllı kimse, geçici olan dünyayı, altın da olsa 
reddeder. Baki olan ahireti, çanak çömlek gibi topraktan da olsa kabul eder. İşin aslı, ahiret baki ve 
altın gibi kıymetlidir. Dünya ise, fani ve çanak-çömlek gibi kıymetsizdir” buyururdu. 



Ahmed Yesevi hazretleri de bir talebesine hitaben; “Akıllı isen, dünyaya gönül bağlama. Dünyaya 
meyledersen, şeytan seni emri altına alır ve felaketten felakete sürüklenirsin de hiç haberin olmaz” 
buyurmuştur. 

Cüneyd-i Bağdadi hazretlerine; (Allahü teâlânın rızasına nasıl kavuşulur?) diye sorulunca; 
(Dünyaya düşkün olmayı terk et, kavuşursun. Nefsin hevasına uyma ulaşırsın) buyurur. 

Netice olarak dünya, bir misafirhane yani bir han gibidir. Biri konar, diğeri ise gider. Peygamber 
efendimizin buyurduğu gibi: 

(Dünyada, kalıcı değil, yolcu gibi yaşamalı! Öleceğini hiç unutmamalı!) 

 

Allahü teâlâyı tanıyan 

06.05.2007 

Marifet; bilmek, tanımak, gönül ile bilmek anlamlarına gelir. Marifetullah, Allahü teâlâyı tanımak, 
bilmek anlamındadır. Muhammed bin Hamid hazretleri; “Allahü teâlânın yarattığı şeylere bakıp, Onun 
yüceliğini düşünmek, Onu tanımayı hasıl eder” buyurmuştur. 

Allahü teâlâyı tanımak, Onun sıfatlarını, isimlerini hakkıyla bilmek, yalnız Onun var olduğunu, 
Ondan başka her şeyin yok olduğunu anlamak, bilmek demektir. Marifetullah da, Allahü teâlânın zatını 
ve sıfatlarını tanımak demektir. Zatını tanımak, anlaşılamıyacağını anlamak, sıfatlarını tanımak ise, 
mahlukların sıfatlarına benzemediklerini anlamaktır. İmam-ı Rabbani hazretleri; “Allahü teâlâ, insanları 
ve cinleri, marifetullaha yani Onu tanımaya, Onun rızasına, sevgisine kavuşmak için yarattı. İnsanın, 
Allahü teâlâyı tanımasına mani olan en kuvvetli düşman ise, nefsin arzularıdır” buyurmaktadır. 
Peygamber efendimiz, bir hadis-i şeriflerinde; (Kendini tanıyan, Rabbini tanımış olur) 
buyurmuşlardır.  

İnsan, bütün hareketlerinin, işlerinin, görünen ve görünmeyen kuvvetlerinin kendisinden 
olmadığını, başka bir irade ve kudret sahibi tarafından meydana getirildiğini anlarsa, bu, kudret sahibi 
olan Allahü teâlâyı tanımış olur. Allahü teâlânın emrettiği farzların hepsini ve Muhammed 
aleyhisselamın bildirdiklerini, hallerini yapan bir Müslüman, Allahü teâlâyı tanır, sever ve Ona yaklaşır. 
Muhammed Masum hazretleri; “İnsanın izzeti, iman ve marifet iledir. Mal ve mevki ile değildir” 
buyurmuştur.  

Ebu Abdullah Nibaci hazretleri buyuruyor ki: 

“Müminin bilmesi gereken beş haslet vardır ki şunlardır: Birincisi, Allahü teâlâyı bilmek, tanımak. 
İkincisi, hakkı, hukuku tanımak, gözetmek. Üçüncüsü, yapılan işte, amelde ihlaslı olmak. Dördüncüsü, 
sünnet ile amel etmek, sünnete uymak. Beşincisi, helal yemek. Eğer bir kimse, Allahü teâlâyı bilir fakat 
hakka, hukuka riayet etmezse, bu bilmesinden bir fayda elde edemez. İhlasla amel, iş yapmazsa, 
Allahü teâlâyı tanıması, bilmesi ona yine fayda vermez. Sünnete uymazsa ve helal yemezse, yine 
Allahü teâlâyı bilmesinden fayda elde edemez. Eğer yediği helalden olursa, kalbinde temizlik hasıl 
olur. Bu temizlik ile dünya ve ahiret işlerini görür. Eğer yediği şüpheli ise, yediği şüpheli şeyin miktarı 
kadar işleri şüpheli olur. Yediği haramdan olursa, onun dünya ve ahiret işleri karanlık olur. İnsanlar 
böyle bir kimseyi gözü görüyor diye vasıflandırsalar bile aslında o kördür. Tevbe edinceye kadar da bu 
manevi körlükten kurtulamaz.” 

İhsan eden, iyilik eden sevilir. Hadis-i şerifte; (İhsan sahibini sevmek, insanların yaratılışında 
vardır) buyuruldu. 

Bütün iyilikleri yaratan, insana, can, mal, sıhhat veren, zararlardan, korkulardan koruyan, Allahü 
teâlâyı sevmek insanlık icabıdır. Allahü teâlâ, kendisini sevenleri sever, onlara ihsanlarını artırır. 
Sevmenin üç alameti vardır:  

1-Onu sevenleri sevmek,  

2-Ona itaat etmek,  

3-Onu, dil ile, beden ile övmek.  

Ebü’l-Abbas-ı Mürsi hazretleri; “Kulun iyiliği üç şeydedir: Allahü teâlâyı tanımak, nefsini tanımak 
ve dünyayı tanımak. Allahü teâlâyı tanıyan, Onu sever. Dünyayı tanıyan ona düşkün olmaz. 
Haramlardan, şüphelilerden ve mubahların çoğundan sakınır. Nefsini tanıyan da, Allahü teâlânın 
kullarına karşı mütevazı olur” buyurmuştur. 



Kalb, hem nefse, hem his uzuvlarına bağlıdır. His uzuvları ne ile meşgul olursa, kalb ona bağlanır. 
İnsan güzel bir şeyi görünce, güzel bir ses duyunca, tatlı bir şey alınca, kalb bunlara bağlanır. Bu sevgi 
insanın elinde olmaz. İnsan güzel bir şey okuyunca, kalb, bunların manalarına, yazarına bağlanır. 
Güzel, tatlı demek, kalbe güzel, tatlı gelen şey demektir. İnsan, çok defa hakiki güzelliği anlayamaz. 
Nefse güzel gelen ile, kalbe güzel geleni birbiri ile karıştırır. Kalb kuvvetli ise, hakiki güzelliği anlayıp, 
onu sever, bağlanır. Âyet-i kerimeler, hadis-i şerifler, evliyanın sözleri, dua, tesbih gibi kıymetli şeyler, 
aslında güzeldir, çok tatlıdır. Kalbin nefse bağlılığı azalınca ve nefsin elinden kurtulunca, bunları 
okuduğu, duyduğu zaman, bunların güzelliğini anlar, bağlanır ve dolayısı ile Allahü teâlâyı sever. 

Netice olarak, Allahü teâlâyı tanıyan onu sever. Onu seven de dinin emirlerini yapar. Haramlardan 
kaçınır. Emir ve yasaklarına riayet etmeden ben Allah’ı tanıyorum, Onu seviyorum demek yanlış olur. 
Sevmenin bir tarifi de itaat etmek demektir. Sevginin derecesi, itaatteki sürat ile ölçülür. Ahmed bin 
Mesruk hazretlerinin buyurduğu gibi:  

“Allahü teâlâyı tanımak, Onu düşünüp tevbe, pişman olmakla, muhabbet ise, Allahü teâlâya aşırı 
sevgi duymak, sevgilinin iradesine kusursuz teslim olmak ve emirlerine uymakla ele geçer.” 

 

İyi ameller işlesen de 

07.05.2007  

İnsan, herhangi bir kimseyi, ya tabiatı veya akıl icabı yahut kendisine yaptığı iyilikler sebebiyle 
veya Allahü teâlânın rızası için sever. Dünyada muhabbet duyulan kimselerin ruhları, birbirlerini çektiği 
gibi, kıyamette de, bunlar birbirlerini cezbederler, çekerler. Bunun için insanın; dünyada kimi sevdiğine 
ve kimlerle beraber olduğuna çok dikkat etmesi lazımdır. İnkâr edenlerle, bid’at sahibi olanlarla 
beraber bulunmanın zararlarının, insanı nerelere sürükleyeceğini iyi anlamalıdır. Çünkü Peygamber 
efendimiz; (İnsanın dini, arkadaşının dini gibidir. Herkes, kiminle arkadaşlık ettiğine baksın!) 
buyurmuşlardır. 

Bir kimse, Resulullah efendimize kıyamet hakkında sorunca; (Kıyamet için ne hazırlık yaptın?) 
buyurur. Soran kimse; Allah’ın ve Resulünün sevgisini hazırladım cevabını verince, Peygamber 
efendimiz; (Sevdiklerinle beraber olursun) buyururlar.  

Allahü teâlâyı ve Onun Peygamberini sevmek demek, emirlerini yapmak, yasaklarından 
sakınmak, bunlara karşı edepli, saygılı olmak demektir. Ebu Zer Gıfari hazretleri; Ya Resulallah! Bir 
kimse, bir cemaati sevse, fakat onların yaptıklarını yapmasa, nasıl olur, diye arz edince, Peygamber 
efendimiz; (Ya Eba Zer! Sevdiklerinle beraber olursun) buyurmuşlardır. Hasen-i Basri hazretleri; “Bu 
hadis-i şerifler seni yanıltmasın! Sen iyilere, ancak onların iyi amellerini yapmakla kavuşabilirsin! 
Yahudiler ve Hıristiyanlar, Peygamberlerini seviyorlar ise de, onlar gibi olmadıkları için, onların yanına 
gidemeyeceklerdir” buyurmuştur.  

İmam-ı Gazali hazretleri de; “Onların iyi amellerinden birkaçını veya hepsini yapmadıkça, yalnız 
sevmekle, onların yanına kavuşulamaz” buyurmaktadır.  

Bütün bunlardan anlaşılıyor ki, bir cemaati seven kimse, üç çeşit olabilir: Onların bütün amellerini 
ve ahlakını edinmiştir. Yahut hiçbirini edinmemiştir. Yahut da, birkaçını yapar, başkalarını yapmayıp, 
bunların tersini yapar. Hepsini yapabilen, onlardan olur ve onlarla olur. Onlara olan sevgisi, onu da tam 
onlar gibi yapmıştır. Sevdiklerine hiç uymayan, onlara benzemeyen kimse, onlardan olamaz. Sevgisi, 
sözde kalır, kalbine girmez. Yalnız sözde kalan sevmeye, sevmek denilmez ve seviyorum demesi 
doğru olmaz.  

Sevdiklerinin birkaç ameline uyan kimseye gelince, imanda uymamış ise, onlardan olamaz. Onları 
seviyorum demesi hiç doğru değildir. Onun kalbinde, onlara sevgi değil, düşmanlık vardır. Din 
düşmanlığından daha büyük düşmanlık olmaz. Yahudilerin ve Hıristiyanların, Peygamberleri seviyoruz 
demeleri böyledir. Zira hadis-i şerifte; (Bir kimse, bir cemaati sever. Fakat onlardan olmaz) 
buyurulmuştur. 

Kişi, sevdikleri gibi inanıp, taat ve ibadetlerde, onlara tam uymazsa, beğenmediği için uymamış 
ise, seviyorum demesinin yine faydası olmaz. Onlarla birlikte olamaz. Gücü yetmediği, nefsine hakim 
olmadığı için, hepsine uyamamış ise, onlarla birlikte olmasına mani olmaz. Çünkü Resulullah 
efendimiz; (Kişi sevdiği ile birlikte olur) buyurdu.  

Ehl-i sünnet alimlerini, evliyayı seven, onlar gibi olmasa bile, bu hadis-i şerifteki müjdeye kavuşur. 
Allahü teâlânın sevdiklerinin ve Allahü teâlâyı sevenlerin dirilerini ve ölülerini seven kimse, büyük 
saadete, iyiliklere kavuşur. Onları sevmek, mesela onların düşmanlarına karşı ve onları kötüleyen 



cahillere karşı, onları savunmak, övmektir. Dünyaya düşkün olanların en kötüleri, Allahü teâlânın 
sevdiklerini, evliyayı kötüleyenlerdir.  

Muhammed Ma’sum hazretleri buyuruyor ki: 

“İnsanın 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 ile ve kalb ile erişilebilecek bütün 
olgunluklar, yüksek dereceler, Resulullah efendimizi sevmeye bağlıdır. İnsanın kemali, bu terazi ile 
ölçülür. Bunun için, taatların, 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, bu 
hususta deli gibidir.”  

Netice olarak, bir kimse, salihler gibi amel işlese; fakat inkâr edenlerle, fasıklarla düşüp kalksa, iyi 
amelleri boşa gider, kıyamette kötülerle beraber haşrolur. Bir kimse de, kötüler gibi amel işlese; fakat 
salihleri sevse, onlarla beraber olsa, günahları iyiliğe çevrilir, iyilerle beraber haşrolur. Peygamber 
efendimizin buyurduğu gibi:  

(Yemin ederim ki, Allahü teâlâ, insanı sevdikleri ile beraber haşredecektir.) 

 

Ticarette gaye, kâr etmektir 

13.05.2007 

Akıllı kimse, sadece iyiyi ve kötüyü anlayan değil, iyiyi görünce onu alan ve kötüyü görünce de 
onu terk edendir. Akıl göz gibi, din ise ışık gibidir. Işık olmazsa göz göremez.  

Aklı olan, doğru düşünebilen bir kimse, geçici bir zevk için, sahibinin, yaratanının emirlerini 
çiğneyemez, isyan ve inkâr edemez. Böyle bir kimse, zevklerini Allahü teâlânın gösterdiği yoldan temin 
eder. İslam’ın güzel ahlakı ile süslenir. Herkese iyilik eder. Kendisine kötülük yapanlara bile iyilikle 
karşılık verir. Eğer iyilik yapamazsa, kötülükle karşılık vermez, susar, sabreder. İmam-ı Rabbani 
hazretleri buyuruyor ki:  

“İnsanın ömrü çok kısadır. Sonsuz olan ahiret hayatında, insanın karşılaşacağı şeyler, dünyada 
yaşadığı hâle bağlıdır. Aklı başında olan, ileriyi görebilen bir kimse, kısa olan dünya hayatında, hep, 
ahirette iyi ve rahat yaşamaya sebep olan şeyleri yapar. Ahiret yolcusuna lazım olan şeyleri hazırlar.” 

Akl-ı selim sahibi olan bir kimse, nefsine değil İslam dinine uyar. Aklı dinlemeyen kimse ise, 
nefsine uyar. İmam-ı Gazali hazretleri buyuruyor ki: 

“Enbiya suresi, kırk yedinci âyetinde mealen; (Kıyamet günü terazi kuracağım. O gün, kimseye 
zulüm edilmeyecektir. Herkesin, dünyada yapmış olduğu zerre kadar iyilik ve kötülüklerini 
meydana çıkarıp, teraziye koyacağım. Herkesin hesabını yapmaya yetişirim) buyuruldu. Allahü 
teâlâ, bunu haber verdi ki, herkes dünyada kendi hesabına baksın. Peygamber efendimiz buyurdu ki:  

(Akıllı şu kimsedir ki, günü dörde ayırıp, birincisinde, yaptıklarını ve yapacaklarını hesap 
eder. İkincisinde, Allahü teâlâya münacat eder, yalvarır. Üçüncüsünde, bir sanatta veya 
ticarette çalışıp, helal para kazanır. Dördüncüsünde, istirahat eder ve mubah olan şeylerle 
kendini eğlendirip, haram şeyleri yapmaz ve onlara gitmez.)  

Hazret-i Ömer; “Hesabınız görülmeden evvel, kendinizi hesaba çekiniz!” buyurmuştur. 

Bunun içindir ki, din büyükleri, bu dünyanın bir pazar yeri gibi olduğunu ve burada, nefs ile 
alışverişte olduklarını anlamışlardır. Bu ticaretin kazancı Cennettir. Ziyanı da Cehennemdir. Yani kârı, 
ebedi saadet, ziyanı da, sonsuz felakettir. Bunlar nefslerini, ticaretteki ortak yerine koymuşlardır. Ortak 
ile, önce şartname yapılır, sözleşilir. Sonra, işlerine, sözünde durup durmadığına dikkat edilir. Nihayet 
hesaplaşılıp, hıyanet yapmışsa mahkemeye verilir.  

Ticaret ortağı, insanın para kazanmakta ortağı olduğu gibi, bazen de, hıyanet yapınca, düşmanı 
olur. Halbuki, dünyada kazanılan şeyler, geçicidir. Aklı olan, buna kıymet vermez. Hatta, bazıları;  
“Geçici olan hayır, sonsuz kalan şerden daha kıymetsizdir” demişlerdir.  

İnsanın her bir nefesi, kıymetli bir cevher gibidir ki, bunlardan bir hazine yapılabilir. Asıl bunu 
hesap etmek icap eder. Aklı olan bir kimse, her gün, ortağı olan nefsine demelidir ki:  



“Benim sermayem, yalnız ömrümdür. Başka bir şeyim yoktur. Bu sermaye, o kadar kıymetlidir ki, 
her çıkan nefes, hiçbir şeyle tekrar ele geçemez ve nefesler sayılıdır, azalmaktadır. Ömür bitince, 
ticaret sona erer. Ticarete sarılalım ki, vaktimiz azdır ve ahiret uzun ise de; orada ticaret ve kâr olmaz. 
Bu dünya günleri, o kadar kıymetlidir ki, ecel gelince, bir gün izin istenir, fakat ele geçmez. Bugün, bu 
nimet elimizdedir. Aman nefsim, çok dikkat et de, bu büyük sermayeyi elden kaçırma! Sonra ağlamak, 
sızlamak, fayda vermez. Bugün, ecelin geldiğini, daha bir gün müsaade etmeleri için, yalvardığını , 
sızladığını ve sana, bir gün bağışladıklarını ve şimdi, o günde bulunduğunu farz et! O halde, bu günü 
elden kaçırmaktan, bununla, saadete kavuşmamaktan daha büyük ziyan olur mu? Yarın ölecekmiş 
gibi, dilini, gözlerini ve yedi azanı haramdan koru! Cehennemin yedi kapısı var, demişlerdir. Bu kapılar 
senin yedi uzvundur. Bu uzuvları haramdan korumaz ve bugün ibadet yapmazsan, seni 
cezalandırırım!”  

Nefs asi, emirleri yapmak istemez ise de, nasihat dinler ve riyazet yapmak yani istediklerini 
vermemek, ona tesir eder. Resulullah efendimiz buyurdu ki: (Akıllı kimse, ölmeden önce hesabını 
gören, ölümden sonra kendisine yarayacak şeyleri yapan kimsedir.) İşte her gün, nefsle böyle 
şartlaşmalıdır.” 

Netice olarak, her Müslüman tüccardır. Bugünün yani dünyanın değil, yarının yani ahiretin 
tüccarıdır. Müslüman olan, dünya ve ahiret saadetinin sermayesini ele geçirmiştir. Ancak, ticarette 
gaye, kâr etmektir. Zira iflas edene, akıllı tüccar denmez. Fıkıh bilmeyen, İslam ahlakına, kul hakkına 
riayet etmeyen, iflas etmekten kurtulabilir mi? Ve Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(Dünyaya, burada kalacağınız kadar, ahirete de, orada kalacağınız kadar çalışınız!) 

 

İnsanların duasını almak için 

14.05.2007 

Allahü teâlâ, insanlara hizmet edenleri, nasihat verenleri, tatlı dilli, güler yüzlü olanları, iyi iş 
yapanlara yardım edenleri, sabredenleri ve iyilik edenleri sever. Kendini beğenenleri ise, sevmez. 

Allahü teâlâ bir kulunu severse, ona, ahirete yarar işler, iyi, güzel ameller yaptırır ve onu, günah 
işlemekten korur. Bir kimse, verdiğini Allahü teâlânın rızası için verir, sevdiğini Onun için sever, 
düşmanlığını Allah için yaparsa, o kimsenin imanı tamam olur ve ahlakı güzel olanın da, imanı kâmil 
olur. Muhammed Ma’sum hazretleri buyuruyor ki: 

“Seven bir kimse, sevdiğinin sevdiklerini de sever. Sevdiğinin düşmanlarına düşman olur. Bu 
sevmek ve düşmanlık, bu kimsenin elinde değildir. Kendiliğinden hasıl olur. Bu kimse, sevmesinde ve 
düşmanlığında deli gibidir. Bunun içindir ki; “Bir kimseye deli denilmedikçe, bu kimsenin imanı tam 
olmaz” buyuruldu. Kendisinde bu delilik bulunmayanlar, sevmekten mahrumdurlar. Seviyorum 
diyebilmek için, sevgilinin düşmanlarına düşman olmak lazımdır.” 

Bir kimseye yapılan ihsan, iyilik, ne kadar kıymetli ve ne kadar çok olursa, sevgi de o kadar fazla 
olur. Hadis-i şerifte; (İnsanlar, kendilerine ihsan, iyilik edenleri sever. Bu sevgi, insanın 
yaratılışında vardır) buyuruldu.  

Bunun için, herkes anasını, babasını, hocasını, ustasını, vatanını, din kardeşlerini çok sever. Bir 
kimse, kendisine din ve dünya bilgilerini, imanını, Allahını, Peygamberini, güzel ahlakı öğreteni, 
herkesten, daha çok sever. Bu sevgi, cibillidir yani insanın doğuşunda vardır. Bu sevgiden mahrum 
olan kimse, hakiki insan değildir. Çok sevilen kimse, insanın kalbinden, hatırından çıkmaz. Seven, 
daima sevgiliye kavuşur, onun gibi olur. Sevgilisine tâbi olmamak, insanın elinde değildir. Sevmenin en 
kuvvetli alameti, sevgilinin sevdiklerini sevmek, sevmediklerini sevmemektir. Bunun için her müminin, 
Resulullah efendimizi çok sevmesi lazımdır. Onu çok seven, Onu çok anar, çok söyler ve çok över. 
Hadis-i şerifte; (Bir şeyi çok seven, onu çok anar) buyuruldu. 

İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Sevgiliden gelen her şeyi, gülerek, sevinerek karşılamak lazımdır. Ondan gelenlerin hepsi tatlı 
gelmelidir. Sevgilinin sert davranması, aşağılaması, ikram, ihsan ve yükseltmek gibi olmalıdır. Hatta, 
kendi nefsinin böyle isteklerinden daha tatlı olmalıdır. Seven böyle olmazsa, sevgisi tam olmaz. Hatta, 
seviyorum demesi, yalancılık olur. Seven ve sevgiliden başka her şeyden kesilen, sevdiğine kavuşur. 
Böyle sevgisi olmayan ise, bu kavuşmayı ancak öğrenir, bilir ve bu bilgisini büyük nimet sanır.” 

İnsanlar, kendilerine iyilik edenleri sever. Bu sevgi sebebi ile, onların ahlakı ve âdetleri, herkese, 
iyilikten aldıkları paya göre bulaşır. Böylece, iyilikler, kötülükler, düzelme veya bozulma, baştan aşağı 



doğru yayılır. Bunun için, Allahü teâlânın kullarına iyilik etmeye, güler yüz, tatlı dil ve güzel huy ile 
onlara kolaylık göstermeye çalışmalıdır. Bu çalışmalar, gayretler, Allahü teâlânın rızasını kazanmaya 
ve ahirette yüksek derecelere kavuşmaya sebep olmaktadır. Zira hadis-i şerifte; (İnsanlar Allahü 
teâlânın ıyalidir, kullarıdır. Kullarına iyilik edenleri çok sever) buyurulmuştur. 

İyilik eden, elbette iyilik görür. İnsanlara yardım eden, Allahü teâlânın rızasına ve kulların da 
duasına kavuşur. Abdullah-ı Ensari hazretleri; “Sana iyilik eden kimsenin esiri olursun. Ona karşı 
boynun bükük olur. Kendisine iyilik ettiğin kimseye karşı ise, tam tersi olur. Onun için, daima herkese 
iyilik etmeli, faydalı olmaya çalışmalıdır” buyurmuştur. 

Ebu Müslim Havlani hazretleri buyuruyor ki: 

“İyiliğin sevabından daha güzel bir şey yoktur. İyilik yapmaya gücü yeten herkeste iyilik yapma 
niyeti bulunmaz. Bir kimsede, hem iyilik yapma gücü hem de niyeti varsa, saadet hasıl olur. Kalblere 
en çok tesir eden şey iyiliktir.” 

Birbirlerine yardım eden insanlar arasında çekişme olmaz. Zira insan, ihsanın kulcağızıdır. Hadis-i 
şerifte; (İnsanlar, kendilerine iyilik edenleri sever) buyurulmuştur. 

Ali bin Muhammed hazretleri buyuruyor ki: 

“Ey insanoğlu! İnsanların kalblerini kazanmayı, hoşnut ve razı etmeyi isteyerek, herkese iyilik et. 
İyilikten ayrılma. Bu yolda insanlara hizmetin devamlı olsun. Çünkü insan, iyiliğin kölesidir. Sana bir 
sıkıntı ve zarar gelirse, sen bunu yapanlara karşı gücün yettiğinde affedici ol ve hataları görme!” 

Netice olarak, dua almak için, evvela karşıdakinin sevgisini ve güvenini kazanmak lazımdır. İnsan, 
sevdiğini dinler ve sevdiğine itaat eder. Sevgiyi kaybedenler, geçici bir süre için belki başarılı gibi 
gözükebilirlerse de, o hâl, kalıcı değildir. 

 

İçi aydın olan, dışına ışık verir 

20.05.2007 

Her izzet ve nimet, Allahü teâlâya, ihlas ile itaat ve ibadet etmekten, her kötülük ve sıkıntı da, 
günah işlemekten hasıl olur. Herkese dert ve bela, günah yolundan, rahat ve huzur ise, itaat yolundan 
gelmektedir. Allahü teâlânın âdeti böyledir.  

İnansın veya inanmasın, herhangi bir kimse, bilerek veya bilmeyerek, Kur’an-ı kerimdeki emir ve 
yasaklara uyduğu kadar, dünyada rahat ve huzur içinde yaşar. Bu, faydalı bir ilacı kullanan herkesin, 
dertten, sıkıntıdan kurtulması gibidir. Zamanımızda, inanmadığı halde bazı kimselerin birçok işlerinde, 
muvaffak olmalarının, rahat ve huzur içinde yaşamalarının sebebi, inanmadıkları, bilmedikleri halde, 
Kur’an-ı kerimin bildirdiklerine uygun olarak çalıştıkları içindir. Müslüman olduğunu söyleyen, âdet 
olarak ibadetleri yapan, çok kimsenin ise, sefalet, sıkıntılar içinde yaşamalarının sebebi de, Kur’an-ı 
kerimin gösterdiği ahkama ve güzel ahlaka uymadıkları içindir. Kur’an-ı kerime uyarak ahirette sonsuz 
saadete kavuşabilmek için, önce buna iman etmek, inanmak ve bilerek, niyet ederek uymak lazımdır. 

Huzur, gafletten kurtulmak, Allahü teâlâyı hiç unutmamak, Ondan başka hiçbir şeyin kalbde 
bulunmaması demektir. Ebu Yakub Nehrecuri hazretleri; “İnsanda huzur ve sevinç, şu üç şeyle hasıl 
olur: Birincisi; kişi Allahü teâlâya ibadet edip, beğendiği işleri yaptığı zaman duyduğu sevinç ve 
rahatlık. İkincisi; kalbini Allahü teâlâdan başka her şeyden sıyırıp, sadece Allahü teâlâ ile beraber 
kılmak. Üçüncüsü; Allahü teâlâdan başka şeyler hakkında konuşmayı bırakıp, Allahü teâlâyı anmaktan 
hasıl olan tatlılık ve sevinç” buyurmuştur.  

Molla Cami hazretleri, bir gün bir kimseye; (Ne iş yapıyorsun?) diye sorar. O da; hamd olsun 
huzurluyum. Sıhhat ve afiyet içinde bir köşeye çekildim. Cenab-ı Hakkın zikri ile meşgul oluyorum 
cevabını verir. Bunun üzerine Molla Cami hazretleri; (Huzur ve afiyet bu değildir. Huzur ve afiyet, 
insanın nefsinin emmarelikten kurtulup, itminana kavuşmasıdır. Nefsi itminana kavuştur da, ister sakin 
bir köşede otur, isterse insanların arasında bulun) buyurur. 

Abdülhalık-ı Goncdüvani hazretleri, talebesi olan Arif-i Rivegeri hazretlerine hitaben buyurur ki: 

“Hak yolcusu, zamanının değerini iyi bilmeli. Şayet geçen bir an içinde, huzurlu olduysa, bunun 
hemen şükrünü yapmalı, gafletle geçen zamanlar için de, tevbe etmelidir.” 

Behaeddin Buhari hazretlerine; (Namazda hudu ve huşu nasıl elde edilir?) diye sorulunca, huzurlu 
bir halde helal lokma yiyeceksiniz. Huzur ile abdest alacaksınız ve namaza başlarken iftitah tekbirini, 
kimin huzuruna durduğunuzu bilerek, düşünerek söyleyeceksiniz buyurmuştur. 



Kriz, insanın içindedir, dışarıda kriz yoktur. Allahü teâlâya inanmayan, Onun emir ve yasaklarına 
uymayan kimsenin kalbi, bulanıktır, kirlidir. Bulanık ve kirli kapta, temiz, berrak su bulunmaz. İman 
edip, emir ve yasakları yerine getirmedikçe, insanın kalbi temiz olmaz. Temiz olmayan kalbden de iyi, 
güzel şeyler meydana gelemez. Böyle kimseler, nefslerinin istekleri peşinde koşarlar. Kendileri huzurlu 
olmadıkları gibi, etrafındakilere de huzur veremezler. İçi karanlık olanın, dışı da karanlık olur. Böyle 
kimsenin hareketleri, davranışları, kendine de, insanlara da, sıkıntı verir. Ebu Hamza Horasani 
hazretleri; “Nefsinden sıkılan kimsenin gönlü, yüce Mevlasına bağlanmakla ünsiyet, yakınlık ve huzur 
bulur” buyurmuştur. 

Nefsinin esiri olan kimseler, huzurun ne olduğunu ve nerede bulunduğunu bilmezler ve kıymetini 
de anlayamazlar. Sa’di-i Şirazi hazretleri şöyle bir hikaye anlatır: 

“Bir hükümdarın acemi bir kölesi vardı. Bir gün bu köle ile gemiye binmişti. Köle o zamana kadar 
hiç gemiye binmemiş ve deniz görmemişti. Gemi yolculuğunun birtakım sıkıntıları ve zorlukları vardı. 
Köle, gemi limandan ayrıldığı andan itibaren titremeye başladı. Ne yaptılarsa köleyi 
sakinleştiremediler. Gemide âlim bir kişi vardı. Hükümdara; (Müsaade ederseniz ben onu susturayım) 
dedi. Hükümdar da o zata izin verdi. O zat, köleyi denize attırdı. Köle birkaç kere suya battı, çıktı. 
Geminin bir tarafına can havliyle tutundu. Onu saçından tutup gemiye aldılar. Bu olaydan sonra köle, 
köşesinde sessiz ve sakin oturdu. Hükümdar âlimden bu işin hikmetini sordu. O da; (Köle suya 
girmeden evvel, gemideki selametin kadrini ve kıymetini bilmiyordu. İşte huzurla, 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) dedi.” 

Netice olarak, içi aydın olan, huzurlu olan dışına ışık ve huzur verir. Zira her kabdan, içinde olan, 
dışarı sızar!.. 

 

Kul, sahibinden razı olursa 

21.05.2007 

Her insan, kulluk vazifelerini yapmak için yaratıldı. Onun için herkes, Allahü teâlâyı yaratıcı, 
kendisini yaratılmış bilmelidir. Bir kimsenin, Allahü teâlâya kul olması için, Ondan başka şeylere kul 
olmaktan ve bağlanmaktan tam kurtulması lazımdır. 

Kulluk; kişinin dinini koruması, sözünde durması, sabretmesi ve cenab-ı Hakkın takdirine razı 
olması demektir. Zaten güzel ahlak da, Allahü teâlânın takdirine razı olmaktır. Cüneyd-i Bağdadi 
hazretleri; “Kulluk, her an Allahü teâlâya muhtaç olduğunu bilmek ve Onun Resulüne tam tâbi olmaktır” 
buyurmuştur. 

Vaktiyle beni-İsrail’den birisi senelerce ibadet eder. Allahü teâlâ, bu kimsenin ibadetlerini 
meleklere göstermek diler ve onun yanına bir melek gönderip şöyle sordurur:  

-Daha ne kadar ibadet edeceksin? Cennetlik olmadın mı? O kimse cevabında der ki: 

-Benim vazifem kulluk yapmaktır. Emir sahibi Odur. Melek bu cevabı işitince:  

-Ya Rabbi, sen her şeyi bilirsin. O kulunun cevabını da duydun diye arz eder. Cenab-ı Hak; (O 
kulum, alçaklığı, aşağılığı ile beraber bizden yüzünü çevirmiyor, biz de ihsan ve merhamet 
sahibi olduğumuzdan, elbette onu bırakmayız. Ey meleklerim! Şahid olunuz, onu affettim) 
buyurur. 

İnsanın başına gelen elem, keder, üzüntü, ayrılık ve bütün musibetler, hep Allahü teâlânın irade 
ve takdiri ile gelmektedir. O halde Ondan gelen her şeye razı olmak lazımdır. Allahü teâlâdan gelene 
razı olmak ve Onun kullarına acımak, Peygamberlerin ahlakındandır. İmam-ı Rabbani hazretleri 
buyuruyor ki: 

“Kul için, sahibinin işinden razı olmaktan başka çare yoktur. İnsan, bu dünyada kalmak için 
yaratılmadı. Dünyada iş yapmak, çalışmak için yaratıldık. Çalışmalıyız! Çalışıp, kazanıp da ölen bir 
kimse için korkacak bir şey yoktur.  

İyi kul, sahibinin yaptıklarından razı olan, onları beğenen kuldur. Kendi isteklerini beğenen kimse, 
kendine kuldur. Sahibi, kulunun boğazına bıçak dayasa, kulun bundan razı olması, sevinmesi lazımdır. 
Her gün insanın karşılaştığı her şey, Allahü teâlânın dilemesi ve yaratması ile var olmaktadır. Bunun 
için, iradelerimizi Onun iradesine uydurmalıyız! Karşılaştığımız her şeyi, aradığımız şeyler olarak 
görmeliyiz ve bunlara kavuştuğumuz için sevinmeliyiz! Kulluk böyle olur. Kul isek, böyle olmalıyız! 
Böyle olmamak, kulluğu kabul etmemek ve sahibine karşı gelmek olur. Allahü teâlâ, hadis-i kudside,  



(Kaza ve kaderime razı olmayan, beğenmeyen ve gönderdiğim belalara sabretmeyen, benden 
başka Rab arasın. Yeryüzünde kulum olarak bulunmasın!) buyurmuştur.” 

Bir kimse, Vüheyb bin Verd hazretlerine; (Siz, Allahü teâlâya kavuşmak için hemen ölmeyi mi 
veya daha fazla ibadet edebilmek için daha çok yaşamayı mı arzu edersiniz? Yoksa hiçbir şey 
düşünmeden Allahü teâlânın takdirine razı olup susmayı mı tercih edersiniz?) diye sorunca, cevap 
olarak; (Ben hiçbir şey demem. Allahü teâlâ benim hakkımda neyi irade edip takdir etmiş ise, ben onu 
isterim. Onu severim ve ondan razı olurum) buyurmuştur.  

Mevlana Celaleddin-i Rumi hazretleri, bütün işleri, Allahü teâlânın rızası için yapmak lazım 
olduğunu, şöyle bir misal ile anlatır:  

“Nişaburlu bir ilim talebesi ile bir tüccar yol arkadaşı olurlar. Çok fakir olduğundan talebenin 
ayakkabısı yoktur. Yalın ayak yürürken, tüccar bir çift ayakkabı verir ve talebeye ikide bir; (Ey talebe! 
Yolun düzgün yerinden yürü, sivri taşlara basma, ayaklarını sürüme, dikenli yerlerden gitme, 
ayakkabıyı eskitme) diye tenbihlerde bulunur. Bu tenbihler talebeyi usandırır. Sonunda talebe 
dayanamayıp ayakkabıları çıkartır, tüccarın önüne koyar ve; (Ben senelerce yalın ayak seyahat 
ederim. Kimse bana bunun için bir şart koşmuyordu. Şimdi verdiğin bu ayakkabılar için sana mahkum 
olamam) der... İşte burada olduğu gibi, yapılan hayır-hasenat karşılıksız olmalı, Allahü teâlânın rızası 
için yapılmalıdır. Ancak böyle olursa makbul olur.” 

Rabia-i Adviyye hazretleri, bir kimsenin; “Ya Rabbi! Benden razı ol!” diye yalvardığını görünce, o 
kimseye hitaben; “Kendisinden razı olmadığın, kaza ve kaderine rıza göstermediğin bir zatın, senden 
razı olmasını istemeye utanmıyor musun?” buyurur. 

Sabrın başlangıcı çok acıdır, sonu baldan tatlıdır. Allahü teâlâdan razı olandan, Allahü teâlâ da 
razı olur. Zaten kaza ve kadere rıza, evliyanın şanındandır. Sevgiliden yani Allahü teâlâdan gelen dert, 
bela bahşiştir ve Onun bahşişini kabul etmemek ise, büyük hatadır.  

Netice olarak kul, sahibinden yani Allahü teâlâdan, Onun gönderdiklerinden ve kendisi için takdir 
edilenlerden razı olur, itiraz etmezse, Allahü teâlâ da, ondan razı olur. Her şey için kerem vardır. 
Kalbin keremi de, Allahü teâlâdan razı olmak, kadere rıza göstermektir. 

 

İnsanların ayıbını gören 

27.05.2007 

Dinimiz, insanların, ayıbını, kusurunu araştırmayı, ortaya çıkarmayı değil, bunları örtmeyi, onlar 
hakkında iyi düşünmeyi emretmektedir. Bir Müslümanın ayıbını, arkasından söylemenin gıybet, 
müminleri haram işleyici yani fasık zannetmenin de, su-i zan ve bunların da haram olduğunu bilmelidir. 
Bir kimse, din kardeşinin ayıbını görünce, ona hüsn-i zan etmeli, iyi şeyle yorumuna çalışmalı, onu 
ıslah etmelidir. Hadis-i şerifte buyuruldu ki: 

(Su-i zan etmeyiniz. Su-i zan, yanlış karar vermeye sebep olur. İnsanların gizli şeylerini 
araştırmayınız, kusurlarını görmeyiniz, münakaşa etmeyiniz, haset etmeyiniz, birbirinize 
düşmanlık etmeyiniz, birbirinizi çekiştirmeyiniz, kardeş gibi sevişiniz. Müslüman Müslümanın 
kardeşidir. Ona zulmetmez, yardım eder. Onu, kendinden aşağı görmez.) 

Günah işleyen bir kimseyi görünce, kendi günahlarımızı hatırlamalıyız, affedilmezsek, başımıza 
gelecek azapları düşünmeliyiz. Yusuf bin Esbat hazretleri buyuruyor ki: 

“Güzel ahlakın alametleri; arkadaşının söylediğine itiraz etmeyip, kabul etmek. Kendine ve 
herkese ve hatta her mahluka karşı merhametli ve insaflı olmak. Kimsenin ayıbını araştırmamak. 
Başkasında bir kusur görünce, dalgınlıkla olmuştur, istemeyerek yapmıştır diyerek iyiye yormak. 
Kendisinden özür dileyenlerin özürlerini kabul etmek. Başkalarından gelen sıkıntı ve eziyetlere sabır 
ve tahammül etmek. Başkalarının kusurlarını araştırmak yerine, kendi kusur ve kabahatlerini düşünüp 
araştırmak, düzeltmeye çalışmak. Büyük, küçük herkese karşı edepli, tatlı dilli, güler yüzlü olmaktır.” 

Allahü teâlâ sabredenleri, iyilik yapanları, insanlara hizmet edenleri, nasihat verenleri, tatlı dilli, 
güler yüzlü olanları, iyi iş yapanlara yardım edenleri sever. Kendini beğenenleri ise, sevmez. Bunun 
için, Allahü teâlânın sevdiği güzel işleri yapmalıyız ve güzel huylu olmalıyız. Müslüman dili ile, eli ile 
kimseyi incitmez. Çünkü başkasını incitmek günahtır ve fitne çıkmasına sebep olur ki, daha büyük 
günahtır. Peygamber efendimiz; (Allahü teâlânın ahlakı ile huylanınız!) buyurmuştur. Allahü teâlânın 
sıfatlarından birisi Settardır ki, günahları örtücüdür demektir. Müslümanın da din kardeşinin ayıbını, 
kusurunu örtmesi lazımdır. Allahü teâlâ, kullarının günahlarını affedicidir. Müslümanlar da, birbirlerinin 



kusurlarını, kabahatlerini affetmelidir. Allahü teâlâ kerimdir, rahimdir. Yani lutfü, ihsanı boldur ve 
merhameti çoktur. Müslümanın da, cömert ve merhametli olması lazımdır.  

Sa’di Şirazi hazretleri buyuruyor ki: 

“Dil, şükretmek içindir. Rabbini bilen, dilini gıybet için kullanmaz. Kulak; Kur’an-ı kerim ve nasihat 
dinlemek içindir. Bâtıl ve boş sözler için değildir. Göz; Allahü teâlânın kudret ve sanatını görmek 
içindir. Eşin dostun ayıbını görmek için değildir.”  

Kötü kimseler, insanların ayıplarını arayıp, yüzüne çarparlar. İyi kimseler ise, insanların ayıplarını 
pek görmezler. Sırri-yi Sekati hazretleri; “Bir kimsenin ahmak olduğuna alamet, kendi ayıbını bırakıp, 
başkasının ayıbıyla uğraşmasıdır” buyurmuştur.  

Bir kimse, İbrahim bin Edhem hazretlerine, kendinde bulunan ayıpları, kusurları bildirmesi için 
yalvarınca; “Seni kendime dost edindim. Her halin, her hareketin, bana güzel görünüyor. Ayıbını 
başkalarına sor” cevabını vermiştir.  

Peygamber efendimiz, kimsenin ayıbını yüzüne vurmaz, kimseden şikayet etmez ve arkasından 
söylemezdi. Bir kimsenin sözünü veya işini beğenmediği zaman; (Bazı kimseler, acaba neden şöyle 
yapıyorlar?) buyururdu. Bir kimse, başkasında bir ayıp görünce, bunu hemen kendinde araması, 
kendinde bulursa, bundan kurtulmaya çalışması lazımdır.  

Kimsenin ayıbını meydana çıkarmaya çalışmamalı, gizli hallerini araştırmamalıdır! Peygamber 
efendimiz buyurdu ki:  

(Mirac gecesi birtakım insanlar gördüm ki, çok feci ve elim bir şekilde kendi kendilerine 
azap ediyorlardı. Cebrail aleyhisselama sordum ki, ya Cebrail, bunların günahı nedir? Niçin 
böyle kendi kendilerine azap ederler? Cebrail aleyhisselam dedi ki, bunlar başkalarının 
ayıplarını meydana çıkaranlardır.) 

Netice olarak; kendini hiçbir Müslümandan üstün bilmemelidir. Her Müslümanı kendinden üstün 
tutmalı ve herhangi bir Müslümanı görünce, kendi saadetinin, onun duasını almakta olabileceğine 
inanmalıdır. Bunun için kimsenin ayıbına bakmamalı, kendi ayıplarını görmelidir. İnsanların ayıplarını, 
kusurlarını, araştırmamalı, görmemelidir. Zira insanların kusurlarını araştıran, ayıplarını gören bir 
kimse, insanların hedefi olur. İdris aleyhisselamın buyurduğu gibi: 

“Akıllı kimse başkalarının aybına bakmaz ve kişinin ayıbını yüzüne vurmaz. Malı çoğaldıkça, 
mağrur olup ahlakını bozmaz.” 

 

Vakti gelen, iniyor 

28.05.2007 

İnsan, bir yere gitmek için, belli bir yerden, oraya gidecek olan vasıtaya biner ve gideceği yere 
varınca da, bindiği vasıtadan iner. Ahiret yolcusu olan insanın, dünyadaki hâli de, buna 
benzemektedir. Ahiret yolculuğundaki son durakta, iki yer vardır. Bunlar da, Cennet ve Cehennemdir. 
Bunun için insan, dünyada iken bineceği vasıtayı iyi seçmesi lazımdır. Zira herkes, inansa da 
inanmasa da, ahiret yolcusudur. Oraya da bir vasıta ile gidilmektedir. Yanlış vasıtaya binen bir kimse, 
istediği yere değil, vasıtanın gittiği yere gider. Kâbe’ye gitmek için niyet edip Paris’e giden uçağa binen 
bir kimse, niyeti halis olsa bile Kâbe’ye varamaz.  

İnsan, ruhlar âleminden itibaren yolculuğuna devam etmektedir. Şu anda hayatta olan bir insan, 
ister katarda, ister gemide, isterse uçakta olsun, yolculuğuna devam etmektedir. Dünya dönüyor, 
dolayısı ile hareket ediyor demektir. Hareket ise, bir yere gitmek demektir.  

Dünyaya gelen her insan, aynı yaşta ve aynı zamanda kalmıyor, devamlı olarak bir yere doğru 
gidiyor yani ömrü tükeniyor. Bu yolculukta, binilen vasıtadan, vakti saati gelenler iniyor ve dünyaya 
yeni gelenler de biniyor. Zira her gün ölenler ve doğanlar var. İnsan, bu yolculukta, bindiği vasıtada, 
ister saltanatla yaşasın, isterse üzüntüyle yaşasın ne fark eder ki? Yolcuya, bütün saltanatların hepsi 
verilse, yolcunun bir şeyi değişecek midir? Saltanat, devamlı kalana, kalıcı olana layıktır. Halbuki 
yolculara, bu dünyada bir şey kalmıyor. Zaten dünyanın kendisi de geçicidir, kalıcı değildir. Bu zamana 
kadar nice şehirler kurulmuş, nice memleketler altüst olmuş ve nice sevgililer perişan olmuştur. Bunun 
için, kalıcı olana talip olmak lazımdır. Anne karnındaki çocuk, orada yaşamak için değil, dünyaya 
gelmek için beklemektedir. Dünyaya gelen insan da, dünyada kalmak için değil, ölmek için gelmekte 
ve yaşamaktadır. Muhammed bin Ka’b el-Kurezi hazretleri; “Dünya geçici bir yerdir. İyiler ondan yüz 
çevirir, kötüler ona koşar. İnsanların kötüsü, ona rağbet eden, iyisi ondan uzaklaşandır. Dünya, 



kendine bağlanana sıkıntı verir, boyun eğene hainlik yapar. Zenginliği fakirlik, çokluğu azlıktır. Günleri 
gelip geçer” buyurmuştur. 

Hepimiz ahiret yolcusuyuz ve bunun inkârı mümkün değildir. Herkes bir sefere giderken, 
yolculuğa çıkarken, yolda ve gittiği yerde kendine lazım olanları alır, diğerlerini almaz. İhtiyaç olmayanı 
almak, ahmaklık olur. Dünyadan da, ahirete lazım olanlar tedarik edilir. En akıllı insan, ölüme 
hazırlanandır. En ahmak olan da, dünyaya tapandır. Dünyanın güzelliği ile ahiretin güzelliği birbirinin 
zıddıdır ve birbirine uymaz. Resulullah efendimiz; (Dünya ve ahiret, birbirinin zıddı, tersidir. Bu 
ikisinden birisini razı edersen, öteki gücenir) buyurmuştur. 

Dünyadan sonraki yolculuk çok uzundur. O uzun sefer için, yol azığı hazırlamak lazımdır. Zira 
ölüm vardır ve ölümden sonra da sadece iki yer mevcuttur. Bunlar da, Cennet ve Cehennemdir. 
Ölümü unutup, çok yaşama arzusuna kapılan bir kimse, üç şeye hasret gider. Topladığına doyamaz, 
umduğuna kavuşamaz ve ahiret yolculuğu için yeterli hazırlık yapamaz. Malik bin Dinar hazretleri 
şöyle anlatır: “Bir gece uyuya kaldım. Okumam ve yapmam gerekenleri yerine getirmedim. Rüyamda 
birisi karşıma çıktı ve; (Okur-yazarlığın var mı?) dedi. Var, dedim. (Şu yazıyı okur musun?) dedi ve 
elime bir kağıt parçası verdi. Kağıtta; ‘Dünyanın geçici ve aldatıcı nimetleri, ölümsüz olarak 
yaşayacağın Cennetin zevk ve safasından seni alıkoymuştur. Geçici olarak zevk aldığın bu uyku, 
ebedi saadetine yarayacak ibadetine mani olmuştur. Uyan, namaz kıl ve Kur’an-ı kerim oku. Zira 
bunlar, uykudan hayırlıdır’ yazılıydı.” 

Salih bir zatın hanımı, efendisinin ölmek üzere olduğunu görünce ağlamaya başlar. O zat 
hanımına; (Niçin ağlıyorsun?) diye sorar. O da; Senin için ağlıyorum der. Bunun üzerine o zat; (Sen 
kendin için ağla! Ben tam kırk yıldır bugün için ağlıyordum) buyurur.  

Salihlerden biri, öldükten sonra kabrinin başına konulmak üzere şöyle yazdırtmıştır: 

“Dünya denen ülkenin durağı, geçici imiş. Emir, vezir ve sultanların hepsi buradan geçer. 
Ölümsüz ve hayy yani diri olan Allahü teâlânın takdiri erişince, toprağa, izzet ve mevki sahiplerinin 
tohum gibi düştüğünü görürsün.” 

Netice olarak, ömür ne kadar uzun olursa olsun, ölüm yüz gösterince, bu uzunluğun bir faydası 
olmaz. İnsanın en hassas olacağı nokta, ölüm ve sonrası için olmalıdır. Çünkü ölümden sonra yani 
ahirette, Cennet ve Cehennemden başka, üçüncü bir yer yoktur. Şumeyt bin Aclan hazretlerinin 
buyurduğu gibi: 

“Ölümü düşünen insan, ne dünyanın geçici sıkıntılarına üzülür, ne de gelip geçen nimetlerine 
sevinir.” 

 

Olacak olanı, olmuş bilmeli 

03.06.2007 

Allahü teâlâ, bir şeyi yaratacağını ezelde irade etti, diledi ise, az veya daha çok olmaksızın, o şey, 
dilediği gibi var olur. Dünyayı geçici ve imtihan yeri olarak, Cennet ve Cehennemi de sonsuz kalınacak 
şekilde yaratmıştır. Cenab-ı Hak, ezelde böyle dilemiş ve böyle de olacaktır.  

İnsanlar da, Allahü teâlâya kulluk, ibadet etmek için yaratılmıştır. Bu sebeple insan, sonsuz 
saadete kavuşmak için, yaratılış gayesine dikkat etmelidir. Çünkü dünya nimetleri geçicidir. Dünya, 
ebedi kalınacak bir yer değil, ahirete gitmek için bir binek gibidir. Sevinç yeri değil, ayrılık yeridir. Akıllı 
olan bir kimse, bu fani dünyaya düşkün olmaz, kulluk vazifesini hakkıyla yapar. İmam-ı Rabbani 
hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki:  

“Yavrum, yakında, elbet öleceksin! O halde! Kendini ve herkesi ölmüş bil! Duymaz, kımıldamaz bir 
taş gibi düşün! Zümer suresi, otuzuncu âyetinde mealen, (Sen elbette öleceksin! Onlar da elbette 
ölecekler!) buyuruldu. 

Ey evladım! Yalancılığı çok defa görülmüş olan birisi, düşman bu gece, filan yerden baskın 
yapacak dese, idareciler, akıllılar, karşı koyma güçlerini düşünmez mi? O kimsenin yalancı olduğunu 
bildikleri halde, tehlike bulunan işlerde, ihtiyatlı, tedbirli, uyanık bulunmak lazımdır demezler mi? 

Hep doğru söyleyici olan Muhammed aleyhisselam, tekrar tekrar, açıkça, ahiretin sonsuz 
azaplarını bildiriyor. Buna inanmıyorlar. İnanılsa da, tedbir, kurtulma çaresi düşünmüyorlar. Halbuki 
Muhammed aleyhisselam, kurtuluş yolunu da göstermektedir. O halde, Muhammed aleyhisselamın 
sözlerine, bir yalancının sözleri kadar kıymet vermemek, nasıl bir imandır? İmanım var demek, 
Müslümanım demek, insanı kurtarmaz. Kalbin inanması, yakîn hasıl etmesi lazımdır. Halbuki, yakîn 



nerede? Zan bile yok. Belki vehim bile değil. Çünkü, tehlikeli zamanlarda vehim edilen şeye karşı da, 
tedbir almak, akıl icabıdır.” 

Ebu Süleyman Darani hazretleri vefat etmek üzere iken yanındakiler; (Ne mutlu sana ki, affı ve 
rahmeti bol olan Allah’a gidiyorsun) derler. O da; (Evet iğneden ipliğe her şeyin hesabını vermek üzere 
gidiyorum) buyurur. 

Yusuf Nebhani hazretleri, Hulasat-ül-kelam kitabında buyuruyor ki: 

“Dünya hayatı çok kısadır. Her günü geçip hayal olmaktadır. Her insanın sonu ölümdür. Bundan 
sonrası da, ya daimi azap veya ebedi nimetlerdir. Bunların vakitleri, herkese süratle yaklaşmaktadır. 
Ey insan! Kendine merhamet et! Aklından gaflet perdesini kaldır! Batılın batıl olduğunu görerek, ondan 
kurtulmaya çalış! Hakkın hak olduğunu da görerek, ona tâbi ol, sarıl! Vereceğin karar, çok büyük, çok 
mühimdir. Vakit ise, çok azdır. Muhakkak öleceksin! Öldüğün vakti düşün! Başına geleceklere 
hazırlan! Hakka tâbi olmadıkça, ebedi azaptan kurtulamazsın! Son pişmanlık fayda vermez.  
Ey insan! Başına gelecekleri düşün! Ömrün tükenmeden, aklını başına topla! Etrafında gördüğün, 
konuştuğun, sevdiğin, korktuğun kimselerin hepsi, birer birer öldüler. Birer hayal gibi, gelip gittiler. İyi 
düşün! Ebedi ateşte yanmak, ne büyük azaptır! Sonsuz nimetler içinde yaşamak ise, ne büyük 
nimettir. Bunlardan birini seçmek, şimdi senin elindedir. Herkesin sonu, bu ikisinden biri olacaktır. 
Bundan kurtulmak imkansızdır. Bunu düşünmemek ve tedbir almamak, büyük cahillik ve cinnettir.”  

İlim çoktur fakat ömür kısadır. O halde önce dinde zaruri lazım olan ilimleri öğrenmeli ve bunlarla 
amel etmelidir. İnsan, ölümü hatırladığı müddetçe, hasedi ve kıskançlığı terk eder. Ölümü gerçekten 
tanımış bir kimseye, dünya belaları, musibetleri, dert ve sıkıntıları çok hafif gelir. İnsan, ölüme 
hazırlanırsa, huyu güzel olur. Ölümü hatırlatmak, mümin için müjdeli haber gibidir. Şaşılır şu kimseye 
ki, dünyaya hırsla sarılır, halbuki ölüm, onu aramaktadır. Unutmuş ama unutulmuş değildir. Güler ama, 
bilmez ki, Rabbi ondan razı mıdır, yoksa değil midir? 

Dünya deniz gibidir. Çok kimse, bu denizde boğulmuştur. Bu denizde boğulmamak için, binilen 
geminin takva, yükün iman ve halin de, tevekkül olması lazımdır. Bunlara sahip olan bir kimse, 
dünyada meydana gelen şeyler için üzülmez. Olacak olan, zaten olmakta ve insanın bunları 
değiştirmesi, akan suyu tersine çevirmesi, mümkün değildir. 

Netice olarak insan, ölümü özüne sevdirmelidir. Çünkü ölüm, nasıl olsa yani inansa da, inanmasa 
da insanın başına gelecektir. Bir şey muhakkak olacaksa, onu olmuş bilmeli, ona göre tedbir almalıdır. 
Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(Cebrail aleyhisselam bana geldi, dedi ki: Ya Muhammed! İstediğin gibi yaşa, muhakkak 
öleceksin. İstediğini sev, muhakkak ondan ayrılacaksın. İstediğini yap, muhakkak karşılığını 
göreceksin.) 

 

Yüz kere tevbeni bozsan da 

04.06.2007 

Allahü teâlâ, günahlarından pişman olup tevbe edenlerin, tevbelerini kabul edeceğini vaad 
buyurmuştur. Bekara suresinin ikiyüz yirmi ikinci âyetinde mealen; (Allahü teâlâ, tevbe edenleri 
sever) buyuruldu. 

Bir gün Resulullah efendimiz, eshab-ı kirama hitaben; (Günah işleyen biri, pişman olur, abdest 
alıp namaz kılar ve günahı için istigfar ederse, Allahü teâlâ, o günahı elbette affeder. Çünkü, 
Allahü teâlâ, Nisa suresi yüz dokuzuncu âyetinde: “Biri günah işler veya kendine zulmeder, 
sonra pişman olup, Allahü teâlâya istigfar ederse, Allahü teâlâyı çok merhametli, af ve mağfiret 
edici bulur” buyurmaktadır) buyurmuştur. 

Ahmed Zerruk hazretleri buyuruyor ki: 

“Masum olmak, kusursuz olmak, Peygamberlere mahsustur. Evliyanın masum olması şart 
değildir. Israr ve devam olmadan, büyük günah işlemek, evliyalığı bozmaz. Evliya, günahından 
vazgeçer ve tevbe eder. Günah işlemek, insanı helak etmez. Günaha devam etmek, tevbeyi terk 
etmek, helak eder.” 

Günahtan sonra hemen tevbe etmek farzdır. Tevbeyi geciktirmek, büyük günahtır. Bunun için de, 
ayrıca tevbe etmek lazımdır. Her günahın affı için, kalb ile tevbe etmek, dil ile istigfar etmek ve beden 
ile kaza etmek lazımdır. Yüz kere; “Sübhanallah-il-azim ve bi-hamdihi” demek ve sadaka vermek ve bir 
gün oruç tutmak, çok iyi olur.  



Allahü teâlâ şartlarına uygun olan tevbeyi kabul edeceğine söz vermiştir. Her günahtan sonra, 
hemen tevbe etmek farzdır. Şakik-i Belhi hazretleri; “İleride tevbe ederim diye günaha devam edenler, 
daha yaşarız ümidiyle, tevbeyi geciktirenler, hatta, Allahü teâlânın azabını düşünmeyip, rahmetini ümit 
ederek tevbe etmeyenler, çok büyük gaflet ve felaket içindedirler” buyurmuştur. 

Günah işleyince, hemen tevbe, istigfar etmelidir. Gizli yapılan günahın tevbesi gizli, aşikâr 
yapılanın tevbesi aşikâr olmalıdır. Tevbeyi geciktirmemelidir. İbrahim Desuki hazretleri, talebesi olmak 
isteyen birine; “Ey oğlum, tevbe etmek istersen, bu hususta laubali olma. Tevbeyi oyuncak sanma, 
yalnız dil ile ‘Tevbe ettim ya Rabbi!’ demek yetmez, hem dil ile tevbe etmeli, hem de haramları ve 
yasak olan şeyleri yapmamalıdır. Tevbe nasıl olur bilir misin? Kulun, kalbini Allah’tan başka bir şey ile 
meşgul etmemesi, tevbe etmesi ile olur. Bu hasıl olursa, tevbe makbuldür” buyurdu. 

Günah işleyince, melekler üç saat yazmaz. Bu zamanda tevbe edilirse, hiç yazılmaz. Tevbe 
edilmezse, bir günah yazılır. Tevbeyi geciktirmek, daha büyük günahtır. Ölünceye kadar, tevbe kabul 
olur. Lokman Hakim hazretleri, oğluna nasihat ederek; “Oğlum, tevbeyi yarına bırakma! Çünkü ölüm, 
ansızın gelip yakalar” buyurur.  

İmam-ı Mücahid hazretleri; “Her sabah ve akşam tevbe etmeyen kimse, kendine zulmeder” 
buyurmaktadır. 

Ali Ramiteni hazretleri; (Ey iman edenler, Yüce Allah’a nasuh tevbesi ile tevbe ediniz) 
mealindeki Tahrim suresinin sekizinci âyetini açıklarken buyuruyor ki: 

“Bu âyet-i kerimede hem işaret, hem de müjde vardır. Tevbeden dönseniz de tevbe ediniz demesi 
işarettir. Müjde ise tevbenin kabulüdür. Çünkü Allahü teâlâ tevbeyi kabul etmeyecek olsaydı, bunu 
emretmezdi. Emretmesi kabul etmesini gösteriyor. Ancak tevbe dilden değil, gerçekten kusurunu 
bilerek kalbden olmalıdır.” 

Hadis-i şerifte buyuruldu ki:  

(Günahı olan kimse, istigfar ve tevbe eder, sonra bu günahı tekrar yapar, sonra yine istigfar 
söyler, tevbe eder. Üçüncüye yine yapar ve yine tevbe ederse, dördüncü olarak yapınca, büyük 
günah yazılır.) 

Günahların çokluğu sebebi ile, ümitsizliğe düşmemelidir. Ebu Türab-ı Nahşebi hazretleri, 
günahlarının çokluğundan ağlayan bir gence hitaben; “Ey genç! Ümitsiz olma! Çünkü Allahü teâlânın 
rahmet denizleri, dalga dalga geliyor. Allahü teâlâ ziyadesi ile tevbeleri kabul edici ve affedicidir. 
Kulların günahlarını bağışlayıcıdır. Asilerin tevbelerini kabul edicidir. Acizlere kâfidir. Düşkünlerin en iyi 
vekilidir. Bütün günahlardan tevbe makbuldür” buyurmuştur. 

Netice olarak, Allahü teâlâdan ümit kesmek küfürdür yani imanı giderir. Onun için Rabbimizin 
mağfiretinden daima ümitli olmalıyız. İnsan olarak hepimizin günahı çok, tevbemiz ise bozuktur. Hatta 
çoğu zaman, tevbe etmeyi bile unutuyoruz. Bütün bunlara rağmen, yüz kere tevbemizi bozmuş olsak 
da, Allahü teâlâdan ümit kesmemelidir. Bekr bin Abdullah el-Müzeni hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Ey Ademoğlu! Allahü teâlânın rahmetinden öyle ümitli ol ki, bu ümidin seni, Allahü teâlânın 
mekrinden emin kılmasın. Eğer bundan emin olursan, günahları işler, Allahü teâlânın gazabına 
uğrarsın. Yine Allahü teâlâdan öyle kork ki, bu korku Onun rahmetinden ümidini kestirmesin. Ne kadar 
günahkâr olursan ol, yine de Allahü teâlânın rahmet ve merhametinden ümitli ol.”  

 

Ağlayan kazanır, ağlatan ise kaybeder! 

10.06.2007 

İnsanın ömrü, dünyanın ömrüne nazaran, sahrada esen bir rüzgar gibidir. Bu çok kısa olan 
hayatta, insanın, acı günleri de, tatlı günleri de olur. Önemli olan, bu ömrü, nerede, nasıl ve ne işler 
yaparak geçirdiğidir. Başkalarının hakkını gasp ederek, onlara zulmederek ve ağlatarak mı, yoksa 
muzlum olarak, gözyaşı dökerek yani ağlayarak mı geçirdiğidir. 

Eğer bir kimse, ömrünü, başkalarına zulmederek, onları ağlatarak geçirmiş ise, ahirette hâli çok 
perişandır. Çünkü Peygamber efendimiz; (İnsanlara zulmeden, Kıyamette bunun azabını 
çekecektir) buyurmuştur. 

Başkasının hakkına tecavüz eden, onun hakkını, malını elinden alan kimseye, zalim denir. Zulüm, 
küfür gibi hiç helal olmaz. Alaeddin Abizi hazretlerine; zulüm nedir diye sual edilince, cevap olarak; “Bir 
şeyi layık olduğu yerden başka bir yerde kullanmaktır” buyurmuştur. 



Allahü teâlânın emirlerini yerine getirmeyen ve kendi nefsi için başkasının hakkını yiyen veya 
başkasını aldatanlar, hak sahipleri ile helallaşmadıkça affedilmeyeceklerdir. Ömer bin Abdülaziz 
hazretleri; “Bizden önce helak olanlar, hakkı engellemek ve zulüm yapmak yüzünden mahvoldular. 
Hak onlardan satın alınırdı ve zulümden korunmak için de fidye verilirdi” buyurmuştur. 

Üzerinde kul veya hayvan hakkı bulunan kimseleri Allahü teâlâ affetmez ve bunlar ibadet etseler 
bile, Cehenneme girecekler, cezalarını göreceklerdir. Süleyman bin Ceza hazretleri buyuruyor ki: 

“Şakilerin alameti sende bulunmasın! Bu alametlerin evveli, zulmetmektir. Zulüm üç kısımdır: 

1-Allahü teâlâya asi olmak. 

2-Zulmeden kimselere yardım etmek. 

3-Kendi emri altında bulunanlara, eza, cefa etmek. Onların ibadet yapmalarına mani olmak.” 

Allahü teâlâ, kendisine ibadette kusur, hata edenleri, dilerse affeder. Başkasının hakkına riayet 
etmek de ibadettir. Başkalarına fenalık edenleri ve üzerinde başkasının hakkı bulunanları, hak 
sahipleri affetmedikçe asla affetmez. İmam-ı Taki hazretleri; “Zulüm yapan, zalime yardım eden ve bu 
zulme razı olan, bu zulme ortaktır. Zalimin adaletle geçen günü, kendisine, mazlumun zulüm gördüğü 
günden daha ağır gelir” buyurmuştur. 

Dünyada iken aldanan, ahirette kazanır, aldatan ise kaybeder. Mazlum olan kazanır, zalim olan 
kaybeder. Gözyaşı döken kazanır, ağlatan ise kaybeder. Dünyada aldanan, ahirette sevinir, aldatan 
ise, içine düştüğü hâli görüp üzülür. Üzülenler sevinir, üzenler ise üzülür. Dünyada iken, gözyaşı 
döküp ağlayanlar, orada sevinir, ağlatanlar ise, üzülür ve kahrolur ama bir faydası olmaz. Ka’b-ül-
Ahbar hazretleri buyurdu ki: 

“Cehennemde dört köprü vardır: Birincisinde, akrabası ile münasebeti kesenler, ikincisinde, 
üzerinde borç bulunanlar, üçüncüsünde taşkınlık ve azgınlık yapanlar, dördüncüsünde, zulüm edenler 
oturur.” 

Şunu hiçbir zaman unutmamalıdır ki, yalan söyleyen, hilekârlık yapan, insanları aldatan, 
zulmeden, haksızlık yapan, din kardeşlerine yardım etmeyen, büyüklük satan, yalnız kendi menfaatini 
düşünen bir kimse, ne kadar ibadet ederse etsin, hakiki bir Müslüman sayılmaz. Bir gün Ali bin Fudayl 
hazretlerini, ağlarken görenler, sebebini sorarlar. Cevabında buyurur ki:  

“Bana zulmedene, yarın Allahü teâlânın huzuruna çıkıp da, hiçbir sebep yokken niçin zulmettiği 
kendisine sorulunca, hiçbir cevap veremeyecek olan kimseye acıyorum da onun için ağlıyorum.” 

Netice olarak, mahşer günü, Allahü teâlâ ile kullar arasındaki günahlar için şefaat, af çoktur. Fakat 
kullar arasındaki günahlara şefaat, af yoktur. Çünkü orada, mutlak adalet ve her şeyi inceden inceye 
sual eden, hesap soran mahkeme var. İnsanlar, haklı olsalar bile mahkemeye gitmekten çekinirler, 
korkarlar, mahkemeye düşmek istemezler. Sulh yapmayı tercih ederler. Mahkemede hak, açığa çıkıp, 
karşı tarafın olabilir. Bunun için ahirete giderken borçlu gitmemeli, alacaklı olarak gitmelidir. Zalim 
değil, mazlum olmalı. Çünkü orada, zalim verecek, mazlum ise alacaktır. Hesap günü, alışverişler 
para, mal ile değil, sevap, günah ile olacaktır. Hak sahiplerine, eğer varsa sevaplarımız verilecek, 
sevabımız yoksa, hak sahibinin günahları bize yüklenecektir. Dünyada iken, ben haklıyım diyen çok 
kimse, orada haksız çıkacaktır. Bu sebeple ben haklıyım demek çok tehlikelidir. Kendimize göre haklı 
olabiliriz. Allahü teâlâ indinde nasıl olduğunu, haklı mı haksız mı olduğumuzu bilmiyoruz. Onun için, 
dünyada iken helallaşmak, anlaşmak lazımdır. Zira anlaşmakta, uzlaşmakta hayır vardır. Yahya bin 
Muaz-ı Razi hazretlerinin buyurduğu gibi:  

“Dünya, uyku; ahiret ise uyanıklık yeridir. Rüyada ağlayan uyanıklıkta güler, sevinir. Sen dünya 
hayatında ağla ki, ahiret uyanıklığında gülesin ve neşeli olasın.” 

 

Niyet, yol levhası gibidir 

11.06.2007 

Niyet; kasdetmek, kalbin bir şeye yönelmesi ve kişinin, ibadetleri, emre itaat ve Allahü teâlânın 
rızasına kavuşmak için yaptığını kalbinden geçirmesidir. Her işte, iyi niyet yapmalıdır. Kalb ile halis, 
Allahü teâlâ emrettiği için niyet etmedikçe, hiçbir ibadete ve işe başlamamalıdır. Hadis-i şerifte 
buyuruldu ki:  

(Kul, birçok iyi ameller işler. Bu ameller mühürlü bir zarf ile melekler tarafından Allah’a 
yükseltilir ve bu zarf Allah’ın huzuruna konur. Allahü teâlâ; “Bu zarfı atınız, zira bunun içindeki 



amel, benim rızam için yapılmamıştır” buyurur. Sonra Allahü teâlâ melekleri çağırır ve; “Şu şu 
amelleri ona yazınız” buyurur. Melekler; “Ya Rabbi! O bunların hiçbirini yapmadı” derler. Allahü 
teâlâ; “Yapmadı ama, yapmaya niyet etti” buyurur.) 

Her konuda niyet, çok önemlidir. Haramlardan kaçıp, farzları yerine getiren, dinimize hizmet 
niyetinde olanın, her adımı zikir sayılır. Bunun için, her işte güzel niyet etmeyi unutmamalıdır. Her 
sabah, evden çıkarken; “Allah Rızası için, ibadet ve dinime hizmet etmeye, rızkımı helalinden 
kazanmaya” diye niyet edenin, yaptığı her iş, attığı her adım zikir sayılır.  

İlmin evveli niyet, sonra anlamak, daha sonra yapmak, ondan sonra muhafaza etmek ve en sonra 
da yaymaktır. Fudayl bin İyad hazretleri; “İlim tahsili doğru bir niyet ve temiz bir gaye ile olursa, bundan 
daha yüksek amel olmaz” buyurmuştur. 

Bir talebe, dinini öğrenmeye ve dine hizmet etmeye, Müslümanlara ve insanlara faydalı olmaya 
niyet ederse, bu niyetle okursa, her nefesi zikir olur. Ebu Ali bin Katib hazretleri; “Niyet her şeyin 
başıdır. Hayırlı işler, iyi niyetlerle, güzel maksatlarla yapılırsa, sevabı çok olur. Böyle kimseye, Allahü 
teâlâ doğruluk, sıhhat ve başka birçok nimetler ihsan eder. Kimin niyetinde zayıflık bulunursa, bildirilen 
faydalara kavuşamaz” buyurmuştur.  

Günahlar, niyetsiz veya iyi niyet ederek işlenirse, günah olmaktan çıkmaz. (Ameller, niyete göre 
iyi veya kötü olur) hadis-i şerifi, taatlara ve mubahlara niyete göre sevap verileceğini bildirmektedir. 
Bir kimse, birinin gönlünü almak için başkasını incitse veya başkasının malı ile sadaka verse, yahut 
haram para ile mektep, cami yaptırsa, bunlara sevap verilmez. Zulüm, günah, iyi niyet ile işlenirse, 
yine günah olur. Böyle işleri yapmamak sevaptır.  

Her mubah, iyi niyet ile yapılınca taat, kötü niyet ile yapılınca, günah olur. Düzgün niyet 
edilmedikçe, hiçbir farz kabul olmaz. 

Yemekleri, keyif için, lezzet için yememeli, Allahü teâlânın emirlerini yerine getirmeye kuvvet 
bulmak için yemelidir. Eğer önceleri, böyle niyet edilemezse, her yemekte, zorla böyle niyet etmeye 
çalışmalıdır. Nice küçük amel, niyetle büyür, nice büyük amel ise niyetle küçülür. 

Mal iyi de değildir, kötü de değildir. Mal, mülk gönüle girerse insanı şımartır ve bu kimsenin sonu 
olur. Mal mülk, iyi niyetle kullanılırsa faydalı olur. Niyet iyi olmazsa insanın felaketi olur.  

Dünyada iki gram altın elde etmek için, bazen tonlarca toprak kazılır ve elenir. Ahirette de 
böyledir. Niyet altın gibidir. Çok amel değil, ihlaslı amel lazımdır. Yapılan bütün amellerde hep niyet 
aranır, niyete bakılır. Allah için olanlar seçilir, diğerleri ise atılır. Bir insanın niyeti, hangi işte olursa 
olsun, ister dünya, isterse ahiret işinde olsun, Allahü teâlânın rızası için ise, bunun dünyası da ahiret, 
ahireti de ahiret olur. Şayet niyeti, Allahü teâlânın rızası, öldükten sonrası yani ahiret için değilse, bu 
kimsenin dünyası da dünya, ahireti de dünya olur. Yani ne kadar ibadet yaparsa yapsın, eğer bu 
kimsenin niyeti Allahü teâlânın rızası değilse, elde ettiklerinin hepsi ölünce burada kalır, öbür tarafa 
hiçbir şey götüremez. 

Netice olarak, her şey niyetle kaimdir ve her şey niyete bağlıdır. Niyetsiz hiçbir şey olmaz. 
Herhangi bir kimse, levhalara bakmadan otobanlara yanlış girse, ömür boyunca da gitse, bir yere 
varamaz ve arzu ettiği yerin yanından bile geçemez. Onun için niyet, yol levhası gibidir. Yol levhası, 
insanı, arzu ettiği yere götürür. Yol levhası, insanı bir yere götürmeye mecbur değildir. Fakat insan, yol 
levhalarına bakar, bunlardan birini tercih eder ve böylece gideceği yere varır. İşte niyet de böyledir. İyi 
niyetle yaptığımız her iş, bizim için sevap, kötü niyetle yaptıklarımız ise günahtır. Niyetsiz yapılanlar 
ise, ha vardır, ha yoktur. Niyet hayır ise, akıbet de hayır olur. Ebu İshak hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Bir kimse Allahü teâlânın emir ve yasaklarından birini nefsi için yaparsa, o ameli ya kabul olunur 
veya kabul olunmaz. Ama, o ameli yapmaya kalkarken Allah için niyet ederse, o amelin kabul 
olunacağı muhakkaktır.” 

 

Herkes, kendi sıfatıyla haşrolur 

18.06.2007 

Haşr kelimesinin sözlük anlamı, toplanmak, Neşr ise, dağılmak demektir. Mahşer de, haşr 
olunacak, toplanılacak yer demektir. Dini terim olarak Haşr; Allahü teâlânın bütün insanları, melekleri, 
cinleri, şeytanları, diğer hayvan ve kuşları, gökte, yerde, denizde ne kadar büyük ve küçük canlı var 
ise, hepsini kıyametin kopmasından sonra diriltip, dünyada yaptıklarının hesabını vermek üzere Arasat 
denilen meydanda toplamasıdır. Kıyamet günü bütün canlılar mahşer yerinde toplanacak, her insanın 



amel defteri uçarak sahibine gelecektir. Bekara suresinin ikiyüz üçüncü âyet-i kerimesinde mealen; 
(Allah’tan korkun ve bilin ki muhakkak hepiniz haşr olunacaksınız) buyurulmaktadır.  

Neşr kelimesinin dini terim olarak anlamı ise, ahirette, ölülerin diriltilip, hesapları görüldükten 
sonra, cennetliklerin Cennete ve cehennemliklerin de Cehenneme dağılmalarıdır. 

Bir kimse, kıyamet günü kimler arasında bulunacak ise, kabir hayatında da, onların arasında 
bulunur. Dünyada iken kimleri seviyorsa, kimlerin arasında yaşıyorsa, kıyamette de, onlarla beraber 
haşrolunacaktır. Peygamber efendimiz; (Yemin ederim ki, Allahü teâlâ, insanı sevdikleri ile 
beraber haşredecektir) buyurmuştur. 

Bir kimse, Resulullah efendimize kıyamet hakkında sual sorunca; (Kıyamet için ne hazırlık 
yaptın?) buyururlar. Soran kimse; Allah ve Resulünün sevgisini hazırladım cevabını verir. Bunun 
üzerine Peygamber efendimiz; (Sevdiklerinle beraber olursun) buyurmuşlardır.  

İmam-ı Nevevi hazretleri, bu hadis-i şerifi açıklarken; “Bu hadis-i şerif, Allahü teâlâyı, Onun 
Resulünü, salihlerin ve hayır sahiplerinin dirilerini ve ölülerini sevmenin kıymetini, faydasını bildiriyor” 
buyurmuştur.  

Allahü teâlâyı ve Onun Peygamberini sevmek demek, emirlerini yapmak, yasaklarından 
sakınmak, bunlara karşı edepli, saygılı olmak demektir. Salihleri severek onlardan faydalanmak için, 
onların yaptıklarını yapmak lazım değildir. Çünkü, onların yaptıklarını yapan da, onlardan olur. 
Peygamber efendimiz bir gün; (Bir cemaati seven kimse, onların arasında haşrolunur) buyurunca, 
Ebu Zer Gıfari hazretleri; Ya Resulallah! Bir kimse, bir cemaati sevse, fakat onların yaptıklarını 
yapmasa, nasıl olur, diye arz edince, Resulullah efendimiz; (Ya Eba Zer! Sevdiklerinle beraber 
olursun) buyurmuşlardır. 

Abdullah ibni Vehb hazretlerine, zamanın halifesi mektup yazıp, kadı yani hakim olması için 
teklifte bulunur. Fakat o, mesuliyetinin çok ağır olması sebebiyle kabul etmez. Kendisine;  
-Niçin kabul etmiyorsunuz? Allahü teâlânın kitabı, Resulullahın sünneti ile hüküm verirsiniz diyenlere;  
-Bilmiyor musunuz? Kıyamet günü âlimler peygamberlerle ve kadılar sultanlarla beraber 
haşrolunacaklar, beraber diriltilecekler buyurur.  

Peygamber efendimiz; (Çoluk çocuğu çok ve rızkı az olup, namazlarını, şartlarına uygun 
olarak kılan ve Müslümanları gıybet etmeyen, Kıyamette benimle birlikte haşrolunacaktır) 
buyurmuştur. 

Rükneddin Ebü’l-Feth hazretleri, bir talebesine yazdığı mektupta buyuruyor ki: 

“Şunu kesin olarak bilmelidir ki, insan iki şeyden ibarettir. Suret ve sıfat. Hüküm sıfata göredir, 
surete göre değil. Hadis-i şerifte; (Allahü teâlâ, suretlerinize ve amellerinize bakmaz, kalblerinize 
bakar) buyuruldu. Ama sıfatın hükmü, hakikat üzere, ancak ahirette görünür. Çünkü orada her şeyin 
hakikati zahir olur. Bu suret gidicidir ve herkes kendi sıfatına uygun şekilde haşrolunur. Nitekim 
Bel’am-ı Baura, o kadar taatiyle birlikte, köpek suretinde haşrolunacaktır. A’raf suresi yüzyetmiş altıncı 
âyet-i kerimesinde mealen; (Onun hâli köpeğe benzer) buyuruldu.  

Bunun gibi zulmeden, başkasının malına, canına tecavüz eden, kendini kurt suretinde; kibirli olan, 
kaplan suretinde; cimri ve haris olan da, kendini domuz şeklinde bulacaktır. Kaf suresi yirmi ikinci âyet-
i kerimesinde mealen; (Şimdi senin perdeni açtık! Artık bugün gözün keskindir) buyurulması, bunu 
gösterir. İnsan, bu kötü sıfatlardan temizlenmedikçe, hayvanlar sırasında yer almaktadır. A’raf suresi 
yüzyetmiş dokuzuncu âyet-i kerimesinde mealen; (İşte onlar, hayvanlar gibidir; doğrusu daha 
sapık ve aşağıdırlar) buyuruldu. Nefsin tezkiyesi, temizlenmesi ise, ancak Allahü teâlâya sığınmak ve 
Ondan yardım istemekle mümkündür.” 

Netice olarak herkes, dünyadaki yaşayışına bakarak, ahirette, mahşer gününde kimlerle ve ne 
halde haşrolacağını bilebilir. İmam-ı Gazali hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“İnsanlar dünyadaki işlerine göre haşrolunur. Allahü teâlânın yolundan ayrılanlar, o hâl üzere 
haşrolunur. Zulmedilerek ölenler, zulüm olundukları üzre, her birinin altında, kendilerine zulmedenler 
bulunarak haşrolunurlar. Bu zamanda melekler, onları, fırka fırka, cemaat cemaat sevk ederler.” 

 

Nasihat tutmayanı, musibet tutar 

20.06.2007  

 



Nasihat; dinin ve aklın beğendiği şeyleri tavsiye etmek, öğüt vermek demektir. Nasihat vermek, 
dinimizin birinci vazifesidir ve Peygamber efendimizin sünnetine uymaktır. Hadis-i şerifte; (Dinin 
temeli nasihattir) buyuruldu.  

Nasihat vermek demek, Allahü teâlânın var olduğunu, bir olduğunu, bütün kemal ve cemal 
sıfatlarının Onda bulunduğunu, Ona layık olmayan sıfatların Onda bulunmadığını, halis niyet ile Ona 
ibadet etmek lazım olduğunu, gücü yettiği kadar Onun rızasının almaya çalışılmasını, Ona isyan 
edilmemesini, Onun dostlarına muhabbet, düşmanlarına muhalefet edilmesini, Ona itaat edenleri 
sevmeyi ve isyan edenleri sevmemeyi, nimetlerini saymayı ve bunlara şükretmeyi, bütün mahluklarına 
şefkat ve merhamet etmeyi, Onda bulunmayan sıfatları Ona söylememeyi bildirmek, Allahü teâlâ için 
nasihat etmek olur.  

Kur’an-ı kerimde bildirilenlere inanmayı, emredilenleri yapmayı, kendi aklı ile, görüşü ile uydurma 
tercümeler yapmamayı, Onu çok ve doğru olarak okumayı, Ona abdestsiz el sürmek caiz olmadığını, 
insanlara bildirmek, Kur’an-ı kerim için nasihat etmek olur.  

Muhammed aleyhisselamın bildirdiklerinin hepsine inanmak lazım olduğunu, Ona ve ismine 
hürmet etmeyi, Onun sünnetlerini yapmayı ve yaymayı, Onun güzel ahlakı ile huylanmayı, âlini ve 
eshabını ve ümmetini sevmeyi bildirmek, Resulullah efendimiz için nasihat etmek olur. 

İmam-ı Gazali hazretleri buyuruyor ki: 

“Nasihat vermek dinimizin birinci vazifesidir. Nasihat vermek kolaydır. Nasihati kabul etmek 
güçtür. Çünkü, nefslerine uyanlara, dünya zevklerinin peşinde koşanlara, nasihat acı, haramlar ise tatlı 
gelir. Nefs yaratılışta iyi işlerden kaçıcı, kötülüklere koşucudur. Allahü teâlâ, bizlere, nefslerimizi, bu 
huyundan vazgeçirmeyi, yanlış yoldan, doğru yola çevirmeyi emir buyuruyor. Bu vazifemizi 
başarabilmek için, onu bazan okşamamız, bazan zorlamamız ve bazan söz ile, bazan da iş ile, idare 
etmemiz lazımdır. Çünkü nefs, öyle yaratılmıştır ki, kendine iyi gelen şeylere koşar ve buna 
kavuşmakta iken rastlayacağı güçlüklere sabreder. Nefsin, saadete kavuşmasına mani olan en büyük 
perde, gafleti ve cehaletidir. Gafletten uyandırılır, saadetinin nelerde olduğu gösterilirse, kabul eder. 
Bunun içindir ki, Allahü teâlâ, Zariyat suresinde, mealen, (Onlara nasihat et! Nasihat, müminlere 
elbette fayda verir) buyurdu. Senin nefsin de, herkesin nefsi gibidir. Nasihat ona tesir eder. O halde 
önce kendi nefsine nasihat et ve onu azarla! Hatta, onu azarlamaktan hiç geri kalma!” 

Bir gün Peygamber efendimiz, Ebu Hüreyre hazretlerine hitaben; (İyi huylu ol!) buyurunca, 
hazret-i Ebu Hüreyre, iyi huyun ne olduğunu sorar. Resulullah efendimiz de; (Senden uzaklaşana 
yaklaşıp nasihat et, sana zulmedeni affet ve malını, ilmini, yardımını senden esirgeyene bunları 
bol bol ver!) buyurmuşlardır. 

Müslümanların birbirine, mümkün olduğu kadar, emr-i maruf ve nehy-i münker yapması yani 
nasihat etmesi farzdır. Emr-i maruf iki suretle yapılır:  

Birincisi, söz, yazı ve her çeşit yayın vasıtası iledir. Bunu yaparken, bilgi az ise ve şahsa, âdetlere, 
kanunlara dikkat ve riayet edilmezse, fitneye sebep olabilir.  

İkinci yol, hâl ile, İslam’ın güzel ahlakına uyarak, numune olmaktır. Herkese tatlı dil, güler yüz 
göstermek, kimseyi incitmemek, kimsenin malına, ırzına göz dikmemek, en tesirli, en faydalı nasihat 
yapmak olur. Bunun içindir ki; “lisan-ı hâl, lisan-ı kalden entaktır” demişlerdir.  

Gücü, kuvveti, salahiyeti olan bir kimse, nasihat etmezse, müdahene olur ki, haramdır. Gücü, 
kuvveti yettiği halde, fitne çıkarmamak için nasihat etmezse, müdara olur. Böyle yapmak da, caizdir, 
hatta müstehab olur.  

Alay edenlere, zarar yapacaklara nasihat verilmez. Nasihat, birinin yüzüne karşı olmamalı, umumi 
olarak, ortadan söylenmelidir. Hiç kimse ile münakaşa etmemelidir. Resulullah efendimiz, eshab-ı 
kirama hitaben; (Ümmetim arasında her zaman kırk kişi bulunur. Bunların kalbleri, İbrahim 
aleyhisselamın kalbi gibidir. Allahü teâlâ, onların sebebi ile, kullarından belaları giderir. Bunlara 
ebdal denir. Bunlar, bu dereceye namaz, oruç ve zekat ile yetişmediler) buyururlar. Orada hazır 
bulunanlardan İbni Mesud hazretleri, bu dereceye nasıl kavuştuklarını sual edince, Peygamber 
efendimiz; (Cömertlikle ve Müslümanlara nasihat etmekle yetiştiler) buyurur. 

Netice olarak, nasihat etmek, dinimizin emridir. Allahü teâlâ, bütün Peygamberleri, kullarına 
nasihat etmeleri için göndermiştir. Peygamberlerin ve Onların vârisi olan alimlerin nasihatlerini 
dinleyenler, ebedi saadete kavuşurlar, dinlemeyenler ise, ebedi felakete giderler. Kısacası; nasihat 
tutmayanı, musibet tutar. 

 



Bir babanın oğluna nasihati 

24.06.2007 

Ahmed Siyahi hazretleri, Kastamonu’da yetişen evliyadandır. Mevlana Halid-i Bağdadi 
hazretlerinin sohbetinde yetişip kemale gelmiştir. Oğluna, aslında hepimize hitaben buyurur ki: 

“Ey oğlum! Sana Allahü teâlânın kitabına, Resulullah efendimizin sünneti seniyyesine uymayı, 
itikadını, Ehl-i sünnet âlimlerinin bildirdikleri doğru itikada göre düzeltmeni tavsiye ederim... 
Âlimlere, din büyüklerine hürmet et. İçin temiz olsun. Cömert ve güler yüzlü ol. Başkalarına ihsan ve 
iyilikte bulun. Allahü teâlânın yarattıklarına eziyet etme. Arkadaşlarının kusurlarını affet. Büyük, küçük 
herkese nasihat eyle, hırs ve tamahı terk eyle. Bütün ihtiyaçlarında Allahü teâlâya güven. Allahü teâlâ, 
kendisine sığınanları mahrum etmez. 

Ey oğlum! Kurtuluşu, doğruluktan başka bir şeyde, Allahü teâlânın rızasına kavuşmayı, Resulullah 
efendimize tabi olmak, ona uymaktan başka bir yolda arama. Kendini hiç kimseden üstün zannetme. 
Birisi senin hakkında koğuculuk ve hasetçilik yaparsa, ona mani olmak için kendini zahmete sokma, 
onun işini Allahü teâlâya bırak. Sen kıymetli ömrünü Resulullah efendimizin sünnet-i seniyyesine 
uymakla geçir. Allahü teâlânın emirlerini yerine getirmekte kınayanın kınamasından korkma. İbadet ve 
taatin güçlüklerine karşılık sevaba kavuşacağını düşünerek sabret. Nefsini daima hesaba çek. 
Vakitlerini, dinin emirlerine uymakla kıymetlendir. Çünkü geçen zaman bir daha geri gelmez. Yarına 
çıkıp çıkmayacağın belli olmadığından, yarın yaparım demek, üzüntü ve pişmanlığa yol açar. Her 
zaman Allahü teâlânın razı olduğu şeylere sarıl.  

Ey oğul! 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. Kalbin körlüğü, kalb katılığındandır. Günahların için ağlayıp sızla, ah et. Nazargâh-ı ilahi olan 
kalbi, haramlara ve Allahü teâlânın yasak ettiği şeylere yöneltmekten sakın. Akrabayı ziyaret ve onlara 
iyilik etmeyi ihmal etme. Ahiret kardeşlerini, iyi arkadaşlarını artırmaya çalış ve onlarla sohbet et! 
Evliyanın büyükleri; “Allahü teâlâ ile beraber olunuz. Buna gücünüz yetmezse, Allahü teâlâ ile beraber 
olanlarla olunuz ki, sizi Allahü teâlâya kavuştursunlar” buyurmuşlardır. 

Ey oğul! Dünyaya sarılmış olanlarla bulunma. Onlarla sohbet ve beraberlik gam, keder ve üzüntü 
getirir. Bu, tecrübe ile sabittir. Allahü teâlânın emir ve yasaklarına uymayan, nefsinin arzu ve 
isteklerine uymuş kimselerle beraber olma. Böyle kimseler gizli düşman olup, insanın yüzüne karşı 
dalkavukluk yaparlar, arkadan ise aleyhinde bulunurlar. Onların yanına gelerek oturmalarına bakıp 
aldanma. Maksatları senden manen faydalanmak olmayıp dünyalık maksatlarına, mal ve mevki elde 
etmeye seni vesile, alet etmek içindir. Bir kusur ettiğinde, hakkında kötülük düşünenlerin ve 
düşmanlarının en azılısı olurlar. Zamanındaki insanları tecrübe ettiğinde, onlarda da, bundan başka bir 
özellik bulmayacaksın. 

Ey oğul! Sana bağlılık iddiasında bulunanların, yaptıkları iyilikleri başına kaktıklarını görürsün. 
Çünkü sadakat ve bağlılık adına yaptıkları az bir iyilik karşılığında ağır, pek fazla bir hizmet ve karşılık 
beklerler, çok şey ümit ederler. Bu ümitlerine bir defa olsun müsaade etmezsen, gösterdikleri sevgi, 
sadakat ve bağlılıklarını derhal bırakırlar. Çok defa onların isteklerinden yakanı kurtaramazsın.  

Ey oğul! Eğer sana hakiki dost arkadaş lazım ise, Allah için sevenlerle beraber ol. Böyle 
kimselerden dostluk ve kardeşlik bağı kurduğun kimseye, muhtaç olduğunda ihtiyacından fazla malın 
varsa ver. Yahut onu kendinle beraber tut veya kendine tercih et. Beraber olduğunuzda ve arkasından 
ayıplarını ört ve gizle. Kusuru olduğunda sabır ve tahammül et. Hayatta iken ve vefat ettiğinde onu 
hayırla an. 

Ey oğul! Herkese yumuşaklık, alçak gönüllülük, güler yüzlülük ile davranmaya gayret et. Sana, 
Rabbinden alıkoyan dünyalığa, makam ve mevkiye kalbinin meyletmemesini tavsiye ederim. Çünkü 
nefs, heva, şeytan ve dünya, insanın dört düşmanıdır. Nefsin silahı tokluk, hapishanesi açlıktır. 
Hevanın silahı, çok konuşmak; sukut, konuşmamak ise, onun zindanıdır. Dünyanın silahı insanlarla 
fazla beraber olmak, onlar arasında fazla bulunmak, çaresi yalnızlık ve onlardan uzak kalmaktır. 
Şeytanın silahı gaflet yani Allahü teâlâyı unutmak; ona karşı tedbir, Allahü teâlâyı anmak, hatırlamak, 
büyüklüğünü düşünmektir.  

Ey oğul! Bu nasihatlerimi iyi belle ve Allahü teâlânın nimetlerine, sana yaptığı iyiliklere 
şükredenlerden ol!..” 

 



İnsanlar görsün diye yaptım!.. 

25.06.2007 

Bir şeyi, olduğunun tersine göstermeye riya yani gösteriş denir. Riya, ahiret amellerini yaparak, 
ahiret yolunda olduğunu göstererek, dünya arzularına kavuşmak demektir. Kısaca, dünya kazancına 
dini alet etmek, ibadetlerini göstererek, insanların sevgisini kazanmaktır. 

Başkalarının sevgisine ve övmelerine, iltifatlarına kavuşmak için, dünya işleri ile, onlara iyilik 
yapmak, riya yani gösteriş olur. İbadet ile olan riya, bundan da daha kötüdür. Peygamber efendimiz; 
(Başkalarına gösteriş için namazını güzel kılan, yalnız olduğu zaman böyle kılmayan, Allahü 
teâlâyı tahkir etmiş olur) buyurmuştur. 

Bir kimse, namazını güzel kılar, rüku ve secdelerini tamam yaparsa, bu namaz sevinir ve nurlu 
olur. Melekler, o namazı göğe çıkarır ve o namaz, namazı kılmış olana; “Sen beni kusurlu olmaktan 
koruduğun gibi, Allahü teâlâ da, seni muhafaza etsin” diye iyi dua eder. Şayet namaz güzel 
kılınmazsa, siyah olur. Melekler o namazdan iğrenir ve göğe götürmezler. O namaz, kılmış olana; “Sen 
beni zayi eylediğin, kötü hâle soktuğun gibi, Allahü teâlâ da seni zayi eylesin” diye kötü dua eder.  

Eşbah’da buyuruluyor ki: 

“Bir ibadette sevap hasıl olması için, bu ibadetin sahih olması şart değildir. Halis niyet edilmesi 
şarttır. Halis niyet ederek yapılan bir ibadet, bilmeyerek fasid olursa, sahih olmaz. Fakat niyet edildiği 
için, çok sevap hasıl olur. Mesela, abdestli olduğunu zannederek, abdestsiz kılınan namaz sahih 
olmaz. Fakat, niyetine karşılık çok sevap verilir. Necis yani pis olduğunu bilmediği suyu, temiz 
zannederek, bununla abdest alıp kılınan namazın şartı noksan olduğu için sahih olmaz ise de, niyet 
mevcut olduğu için sevap verilir. Şartlarına uygun olduğu için sahih olan bir namaz, riya ile, gösteriş 
için kılınırsa, sevap hasıl olmaz.” 

Nimeti göstermek için iyi ve kıymetli giyinmek müstehaptır. Bayramlarda, topluluklarda, güzel, 
süslü giyinmek mubahtır. Her zaman böyle giyinmek iyi değildir. Öğünmek için, gösteriş için giyinmek 
mekruhtur. Gösteriş için, öğünmek için, nimeti göstermek, cemal olmaz, kibir olur ve nefsin zayıf, azgın 
olduğunu gösterir. Gösteriş için namaz kılmak da riyakârlıktır. Böyle namaz kabul olmaz. Hadis-i 
şerifte; (Dünyada riya ile ibadet edene, kıyamet günü, ey kötü insan! Bugün sana sevap yoktur. 
Dünyada kimler için ibadet ettin ise, sevaplarını onlardan iste denir) buyurulmuştur. 

Mansur bin Ammar hazretleri şahit olduğu bir hadiseyi şöyle anlatır: 

“Benim tanıdığım bir kimse vardı. İbadetini yapar, geceleri teheccüd namazı kılar, gözünden yaş 
eksik olmazdı. Epey bir zaman onu görememiştim. Araştırdığımda hasta olduğunu öğrendim ve evine 
gittim. Evinde perişan bir halde yatıyordu. Yüzü siyahlaşmış, dudakları şişmiş, gözleri masmavi 
olmuştu. Kendisine;  

-Ey kardeşim! La ilahe illallah, de. Bunu dilinden bırakma dedim. Gözlerini bana dikip kızgın kızgın 
baktı. Sonra gene kapattı. Tekrar aynı sözü söyledim ve;  

-Eğer La ilahe illallah demezsen, senin cenazeni yıkamam, namazını kılmam dedim.  

Tekrar gözlerini açıp;  

-Ey Mansur, bu Kelime-i tevhid ile benim arama bir engel kondu, deyince, La havle vela kuvvete 
illa billahil aliyyil azim, dedim. Sonra ona;  

-Ey arkadaş! Sen namaz kılıyordun, oruç tutuyordun, geceleri teheccüd namazı kıldığını 
söylüyordun ne oldu bu ibadetlerin? diye sorunca;  

-Evet bunları yapıyordum. Fakat Allah için değil, insanlar görsün diye, gösteriş olarak yapıyordum. 
Kendi başıma evime çekilince, kapıyı kapatıp, perdeyi çeker içki içer, Rabbime isyan edip, günah 
işlerdim. Bu halde iken, bir hastalığa yakalandım. Rabbime, şifa ihsan ederse, bir daha günah 
işlemeyeceğime, ibadetlerimi de Allah rızası için yapacağıma dair söz verdim, tevbe ettim. İyi olunca 
yine isyana devam ettim. Bu hâl, birkaç kere tekrar etti. Ama ben her iyi oluşumda yine isyana devam 
ettim ve şimdi gördüğün haldeyim ve bana tevbemin de artık kabul edilmeyeceği söyleniyor, dedi.  

Bunları anlatınca, ibret ve dehşet içinde yanından ayrıldım. Evinden biraz uzaklaşınca, öldü 
haberini aldım. Allahü teâlâdan sonumuzu hayır eylemesini dileriz. Nice kimseler çok namaz kılıp, oruç 
tuttuğu halde şeytana ve nefsine uyup sapıtmıştır!” 



Netice olarak ibadet, Allahü teâlânın rızasına kavuşmak için yapılır. Başkasının muhabbetine, 
ihsanına kavuşmak için yapılan ibadet, ona tapınmak olur. Allahü teâlâya ihlas ile ibadet etmemiz 
emrolundu. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi: 

(Allahü teâlâ buyuruyor ki, benim şerikim, ortağım yoktur. Başkasını bana şerik eden, 
sevaplarını ondan istesin. İbadetlerinizi ihlas ile yapınız! Allahü teâlâ, ihlas ile yapılan amelleri 
kabul eder.) 

 

Meşhur olarak tanınmak 

01.07.2007 

Şöhret; meşhur olmak, ünü, şanı, adı duyulup yayılması anlamındadır. Şöhret sahibi olmak, 
insana, dünyada ve ahirette zarar verir. Zira Peygamber efendimiz; (Din ve dünya işlerinde iyi 
tanınarak parmakla gösterilmek, bir kimseye zarar olarak yetişir. Bu zarardan ancak Allahü 
teâlânın koruduğu kurtulabilir) buyurmuşlardır. 

Makam ve şöhret sahibi olma arzusu, insanlarda üç sebepten meydana gelmektedir:  
Meşhur olmayı istemenin birinci sebebi, nefsin arzularına kavuşmaktır. Nefs, arzularının, haram 
yollardan da elde edilmesini ister. Hadis-i şerifte; (İki aç kurt, bir koyun sürüsüne girdiği zaman, 
yaptıkları zarardan, mal ve şöhret hırsının yapacağı zarar daha çoktur) buyuruldu. 

İkinci sebep, insan, kendinin ve başkalarının haklarını zalimlerden kurtarmak, müstehab olan 
mesela, sadaka vermek, hayrat, hasenat yapmak için yahut mubah olan işler yapmak mesela, iyi 
yemek, iyi giyinmek, iyi evlerde oturmak, çoluk çocuk sahibi olup, rahat ve mesut yaşamak için veya 
ibadetlerine mani olacak şeylerden kurtulmak ve İslam dinine, Müslümanlara hizmet için mevki sahibi 
olmayı ister. Bir kimse, böyle niyetlerle mevkiye kavuşurken, riya, hakkı batıl ile karıştırmak gibi, 
İslamiyet’in yasak ettiği şeyleri yapmazsa ve vacipleri, sünnetleri terk etmezse, bunun mevki sahibi 
olması caizdir, hatta müstehaptır. Allahü teâlâ, Kur’an-ı kerimde, iyi insanların nasıl olacağını 
bildirirken, bunların; (Müslümanlara imam olmak istediklerini) bildirmektedir. Hatta Süleyman 
aleyhisselam; (Ya Rabbi! Benden sonra kimseye nasip etmeyeceğin bir mülkü bana ihsan eyle!) 
diyerek melik ve emir olmayı istemiştir.  

Önceki dinlerden bildirilen ve reddedilmeyen haberler bizim dinimizde de muteberdir. Zira 
Peygamber efendimiz; (Hak ve adalet üzere bir gün hakimlik yapmayı, bir sene devamlı gaza 
etmekten daha çok severim) buyurmuşlardır. 

Mevki, makam sahibi olmayı istemenin sebeplerinden üçüncüsü ise, kişinin nefsini eğlendirmesi 
içindir. İnsanın nefsi, maldan olduğu gibi, mevkiden, makamdan, meşhur olmaktan da lezzet 
almaktadır. Makam sahibi olmanın bu üçüncü sebebi, haram değil ise de, iyi olmadığı için, ilacını 
bilmek ve yapmak lazımdır. Makamın, şöhretin geçici olduğunu, zararlarını, tehlikelerini düşünmelidir. 
Peygamber efendimiz; (Bir kimse, dünyada şöhret elbisesi giyerse, Allahü teâlâ ona kıyamet 
günü aynı elbiseyi giydirerek kötü şöhretle teşhir eder ve nihayet onu ateş alır) buyurmuştur.  

Evliyanın büyüklerinden Ebu Said Ebülhayır hazretlerine; 

-Falan kimse, su üstünde yürüyor dediklerinde;  

-Bu iş kolaydır. Martı kuşları da, su üstünde yürüyor buyurdu.  

-Filan kimse, havada uçuyor deyince;  

-Kuş ve sinek de uçuyor buyurdu.  

-Filan kimse, bir anda, bir şehirden bir şehre gidiyor diye söyleyince; 

-Şeytan da, bir nefeste şarktan garba gidiyor. Böyle şeylerin kıymeti yoktur. Mert odur ki, herkes 
gibi yaşar. Alışveriş yapar. Evlenir. Bir an, Allahü teâlâdan gafil olmaz, buyurdu. 

Şöhretten ve hürmet toplayarak kibirli olmaktan kurtulmak için, İslamiyet’te mubah, caiz olup, 
halkın beğenmediği işleri yapmalıdır.  

Bir gün, Genc-i Şeker hazretleri namaz kıldığı sırada, bir kimse dergaha girdi. Çok edepsizce ve 
taciz edici bir şekilde Genc-i Şeker hazretlerine hitaben, yüksek sesle;  

-Nedir burada yaptığın sahte gösteri? Kendini bir ilah ilan ediyor ve insanları kendine ibadet 
ettiriyorsun, dedi. Genc-i Şeker hazretleri, bu kişiye çok kibar ve mütevazı bir sesle;  



-Kardeşim, kendimi asla ilah ilan etmedim ve insanlara bana tapın demedim. Ben, Allahü teâlânın 
önemsiz ve mütevazı bir kuluyum. Dilediğine şeref ve şöhret veren yalnız Odur. Bu acizin bütün 
şöhreti, Allahü teâlânın ihsanı sebebiyledir dedi.  

O kimse, bu tatlı ve yumuşak sözler karşısında saygısızlığına pişman oldu, tevbe etti ve özür 
diledi. Bunun üzerine Genc-i Şeker hazretleri onu affetti. 

Şöhret için vaaz vermek, nasihat etmek, kitap yazmak riya yani gösteriş olur. Abdülhalık 
Goncdüvani hazretleri, bir talebesine hitaben; “Ey oğul! Her halinde ilim, edep ve takva üzere ol. İslam 
âlimlerinin kitaplarını oku. Fıkıh öğren. Cahil tarikatçılardan sakın. Şöhret yapma. Şöhrette afet vardır” 
buyurmuştur. 

Netice olarak, insanın kemali yani olgunlaşmış olması, kendisinin fani ve bir hiç olduğunu 
anlamasıdır. İnsan ne kadar yaşarsa, ne kadar meşhur olursa olsun ölecektir ve arkasından er kişi 
niyetine denecektir. Ebu Bekir bin İyaş hazretlerinin buyurduğu gibi:  

“Sükutun en küçük faydası, sıkıntı ve belalardan kurtarmasıdır. İyilik olarak, insana bu yeter. Fazla 
ve lüzumsuz konuşmanın en küçük zararı, şöhrettir. Bela olarak, şöhret insana yeterlidir.” 

 

Kabirdekilerden yardım istemek 

02.07.2007 

Kabir ziyareti sünnettir. Haftada bir, hiç olmazsa, bayramlarda ziyaret edilmelidir. Perşembe, 
Cuma veya Cumartesi günü ziyaret edilmeli. Cuma günü daha sevaptır. İbni Abidin’de; “Mevta, Cuma 
günü ve bir gün önce ve bir gün sonra kendini ziyaret edenleri tanır” buyurulmuştur. 

Bir mezar ziyaret edilince, kabirdekinin ruhu, gelenin ruhuna, ayna gibi akseder. Gelenin ruhu, 
daha üstün ise, kalbi sıkılır, rahatsız olur, zarar eder. Bunun için, İslamiyet’in başlangıcında, kabir 
ziyareti yasak edilmiştir. Sonradan, Müslümanlar da ölünce, bunları ziyarete müsaade edildi. Bunun 
için Peygamber efendimiz; (Kabirleri ziyaret etmenizi yasak eylemiştim. Bundan sonra, kabirleri 
ziyaret ediniz!) buyurmuştur. 

Resulullah efendimiz, kabir ziyaret ederken, mevtaya selam verirdi. Mevtadan bir şey istemeyi 
yasak etmedi. Ziyaret edenin ve ziyaret olunanın hallerine göre, kimine dua edilir, kiminden de yardım 
istenir. Zira hadis-i şerifte; (İşlerinizi şaşırıp, sıkıldığınız zaman, kabirdekilerden yardım isteyiniz!) 
buyuruldu. Eshab-ı kiramın hepsi, bu hadis-i şerife uyarak, Peygamber efendimizin kabrini ziyaret 
etmişler, Resulullah efendimizden yardım istemişler ve muratlarına kavuşmuşlardır. 

İnsanın ruhu, bedenine aşıktır. Ölüp, ruh bedenden ayrılınca bu sevgisi yok olmaz. Ruhun bedene 
olan bağlılığı ve çekmesi, öldükten sonra da devam eder. Bir kimse, bir evliyanın kabrini ziyaret 
edince, ikisinin ruhu buluşurlar ve çok fayda hasıl olur. Kabir ziyaretine izin verilmiş olması, başka 
faydalarının yanı sıra, bu faydanın da hasıl olması içindir. İmam-ı Şafii hazretleri, imam-ı a’zam Ebu 
Hanife hazretlerinin kabrine gelir, ziyaret eder ve; “Ebu Hanife ile bereketleniyorum. Kabri yanına 
gidiyorum. Güç bir sual karşısında kaldığım zaman, kabri yanında iki rekat namaz kılıp, Allahü teâlâya 
dua ediyorum. Cevabı hemen hatırıma geliyor” buyururdu. 

Alaeddin-i Attar hazretleri buyurdu ki: 

“Bir alimi ve evliyayı ziyaret etmekten maksat, Allahü teâlâya yönelmektir. O büyüklerin ruhlarına 
tam bir yönelme ile ziyaret, cenab-ı Hakk’ın rızasına kavuşmaya vesiledir. Nitekim görünüşte halka 
tevazu, hakikatte Hakk’a tevazudur. Çünkü insanlara Allahü teâlânın rızası için tevazu göstermek 
makbuldür, kıymetlidir.” 

İslam alimlerinin büyüklerinden olan Ebü’l-Hayr Faruki hazretleri de, kabir ziyaretlerine gider, kabir 
ziyareti için sefere çıkmak caizdir buyururdu. Din büyüklerinin kabirlerini ziyarete gidince tam bir edep 
üzere bulunur, ayakkabılarını çıkarıp, ellerini bağlar, başını önüne eğerek, kabrin yanına giderdi. 
Yüzünü kabre döner, iki dizi üzerine oturarak Kur’an-ı kerim okurdu. Edep ve hürmetle geri geri 
giderek kabrin yanından ayrılırdı. 

Abdülhakim-i Siyalkuti hazretleri, bir talebesinin, kabir ziyareti hakkındaki suali üzerine buyurdu ki: 

“Çok kimse kabir ehlinden istifade edildiğine inanmıyor. Ölü yardım yapamaz diyenlerin, ne 
demek istediklerini anlayamıyorum. Dua eden, Allahü teâlâdan istemektedir. Duasının kabul olması 
için, Allahü teâlânın sevdiği bir kulunu vasıta yapmaktadır. Ya Rabbi! Kendisine bol bol ihsanda 
bulunduğun bu sevgili kulunun hatırı ve hürmeti için bana da ver demektedir. Yahut, Allahü teâlânın 



çok sevdiğine inandığı bir kuluna seslenerek; ‘Ey Allah’ın velisi, bana şefaat et! Benim için dua et! 
Allahü teâlânın dileğimi ihsan etmesi için vasıta ol’ demektedir. Dileği veren ve kendisinden istenilen, 
yalnız Allahü teâlâdır. Evliya, yalnız vesiledir, sebeptir. O da fanidir, hiçbir şey yapamaz. Böyle 
söylemek, böyle inanmak şirk olsaydı, Allah’tan başkasına güvenmek olsaydı, diriden de dua istemek, 
bir şey istemek yasak olurdu. Diriden dua istemek, bir şey istemek dinimizde yasak edilmemiştir. Hatta 
müstehab olduğu bildirilmiştir. Her zaman yapılmıştır.  

Cahil ve ahmak bir kimse, dileğini Allahü teâlânın kudretinden beklemeyip, veli yaratır, yapar 
derse, bu düşünce ile ondan isterse, bunu elbet yasak etmeli, ceza da vermelidir. Fakat bunu ileri 
sürerek, İslam alimlerine, ariflere dil uzatılmaz. Çünkü, Resulullah efendimiz kabir ziyaret ederken, 
mevtaya selam verirdi. Mevtadan bir şey istemeyi hiç yasak etmedi. Ziyaret edenin ve ziyaret olunanın 
hallerine göre, kimine dua edilir, kiminden yardım istenir. Peygamberlerin kabirde diri olduklarını her 
Müslüman bilir ve inanır.” 

Netice olarak, kabirleri ziyaret etmeyi, dinimiz emretmektedir. Şartlarına uygun olarak ziyaret 
edilince, hem ziyaret edene, hem de ziyaret edilene faydalı olmaktadır. İmam-ı Nevevi hazretlerinin 
buyurduğu gibi: 

“Resulullahın ve salihlerin kabirlerini çok ziyaret etmek ve her ziyarette kabir başında çok durmak 
sünnettir.” 

 

Esas gaye, imanla ölmektir 

08.07.2007  

İman, Peygamberlerin bildirdiklerini, dil ile söylemek ve kalb ile tasdik etmek demektir. 
Peygamberi tasdik etmeyen, inkâr eden kimse, kâfir olur. Kâfirler, Cehennemde sonsuz kalacaktır. 
Allahü teâlâ, sonsuz merhametinden dolayı, Peygamberler göndererek, var ve bir olduğunu ve 
inanılması lazım olan şeyleri, kullarına bildirmiştir.  

Peygamberi işitmeyen bir kimse, Allahü teâlânın var ve bir olduğunu düşünüp, yalnız buna iman 
eder ve Peygamberi işitmeden ölürse, bu da Cennete girecektir. Bunu düşünmeyip, iman etmezse, 
Cennete girmeyecektir. Peygamberi inkâr etmediği için, Cehenneme de girmeyecektir. Kıyamet günü, 
hesaptan sonra, tekrar yok edilecektir. Cehennemde sonsuz yanmak, Peygamberi işitip de, inkâr 
etmenin cezasıdır. İmam-ı Rabbani hazretleri; “Cennet ile Cehennem’den başka ebedi bir yer yoktur. 
Cennet’e girmek için iman ve dinin emirlerine uymak lazımdır” buyurmuştur. 

Aklı olan bir kimse, hemen iman eder. Aklına uymayıp, nefsine, şehvetlerine uyan kimse ise, 
başkasına aldanır ve inkâr bataklığına saplanır. Ananeye, modaya uymak hastalığı, nefslerimizin 
tuzaklarından biridir. Çok kimse, kendi nefslerinin bu tuzaklarına düşerek, büyük saadetlerden, 
kazançlardan mahrum kalmışlardır. Bunun içindir ki Allahü teâlâ, bir hadis-i kudside; (Nefslerinizi, 
kendinize düşman biliniz! Çünkü nefsleriniz, bana düşmandırlar!) buyuruyor.  

Her işte, yerken, içerken, konuşurken... Rabbim bundan razı mı diye düşünmek lazımdır. Altmış 
sene devamlı oruç tutup, ibadet eden birisinden nasihat istemişler. O da; “Allah’ı unutarak iş yapan 
kimseye, Cehennem ateşi yetmez mi?” buyurmuştur.  

İhlaslı olmak büyük nimettir. Bu nimetten mahrum olanlar, uyandırılmalıdır. Hazret-i Ömer; 
“Peygamber efendimizin muvaffakiyeti, başarısı, Kur’an-ı kerime tam uymasındandır” buyurmaktadır.  
İşte bizler de, Kur’an-ı kerime, Peygamber efendimizin bildirdiklerine tam uyarsak, muvaffak oluruz. 
Din büyüklerinin bütün işi, Peygamber efendimize tam uymak idi. İnsana bazı felaketler, kendine yani 
nefsine güvenmesinden, güzelliğinden, zenginliğinden gelir. Allahü teâlâyı unutarak yapılan işin 
neticesi, Cehennemdir. Cenab-ı Hak; (Emr-i ma’ruf, nehy-i anil münkeri terk ederseniz en 
kötünüzü başınıza getiririm) buyurmaktadır.  

Allahü teâlâ, İhlas ile yapılan ameli kabul eder. Allahü teâlânın emirlerini bildirmek ise, her 
Müslümana farzdır. Müslüman, bu tebliğe, önce kendi nefsinden başlamalıdır. Namazları vaktinde ve 
doğru kılmalıdır. Peygamber efendimiz birini acele namaz kılarken görünce; (Namazlarını böyle 
kılarsan, sana ümmet-i Muhammedden demezler) buyurmuştur. Namazları, şartlarına uygun 
kılmamaktan Allahü teâlâya sığınmalıdır. 

Bir gün Abdülhalık Goncdüvani hazretlerinin huzuruna uzak yerden bir misafir ve biraz sonra da 
yanlarına, güzel suretli, temiz giyimli bir genç gelir. Bu genç, Abdülhalık Goncdüvani hazretlerinden 
dua isteyip hemen ayrılır. Misafir;  



-Efendim! Bu gelen genç kimdi acaba? Gelmesi ile gitmesi bir oldu der. Abdülhalık Goncdüvani 
hazretleri;  

-Bizi ziyarete gelip dua isteyen bir melek idi buyurur. Misafir hayret eder ve;  

-Efendim! Son nefeste iman selameti ile gidebilmemiz için bize de dua buyurur musunuz? diye 
yalvarır. Bunun üzerine Abdülhalık Goncdüvani hazretleri; 

-Her kim farzları eda ettikten sonra dua ederse, duası kabul olur. Sen, farz olan ibadeti yaptıktan 
sonra dua ederken bizi hatırlarsan, biz de seni hatırlarız. Bu durum hem senin, hem de bizim için 
duanın kabul olmasına vesile olur buyurur. 

İmam-ı Birgivi hazretleri, vasiyetinde buyuruyor ki: 

“Yalvararak ve gizli dua etmelidir. Yalnız iken Allahü teâlâya yalvarmalı, acizliğini ve günahlarını 
düşünerek ağlamalıdır. Allahü teâlâdan istikamet, af, afiyet, rızasını ve muvaffakiyet istemelidir. İmanın 
gitmesinden korkup, daima hüsn-i hatime yani son nefeste iman ile gitmeyi istemeli, İslam nimetine her 
zaman şükretmelidir.” 

Netice olarak, bir insanın imanlı olarak ölüp ölmeyeceği, son nefeste belli olur. Bütün ömrü iman 
ile geçip, son günlerinde imanı gidip, imansız olarak ölen bir kimse, kıyamette imansızlar arasında 
olur. Her şeyin, her işin bir gayesi, kıblesi vardır. Esas gaye, iman ile ölmek, son nefeste Allah 
demektir. Bu sebeple iman ile ölebilmek için, her gün dua etmek lazımdır. Mutarrif bin Abdullah 
hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Helak olan bir kimsenin nasıl helak olduğuna hayret etmem. Fakat saadete kavuşup, kurtulan bir 
kimsenin nasıl kurtulabildiğine hayret ederim. İyi biliniz ki; Allahü teâlâ bir kuluna, iman ile ruhunu 
teslim etmekten, iman ile ölmekten daha büyük bir nimet vermemiştir.” 

 

Doğmak, ölmenin alametidir 

09.07.2007 

Var olan her cisimde, devamlı değişiklikler olur. Herhangi bin cisim, hareket ederek yer 
değiştirebilir, büyüyebilir, küçülebilir veya rengi değişebilir. Eğer bu cisim canlı ise, hasta olabilir veya 
ölebilir. Canlı cansız bütün cisimlerde bu vardır ve bu değişmelere olay yahut hadise denmektedir. 
Allahü teâlâ, ezelde böyle takdir etmiştir ve bunu kimse değiştiremez. İnsan da, değişime uğrayan bu 
varlıklardan birisidir. O da, doğar, büyür ve ölür. Dünyaya gelmek, ölümün habercisidir. Yaratılan her 
varlık için, mutlak bir son vardır. Başlangıcı olanın, sonu da olur. İmam-ı Gazali hazretleri, kıyamet 
günü ile alakalı olarak buyuruyor ki: 

“Allahü teâlâ, Sur üfürüldükten sonra, kıyametin kopmasını murad buyurduğu vakit, dağlar uçar, 
bulutlar gibi yürümeye başlar. Denizlerin bazısı bazısına taşar. Güneşin nuru giderek simsiyah olur. 
Dağlar toz haline gelir. Âlemler birbirine girer. Yıldızlar, dizili incinin kopup dağıldığı gibi olur. Gökler 
gülyağı gibi erir ve değirmen döner gibi deveran eder ki, şiddetli bir şekilde hareket eder. Bazı kere 
toplanır, bazı kere de dümdüz olur. Allahü teâlâ, göklerin parça parça olmasını emreder. Yedi kat 
yerde ve yedi kat gökte ve kürside diri olarak kimse kalmaz. Her türlü varlık ölür. Yerde taş taş üstünde 
kalmaz. Göklerde hiç canlı kalmaz.” 

İnsan dahil, hiçbir varlık, Allahü teâlânın takdirinin dışına çıkamaz ve bu mümkün de değildir. 
İnsan da ölümden kaçamaz çünkü ölüm, insan için takdir edilmiştir. Hiç kimsenin elinde bir saniye bile 
yaşama imkanı yoktur. Eceli gelen ölür. Bu vakit, göz açıp kapayıncaya kadar geçen bir andır. 
Muhammed bin Kudbuddin-i İzniki hazretleri buyuruyor ki: 

“Ey biçareler, siz ölümden kaçarsınız. Filan öldü, ben dahi onun yanında bulunacak olursam, 
bana dahi, bulaşır dersiniz. Bulaşıcı hastalık filan mahalleye geldi diyerek, başka yere kaçarsınız. Ey 
biçareler, nereye kaçarsınız! Ölüm size vaad olunmuştur. Ecel ileri gitmez! Allahü teâlâ size, eceliniz 
geldiğinde, göz açıp yumuncaya kadar vakit vermez. Takdir edilenden ne fazla ve ne de eksik olur. 
Hak teâlâ, emrini, her nerede hüküm ettiyse, o kişi, malını, evladını ve ailesini, cümleten bırakıp, o 
mahalle gider. Ve toprağı olan memlekete varmayınca, canını almaya emrolunmaz. Herkes, eceli 
geldiğinde ölür. Araf suresinin otuz üçüncü âyetinde mealen; (Ecelleri geldiği zaman, onu az zaman 
ileri ve geri alamazlar) buyuruldu. Kişi doğmadan önce, ne kadar yaşayacağı takdir edilmiştir. Allahü 
teâlâ ölümü yarattı. Sonra diriliği yarattı. Sonra rızkımızı yarattı ve levh’e yazdı. Şimdi, Hak teâlâ, sizin 
günde ne kadar nefes alıp verdiğinizi bilicidir ve levh’e yazmıştır. Melekler, gözetirler, vakti gelince, 
melek-ül-mevte haber verirler...” 



İnsan için üç türlü hayat vardır. Bunlar; dünya, kabir ve ahiret hayatıdır. Dünyada, beden ruh ile 
birliktedir. İnsana hayat, canlılık veren ruhtur. Ruh bedenden ayrılınca, insan ölür. Beden mezarda 
çürüyüp, toprak olunca veya yanıp kül olunca, yahut yırtıcı hayvan yiyip yok olunca ruh yok olmaz. 
Kabir hayatı başlar. Kabir hayatında his vardır, hareket yoktur. Kıyamette yeni bir beden yaratılıp, ruh 
ile bu beden birlikte Cennette veya Cehennemde sonsuz yaşarlar. Cennete ve Cehenneme giden yol 
ise, dünyadan geçmektedir. Bunun için insanın tercihini iyi yapması ve hazırlıklı olması lazımdır. 
İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Gaflet uykusu ne zamana kadar sürecek, kulaklardan pamuk ne vakit atılacak? Ecel gelince, 
insanı uyandıracaklar, gözleri kulakları açacaklar. Fakat, o zaman pişmanlık işe yaramayacak. Rezil 
olmaktan başka, ele bir şey geçmeyecektir. Hepimize ölüm yaklaşıyor. Ahiretin çeşit çeşit azapları, 
insanları bekliyor. İnsan öldüğü zaman, kıyameti kopmuş demektir. Ölüm uyandırmadan ve iş işten 
geçmeden önce uyanalım! Allahü teâlânın emirlerini ve yasaklarını öğrenip, şu birkaç günlük 
ömrümüzü, bunlara uygun geçirelim. Kendimizi ahiretin çeşitli azaplarından kurtaralım! Tahrim 
suresinin altıncı âyetinde mealen; (Ey iman edenler, kendinizi ve çoluk çocuğunuzu öyle bir 
ateşten koruyun ki, onun tutuşturucusu insanlarla taşlardır) buyuruldu.” 

Netice olarak, fırsat günleri ganimettir. Dünyaya iki kere gelmek yoktur. Her şeyin bir alameti 
vardır. Doğmak da, ölmenin alametidir. Bu sebeple vakit çok kıymetlidir. Muhammed Masum 
hazretlerinin buyurduğu gibi:  

“İnsanın ömrü çok azdır. Sonsuz olan ahiret hayatında, insanın karşılaşacağı şeyler, dünyada 
yaşadığı hâle bağlıdır. Aklı başında olan, ileriyi görebilen bir kimse, dünyadaki kısa hayatında, ahirette 
iyi ve rahat yaşamaya sebep olan şeyleri yapar. Ahiret yolcusuna lazım olan şeyleri hazırlar.” 

 

Tevekkül sahibi, şikayetçi olmaz 

15.07.2007 

Tevekkül; meşru sebeplere yapışarak, bütün işleri Allahü teâlâya ısmarlamak, Ona güvenmek, 
teslim olmak anlamındadır. Kalbin, her işte Allahü teâlâya itimat etmesi, güvenmesi demektir. 
Muhammed Baki-billah hazretleri buyuruyor ki:  

“Tevekkül, sebebe yapışmayıp, tembel oturmak değildir. Çünkü böyle olmak, Allahü teâlâya karşı 
edepsizlik olur. Müslümanın meşru olan bir sebebe yapışması lazımdır. Sebebe yapıştıktan ve 
çalışmaya başladıktan sonra tevekkül edilir. Allahü teâlâ sebebi, istenilen şeye kavuşmak için, bir kapı 
gibi yaratmıştır. Bir şeyin hasıl olmasına sebep olan işi yapmayıp da, sebepsiz olarak gelmesini 
beklemek, kapıyı kapayıp pencereden atılmasını istemeye benzer ki, edepsizlik olur. Allahü teâlâ 
ihtiyaçlarımıza kavuşmak için kapıyı yaratmış ve açık bırakmıştır. Bizim vazifemiz, kapıya gidip 
beklemektir. Sonrasını O bilir.” 

Ebu Said-i Harraz hazretleri, sebeplere yapıştıktan sonra her şeyi Allahü teâlâdan bekler ve; 
“Tevekkül, kalbin Allah’a güvenmesidir” buyururdu. 

İmam-ı Gazali hazretleri, Mesruk bin el-Ecda hazretlerinden alarak şöyle bir hadise 
nakletmektedir: 

“Çölde yaşayan bir bedevinin bir merkebi, bir köpeği, bir de horozu vardı. Horoz kendilerini sabah 
namazı için uyandırır, köpek bekçilik yapar, merkep de yüklerini taşırdı. Bu bedevi, tevekkül sahibi, her 
şeyi hayra yoran bir kimseydi. Bir gün tilki, horozu alıp götürür. Aile fertleri üzülse de; ‘Belki 
hakkımızda hayırlısı budur’ der. Bir müddet sonra kurt merkebi parçalar ve yine ‘Belki hayırlısı budur’ 
der. Bir müddet sonra köpek de ölür ve adam yine; ‘Belki hakkımızda hayırlısı budur’ der. Bir sabah 
kalktıklarında görürler ki, etraflarındaki komşular, eşkıyalar tarafından esir alınıp götürülmüşler. Gece 
komşuların hayvanları gürültü yaparak yerlerini belli edince, eşkıyalar da onların yerlerini kolayca 
tespit ederler. Bunların hayvanı olmadığı için, eşkıyalar karanlıkta bunları fark edemezler ve böylece 
de kurtulurlar. Adamın dediği gibi, bunların hakkında hayırlısı, hayvanların ölmesi imiş. Allahü teâlânın 
gizli lütuflarını ve ihsanlarını bilen ve Ona tevekkül eden; Onun işinden razı olur, şikayetçi olmaz.” 

Hamdun-ı Kasar hazretlerine; 

-Tevekkül nedir? diye sorulunca;  

-On bin dinar paran olsa, bir dinar da borcun olsa, bu borcun üzerinde kalmasından ölmeden önce 
emin olmamandır. Aynı şekilde on bin dinar borcun olsa, bunu ödeyecek hiçbir şey de bırakmasan, 
Allahü teâlânın o borcunu ödeyecek bir vesile vermesinden ümit kesmemendir buyurmuştur. 



 

Cüneyd-i Bağdadi hazretlerini ziyarete gelenlerden bazısı; 

-Biz rızkımızı arıyoruz derler. O da; 

-Nerede olduğunu biliyorsanız, orada arayınız? buyurur. Onlar; 

-Allahü teâlâdan istiyoruz deyince; 

-Eğer sizi unutmuş sanıyorsanız, hatırlatınız! cevabını verir. O kimseler; 

-Tevekkül ediyoruz, bakalım ne gönderecek? derler. Cüneyd-i Bağdadi hazretleri;  

-İmtihan ederek, deneyerek tevekkül etmek, imanda şüphe bulunmasını gösterir buyurur. O 
kimseler; 

-O halde ne yapalım? diye sual edince; 

-Emrettiği için çalışmalı, rızk için üzülmemeli, tedbirlerin arkasında koşmamalıdır. Rızk için Allahü 
teâlânın verdiği söze güvenmelidir. Emrine uyarak çalışanı, rızkına ulaştırır buyurur. 

 

Ahmed bin Hanbel hazretlerinin yevmiye ile çalışan bir işçisi vardı. Akşam talebesine; 

-Bu işçiye ücretinden fazla ver diye tenbih eder. Talebe, o işçiye, ücretinden fazla para verir fakat 
işçi almaz ve gider. Ahmed bin Hanbel hazretleri talebesine; 

-Arkasından yetiş ve ver, şimdi alır buyurur. Gerçekten de o işçi verilen fazla parayı alır. Talebesi, 
bunun sebebine Ahmed bin Hanbel hazretlerine sual edince; 

-Ücretini almadan önce, böyle bir fazlalık hatırından geçiyordu. Şimdi ise bu düşüncesi kalmadı. 
Alması tevekkülünü bozmayacağı için aldı cevabını vermiş ve; 

“Tevekkül, bütün işlerinde Allahü teâlâya teslim olmak, başa gelen her şeyi Ondan bilip 
katlanabilmektir” buyurmuştur. 

 

Bişr-i Hafi hazretleri buyuruyor ki: 

“Allahü teâlâya tevekkül ettim diyen kimsenin; cenâb-ı Hakkın, kendisi hakkındaki muamelesine, 
yani takdir ettiği şeylere, başına gelen sıkıntı ve musibetlere de razı olması lazımdır. Aksi takdirde, 
yalan söylemiş olur.”  

Netice olarak tevekkül; sebeplere yapıştıktan sonra, Allahü teâlâdan başkasına güvenmemek ve 
Ondan başkasından korkmamaktır. Ebu Yakub Nehrecuri hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Gerçek tevekkül sahibi, her şeyi Allahü teâlâdan bekler, başkasına eziyet ve sıkıntı vermez. 
Başına gelen bela ve musibetlerden dolayı kimseden şikayetçi olmaz. Mahrum kaldığı şeyler sebebiyle 
de kimseyi kötülemez. Çünkü o, hayrın da, şerrin de, Allahü teâlâdan olduğuna iman etmiştir.” 

 

Hayırlı işleri sonraya bırakan 

16.07.2007 

Hayırlı iş demek, dinimizin bildirdiği ve Rabbimizin razı olduğu, beğendiği ibadetler ve işlerdir. 
Hayırlı işleri sonraya bırakmak, insanı dünyada da, ahirette de, pişman eder. Öleceğini unutan, hayırlı 
işleri de unutur. Bunun için ölüm unutulmamalıdır. Bütün kötülüklerin başı ölümü unutmaktan geçer. 
Ölümü unutmayan insan, kızamaz, kimseye kötülük yapamaz. Kötülük, hem dünyada hem de ahirette 
kişinin yüz karasıdır. Falancaya rastlamaktansa veya işim düşmektense kalsın dedirten kötü huylu bir 
kimse, mahvolmuş demektir. Bir Müslüman, herhangi bir Müslümanın yanına herhangi bir iş için rahat 
gidemiyorsa, o Müslümanın sonundan korkulur. Hadis-i şerifte; (Ölmeden evvel tevbe ediniz. Hayırlı 
işleri yapmaya mani çıkmadan önce acele ediniz. Allahü teâlâyı çok hatırlayınız. Zekat ve 
sadaka vermekte acele ediniz. Böylece Rabbinizin rızıklarına ve yardımına kavuşunuz!) 
buyuruldu.  

Zamanında zekatını vermeyen ve malını ahiret yolunda sarf etmeyen bir kimse, fakir olunca, çok 
pişman olur. Fakat iş işten geçmiştir. Bunun için hayırlı işlerde acele etmelidir. Çünkü, hayırlı işin 



manisi çok olur. İmam-ı Rabbani hazretleri, helaya girdikten bir müddet sonra, kapıyı vurarak 
hizmetçisini çağırır. Hizmetçi, taharet suyunu koymadığını sanıp, koşarak gelir. Kapı arasından 
gömleğini uzatarak, 

-Al, bunu, falanca fakire hediye olarak götür, buyurur. 

Hizmetçi, gömleği alıp o kimseye götürür ve dönüşte; 

-Efendim, bunu heladan çıkınca emir etseydiniz olmaz mı idi? Kendinize niçin böyle sıkıntı 
verdiniz? diye sorar. İmam-ı Rabbani hazretleri cevaben; 

-Gömleğimi o fakire hediye etmek, helada hatırıma geldi. Dışarı çıkıncaya kadar geciktirseydim, 
şeytanın vesvese ederek, bu hayırlı işi yapmaktan beni vazgeçirmesinden korktum buyurur. 

Geciktirmede en zararlı şey de, tevbeyi geciktirmektir. Sonra tevbe ederim ve iyi şeyler yaparım 
dememelidir, ölüm daha önce gelebilir. Yarın tevbe etmeyi, bugün etmekten kolay sanan, aldanır. 
Çünkü tevbe, geciktikçe zorlaşır ve ölüm yaklaşınca, hayvana yokuş önünde yem vermeye benzer ki, 
faydası olmaz. Bu hâl, şu talebeye benzer ki, dersine çalışmayıp, imtihan günü hepsini öğrenirim sanır 
ve ilim öğrenmek için, uzun zaman lazım olduğunu bilemez. Bunun gibi, pis nefsi temizlemek için de, 
uzun zaman onunla mücadele etmek lazımdır. Ömür, boşuna geçince, bir anda, bu nasıl yapılabilir? 
Bugünün işini yarına bırakanın, kıyamet günü utanmaktan, pişman olmaktan başka, eline bir şey 
geçmez. Gençlik çağı, kazanç zamanıdır. Mert olan, bu vaktin kıymetini bilip, elden kaçırmaz. İhtiyarlık 
herkese nasip olmaz. Nasip olsa da, rahat, elverişli vakit ele geçmez. Vakit de bulunsa, kuvvetsizlik, 
halsizlik zamanında, yarar iş yapılamaz. Bugün, her vaziyet elverişli iken, fırsat elde iken, güç kuvvet 
yerinde iken, hangi özür ile, hangi sebeple, bugünün işi yarına bırakılabilir? Allahü teâlâ, bir hadis-i 
kudside buyuruyor ki: 

(Ey insanoğlu, günahlarınıza tevbe ederek, kendi kendinize ikramda bulunun! Salih amel 
işleyerek cihad edin! Henüz kıyamet kopmadan kıyametin dehşetini düşünüp ona göre 
hazırlanın! İşittiğiniz halde, sağırlardan olmayın! Gönlünüze gelen sıkıntı, mal ve rızkınızdaki 
eksiklik, malayani sözlerden ve zamanı iyi değerlendirmemekten ileri gelir. Başkalarının 
kusurlarını gördüğü vakit, kendi kusurunu hatırlamayan, şeytanı sevindirir, Rahmanı 
gücendirir. Gizli ve açık bütün yaptıklarınızdan sorulacaksınız. Oruç tutanlara sayısız nimetler 
ihsan ederim. Tevbe edenleri azabımdan emin kılarım. Her nimet bendendir. Bunun için yalnız 
bana şükredin! Her şeyi veren benim. Her şeyi benden isteyin! Rahmetimden ümit kesen helak 
olur.) 

İmam-ı Gazali hazretleri buyuruyor ki:  

“Bu dünya, ahiret yolcularının bir konak yeridir. İnsana burada yiyecek ve giyecek lazımdır. Bunlar 
ise çalışmadan ele geçmez. Her an mal kazanmak için uğraşan aldanmıştır. Hem ahiret için 
hazırlanmalı, hem de dünya ihtiyaçlarını kazanmalıdır. Fakat, bunları da, ahiret yolculuğunda lazım 
olduğunu düşünerek kazanmalıdır.” 

Ahmed Gazali hazretleri de buyurdu ki:  

“Şunu iyi bilin ki, insanlar bu âlemde yolculuk halindedirler. Onların ilk konakları beşik, sonuncusu 
ise kabirdir. Hakiki vatan, ya Cennet veya Cehennemdir. İnsanın ömrünün en kıymetli sermayesi 
vakitleridir. Kim hesapsız Cennete girmek isterse, vakitlerini Allahü teâlânın beğendiği şeylerle 
geçirsin.” 

Netice olarak, insan nasıl yaşarsa öyle ölür. Dün geçti, yarın ise, ya var, veya yoktur. Yarına çıkıp 
çıkmayacağımız, belli değildir. Bu sebeple, her günü, yarınsız bilmeliyiz. Yoksa; (Helekel musevvifun 
yani yarın yaparım diyen helak oldu) hadis-i şerifine dahil oluruz. 

 

Kendini seven, sevilmez 

22.07.2007 

Allahü teâlâ, insanlara merhamet ederek, seve seve çalışabilmeleri, çalışmaktan usanmamaları 
için, insanlarda nefs denilen bir kuvvet yaratmıştır. Nefsin yaratılması, insanların yaşaması, üremesi, 
dünya için çalışmaları ve ahiret için cihat sevabı kazanmaları içindir. Allahü teâlâ, nefsi böyle nice 
faydaları için yaratmış ve bütün insanlara merhamet ederek, acıyarak, nefse hakim olup, zararlı 
arzularını önlemeleri için de, insanlarda akıl yaratmış, akla rehberlik eden Peygamberler de 
göndermiştir. İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 



“İnsanın nefsi iman etmez ve İslamiyet’e uymak istemez. Onun yaratılışı böyledir. İnsan deyince, 
insanın nefsi anlaşılır. Herkes ‘ben’ deyince nefsini bildirmektedir. İnsan ibadet yaparken, nefsi küfür 
halindedir. Yaptıklarının yerinde bir iş olduğunu inkâr etmektedir. 

Kalb yani gönül, birden fazla şeyi sevmez. Bu bir şeye olan sevgisi kesilmedikçe başka şeyi 
sevemez. Kalbin mal, evlat, mevki, övülmek gibi çeşitli arzuları, bağlantıları ve sevdikleri görülür ise de 
bu sevgilileri hakikatte hep bir sevgilisi içindir. O biricik sevgilisi de, kendi nefsidir. Onların hepsini, 
kendi nefsi için sevmektedir. Nefsine olan sevgisi kalmazsa, nefsi için onlara olan sevgisi de kalmaz. 
Bunun içindir ki, kul ile Rabbi arasındaki perde, kulun kendi nefsidir. Kul, hep nefsini düşünmektedir. 
Bunun için perde, yalnız kendisidir. Başka hiçbir şey değildir. Kul, kendi nefsini düşünmekten büsbütün 
kesilmedikçe Rabbini düşünemez. Allahü teâlânın sevgisi onun kalbine yerleşemez.” 

Dünyayı anlayan, ondan sakınır. Ondan sakınan, nefsini tanır. Nefsini tanıyan, Rabbini bulur. 
Mevlasına hizmet edene, dünya hizmetçi olur. Veşşemsi suresinin dokuzuncu âyetinde mealen; 
(Nefsini tezkiye eden kurtuldu. Nefsini günahta, cehalette, dalalette bırakan, ziyan etti) 
buyuruldu. 

İnsanın nefsi, Allahü teâlâ ile kul arasında en büyük engel, en büyük duvardır. Bu duvarı, delmek, 
kırmak lazımdır. Bu duvar, şöhrettir, amir olmaktır, emir vermek arzusudur, kibirdir. Kibirli olmak ise, 
çok tehlikelidir. Çünkü Cenab-ı Hak bir hadis-i kudside; (Bütün günahların cezasını affederim, 
Azamet ve Kibriya bana mahsustur. Kim bunda bana ortak olmak isterse, hiç acımam, 
Cehenneme atarım) buyuruyor. Bütün günahlara Allahü teâlâ, sıfatları ile düşmandır. Kibirliye ise, zatı 
düşmandır.  

Hamdun-ı Kasar hazretleri; “Kim kendi nefsini, Firavun’un nefsinden daha hayırlı zannederse, 
kibirli olduğunu göstermiş olur” buyurmuştur. 

Allahü teâlâ ile kul arasındaki duvarların yıkılması, kaldırılması için kullanılan aletler, ilaçlar 
farklıdır. Bunların ilacı, ibadet değildir. Bunların ilacı, İmam-ı Rabbani hazretleri gibi Allah dostlarını 
sevmek, onların kitaplarını, hayatlarını okumak ve böylece onlarla beraber olmaktır. Onları seven, 
kitaplarını okuyup yollarında olan, onlarla beraber olmuş demektir. Bu büyüklerle beraber olan, 
hatalarını, kusurlarını görür ve bunları düzeltmeye çalışır. Osman Hîrî hazretleri, “Nefsine ait bir şeyi 
güzel gören kimse, ayıplarını ve kusurlarını göremez” buyurmuştur.  

Malik bin Enes hazretleri, kibirli ve kendini beğenen kimselerden hoşlanmaz ve; “Bir kimse kendini 
övmeye başlarsa, değeri düşer” buyururdu. 

Ebu Muhammed Abdullah Raşi hazretleri buyurdu ki:  

“Allahü teâlâ ile insan arasında olan en büyük perde, kendi nefsini düşünmesi ve kendisi gibi aciz 
olan bir kula güvenmesidir. İnsanların değil, Allahü teâlânın sevgisine kavuşmayı düşünmelidir.” 

Sevgi, itaat demektir. Yani seven bir kimse, sevdiğine itaat eder. Sevginin derecesi, kişinin 
itaatteki sürati ile ölçülür. Bir kimse, ben ehl-i sünnet âlimlerini, din büyüklerini seviyorum deyip de itaat 
etmiyorsa, kendi nefsine göre hareket ediyorsa, bu kimse yalancıdır. Bir vücutta bir hücre beyinle 
bağlantısını kopartırsa, kanserleştiği gibi, bu büyüklerle irtibatı kesilen bir kimse de, iflah olmaz. Bunun 
için, ehl-i sünnet âlimlerinin kitaplarını, hayatlarını okumalı ve onlarla irtibatı, bağlantıyı hiç 
kesmemelidir. Sevgi yakınlık ister, kaçan mahrum kalır, gözden ırak olan gönülden de ırak olur. 
Kendisini yani nefsini seveni, başkası sevmez.  

Netice olarak insan, nefsini ne kadar aşağılarsa, Allahü teâlâ indinde kıymeti o kadar yükselir. 
Kendine kıymet verenin, Allahü teâlâ katında kıymeti olmaz. Nefsini beğenen kimse, muhakkak 
helake, felakete düçar olur. İnsan, kendini yani nefsini sever ve nefsine göre hareket ederse, insanlar 
tarafından sevilmez. Kısacası, kendini seven sevilmez ve kendini sevmeyeni ise, herkes sever. 
Abdullah bin Hubeyk hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Kim, Allahü teâlânın rızası için nefsini ayıplarsa, Allahü teâlâ onu gazabından korur.” 

 

Sütün pislikten ayrılması gibi 

23.07.2007 

İnsanın din ve dünya saadetine kavuşması için ilim öğrenmesi şarttır çünkü ilim tohumdur. Amel 
ise, o ilim tohumunu ekmek yani tatbik etmektir. Bu tohumun suyu da, ihlastır yani samimiyettir. 
Peygamber efendimiz; (Allahü teâlâ buyuruyor ki, benim şerikim yoktur. Başkasını bana şerik 



eden, sevaplarını ondan istesin. İbadetlerinizi ihlas ile yapınız! Allahü teâlâ, ihlas ile yapılan 
işleri kabul eder) buyurmuştur.  

İbadet, Allahü teâlânın rızasına kavuşmak için yapılır. Başkasının muhabbetine, ihsanına 
kavuşmak için yapılan ibadet, ona tapınmak olur. Allahü teâlâya ihlas ile ibadet etmemiz emrolundu. 
Hadis-i şerifte; (Allahü teâlânın birliğine iman edenden, namazı ve zekatı ihlas ile yapandan 
Allahü teâlâ razı olur) buyuruldu.  

Resulullah efendimiz, Muaz bin Cebel hazretlerini, Yemen’e vali olarak gönderirken; (İbadetlerini 
ihlas ile yap. İhlas ile yapılan az amel, kıyamet günü sana yetişir) buyurmuştur.  

İmam-ı Gazali hazretleri buyuruyor ki: 

“Az olsun çok olsun, gönlün meylettiği ve nefsin lezzet aldığı herhangi bir şey, yapılan amele, 
ibadete karıştığı zaman, o amel karışır, berraklığı kalmaz, ihlası gider. Böyle bir kimse, lezzet aldığı 
şeylere bağlanarak şehvetlerinin esiri olmuş olur. 

İhlasın ilacı, nefsin arzularını kırmak, yok etmek, haram ve mekruhlardan tamamen kesilmek, 
kalbe iyice yerleşecek şekilde ahirete yönelmektir. 

İnsan, bazen, yorularak ve ihlasla yaptığı amellerin, ibadetlerin makbul olduğunu zanneder. 
Halbuki bu yaptığı ibadetlerde nice gizli kusurlar vardır. Fakat bunlardan haberdar değildir. Vaktiyle bir 
kimse, bu kusurları geç de olsa anlamış ve 30 sene kıldığı namazları iade etmiştir. Bu kimse başından 
geçenleri şöyle anlatmıştır: 

‘Ben tam 30 sene, namazlarımı camide cemaatle ve hem de en ön safta kılardım. Bir gün geç 
kaldım ve ancak ikinci safta kendime bir yer bulabildim. İkinci safta yer bulmam ve orada namazımı 
kılmam bana çok ağır geldi ve bu halim sebebiyle insanlardan utandım. Zira 30 senedir namazlarımı 
hep ilk safta kılmıştım. Arka safta namaz kılmam ve bu halimden dolayı insanlardan utanmam beni 
derin derin düşüncelere götürdü. Demek ki ben, insanların beni ilk safta görmelerine seviniyormuşum. 
Bu halimden utandım ve hemen tevbe ettim. 30 senelik namazımı da iade ettim.’ 

İşte bu gizli kusurları herkes anlayamaz ve farkına da varamaz. Ancak cenâb-ı Hakkın ihsanı ve 
yardımı ile ibadetler böyle kusurlardan temizlenebilir. Böyle karışık, kusurlu ameller, ahirette sevap 
hanesinde değil, günah hanesinde görülür.” 

Ahirete intikal eden bir zatı, bir başka zat rüyasında görür ve kendisine; 

-Dünyada iken yaptığın amelleri, orada nasıl buldun, diye sorar. O zat da; 

-İhlasla yani Allah için yaptığım her amelim karşıma çıktı. Yolda görüp çiğnenmesin diye 
kaldırdığım nar tanesinin sevap hanesine, elbisemde bulunan bir ipek ipliğin de, günah hanesine 
kaydedildiğini gördüm. Dünyada iken bir merkebim vardı. Bir gün bu merkebim öldü. Halbuki buna çok 
ihtiyacım vardı, çünkü bütün ihtiyaçlarımı onunla giderirdim. O ölünce sabrettim ve bunun karşılığını 
Rabbimden bekledim. Ancak merkebim öldüğü zaman, bir anda ağzımdan “Allah’ın lanetine gidesi...” 
diye bir söz çıkmıştı. Ahirete intikal edince, merkebim için sabrımın da sevap hanesinde olmasını ümit 
ettim ve sevap hanesinde göremedim. Meleklere durumu sorduğum zaman bana; 

-Onu nereye gönderdiysen oradadır dediler. Ben de; 

-Nereye göndermişim ki dedim. Onlar; 

-Sen, merkebin öldüğü zaman, “Allah’ın lanetine gidesi...” demedin mi? İşte oraya gitti cevabını 
verdiler. 

Velhasıl dünyada iken, her ne iş yapmışsam ve bunları hangi niyetlerle yapmış isem, aynen o 
niyetlerimdeki gibi karşıma çıktı. Hatta, bir gün bir sadaka vermiştim. O sırada, beni başkaları da 
görmüştü. Onların görmesi de benim hoşuma gitmişti. Ahirette amel defterimde, sevap olarak onu dahi 
göremedim. Zira o sadakayı verirken, başkalarının görmesi ve benim buna sevinmem, o sadakanın 
kabul olmasına mani olmuş cevabını vermiştir. 

İslamiyet’e tam uyabilmek, ilim, amel ve ihlas ile olur. Her sözde, her işte, her harekette, her 
duruşta, kendiliğinden hasıl olan ihlas, muhlas olan kimseye nasip olur. Sırrıyi Sekati hazretleri; 
“Kimsenin olmadığı yerde, sırf Allah rızası için kılınan iki rekat namaz, 70 veya 700 hadis-i şerif 
okuyup yazmaktan daha hayırlıdır” buyurmuştur. 

Netice olarak, yapılan amelleri, ibadetleri, hayır hasenatı ne varsa hepsini, Allahü teâlânın rızası 
için yapmalı, ayıplardan, kusurlardan temizlemelidir. Yahya bin Muaz hazretlerinin buyurduğu gibi: 



“Sütün pislikten ayrılması gibi, ihlas da ameli, yapılan ibadetleri, ayıplardan temizler.” 

 

İslamiyet’e uyan, rahat eder 

29.07.2007 

Dinli olsun, dinsiz olsun, inansın inanmasın, herhangi bir kimse, bilerek veya bilmeyerek, 
İslamiyet’in bildirdiği emir ve yasaklara uyduğu kadar, dünyada rahat ve huzur içinde yaşar. Bu hâl, 
faydalı bir ilacı kullanan herkesin, dertten, sıkıntıdan kurtulması gibidir. Zamanımızda, İslamiyet’i kabul 
etmedikleri halde, çok kimsenin, birçok işlerinde, muvaffak olmaları, rahat, huzur içinde yaşamaları, 
inanmadıkları, bilmedikleri halde, İslamiyet’in emrettiklerine uygun olarak çalıştıkları içindir. Müslüman 
olduklarını söyleyen, âdet olarak ibadetleri yapan, çok kimselerin ise, sefalet, sıkıntılar içinde 
yaşamalarının sebebi de, İslamiyet’in bildirdiği emir ve yasaklara ve güzel ahlaka uymadıkları içindir. 
İslamiyet’e uyarak ahirette sonsuz saadete kavuşabilmek için ise, önce buna iman etmek, inanmak ve 
bilerek, niyet ederek uymak lazımdır. 

Bütün mahluklara her nimeti, iyilikleri veren yalnız Allahü teâlâdır. Her şeyi var eden, var olmak 
nimetini veren, her an, varlıkta durduran, insanları sıkıntıdan kurtaran, duaları kabul eden, belalardan 
kurtaran da, hep cenâb-ı Haktır.  

Allahü teâlâ, öyle bir Rezzaktır ki, kullarının rızıklarını, günahlarından dolayı kesmiyor. Af ve 
merhameti o kadar boldur ki, günah işleyenlerin yüz karalarını meydana çıkarmıyor. Hilmi o kadar 
çoktur ki, kullarının cezalarını vermekte acele etmiyor. 

Allahü teâlânın nimetleri, ihsanları güneşten daha açık ve aydan daha aşikârdır. Başkalarından 
gelen nimetleri de gönderen, yine Odur. Başkalarının ihsan etmesi, bir emanetçinin, birisine emanet 
vermesi gibidir. Başkasından bir şey istemek, fakirden bir şey beklemektir.  

İyilik yapana teşekkür edileceğini, herkes bilir. Bu, insanlık icabıdır. İyilik edenlere hürmet edilir, 
nimet sahipleri, büyük bilinir. O halde, her nimetin hakiki sahibi olan Allahü teâlâya şükretmek, insanlık 
icabı dır. Aklın lüzum gösterdiği bir vazife, bir borçtur.  

İnsanın başına gelen belalar, sıkıntılar, hep İslamiyet’ten uzaklaşmanın, isyanın, inkârın yani kötü 
amellerin neticesidir. Zira Peygamber efendimiz; (Amirleriniz, amellerinizdir) buyurmuştur. 

İslamiyet’in bildirdiği sosyal ve ekonomik ahlaktan, ahkamdan ayrılan insanlar, milletler, 
sıkıntıdan, ıstıraptan, felaketten kurtulamamışlardır. Geçmiş milletlerde böyle olduğunu tarih 
yazmaktadır. Gelecekte de, elbette böyle olacaktır. Çünkü tarih, tekerrürden ibarettir.  

Emir Külal hazretleri buyuruyor ki: 

“Bu dünyada ne yaparsak ahirette onun karşılığını bulacağız. Ey insanlar, dikkat ediniz ve uyanık 
olunuz! Bir kimse heva ve hevesinden vazgeçmedikçe, tuzağına av düşmeyen ve eli boş kalan avcı 
gibidir. Eğer insan, Allahü teâlâyı unutur, gaflete dalarsa, belaya ve musibete düşer. Ne yazık ki, ömür 
bitmek üzere olduğu halde, insan dünyalıklara dalmış, nefsinin esiri olmuş ve ahiret yolculuğunu 
unutmuş, ihmal etmiştir.” 

Allahü teâlâyı tanıyan, onu sever. Onu seven de, dinin emirlerini yapar, yasaklarından yani 
haramlardan kaçınır. Herhangi bir kimse, bunlara yani İslamiyet’in emir ve yasaklarına riayet etmeden, 
ben Allahü teâlâyı tanıyorum, onu seviyorum derse, yanlış olur. Sevmenin bir tarifi de, itaat etmek 
demektir. Sevginin derecesi, itaatteki sürati ile ölçülür.  

Şems-i Tebrizi hazretleri, bir gün dostlarına şöyle nasihatte bulunur:  

“Ahireti terk edip, dünyaya talip olup muhabbet edenlere, mal kazanıp zengin olmaktan, ahirete 
talip olan kimselere, ölmeden önce ibadet yaparak, din-i İslama hizmet ederek gayretle çalışmaktan, 
Allahü teâlânın talibi olan kimselere, Ona kavuşmak arzusu içinde olanlara, mihnet, meşakkat, dert ve 
belalara katlanmaktan, ilmi talep edenlere, yani âlim olmak isteyenlere de, yalnız, kimsesiz, garip 
kalmaktan başka çare yoktur. Çünkü, kim ilim öğrenmek arzusunda olursa, onun üzüntüsü çok olur, 
onu rencide ederler. Huzura kavuşması için her türlü derde, belaya sabretmesi lazımdır. Kim kendini 
üstün görürse zillete düşer. Hesapsız, sonunu düşünmeden malını sarf edenler, fakir olurlar. Herkesin, 
nefsini öldürüp, gönlünü diri tutması lazımdır. Nefsi diri, gönlü ölü olanların, mesut ve bahtiyar olması 
düşünülemez.” 



Netice olarak, Allahü teâlâya iman edip emir ve yasaklarına uyan, dünyada rahat eder, huzurlu 
yaşar, ahirette de ebedi saadete kavuşur. Avn bin Abdullah hazretlerinin nefsine hitaben buyurduğu 
gibi: 

“Ey nefsim, sana böyle ne oluyor! Muhtaç ve düşkün olursan, üzülür, mahzun olursun. Zengin ve 
kimseye muhtaç olmazsan, ahiretini ve kendini unutursun. Hiç amelin olmadan, çalışmadan ahirette 
rahata kavuşmak istersin. Uzun istekler peşine düşüp, tevbeyi devamlı sonraya atıp, geciktiriyorsun.” 

 

Kendini öven, başkasını kötüler 

30.07.2007 

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. Bunun için kibirlenmek, Allahü teâlânın sıfatına, 
hakkına tecavüz etmek olur. Kullara kibirlenmek yakışmaz. En büyük günahtır. Hadis-i kudside; 
(Azamet ve kibriya bana mahsustur: Bu iki sıfatta, bana ortak olmak isteyenlere, çok acı azab 
ederim) buyuruldu.  

Bu sebeple İslam âlimleri, tasavvuf büyükleri, her zaman, Müslümanlara tevazu yani alçak gönüllü 
olmayı emir buyurmuştur. Abdülkadir-i Geylani hazretleri, sevenleri ile beraber Dicle nehri kenarında 
otururken, orada bulunanlardan birisi, kendisini övücü sözler söylence; “Dünyada, benden aşağı bir 
Müslüman bulunacağını sanmam” buyurarak, oradakileri gaflet uykusundan uyandırmıştır. 

İnsanları, kendilerinde bulunmayan sıfatlarla, yalan sözlerle övmenin haram, günah olduğu 
kitaplarda yazılıdır. Peygamber efendimiz; (Metholunmayı, övülmeyi sevmek, insanı kör ve sağır 
eder. Kabahatlerini, kusurlarını görmez olur. Doğru sözleri, kendisine yapılan nasihatları 
işitmez olur) buyurmuştur. 

İnsanlara zulmeden zalim bir kimseyi, adil diyerek övmenin ve din düşmanlarının ölüsüne, dirisine 
dua etmenin de, imanı tehlikeye sokacağı, yine kitaplarda yazılıdır. Hadis-i şerifte; (Fasık 
metholunduğu zaman, Rabbimiz gadaba gelir) buyurulmuştur.  

Çok kimse, yaratılışta sefih yani aklı az olur. Böyle bir kimsenin eline çalışmadan, alın teri 
dökmeden mal geçerse, edindiği kötü arkadaşları, bu mala konmak için, dağıtmasını, saklamanın, 
arttırmanın erkeklik, yiğitlik olmadığını söyleyerek onu kandırırlar ve israf etmesine, haram ve günah 
olan yerlere harcamasına yol açarlar. Bunun içindir ki, kötü arkadaşlardan kaçmakla emrolunduk. 
Zengin çocuklarının çoğu, böyle israfa alışmakta ve sefih olmaktadırlar. Sefaheti arttıran sebeplerin 
başında, insanların çok hürmet, saygı göstermesi, yüz vermesi, onu övmeleri gelmektedir. Bunun için 
Celaleddin-i Devani hazretleri; “Çocuğa büyüklerin âdeti olan temiz, tayyib bir kazanç getirecek iş 
yaptırmalıdır. Baba veya anasından kendine ulaşana güvendirmemelidir. Çünkü babalarının malı, 
parası ile gururlanan, övünen zengin çocukları, sanat öğrenmekten mahrum olmuşlar, durumları 
değişince de sıkıntıya düşmüşlerdir” buyurmuştur. 

Övülmeyi sevmek, kalb hastalıklarından yani kalbin hasta olmasındandır. Bunun sebebi, insanın 
kendini beğenmesi, yüksek, iyi sanmasıdır. Metholunmak, böyle kimselere tatlı gelir. Bunun üstünlük, 
iyilik olmadığını, olsa da, geçici olduğunu düşünmelidir. İbn-i Vefa hazretleri, sevdiği birine hitaben; 
“Devamlı elde kalmayacak olan bir şeyin varlığı ile övünmek ve kendi başına da gelebilecek bir şeyden 
dolayı başkasını ayıplamak ahmaklıktır. Çünkü pek iyi bilirsin ki, başkasının başına gelen senin, senin 
başına gelen şey de, başkasına reva görülebilir” buyurmuştur. 

Başkalarının sevgisine ve onların övmelerine kavuşmak için, dünya işleri ile, onlara iyilik yapmak, 
riya olur. İbadet ile olan riya bundan daha kötüdür. Allahü teâlânın rızasını hiç düşünmeden yapılan 
riya ise, hepsinden daha fenadır. Ahmed bin Hanbel hazretleri; “İnsanların ahmak sınıfı, kendilerinin 
övülmelerinden hoşlananlarıdır” buyurmaktadır. 

İnsanın, kendini övmesi veya övülmeyi sevmesi, hep nefsine düşkün olması sebebiyledir. Bir 
kimsenin kalbinde ya Allahü teâlânın sevgisi veya nefsinin sevgisi bulunur. Zira kalbin, birden fazla 
şeye muhabbeti, sevgisi olmaz. Sevilen şeylerin çokluğu, her ne kadar birden fazla şeye kalbin 
muhabbetini gösterse de, yine sevgisi birdir ve o da kişinin kendi nefsidir. Bu kimsenin bu şeylere olan 
muhabbeti, hep nefsine olan sevgisinin parçalarıdır. Kişinin nefsine olan muhabbeti, sevgisi, yok 
olursa, onlara olan sevgisi de yok olur. Ma’ruf-ı Kerhi hazretleri; “Dilini, başkalarını kötülemek ve 
aşağılamaktan koruduğun gibi, methetmekten de koru” buyurmuştur. 



Netice olarak, kişinin kendini övmesi ve başkaları tarafından övülmeyi sevmesi, hep kendi nefsini 
sevmesindendir. Nefsini seven, kendini över ve herkesin de kendisini övmesini bekler. Kendisini 
beğenen ve öven bir kimse, başkalarını beğenemez ve onlardaki güzellikleri, üstünlükleri anlayamaz 
ve böylece onları kötüler. Ali Kazvani hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Kendini çok öven bir kimse, başkasını da aynı derecede kötüler. Başkasını fazla kötüleyen de, 
kendisini aynı derecede metheder, över.” 

 

İlim çoktur, ömür ise kısadır 

05.08.2007 

İlim, insanlara, ekmek ve su kadar lazımdır. İlim, rivayet ve kuru malumat çokluğu değildir. İlim, 
faydalı olan ve kendisiyle amel edilen şeylerdir. İlim, belli şeyleri ezberlemek değil, ezber edilen 
şeylerden temin edilen faydadır. Kadın, erkek her Müslümana, kendisine lazım olan ilimleri öğrenmesi 
farzdır. Farzları, haramları öğrenmek farz, vacipleri öğrenmek vacip, sünnetleri öğrenmek ise sünnettir. 
Her Müslümanın bunları öğrenmesi ve bunlarla amel etmesi lazımdır. Çünkü; (Erkek olsun kadın 
olsun, Müslümanların ilim öğrenmesi farzdır) buyurulmuştur.  

Farzları ve haramları öğrenmeyen günaha girer. Bilmemek özür değil suçtur. Öğrenmeye 
ehemmiyet vermemek ise, küfür olur. Demek ki bilmemek ya haramdır veya küfürdür. Peygamber 
efendimiz; (Beşikten mezara kadar ilim öğreniniz) buyurmuştur.  

İlmi sevmeyenlerde hayır yoktur. Böyle kimselerle dostluk ve diğer bağlılıkları kesmelidir. Çünkü 
ilim, kalblerin hayatı, gözlerin aydınlığıdır. Hiç kimse âlim olarak doğmaz ve ilim sahibi ile cahil, bir 
olmaz. Bunun için her Müslüman, kendisine lazım olan ilimleri öğrenmesi lazımdır. Peygamber 
efendimiz; (Ya âlim, ya müteallim yani talebe veyahut bunları dinleyici ol! Bu üçünden olmayıp 
dördüncüsünden olursan, yani hiçbirinden olmazsan helak olursun) buyurmuşlardır. 

Doğru yazılmış bir ilmihal kitabı okumayan kimse, dinini öğrenemez. Dinini öğrenmeyen kimse de, 
din düşmanlarının yalanlarına aldanarak imanını kaybeder.  

Dinin alışveriş kısmını bilmeyen bir kimse, haram lokmadan kurtulamaz ve ibadetlerin sevabını 
bulamaz. Zahmetleri boşa gider, azaba yakalanır ve çok pişman olur. Bu sebeple her Müslümana 
önce lazım olan şey, imanı, farzları, haramları öğrenmektir. Bunlar öğrenilmedikçe, Müslümanlık 
olamaz, iman elde tutulamaz. Hak borçları ve kul borçları ödenilemez. Niyet, ahlak düzeltilemez ve 
temizlenemez. Düzgün niyet edinilmedikçe de, hiçbir farz kabul olmaz. Bir Müslümanın, kendisine 
lazım olan ilimleri öğrenmesi, nafile ibadet yapmasından daha üstündür. Zira hadis-i şerifte; 
(Bir saat ilim öğrenmek veya öğretmek, sabaha kadar ibadet etmekten daha sevaptır) 
buyurulmuştur. 

Dinin en büyük düşmanı, cehalettir. Cahillik, insanı Cehenneme götürür. Eğer insanlar, kıyamette 
olacakları idrak edebilseydi, oradaki sıkıntıyı, derdi bilebilseydi, dünyada dert diye bir şey tanımazlardı.  
Bir kimse, fıkıh bilgilerini öğrenmez, fıkhın kıymetini ve fıkıh âlimlerinin değerini bilmezse, bu kimseye, 
böyle âlimlerin kıymetli eserlerini okumak ağır gelir. 

İlmi, kibirlenmek, kendini büyük görmek için isteyenlerden hiçbiri felah bulmuş değildir. Ama ilmi 
tevazu için, âlimlere ve insanlara hizmet için isteyen, elbette felah bulur, kurtulur. 

Dünyadan herkes ahirete yolculuk yapıyor. Herkes bir vasıtaya binip gidiyor. Esas olan, önemli 
olan, bir vasıtaya binmek değil, doğru vasıtaya binmektir. Yanlış vasıtaya binen, istediği yere değil, 
vasıtanın gittiği yere gider. Kâbe’ye gitmek için niyet edip Paris’e giden uçağa binen bir kimse, niyeti 
halis olsa bile Kâbe’ye varamaz. Kıyamette nereye gitmek istiyorsak, ona göre hazırlık yapmalıyız. 
Ahirette Cennet ve Cehennemden başka yer yoktur. Cennete girmek için, doğru iman sahibi olmak ve 
dine uymak gerekir. Cehenneme götürücü tuzaklara yakalanmamalıdır. Bu tuzaklar, Hadid suresinin 
yirminci âyet-i kerimesinde mealen şöyle bildiriliyor:  

(Dünya hayatı ancak la’b oyun, lehv eğlence, ziynet süs, aranızda tefahür, övünme ve mal 
ve evladı çoğaltma isteğinden ibarettir.)  

Bunların bir tanesine yakalananın gönlü ölür.  

Laf ile Müslümanlık olmaz. Dinin emir ve yasaklarına önem vermeyenin imanı gider. Önem 
vermemek, öğrenmek için çaba sarfetmemek, farzları yapmadığı ve işlediği günahlar için üzülmemek 
demektir. Ölmek felaket değil, öldükten sonra başa gelecekleri bilmemek ve bunun için tedbirini 
almamak felakettir.  



Evliyanın menkıbelerini okumak, dinlemek, muhabbeti artırır. Eshab-ı kiramın menkıbelerini 
okumak ve dinlemek ise, imanı kuvvetlendirir ve günahları mahveder. Evliyanın sözünde rabbani tesir 
vardır. Zira büyüklerin sözü, sözlerin büyüğüdür buyurulmuştur. Bunun için, ehli sünnet alimlerinin 
kitaplarını, hayatlarını okumalı, lazım olan bilgileri bunların kitaplarından öğrenmelidir. Böyle âlimlerin 
kitaplarını ve hayatlarını okumak, insanın şerefini artırır.  

Netice olarak, ilim yani öğrenilecek şeyler çoktur fakat ömür kısadır. Bunun için herkes, kendisi 
için dinde zaruri lazım olan ilimleri öğrenmelidir. Zira öğrenmenin acısını bir müddet tatmayan kimse, 
hayatı boyunca cehaletin zilletini yudumlamak mecburiyetinde kalır ve ebedi saadetini de kaybedebilir. 

 

Âlim, hakkı bâtıldan ayırandır 

06.08.2007 

Âlim, bilen, bilgin anlamındadır. Her bilene âlim veya İslam âlimi denir mi veya kime âlim denir? 
İslam âlimi olabilmek için, din bilgilerinin nakli ve akli kısmında mütehassıs olmak, kalbin de bütün 
kirlerden temizlenmiş olması gerekmektedir. Âlim, ışığı ve karanlığı gören ve hakkı bâtıldan ayırt eden 
kimsedir. Âlim, İslam âlimlerinin kitaplarından nakil yapan kişidir. Âlimlerin ziyneti, süsü, özelliği; 
bilmediklerine, bilmiyorum demeleridir. Cahil ise, her konuda, kendi nefsine, aklına göre konuşan 
kimsedir. Âlim, söyleyeceği ve yazacağı her kelimeden korkar, vesika bulmadan söyleyemez ve 
yazamaz. Zira sorulan her suale, delilini bilmediği halde cevap vermeye kalkışmak, ahmaklık 
alametidir. 

Dinde söz sahibi olabilmek için, ictihad derecesine yükselmek lazımdır. Zamanımızda böyle bir 
âlim yok gibidir. Şimdi, âlim olmayanlar, çeşitli maksatlarla, din kitapları yazıyor, âyet-i kerime ve 
hadis-i şeriflere, çala kalem, manalar verip, Allahü teâlâ böyle söylüyor, Peygamber böyle emrediyor, 
diyorlar. İslamiyet’i oyun haline sokuyorlar. Böyle yazılmış din kitaplarını almamalı, okumamalıdır. Din 
büyüklerinin ismini koyarak, onlardan tercüme diyerek satılan kitapların çoğunda da, ilaveler, 
değiştirmeler veya çıkarmalar yapılarak, kitapların zararlı bir şekle sokulduğu acı acı görülmektedir. 
Asırlardan beri cahillerin bu şekilde kitaplar yazmış olduğunu, hele âyet-i kerime ve hadis-i şeriflere, 
kendi zamanlarındaki fen bilgilerinden yanlış olanlarına uydurarak, yanlış ve gülünç manalar vermiş 
oldukları, mevcut ve hatta meşhur bazı kitaplarda esefle görülmektedir. İslam dinine inanmayanları en 
çok sevindiren şey de, fen ile ispat edilen, meydanda olan hakikatleri, Müslümanların reddetmesi, 
bunlar kâfirliktir, demesidir. Çünkü, bu suretle gençleri aldatmaları çok kolay oluyor. Fen adamları, 
maddenin, hücrenin, canlının ve cansızın yok iken, sonradan var olduğunu söyledikten sonra, ister 
denizde tesadüfen olsun, ister başka türlü meydana gelsin, İslamiyet’e zarar vermez. Çünkü, her şeyi 
yaratan Allahü teâlâdır. 

Âlimlerin iyisi, nakleden, vasıta olandır. Kendinden söyleyen ve insanları kendine bağlayan 
değildir. Herhangi bir Müslüman, dinden bahsederken mutlaka nakli esas almalı, kendinden bir şey 
söylememelidir. Çünkü dinimiz, nakil dinidir. İman, ibadet bilgileri, kıyamete kadar hep aynıdır, hiç 
değişmez. Bu sebeple nakleden aziz olur, kendinden söyleyen ise, rezil olur.  

Herhangi bir dini konu, ehli sünnet âlimlerinin kitaplarından alınarak nakledilirse, o âlimin kalbi ile 
bağlantı kurulur ve o mübarek zatın ruhu da orada hazır olur. Ehl-i sünnet âlimlerinin, evliyanın kalbleri 
diridir. Diri kalblerin sözleri, yazıları nakledildiği zaman, hem insanlara tesir eder, hem de Allahü teâlâ, 
oraya feyz ve bereket verir. Bu sebeple itikad ve ilmihal bilgilerini, ehli sünnet âlimlerinin kıymetli 
kitaplarından okuyup öğrenmeli ve bu eserleri yaymalı, insanlara ulaştırmalıdır. Zira doğru iman, 
ibadet bilgilerini duymak, öğrenmek, insanların en tabii hakkıdır. İnsanlara bunları ulaştırmak, en 
kıymetli ve en şerefli bir hizmettir.  

Din bilgilerinde, hangi âlimin bilgisine güvenilir? Elbette, en büyük, ilmi en çok, fen kollarında 
araştırma ve tecrübe sahibi olan âlimin ilmine daha çok güvenilir. Bunun üstünde, başka bir âlim 
bulunursa, elbette ona güvenilir. Eshab-ı kiramdan sonra, insanların en üstünleri, Eshab-ı kiramı gören 
ve onların sohbetinde yetişenlerdir ki, bunlara, Tabi’in denir. Tabi’inden sonra, insanların en üstünleri, 
Tabi’ini gören ve onların sohbetinde yetişenlerdir ki, bunlara da, Tebe’ı tabi’in denir. Bunlardan sonra 
gelen asırlarda, kıyamete kadar bulunan insanların en üstünleri, en iyileri de, bunlara tabi olan, 
bunların bildirdiklerini öğrenip, yollarında bulunanlardır.  

Bir din adamı, hangi asırda bulunursa bulunsun, Peygamber efendimizin ve Onun Eshabının 
bildirdiklerine uymazsa, sözleri, işleri, itikadı bunların bildirdiklerine uygun olmazsa, nefsine, 
düşüncelerine uyarak İslamiyet’in dışına çıkarsa, aklına uyarak İslamiyet’in inceliklerine karşı gelir, 



anlayamadığı bilgilerde dört mezhebin dışına taşarsa, bu kimsenin kötü din adamı olduğu anlaşılır. 
Böyle kimselerin gözleri hak yolu göremez ve kulakları da, doğru sözü işitemez. 

Netice olarak âlim, hakkı bâtıldan ayıran ve söylediklerini, yazdıklarını, kendinden önceki din 
büyüklerinden nakledendir. Bunun için dinimizi, nakli esas alan ehli sünnet âlimlerinin kitaplarından 
öğrenmeliyiz. Aksi takdirde, şeytanın oyuncağı, kötü niyetli, din adamı maskeli kimselerin kuklası 
oluruz. 

 

Nifak, için dışa uymamasıdır 

12.08.2007 

Nifak, kişinin içinin yani kalbinin dışına uymaması hâlidir. Bir kişinin kalbinde, herhangi bir 
kimseye karşı düşmanlık olduğu halde, o kişiye dostluk göstermesi, dost gibi davranması, dünya nifakı 
olur. Hadis-i şerifte; (Müslümanlara, sözleriyle dostluk gösterip, davranışlarıyla düşmanlık 
edenlere, Allahü teâlâ ve melekler lanet eylesin) buyurulmuştur. 

Herhangi bir kimsenin de kalbinde, inkâr, küfür olduğu halde, bu kimsenin Müslüman olduğunu 
söylemesi, dinde nifak olur. Küfrün en kötüsü de, dinde nifak yapmaktır. Medine şehrindeki 
münafıkların reisi olan Abdullah bin Übey bin Selül ve adamları, Müslümanların Bedir gazasındaki 
zaferlerini görünce, Müslüman olduklarını söylediler ise de, kalbleri ile inanmadılar. Böyle kimseler, 
Müslüman olduğunu söyleseler ve namaz da kılsalar, münafıktırlar. Peygamber efendimiz; (Münafıkın 
üç alameti vardır: Yalan söyler, sözünde durmaz ve emanete hıyanet eder) buyurmuşlardır. 

Abdülkadir Geylani hazretleri, bir yakınına hitaben buyuruyor ki: 

“Senin dilin güzel ve tatlı, yüzün ise kötülüklerden kurtulmuş gibi gülüyor. Peki kalbinin hâli 
nasıldır? Cemaat içinde iyi görünüyorsun, ya yalnızken, yanında kimse yokken nasılsın? Göründüğün 
gibi değilsin. Sen namaz kıldığın, oruç tuttuğun, hayır işleri yaptığın zaman, eğer bunları sırf Allahü 
teâlânın rızasını gözeterek yapmazsan, nifak üzere ve Allahü teâlâdan uzak olacağını bilmiyor 
musun? Şimdi Allah için yapmadığın bütün işlerin, bütün sözlerin, adi ve bayağı niyetlerin için tevbe et. 
İnsanlara göstermek, onların rızalarını almak için amel yapıp, sonra da bunu, Allahü teâlânın kabul 
etmesini istemek yakışır mı? Hırsı, şımarıklığı, azgınlığı ve dünyaya düşkünlüğü bırak. Sevincini ve 
neşeni azalt. Biraz hüzünlü ol. Çünkü sen, hüzün evinde ve dünya hapishanesindesin. Resulullah 
efendimiz daima tefekkür ederdi. Sevinçleri az, hüzünleri çoktu. Az gülerdi. Sadece başkasının kalbini 
ferahlandırmak için tebessüm buyururlardı.” 

Ma’un suresinin 4, 5 ve 6. âyet-i kerimelerinde mealen; (Gaflet ile, ehemmiyet vermeden namaz 
kılan ve namazlarını halk yanında, nifak ve riya ile kılıp, tenhada terk edenler için şiddetli azap 
vardır) buyurulmuştur. 

Nefsi itminana kavuşmamış yani iman ile şereflenmemiş olanların kalbleri hastadır. Bekara 
suresinin 10. âyet-i kerimesinde mealen; (Onların kalblerinde nifak ve haset hastalığı vardır...) 
buyurulmuştur. Kalbde bulunan bu hastalığın tedavi edilmesi farzdır. Tedavi edilmezse, bu hâl insanı 
felakete götürür. Her hastalığın ilacı farklıdır. Zaten hastalığa göre ilaç verilir. Hastalık değiştikçe ilaç 
da değişir. Kalbleri hasta olan insanlara, Peygamberlerden ve Onların vârisi olan âlim ve velilerden 
daha müşfik tabib olamaz. Bu büyüklerin bildirdikleri gibi inanılır ve amel edilirse, bu hastalıktan 
kurtulmak mümkün olur. Peygamber efendimiz; (Suyun buzu eritmesi gibi nifak da kalbi eritir) 
buyurmuşlardır. 

Mevlana Celaleddin-i Rumi hazretleri, oğlu Sultan Veled’e hitaben yaptığı nasihatte buyuruyor ki: 

“Ey oğlum! Sana vasiyet ediyorum ki, her halde ilim, edep ve takva üzerine bulun. Her zaman 
geçmiş din büyüklerinin eserlerini inceleyerek, Ehl-i sünnet vel-cemaat yolundan ayrılmamayı vazife 
edin. Fıkıh öğren, cahil sofulardan olma. Namazı her zaman cemaatle kıl. Şöhret isteme, zira şöhret 
afettir. Makama bağlı olma. Halkın işlediği işlere karışma. Uzlete çekilme, yalnız kalma. Çok söz 
söyleme. Çok söz işitmek kalbe nifak verir. Az söyle ve halkın kötülük ve eğrilerinden aslandan kaçar 
gibi kaç, bir kenarda dur. Herkesle ve zenginlerle sohbet etme, onlarla oturup kalkma. Helal ye ve 
şüphelilerden kaçın. Dünya malına kapılma. Dünya arzusu dinin zayi olmasına sebep olur. Çok gülme 
ve kahkaha atma. Zira fazla gülmek kalbin ölümüdür. 

Herkese şefkatle bak, hainlikle bakma. Dışını süsleme. Zira dışın süsü; için, kalbin, ruhun harap 
olduğunu gösterir. Başkalarıyla mücadele etme ve hiç kimseden bir şey isteme. Kimseye hizmet 
buyurma. Alimlere, evliyaya, mal, can ve tenle hizmet et. Din büyüklerinin hallerini inkâr etme. Zira 
inkâr edenler rahat ve kurtuluş yüzünü göremezler.” 



Bir kimse, Habib-i Acemi hazretlerine; Allahü teâlânın rızası hangi şeydedir? diye sual edince, 
cevaben; “İçinde nifak tozu bulunmayan kalbde” buyurmuştur. 

Netice olarak, nifak yani münafıklık, için başka, dışın başka olmasıdır. İki kişinin darıldıktan sonra, 
birbirlerinin ayıplarını ortaya çıkarması, münafıklık alametidir. Mümin neşelidir ve bu neşesi de 
yüzünden belli olur. Zaten müminin alameti güler yüzlü olması ve kalbinde nifak bulunanın yani 
münafıkın alameti de, çatık kaşlı olmasıdır. 

 

İnsanların aybını görenler 

13.08.2007 

Her Müslümanın Allahü teâlânın ahlakı ile ahlaklanması lazımdır. Çünkü Peygamber Efendimiz; 
(Allahü teâlânın ahlakı ile huylanınız!) buyurmuşlardır.  

Allahü teâlânın sıfatlarından biri Settardır ki, günahları örtücüdür demektir. Müslümanın da din 
kardeşinin aybını, kusurunu örtmesi lazımdır. Peygamber efendimiz; (Din kardeşinin aybını, utanç 
verici halini görüp de, bunu örten, gizleyen kimse, İslamiyet’ten önce Arabların yaptıkları gibi, 
diri gömülen kızı mezardan çıkarmış, ölümden kurtarmış gibidir) buyurmuştur.  

Hasan Sezai hazretleri, oğluna hitaben; “Bütün amellerin en güzeli, güzel huylu olmaktır. Dili tatlı 
olanın dostu çok olur. Daima insanların aybını gizle. Kimsenin aybını yüzüne vurma” buyurmuştur. 

Allahü teâlâ, kullarının günahlarını affedicidir. Müslümanlar da, birbirlerinin kusurlarını, 
kabahatlerini affetmelidir. Allahü teâlâ kerimdir, rahimdir yani lütfu, ihsanı boldur ve merhameti çoktur. 
Müslümanın da, cömert ve merhametli olması lazımdır.  

Müslümanlar kardeştir, birbirlerine yardım edecekler, sıkıntılarını giderecekler ve ayıplarını 
örteceklerdir. Zira mümin, kardeşinin sıkıntısına nemelazım diyen kimse, felakete uğrar. Hadis-i şerifte 
buyuruldu ki: 

(Müslüman, Müslümanın kardeşidir. Birbirlerini incitmezler, üzmezler. Bir kimse, din 
kardeşinin bir işine yardım etse, Allahü teâlâ da onun işini kolaylaştırır. Bir kimse, bir 
Müslümanın sıkıntısını giderir, onu sevindirirse, kıyamet gününün en sıkıntılı zamanlarında, 
Allahü teâlâ onu sıkıntıdan kurtarır. Bir kimse bir Müslümanın aybını, kusurunu örterse, Allahü 
teâlâ, kıyamet günü onun ayıplarını, kabahatlerini örter.) 

Ma’ruf-ı Kerhi hazretleri; “Kim mümin kardeşinin bir aybını örterse, Allahü teâlâ, onun bu işinden 
dolayı bir melek yaratır, onun elinden tutar ve o melekle beraber Cennet’e girer” buyurmuştur. 

Peygamber Efendimiz, kimsenin aybını yüzüne vurmaz, hiç kimseden şikayet etmez, arkasından 
konuşmazdı ve Muaz bin Cebel hazretlerine hitaben buyuruyorlar ki:  

(Ya Muaz! Ayıpları gizle, kimsenin aybını yüzüne vurma! Farzlardan başka kıldığın 
namazları ve ibadetleri kimseye söyleme! Dünya işini ahiret işinden büyük görüp, evvel yapma! 
Hiç kimseye hor bakma! Kimsenin gönlünü kırma, herkesle hoş geçin. Eğer bu şekilde hareket 
etmezseniz elem verici azaba uğrarsınız.) 

İman nimetine kavuşan bir kimse, Allahü teâlânın yarattıklarına düşmanca değil, merhametle 
bakar ve insanların hata ve kusurlarını araştırmaz, onların ayıplarını görmez. Zira düşman olanlar, 
insanların ayıplarını, kusurlarını araştırıp yüzlerine çarpar. İyi bir Müslüman, insanların ayıplarını 
görmez. Vaktiyle bir kimse, İbrahim bin Edhem hazretlerine, kendi aybını ve kusurunu bildirmesi için 
yalvarınca; “Seni kendime dost edindim. Senin her halin, her hareketin, bana güzel görünüyor. Aybını 
başkalarına sor” buyurmuştur. 

İyi bir Müslüman, başkasında bir ayıp, kusur görünce, bunu kendinde araması ve kendinde böyle 
kütü bir huy bulursa, hemen bundan kurtulmaya çalışması lazımdır. Böyle yapmak, insanı kötü 
huylardan kurtarır. (Mümin müminin aynasıdır) hadis-i şerifinde bildirilen de budur. Yani, başkasının 
ayıplarında, kendi ayıplarını görmek ve bundan kurtulmak için çalışmak...  

İsa aleyhisselama; (Bu güzel ahlakını kimden öğrendin?) diye sual edilince; (Herhangi bir 
kimseden öğrenmedim. İnsanlara baktım. Hoşuma gitmeyen huylarından sakındım. Beğendiklerimi 
ben de yaptım) buyurmuştur.  

Lokman Hakim hazretlerine; (Edebi kimden öğrendin?) diye sual ettiklerinde; (Edepsizden!) 
cevabını vermiştir.  



Bir Müslüman, din kardeşinin bir aybını gördüğü zaman, ona hüsn-i zan etmeli, kötü düşünmemeli 
ve onu ıslah etmeye çalışmalıdır. Başkalarının hatalarını gören, açığa çıkaran değil, örten ve ıslah 
eden olmalıyız. Zaten kendi aybını, hatasını gören bir kimse, başkasının aybını, hatasını göremez. 
Eğer bir kimse, kendi hatalarını, kusurlarını göremiyorsa, başkalarının hatalarını, ayıplarını büyük 
görür. Başkalarının hataları ile meşgul olan, nefsine uyar. Nefsinin kötü arzularına uyan da, helak olur. 
Çünkü başkası için kuyu kazan, kazdığı kuyunun içine düşer. Bir kimsenin ahmak olduğuna alamet, 
kendi aybını bırakıp, başkasının aybıyla uğraşmasıdır. İdris aleyhisselam buyuruyor ki: 

“Akıllı kimse başkalarının aybına bakmaz ve kişinin aybını yüzüne vurmaz. Malı çoğaldıkça, 
mağrur olup ahlakını bozmaz.”  

Netice olarak, birisinin aybını örtmek, ona altın elbise giydirmekten daha hayırlıdır. Bunun için 
insanların aybını, kusurunu görmemeli, araştırmamalıdır. Zira insanların aybını, kusurunu görenler, 
araştıranlar, insanların hedefi olurlar. 

 

Nimetin değeri, sonsuz olmasındadır 

19.08.2007 

Nimet, insana faydalı olan, tatlı gelen şey demektir. Bütün nimetleri gönderen Allahü teâlâdır. 
Ondan başka yaratıcı ve gönderici yoktur. Nimetin ise, geçici olanı değil, devamlı, kalıcı olanı 
makbuldür. 

Dünya, nimet ve lezzet için değil, ahireti kazanmak için yaratılmıştır. Dünya hayatı, ahiret için bir 
tarla gibidir. Zaten insan da, dünyada yemek, uyumak, istediği gibi yaşamak, nefsinin arzularını yerine 
getirmek ve böylece geçici nimetlerle zevklenmek için yaratılmamıştır. Nimetlerin ve yaşamanın asıl 
yeri, ahirettedir. İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Dünya hayatı çok kısadır. Ahiretin azapları pek acı ve sonsuzdur. İleriyi gören akıl sahiplerinin 
hazırlıklı olması lazımdır. Dünyanın, güzelliğine ve tadına aldanmamalıdır. İnsanın şerefi ve kıymeti 
dünyalıkla ölçülse idi, dünyalığı çok olanların herkesten daha kıymetli ve daha üstün olması lazım 
gelirdi. Dünyanın görünüşüne aldanmak akılsızlıktır, ahmaklıktır. Birkaç günlük zamanı büyük nimet 
bilerek, Allahü teâlânın beğendiği şeyleri yapmaya çalışmalıdır. Allahü teâlânın kullarına ihsan, iyilik 
etmelidir.  

Kıyamette azaplardan kurtulmak için, iki büyük temel, yani iki yol vardır: Birincisi, Allahü teâlânın 
emirlerine kıymet vermek, saygı göstermektir. İkincisi, Allahü teâlânın kullarına, yarattıklarına şefkat, 
iyilik etmektir. Peygamber efendimiz, her ne söyledi ise, hepsi doğrudur. Şaka, eğlence, sayıklama 
sözler değildir. Tavşan gibi gözü açık uyku ne kadar sürecek? Bu uykunun sonu, rezil, rüsva olmak ve 
eli boş, mahrum kalmaktır. Mü’minun suresinin 115. âyetinde mealen; (Sizi abes olarak, oyuncak 
olarak mı yarattım sanıyorsunuz? Bize dönmeyecek misiniz diyorsunuz?) buyuruldu...”  

İmam-ı Gazali hazretleri de, nefsine hitaben buyuruyor ki: 

“Ey nefsim! Anladım ki, dünyanın nimetlerine ve lezzetlerine alışmışsın ve kendini onlara 
kaptırmışsın! Cennete ve Cehenneme inanmıyorsan, bari ölümü inkâr etme! Bu nimet ve lezzetlerin 
hepsini senden alacaklar ve bunların ayrılık ateşi ile yanacaksın! Bunları istediğin kadar sev, istediğin 
kadar sıkı sarıl ki, ayrılık ateşi, sevgin kadar çok olur.  

Dünyaya niye sarılıyorsun? Bütün dünya senin olsa ve dünyadaki insanların hepsi sana secde 
etse, az zaman sonra sen de, onlar da toprak olacaksınız! İsimleriniz unutulacak, hatırlardan silinecek. 
Geçmiş padişahları hatırlayan var mı? Halbuki sana dünyadan az bir şey vermişler. O da bozulmakta, 
değişmektedir. Bunlar için, sonsuz Cennet nimetlerini feda ediyorsun.  

Bir kimse, kıymetli ve sonsuz dayanıklı bir mücevheri verip, bununla, kırık bir saksı satın alırsa, 
ona nasıl gülersin? İşte dünya, alınan saksı gibidir. Onu kırıldı bil ve ebedi cevheri, elinden çıktı bil ve 
sana pişmanlık ve azap kaldı bil!” 

Murad-ı Münzavi hazretleri buyurdu ki: 

“Bu dünyada, insana bitmeyen bir vakit, bir ömür verilmemiştir. İnsan için belli bir ömür vardır. Bu 
ömür de, herkese nasip değildir. Zaten büluğ çağına kadar olan zaman hesaba dahil edilmemiştir. 
Büluğ çağına eren bir kimsenin, mazisi geride kalmıştır ve onu hiçbir şekilde geri getiremez. İstikbal 
yani gelecek ise, belli değildir. Yarına kavuşacağımızı kim kesin olarak söyleyebilir. O halde bizim için 
hayat, içinde bulunduğumuz andır. Vakit de, aldığımız bu nefestir.” 



Ömer bin Abdülaziz hazretleri, birisine yazdığı mektubunda; “Şimdi sana, Allahü teâlâdan 
korkmayı ve Onun sana ihsan ettiği şeylerle, ahirete hazırlanmayı tavsiye ederim. Sen sanki ölümü 
tatmış, ölümden sonra olan şeyleri görür gibi amel yap. Günler ve geceler, süratle gidiyorlar. Ömür her 
gün noksanlaşıyor. Ecel ise yaklaşıyor. Kötü amellerimizden dolayı Allahü teâlâdan af ve mağfiret 
dileriz. Günahlarımızdan ve bu yüzden bize gazap etmesinden Ona sığınırız” buyurmuştur. 

Dünyada ve ahirette saadete, sonsuz nimetlere kavuşmak, rahat ve neşeli yaşamak için 
Müslüman olmak ve Müslümanlığın emirlerini yerine getirmek lazımdır. Fırsat elde iken, geçici nimetler 
için değil, bizimle devamlı kalacak olan nimetler için çalışmalıdır. Hikmet ehli buyuruyor ki: 

“Dört şey vardır ki, kadrini, kıymetini ancak dört kimse bilir. Hayatın kıymetini ölüler, nimetin 
kıymetini azap çekenler, servetin kıymetini fakirler ve Cennet ehlinin kadrini de, Cehennem ehli bilir.” 

Netice olarak, her şeyin geçici olanı değil, kalıcı olanı makbuldür. Nimetin de geçici olanı değil, 
kalıcı olanı kıymetlidir. Abdurrahman Cami hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Akıllılar, ölümle sona eren her nimeti, nimetten saymazlar. Ömür, ne kadar uzun olursa olsun 
ölüm yüz gösterince, o uzunluğun ne faydası olur? Nimetin değeri, sonsuz olmasında ve yok olmak 
tehlikesinden uzak bulunmasındadır.” 

 

Ölümü sevenin yüzü güler 

20.08.2007 

Ölümü hatırlamak, ömrü uzatır, çok yaşama arzusu ise, ömrü kısaltır. Böyle bir kimse, üç şeye 
hasret gider. İsteklerine doymaz, umduğuna kavuşamaz ve ahiret için kafi hazırlık yapamaz. Bişr-i Hafi 
hazretleri; “Dünyayı seven kişi ölümü sevmez” buyurmuştur. 

Ölümü hatırlamak ve sevmek, huzur ve saadetin kaynağıdır ve ömrü uzatır. Ölümü unutmak ise, 
ömrü kısaltır. Zaten insan, yaşadığı anı, son an diyerek değerlendirmeli ve ona göre çalışmalıdır. Ali 
Mütteki hazretleri; “Şöyle bir kimse düşünün: Ölümü tatmış, ölümden sonraki şeyleri, başa gelecekleri 
görmüş, sonra Allahü teâlâ tekrar onu ikinci defa dünyaya göndermeyi dilemiş ve göndermiş. Böyle bir 
kimse hiç ölümden gafil olur mu? Ölümü hiç unutur mu?” buyurmuştur. 

Ölümü hatırlamak, insanda bulunan hırs ateşini söndürür. Ölüm ve ölümü hatırlamak, kötülük 
yapmaya karşı bir frendir. Yani koşan insanı, yuvarlanan taşı durduran ve insana düşünme payı veren 
ancak ölümdür. Ölüm, Müslümanın tesellisidir ve dünyanın kahrına, sıkıntısına, bu teselli ile sabreder. 
Bunun için Müslümanın ölümü, hayattır, hem de sonsuz hayattır.  

Ölümü hatırlamak, Allahü teâlânın sevgisinin bir işaretidir. Akıllı insan, ölümü ve ahireti düşünen, 
ona göre tedbir alan kimsedir. İnsan, ölüme hazırlanırsa, huyu güzel olur ve ölümü hatırladığı 
müddetçe, hasedi ve kıskançlığı terk eder. Reca bin Hayve hazretleri; “İnsan, ölümü hatırladığı 
müddetçe, hasedi, kıskançlığı terk eder” buyurmuştur. 

Ölümü gerçekten tanıyan, bilen bir kimse, dünya sıkıntılarına aldırmaz, bunları kendine dert 
edinmez. Zira Ka’b-ül-Ahbar hazretleri; “Ölümü gerçekten tanımış bir kimseye, dünya bela ve 
musibetleri, dert ve sıkıntıları çok hafif gelir” buyurmaktadır. 

Ölümü hatırlatmak, mümin için müjdeli bir haber gibidir. Abdüla’la Kureşi hazretleri; “İki şey var ki 
beni dünya zevklerine dalmaktan alıkoyuyor. Bunlar ölümü hatırlamak ve Allahü teâlânın daima 
huzurunda bulunmaktır” buyurmuştur. 

Ölmek, yok olmak değil, yeni bir hayatın başlangıcıdır ve bir odadan başka bir odaya geçmek 
gibidir. Ölmek felaket değil, öldükten sonra başa gelecekleri bilmemek felakettir. Ebu Bekir Tamistani 
hazretleri, sevdiklerine; “Ölüm, ahiret kapılarından bir kapıdır. Bu kapıdan geçmeyen Allahü teâlâya 
kavuşamaz” buyururdu. 

İnsan, ölümü özüne sevdirmelidir. Çünkü ölüm, nasıl olsa gelecektir. Bir şey muhakkak olacaksa, 
onu olmuş bilmeli, ona göre tedbir almalı. İnsanın gideceği yer, bulunduğu yerden daha iyi ve güzelse, 
oraya gitmekte tereddüt etmez ve sevinir. Bu sebeple din büyükleri; “Gideceği yere inanan, iman eden 
ve bunu bilen bir insan, nasıl olur da ölümü istemez” buyurmuşlardır. 

Dünya için çalışan kimseye, rahat yoktur. Rahat etmek için ölüme hazırlanmak lazımdır. Ölümü 
düşünen rahat eder. Yahya bin Muaz-ı Razi hazretleri; “Ölümü bir tabağa koyup çarşıda satsalardı, 
ahiret ehli, başka bir şeye bakmayıp onu satın alırdı” buyurmuştur. 



Dünya için çalışan yorulur, ahiret için çalışan ise yorulmaz. Çünkü ahiret için çalışanın hedefi, 
Allahü teâlânın rızasını kazanmaktır. Abdürrezzak Ali Efendi buyuruyor ki: 

“Kalbi Allahü teâlânın sevgisi ile diri olanın ölümü hayattır. Kalbi nefsin arzuları ile ölmüş olanın 
hayatı ise ölüdür. Ölüm, ölmeden önce ölünüz, sırrına eren aşıklara rahmet, devlet, saadet ve izzettir.” 

İnsanlar, kıyamet günü başlarına gelecek dertleri bilselerdi, dünyada dert diye bir şey 
tanımazlardı. İnsanların arasında meydana gelen bütün geçimsizlikler, ölümü unutmaktan 
kaynaklanmaktadır. Ömer bin Abdülaziz hazretleri; “Ölümü çok hatırlayan kimse dünyaya rağbet 
etmez. Ağzından çıkan her sözün hesaba çekileceğini bilen az konuşur ve ancak lüzumlu sözleri 
söyler” buyurmuştur. 

Lokman Hakim hazretleri, oğluna hitaben buyuruyor ki: 

“İki şeyi unut, iki şeyi de unutma. Yaptığın iyilikleri unut, sakın bir daha bahsetme. Çünkü her 
anlatışta, sevabı gider. Sana yapılan kötülükleri de unut. Zira bu kötülükleri her söylediğinde, sana 
verilen ecri kaybedersin. İki şeyi de unutma. Allahü teâlâyı ve ölümü unutma!” 

Netice olarak, ölüme hazırlanan, onu uzak değil yakın bilen ve seven kimsenin alameti, güler 
yüzlü ve tatlı dilli olmasıdır. Zira ölümü seven kimsenin yüzü güler. Zaten Müslüman, bu dünyada 
gurbettedir ve müminin asıl vatanı ahirettir. İnsan dünyada bile uzun yıllar ayrı kaldığı memleketine 
geldiğinde sevinir. Onun için mümin, asıl vatanına kavuşacağı için ölümüne sevinir. Mazhar-ı Can-ı 
Canan hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Ölümü sevmeyen, istemeyenlere şaşılır. Ölüm, Allahü teâlâya kavuşmaya sebeptir. Ölüm, 
Resulullah efendimizi ziyaret etmeye, evliyaya kavuşmaya, onların mübarek yüzlerini görerek mesrur 
olmaya sebeptir.” 

 

İnsanlara yardımcı olmak 

26.08.2007 

İnsanlara yardım ve merhamet etmek, şefkat göstermek demek, onların ahiretlerini kurtarmaya 
çalışmak ve Cehennem ateşinden korumak demektir. Dünya işlerinde yardım etmek, ahiretlerine 
yardım etmenin yanında hiç kalır. Zaten insanlara dünyada ve ahirette faydalı olan şeyleri yapmak, 
zararlı olan şeyleri yapmamak lazım olduğunu, kimseye eziyet etmemeyi, kalb kırmamayı, onlara 
bilmediklerini öğretmeyi, kusurlarını örtmeyi, farzları emretmeyi, haramlardan nehyetmeyi, bunların 
hepsini tatlılıkla, acıyarak bildirmeyi, küçüklere merhamet, büyüklere hürmet edilmesini, kendilerine 
yapılmasını istediklerini başkalarına da yapmalarını, kendilerine yapılmasını istemediklerini 
başkalarına da yapmamalarını, onlara bedenleri ile, malları ile, yardım edilmesini bildirmek, bütün 
insanlar için nasihat etmek olur. Hadis-i şerifte; (Müslümanlara yardım etmeyen, onların iyilikleri ve 
rahatları için çalışmayan, onlardan değildir) buyurulmuştur. 

Süleyman bin Ceza’ hazretleri; “Her insana elinden geldiği kadar iyilik et! Müslümanların ilim 
öğrenmelerine ve ibadetlerine yardım et! En büyük yardım, onlara Ehl-i sünnet itikadını, helalleri, 
haramları, farzları öğretmek ve hatırlatmaktır. Bunları Allah rızası için yap!” buyurmuştur. 

Birbirlerine yardım eden insan toplulukları arasında, çekişmeler olmaz. İslamiyet’te muhtaç 
olanlara yardım etmek, hatta yardım edemeyenin, güler yüz, tatlı dil ile bir Müslümanı sevindirmesi çok 
sevaptır. Kur’an-ı kerimde, fakirlere, miskinlere, yolculara yardım etmekten, çeşitli âyet-i kerimelerde 
tekrar tekrar bahsedilmiştir. Böylece fakirlere, yolculara ve zayıflara yardım etmek, Müslümanlar 
arasında adet olmuş, Müslümanların mühim bir vazifesi haline gelmiştir. Muhammed Bakır hazretleri;  
“Dünyada insana en iyi yardımcı, din kardeşlerine iyiliktir” buyurmuştur. 

İnsanlara yardım etmek için çalışıp para kazanmak, nafile ibadet etmekten daha çok sevaptır. Zira 
Cennetin yüksek derecelerine mal ile kavuşulur. Hayır ve iyilik kurumları, mektepler, medreseler, 
aşevleri, hastaneler yapmak, acizlere, fakirlere ve kimsesizlere yardım etmek, çeşmeler, köprüler 
yapmak, fabrikalar kurmak, hep mal ve servet ile olur. Mal ve servet ise, çalışmak ve ticaret ile 
kazanılır. Peygamber efendimiz; (Allahü teâlâ, bazı kullarını başkalarının ihtiyaçlarını karşılamak, 
onlara yardımcı olmak için yaratmıştır. İhtiyacı olanlar bunlara başvurur. Bunlar için ahirette 
azap korkusu olmayacaktır) buyurmuştur.  

İmam-ı Rabbani hazretleri 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 rızkları, 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.” 

Peygamber efendimiz; (Din kardeşinin yardımına koşanın, yardımcısı Allah’tır) buyurmuştur. 

Muhammed Masum hazretleri, bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 

“Bu dünyada en mesut kimse, kısa ömründe, ahirete yarayacak işleri yapan, uzun olan ahiret 
yolculuğuna hazırlanan kimsedir. Allahü teâlânın kullarına hizmet etmeniz dünya ve ahiret 
derecelerine kavuşmanıza sebep olacaktır. Bunun için, Allahü teâlânın kullarına iyilik etmeye, güler 
yüz, tatlı dil ve güzel huy ile onlara kolaylık göstermeye çalışınız! Bu çalışmanız, Allahü teâlânın 
rızasını kazanmanıza ve ahirette yüksek derecelere kavuşmanıza sebep olacaktır. Hadis-i şerifte;  
(İnsanlar Allahü teâlânın ıyalidir, kullarıdır. Kullarına iyilik edenleri çok sever) buyuruldu.” 

Netice olarak, insanların iyisi, insanlara faydalı, yardımcı olandır. Seyyid Ali Hemedani 
hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Müslüman, insanlara iyilik eder ve mertlik gösterir ve onlarla sulh içinde yaşar, iyi geçinir. Allahü 
teâlâya yalvarır, nefsine karşı savaş açar, onun boş isteklerine muhalefet eder. İnsanlardan gelen 
sıkıntılara tahammül eder. Düşmanlık edenlere yumuşak davranır. İnsanlara musibete uğradıklarında 
ve gamlı hallerinde yardımcı olur. Dostlarla yardımlaşır. Emri altında bulunanlara nasihat eder. Daima 
ahireti düşünür. Hallerine ve sözlerine dikkat eder.” 

 

Berat, kurtuluş vesikasıdır 

27.08.2007 

Berat veya Beraet, sözlük anlamı itibariyle, temize çıkarmak, bir şahsın, hakkında iddia edilen 
suçtan uzak olduğunun veya işlediği söylenilen suçun gerçekte suç olmadığının anlaşılması 
anlamındadır. Ayrıca Berat, kurtuluş vesikası anlamına da gelmektedir.  

Allahü teâlâ dört kimseyi dört şeyle töhmetten, iftiradan berat ettirmiştir. Yusuf aleyhisselamı 
şahitle, Musa aleyhisselamı elbisesini taşıyan taşla, hazret-i Meryem’i çocuğunu konuşturmakla, 
hazret-i Âişe’yi Nur suresinin yirmi altıncı âyet-i kerimesiyle berat ettirmiştir. Peygamber efendimiz 
buyurdu ki: 

(Ahirette pek çok kimse, hesaba çekilmeden Cennet’e girerler. Onlar için mizan, terazi 
kurulmaz. Onlara verilen sayfalar üzerine; “La ilahe illallah, Muhammedün resulullah. Bu filanın 
oğlu filanın Cennet’e girmesinin ve Cehennem’den kurtulmasının beraetidir” yazılır.) 

Abdullah ibni Ömer hazretleri bir gün Resulullah efendimizin huzuruna gelince; (Kıyamet günü 
herkesin beratı, yani kurtuluş vesikası, her işi ölçüldükten sonra verilir. Abdullah’ın beratı ise, 
dünyada verilmiştir) buyururlar. Sebebi sorulduğunda; (Kendisi vera ve takva sahibi olduğu gibi, 
dua ederken “Ya Rabbi! Benim vücudumu, kıyamet günü o kadar büyük eyle ki, Cehennemi 
yalnız ben doldurayım. Cehennemi insanla dolduracağım diye verdiğin sözün böylece yerine 
gelmiş olsun da, Muhammed aleyhisselamın ümmetinden hiç kimse Cehennemde yanmasın” 
diyerek din kardeşlerini kendi canından daha çok sevdiğini göstermiştir) buyurdu.  

Bir hac zamanında bir kimse, Ebu Amr ez-Zücaci hazretlerinin yanına gelerek;  

-Haccımı yaptım. Beratımı ver. Senin arkadaşların, beratımı almam için beni sana gönderdiler 
deyince, Ebu Amr ez-Zücaci hazretleri, o kimsenin gönlünün temiz ve saf olduğunu görür ve ona şaka 
yaptıklarını anlar. Daha sonra o kimseye, Kâbe’nin kapısı ile Hacer-ül-esved arasındaki Mültezim’e 
işaret ederek;  

-Git oraya ve ya Rabbi! Bana beratımı ver, de! buyurur. Bir süre sonra o kimse, elinde bir kağıt ile 
geri döner. Kağıdın üzerinde yeşil hat, yazı ile;  

“Bismillahirrahmanirrahim. Bu falan oğlu falanın Cehennem’den berat kağıdıdır” yazılıdır. 

Her sene, Şa’ban ayının 15’inci Berat gecesinde o senede olacak şeyler, ameller, ömürler, ölüm 
sebepleri, yükselmeler, alçalmalar, yani her şey Levh-i mahfuzda yazılır. İmam-ı Rabbani hazretleri 



vefat etmeden altı ay önce, Şaban ayının 15’inci gecesi olan Berat kandili gecesini, kendi hususi 
odasında ihya eyler. O gece yarısı, kıymetli hanımının bulunduğu odaya gelir. Hanımı; 

-Efendim, bu gece ecellerin ve amellerin takdir edildiği gecedir. Kim bilir Allahü teâlâ kimin 
defterine ölecek ve kimin defterine yaşayacak! diye kaydetti deyince, İmam-ı Rabbani hazretleri; 

-Niçin tereddüt ve şüphe ile söylüyorsun? Ya isminin, dünyada yaşayacaklar sahifesinden 
silindiğini görenin hâli nice olur? buyurur ve İmam-ı Rabbani hazretleri, o sene vefat eder. 

Muhammed Ma’sum hazretleri de, vefat ettiği sene, Şa’ban ayının 15’inci gecesi, yani duaların 
kabul olduğu, ecellerin takdir edildiği Berat gecesinde, talebelerinden bazı hadiseleri sorup cevap alır. 
Sonra da;  

-Bir kutbun ismini yaşayanlar defterinden sildiler buyurarak, vefat edeceğine işaret ederler. 

Ata bin Yesar hazretleri buyuruyor 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 ve isimleri 
bu listededir. Fakat onlar bunu bilmezler.” 

Yapılan duaların, şartlarına uygun yapıldığında kabul olacağı kitaplarda bildirilmekte ve duanın 
müstecab olduğu zamanlar ise şöyle sıralanmaktadır: 

“Receb ayının ilk Cuma gecesi olan Regaib gecesi, Şaban ayının on beşinci yani Berat gecesi ve 
günü, mübarek geceler, Cuma günü, hatib minberde iki hutbe arasında oturduğu vakitten namaz 
kılıncaya kadar, her gecenin son üçte birinde yani seher vaktinde, ezan ve ikamet okunurken, bilhassa 
‘hayyealelfelah’ dedikten sonra, Allah yolunda cihad ederken, her namazdan sonra, Kur’an-ı kerimi 
okuduktan sonra, her secdeden sonra, cemaat arasında, yağmur yağarken, Kâbe-i muazzamayı 
görünce, zemzem suyu içince yapılan dua müstecabdır. Musibete uğrayanın o andaki duası da 
müstecabdır.” 

Netice olarak berat, temize çıkmak, kurtulmak anlamındadır. Berat gecesi gibi kıymetli gecelerde, 
dua ederek, yalvararak, tevbe ederek, günahlardan kurtularak, beratımızı almamızı nasip eylesin 
Rabbimiz.  

Muhammed Rebhami hazretlerinin buyurduğu gibi: 

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

 

İtaat ettiğin kadar itaat ederler 

02.09.2007 

 

İtaat; söz dinlemek, boyun eğmek, emre göre hareket etmek demektir. 

İnsan, oyun eğlence, yiyip içmek, gezmek, yatmak, keyif sürmek için yaratılmadı. Kulluk 
vazifelerini yapmak, Rabbine itaat, tevazu, kuvvetsizliğini, ihtiyacını göstermek, Ona sığınmak ve 
yalvarmak için yaratıldı. İbadet yapmaktan maksat da, her şeyin yaratıcısı olan Allahü teâlâya itaate 
ta’zimdir. Halbuki insanın nefsi, Allahü teâlâya isyan, can düşmanı olan şeytana itaat dilemektedir. 

Muhammed aleyhisselamın bildirdiği ibadetlerin hepsi, insanlara faydalı şeylerdir. İnsanlara 
yaradığı için emredilmiştir. Yoksa, hiçbir ibadetin Allahü teâlâya faydası yoktur. Nisa suresinin 69. 
âyet-i kerimesinde mealen; (Allahü teâlâya ve Onun peygamberlerine itaat edenler, ahirette 
Peygamberlere ve sıddıklara ve şehidlere ve salihlere verilen nimetlere ortak olacaklardır) 
buyurulmuştur. 

Allahü teâlânın yarattığı bütün canlılar, iman ve itaat etse, Ona hiçbir faydası olmaz. Bütün alem 
inkâr etse, azgın, taşkın olsa, Allahü teâlâya hiçbir zarar vermez. Ahmed bin Yahya Müniri hazretleri 
buyuruyor ki: 

“Her izzet ve her nimet, Allahü teâlâya itaat ve ibadet etmekten; her kötülük ve sıkıntı da, 
masiyetten hasıl olur. Herkese dert ve bela, günah yolundan gelir. Rahat ve huzur da, itaat yolundan 
gelmektedir.” 



İtaat edene, itaat edilir. Fudayl bin İyad hazretleri, sohbetlerinde Allahü teâlâya itaat etmenin 
lüzumunu anlatır ve kendinden misal vererek; “Ben Allahü teâlâya karşı itaatsizlik ettiğimi merkebimin 
ve hizmetçimin huyundan ve bana itaatsizlik etmesinden anlarım” buyururdu.  

Allahü teâlâya itaat edene, mahluklar itaat eder. Çünkü her şeyin amiri, yaratanı, sahibi, Allahü 
teâlâdır. Sırri-yi Sekati hazretleri; “Bir kimse amirine itaat ederse, emrindekiler de kendisine itaat eder” 
buyurmuştur. Cafer-i Huldi hazretleri de; “Allahü teâlâya ibadet ve itaat eden kimseye, mahluklar itaat 
ve hizmet ederler” buyurmaktadır. 

Süfyan-ı Sevri hazretleri buyuruyor ki: 

“Herkesi kötüleyici ve suçlayıcı olma, insanların dilinden kurtulursun. Şefkatli ve merhametli ol, 
herkes seni sever. Allahü teâlânın yaptığı taksime razı olup, rızkından memnun olursan, gönlü 
zenginlerden olursun. Allahü teâlâya tevekkül et, kuvvetli olursun. Dünya ehli ile onların dünya 
menfaatleri üzerinde münakaşa etme, o zaman seni, Allahü teâlâ ve insanlar sever. Mütevazı, alçak 
gönüllü ol, salih amelleri tamamlamış olursun. Acırsan, her şey sana acır.” 

Amir bin Abdullah hazretlerinden bir kimse dua isteyince, cevaben; “Allahü teâlâya itaat et, 
emirlerine uy, sonra dua et, kabul eder” buyurmuştur. 

Sehl bin Abdullah Tüsteri hazretleri buyuruyor ki: 

“Son Peygamber Muhammed aleyhisselam gönderildiği zaman, dünyada şu yedi sınıf insan vardı: 

Krallar, ziraatle uğraşanlar, hayvancılıkla uğraşanlar, ticaretle meşgul olanlar, sanatla meşgul 
olanlar, işçiler, yoksullar... Allahü teâlânın elçisi Sevgili Peygamberimiz bu sınıflardan hiçbirini başka 
bir sınıfa geçmeye zorlamadı. Onları Allahü teâlâya itaate, takvaya, ilme çağırdı. İnsanlara şöyle 
buyurdu: 

(Allah bütün bu varlığı insan için, insanı da Allahü teâlâyı bilmek için yaratmıştır. Dünya 
nimetlerini Allahü teâlâya itaat için kullanan, hem dünyayı, hem ahireti kazanır. Bunun tersini 
yapan kimse ise, hem ahireti, hem de dünyayı kaybedecektir.) 

Allahü teâlâya itaat eden, Onun emirlerini yerine getiren, dünyada da, ahirette de ve ölürken de 
rahat eder. İmam-ı Gazali hazretleri; “İyi amel işleyen, Allahü teâlâya itaat eden kullar, Azrail 
aleyhisselamı en güzel bir şekilde görürler. Onun güzel yüzüne bakmaktan başka rahatlık bilmezler” 
buyurmuştur. 

Peygamber efendimiz bir Sahabiye hitaben buyuruyor ki:  
(Dünya için, dünyada kalacağın kadar çalış! Ahiret için, orada sonsuz kalacağına göre çalış! 
Allahü teâlâya, muhtaç olduğun kadar itaat et! Cehenneme dayanabileceğin kadar günah işle!) 

Hazret-i Ebu Bekir, halife seçildiği zaman; “Ben de, sizin gibi bir insanım. İnsan ise yanılır. 
Yanılınca, bana doğruyu gösterin! Ben, Allahü teâlâya itaat ettiğim müddetçe, siz de, bana itaat edin. 
Ben, itaattan çıkarsam, siz de bana itaat etmeyin!” buyurmuştur. 

Netice olarak, Allahü teâlâyı sevdiğimiz kadar herkes bizi sever ve Ondan korktuğumuz kadar da, 
herkes bizden korkar. Allahü teâlâya itaat ettiğimiz nispette, her şey bize itaat eder. Allahü teâlâya 
hizmet ettiğimiz kadar da, herkes bize hizmet eder. Yahya bin Muaz-ı Razi hazretlerinin buyurduğu 
gibi: 

“Allahü teâlâyı sevdiğin kadar, herkes seni sever. Allahü teâlâdan korktuğun kadar, herkes 
senden korkar. Allahü teâlâya kulluk ettiğin miktarda da, herkes sana yardımcı olur.” 

 

Huzursuzluğun sebebi günahlardır 

03.09.2007 

Günah; yasak olan şeyler demektir. Allahü teâlânın emirlerini yapmamak ve yasaklarından 
sakınmamak, Ona isyan etmek hep günahtır. Nisa suresi 79. âyet-i kerimesinde mealen;  
(Her güzel, her iyi şey, sana Allahü teâlâdan geliyor. Her seyyieye, günaha da, nefsin sebep 
oluyor) buyurulmuştur.  

Günah, Allahü teâlânın emirlerini yapmamak, yasak ettiklerinden sakınmamaktır. Emir ve 
yasaklar, Müslümanlar, imanı olanlar içindir. Peygamber efendimiz buyurdu ki: 



(Bir zerrecik yani çok az bir günahtan kaçınmak, bütün cin ve insanların ibadetleri 
toplamından daha iyidir.) 

Allahü teâlâ, imanı olmayanları, ibadet etmekle şereflendirmedi. Onlar, her istediklerini yapar fakat 
günah olmaz. Bunlar, ibadet yapmadıkları, günah işledikleri için, dünyada azap çekmezler. 
İstediklerini, çalıştıklarını elde ederler, her türlü nimete kavuşurlar. Zalim olanları, eziyet verenleri, 
dünyada cezalarını çeker. Allahü teâlâ, inkâr edenlere, yalnız bir emir vermiş ve bu bir emir de, iman 
etmeleri, Müslüman olmalarıdır. Bu emri dinlemeyenler, çok büyük bir suç işlemiş oluyorlar. Bu suçun 
cezası, pek büyük, çok acı ve sonsuzdur. Dünyada böyle ceza olamaz. Bu sonsuz ceza, bunlara, 
ahirette, Cehennemde verilecektir. 

Günahların hepsi, Allahü teâlânın emrini yapmamak olduğundan büyüktür. Fakat bazısı, bazısına 
göre küçük görünür. Ebu Abdullah el-Kureşi hazretleri; “Masiyetin, günah işlemenin sebebi gaflettir. 
Yani Allahü teâlâyı unutmaktır” buyurmuştur. 

Günahlardan kaçınmak, herkese farzdır. Muhammed Rebhami hazretleri; “Haramları yani Allahü 
teâlânın yasaklarını, büyük ve küçük günah diye ikiye ayırmışlar ise de, küçük günahlardan da, büyük 
günah gibi kaçınmak, hiçbir günahı küçümsememek gerekir. Çünkü, Allahü teâlâ intikam alıcıdır. 
Gadabını, düşmanlığını günahlar içinde gizlemiştir. Küçük sayılan bir günah, intikamına, gadabına 
sebep olabilir” buyurmaktadır. 

Kalb, yaratılışında temiz bir ayna gibidir. İbadetler, kalbin temizliğini, cilasını arttırır. Günahlar ise, 
kalbi karartır. Salih Müslümanlar bu hali anlarlar, üzülürler ve günah işlemek istemezler. Hatta yaptığı 
ibadetlerin daha çok olmasını isterler. Günah işlemek ise, nefse tatlı, faydalı gelir. Bütün bid’atler, 
günahlar, Allahü teâlânın düşmanı olan nefsi besler ve kuvvetlendirir. Ali Müzeyyen hazretleri buyurdu 
ki: 

“Bir kimsenin bir günah işledikten sonra tekrar günah işlemesi, ilk günahın cezasıdır. Bir sevap 
işledikten sonra tekrar sevap işlemesi de, birinci sevabın karşılığı, mükafatıdır.” 

İmam-ı Evzai hazretleri, kendisinden nasihat isteyen, zamanının halifesine hitaben; “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” buyurmuştur. 

İnsanlara gelen dertlerin, belaların sebebi, Allahü teâlâya isyan etmeleri, günah işlemeleridir. Nahl 
suresinin 33. âyet-i kerimesinde mealen; (Allahü teâlâ, onlara zulmetmez. Onlar, kendi kendilerine 
zulmedip, ağır cezaları hak ettiler) buyurulmuştur. 

Bütün bunlara rağmen, mümine gelen dertler, belalar, sıkıntılar, eğer sabredilir ve tevbe edilirse, 
günahların affına sebep olur. Günah küçük olur ve suçlu boynunu büküp yalvarırsa, bu suç, dünya 
dertleri ile affolunabilir. Fakat, günah büyük, ağır ve suçlu inatçı, saygısız olursa, bunun cezası ahirette 
verilir ve çok acı olur. Bekir bin Abdullah hazretleri; “Kim gülerek günah işlerse, ağlayarak Cehenneme 
girer” buyurmuştur. 

Malik bin Enes hazretleri, kendisinden nasihat isteyen bir kimseye; “Allahü teâlâdan kork. Allahü 
teâlânın sana lutfettiği nuru, günah işlemek suretiyle söndürme” buyurmuştur. 

İmam-ı Cafer-i Sadık hazretleri, kendisinden nasihat isteyenlere hitaben buyurdu ki:  

“Beş kimse ile beraber bulunmaktan sakın: Birincisi, yalan söyleyenden sakın. Çünkü ona daima 
aldanırsın. Sana iyilik yapayım derken, kötülük yapar. İkincisi, cimriden sakın. Üçüncüsü, ahmaktan 
yani aklı az olandan sakın. Çünkü en çok işine yarayacağı zaman, seni bırakır. Dördüncüsü, kötü 
kalbli kimseden sakın. Çünkü işi bozulunca, seni harcar. Beşincisi ise, fasıktan yani günah işlemekten 
utanmayan kimseden sakın! Çünkü, seni bir lokma ekmeğe satar.” 

Netice olarak, günah işlenmeyen yerde huzur vardır. Günah işlenirse huzursuzluk başlar. 
Günahlar kalbi sıkar ve karartır. Allahü teâlânın zikri ile meşgul olmak, insana ferahlık verir ve 
günahlara karşı soğukluk getirir. Bir Müslüman günah işlemezse, Cennet nimetleri başlar. Hadis-i 
şerifte buyurulduğu gibi: 

(Nefse sükunet ve kalbe ferahlık veren iş, iyi iştir. Nefsi azdıran, kalbe heyecan veren iş 
günahtır.) 

 

Kendine değil, âlimlere uymalı 

09.09.2007 



Bir kimse, din ve dünya işlerinde, kendine yani nefsine tâbi olur, ona uyarsa, perişan olur. Zira din 
işlerinde kendi bilgisine güvenerek nefsine uyan bir kimse, haram işlemeye başlar. Haram işleyen, 
zamanla bunlara alışır, alışınca da haramlardan zevk almaya başlar ve dinin emirlerine, yasaklarına 
ehemmiyet vermez olur. Harama ehemmiyet vermeyenin ise, imanı gider, kâfir olur. Ehemmiyet 
vermemek, zerre kadar da olsa üzülmemek demektir.  

Aklı olan bir kimse, İslamiyet’e uyar, Müslüman olur ve insanlara hizmet eder. Nefsine, şeytana 
uyan kimse ise, küfre, inkâra kayar. İslamiyet’e uyan Cennete, nefsine uyan ise, Cehenneme gider. 

İslamiyet’in temeli, insanın nefsine karşı gelmesi, ona muhalefet etmesi ve böylece kibrini 
kırmasıdır. Kişinin nefsini kıran en mühim husus ise, herhangi bir kimseye bilmediği bir şeyi sormaktır. 
Çünkü nefs, bilmediği bir şey de olsa, bunu sormayı sevmez ve istemez. O da benim gibi bir insandır 
diyerek kendini beğenmeye davam eder. Kendini beğenen, kendi bilgisine güvenen, İslam âlimlerini 
beğenmez, onlara uymayı reddeder. Bu da onun felaketi olur. Şeytan da kendini beğenmiş, üstün 
görmüş, kendi ilmine güvenmiş ve neticede kaybetmiştir. Nefs, Allahü teâlânın düşmanıdır. Hadis-i 
kudside; (Nefsine düşmanlık et! Çünkü, o benim düşmanımdır) buyuruldu. 

Demek oluyor ki, nefsi kuvvetlendirmek, onun, mal, mevki, rütbe, herkesin üstünde olmak, herkesi 
aşağı görmek gibi isteklerini yapmak, Allahü teâlânın bu düşmanına yardım ve onu kuvvetlendirmek 
olur ki, bunun ne büyük bir suç olduğunu anlamalıdır. Allahü teâlâ, hadis-i kudside buyuruyor ki: 

(Büyüklük, üstünlük, bana mahsustur. Bu ikisinde, bana ortak olmak isteyen, büyük 
düşmanımdır. Hiç acımadan, onu Cehennem ateşine atarım.) 

Mal, mevki, rütbe gibi dünya ziynetlerini, nefse uyarak değil, Allahü teâlânın emirlerini yapmak, 
yaptırmak ve millete, Müslümanlara hizmet etmek için istemelidir. Bu niyet ile istemek ve bunları 
yapmak ibadet olur. 

Allahü teâlânın düşmanım dediği nefse dost olan bir kimse, nasıl Allah’ın dostu olabilir ki! Kişi, ya 
Allahü teâlânın veya nefsinin dostudur. Allahü teâlâyı dost olarak seçenler, Onun dostları, sevdikleri ile 
beraber olur. Nefsini dost olarak seçenler de, nefsinin dostları ile beraber olur.  

Allahü teâlâ, her türlü nimeti verdiği halde, Ona şükretmemek ve Onun düşmanlarını dost 
edinmek, ne büyük ahmaklıktır. Bir kimse, Peygamber efendimize İslamiyet nedir diye sual edince; 
(Allahü teâlânın emirlerine saygılı olmak, hürmet göstermek ve mahluklarına şefkatli olmaktır) 
buyurmuşlardır. 

İyinin ve bilhassa doğrunun düşmanı çoktur. En başta şeytan ve nefs düşmandır. Allahü teâlânın, 
Âdem aleyhisselamdan Muhammed aleyhisselama kadar gönderdiği dinlerin hepsi, hep insanın 
nefsine uymaması, daha doğrusu nefsin, bir düşman olduğunu anlatmak ve anlamak içindir. İslamiyet 
de, nefsin, Allahü teâlâya düşman olduğunu, Allahü teâlânın da nefse düşman olduğunu bildirmek için 
gelmiştir. Nefse uymak, nefsin arzularının peşinde koşmak, nefse kul olmak demektir. Din büyükleri;  
“Teberri etmedikçe, tevelli olmaz. Yani uzaklaşmadıkça, dostluk olmaz” buyurmuşlardır.  

Bir kimse, doğudan uzaklaşmazsa batıya, batıdan uzaklaşmazsa, doğuya yaklaşamaz. 
Düşmandan uzaklaşmayan, dosta yaklaşamaz. Nefsinden uzaklaşan, Allahü teâlâya, Allahü teâlâdan 
uzaklaşan da, nefsine kavuşur. Allahü teâlâya kul olanlar, Onun arzu ettiği, razı olduğu yerde 
buluşurlar. Nefse ve şeytana tâbi olanlar da, nefsin ve şeytanın içinde olacağı yerde buluşacaklardır.  

Allahü teâlâ, bu dünyaya, insanın nefsini azdırdığı için, yarattığı günden beri, hiçbir gün rahmet 
nazarı ile bakmamıştır. Çünkü nefs, çok mal mülk ister, nefs şöhret ister, nefs başkanlık ister, emir 
vermek ve herkesin kendine boyun eğmesini, hatta Allah korusun ilah olmak ister. Allahü teâlâ, Kur’an-
ı kerimde nefsin bu isteklerini, doymak bilmeyen bir hayvana benzetiyor ki, bu hayvan ne yese 
doymaz. Bunun şerrinden kurtulabilmek için, nefsinin şerrinden kurtulmuş olanlarla beraber olmak 
lazımdır. Yani ehl-i sünnet âlimlerinin, evliyanın kitaplarını hayatlarını okumak lazımdır. Nefs, insanlara 
rehberlik eden, yol gösteren bu âlimlere uymak, tâbi olmak istemez ise de, kurtuluşu da, bunlara 
uymakta ve bunlarla beraber olmaktadır.  

Netice olarak insan, kendine değil, ehl-i sünnet âlimlerine tâbi olmalı, onların kitaplarında 
yazdıklarına uymalıdır. Böylece kişinin, işi de, ahlakı da düzelir. Nefsine uyan kimse ise, lüzumsuz 
şeylerle uğraşarak, dolap beygiri gibi dolanıp durur ve sonunda helak olur. 

 

İhlas ile ibadet etmeyenler 

10.09.2007 



İhlas, ibadetleri, Allahü teâlâ emrettiği için yapmaktır. İlim ve amel, ihlassız makbul değildir. Çünkü 
ihlassız amel, ruhsuz beden gibidir. İhlas ile yapılan ibadet, insanı hakiki imana kavuşturur. Doğru 
itikada sahip olan her müminde biraz ihlas vardır ve ihlas, insanın işlerinden belli olur. Abdülkuddüs 
bin Abdullah hazretleri, oğluna yazdığı mektupta buyuruyor ki: 

“Vaktin kıymetini bil! Gece gündüz ilim öğrenmeye çalış! Her zaman abdestli bulun! Beş vakit 
namazı, sünnetleri ile, tadil-i erkan ile, huzur ve huşu ile ve dinin sahibinin bildirdiği gibi kılmaya çalış! 
Bunları yapınca, dünyada ve ahirette, sayısız nimetlere kavuşursun. İlim öğrenmek, ibadet yapmak 
içindir. Kıyamet günü, işten sorulacak, çok ilim öğrendin mi diye sorulmayacaktır. İş ve ibadet de, ihlas 
elde etmek içindir.” 

Emirleri yapmak ve haramlardan sakınmak, insanı Allahü teâlânın rızasına, sevgisine kavuşturur 
ise de, bunları ihlas ile yapmak şarttır. Sehl bin Abdullah-ı Tüsteri hazretleri; “Yolumuzun esası üç 
şeydir: Helal yemek, ahlak ve amelde Resul aleyhisselama tâbi olmak ve ihlas yani her işi, yalnız Allah 
rızası için yapmaktır” buyurmuştur. 

Muhabbet, sevmek demektir. Seven ise, sevdiğine itaat eder. Allahü teâlâyı seven, Onun 
gönderdiği emirleri yapar ve yasak ettiklerinden de sakınır. Çünkü, sevgilinin beğendiği şey, yol, Onun 
emir ve yasakları yani dinidir. O halde, muhabbetin çok olmasına alamet, İslamiyet’e çok uymaktır. 
İslamiyet’e uymak, farzları yapmak ve haramlardan sakınmak demektir. İslamiyet’e tam uyabilmek ise, 
ilim, amel ve ihlas ile olur. Her sözde, her işte, her harekette, her duruşta, kendiliğinden hasıl olan 
ihlas, muhlas olan kimseye nasip olur. 

Hakiki bir Müslüman olabilmek için, ehl-i sünnet âlimlerinin bildirdikleri gibi iman etmek, 
ibadetlerini doğru ve ihlas ile yapmak lazımdır. Allahü teâlâ doğru ve ihlas ile ibadet yapanları 
seveceğini, bunların kalblerine dünyada feyzler yani nurlar, ahirette de sevap, yani iyilik vereceğini 
vaad etti. İbadet, emirleri yapmak, takva, haramlardan, yasak edilmiş olanlardan sakınmak demektir. 
İbadetlerin doğru olması için, nasıl yapılacaklarını öğrenmek ve öğrendiklerine uygun olarak yapmak 
lazımdır. İhlas; gerek beden ile, gerek mal ile yapılan farz veya nafile bütün ibadetleri, mesela hayrat 
ve hasenat yapmayı, Müslümanları sevindirmeyi, onları sıkıntıdan kurtarmayı, zikri, istigfarı Allah rızası 
için yapmaktır. Mal, mevki, hürmet, şöhret kazanmak için yapılan ibadette ihlas olmaz, riya olur. Böyle 
ibadete sevap verilmez. Günah olur, azap yapılır. Bid’at sahipleriyle, haram işleyenlerle, inkâr ve isyan 
edenlerle arkadaşlık yapanların kalblerinde, ihlas kalmaz. Zulmet, kara lekeler hasıl olur.  

İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Bütün müminler ibadet yaparken, Allahü teâlâ emrettiği ve beğendiği için yapmaya niyet 
ediyorlar. Böylece ihlas ile yapıyorlar. Fakat bütün işlerin, iyiliklerin hep ihlas ile yapılması ve bu ihlasın 
kalbe hemen gelmesi lazımdır. Bazı kimselerde, ibadetlere başlarken yapılan niyet, ihlas, zahmet 
çekerek, kendini zorlayarak hasıl oluyor ve kısa bir zaman devam ediyor. Sonra kalbe nefsin arzuları 
geliyor. Devamlı ihlas sahiplerine muhlas denir. Zahmet çekerek elde edilen, devamsız ihlasın 
sahiplerine muhlis denir. Muhlas olana, ibadet yapmak, tatlı ve kolay olur. Çünkü bunlarda, nefslerinin 
arzusu ve şeytanın vesvesesi kalmamıştır. Böyle ihlas, insanın kalbine ancak bir velinin kalbinden 
gelir.”  

İbadete başlarken nefs ve şeytan ile mücadele ederek, devamsız olan ihlas elde edilebilince, 
böyle ihlas ile yapılan ibadetler de, zamanla nefsi zayıflatır, devamlı ihlas elde etmeye sebep olur. 
Fakat buna kavuşmak senelerce sürer. 

Allahü teâlânın rızasına, sevgisine kavuşmak için, ihlas ve kalb-i selim sahibi olmak lazımdır. Kalb 
de, ancak Resulullah efendimize inanmak, Onu sevmek ve Ona tâbi olmakla temizlenir. Bunun için de, 
Peygamber efendimizin vârisi olan ehl-i sünnet âlimlerinin ve evliyanın hayatlarını, kitaplarını okumak, 
doğru bilgileri bu kitaplardan öğrenmek, bunlara uymak ve bu büyükleri sevmek şarttır. 

Netice olarak, ihlas ile ibadetlerini yapanlar, ümitsizliğe ve üzüntüye kapılmamalıdır. Zira Kehf 
suresinin son âyet-i kerimesinde mealen; (Bir kimse Allahü teâlâya ihlas ile ibadet ederse, Allahü 
teâlâ onu Cennetine koyacaktır) buyurulmuştur. 

Burada esas olan iş, ihlas ile ibadetleri yapmak ve haramlardan da aynı şekilde sakınmaktır. Aksi 
halde yani ibadetlerini ihlas ile yapmayanlar, Bel’am bin Baura ve İbnüssakka gibi mürted olarak can 
verirler, o şekilde ölürler. 

 

İmanın insanda kalması için 

16.09.2007 



Doğru bir imana sahip olmak, nimetler içinde en büyüğüne kavuşmak hatta nimetlerin zirvesine 
ulaşmaktır. Böyle bir iman nimetine kavuşan kimsenin, başka şeylere bakması, aşağıya bakmak 
demektir. Aşağıda yani adi olanı istemek ise, kendini zelil etmektir. Allahü teâlâ, sure-i İbrahimin 7. 
âyet-i kerimesinde mealen; (Nimetlerimin kıymetini bilirseniz artırırım, bilmezseniz elinizden alır, 
şiddetli azap ederim) buyurmaktadır.  

Bunun için sahip olduğumuz nimetlere şükretmemiz ve elimizden gitmemesi için de, korkmamız 
lazımdır. Bu sebeple imanı muhafaza etmeye çalışmalı çünkü iman etmek, Müslüman olmak, çok 
kıymetlidir. Kıymetini bilmemiz gerekir, aksi halde elden gider.  

Hikmet ehli zatlar buyuruyor ki: 

“Her günah, imanı tehlikeye sokmaya sebep olabilir ise de, şu üç günahın tesiri daha kuvvetlidir: 

1- İman nimetine şükretmemek. 

2- İmanın gitmesinden korkmamak. 

3- Müminleri incitmek, kalblerini kırmak.  

Hadis-i şerifte; (Kalb kırmak, Kâbe’yi yetmiş defa yıkmaktan daha kötüdür) buyuruluyor. İyi 
olsun, kötü olsun hiçbir insanın kalbini incitmemeli. Allahü teâlâyı en çok inciten, küfürden sonra, kalb 
kırmak gibi büyük günah yoktur.” 

Bir kimse, Müslüman olmakla yani iman nimetine kavuşmakla, Cenab-ı Hakkın büyük ihsanına, 
büyük lütfuna kavuşmuş demektir. Dünyamızda milyarlarca insan yaşıyor. Bu kadar insan içinden bir 
kimseye iman nimeti ihsan edilirse, bu büyük nimetin şükrü olmaz mı? Bu nimetin şükrü; bu imanın 
güzelliğini, letafetini, diğer insanlara anlatmak, tanıtmaktır. Anlatabilmek için de, öncelikle bu imanın 
tezahürü bizde teşekkül etmesi gerekir. Bunlar ise; yalan söylememek, hırsızlık, hile yapmamak, 
verilen sözde durmak, İslam ahlakı ile ahlaklanmak, gıybet, dedikodu yapmamak, insanların kalblerini 
kırmamak, güler yüzlü olmak, ailesini üzmemek gibi güzel hallerdir. Kısaca hasreti çekilen insanlar 
olmalıyız. Zaten Müslüman, hasreti çekilen insan demektir. Herkes, ah bir görsek, bir dinlesek demesi 
gerekir. İman nimetine kavuşan kimse, böyle olursa, bunun artık anlatmasına lüzum kalmaz çünkü 
insanlar onu çok iyi anlarlar. Zira herkes, iyiyi kötüyü fark eder. Ve böyle yaşanırsa, insanlar da, 
Müslümanlığa rağbet ederler. Ama bir kimse, güzel numune olmadan, allame-i cihan da olsa, güzel de 
konuşsa, çok bilgiye de sahip olsa, hali, ahlakı bozuksa, insanlara da, İslamiyet’e de zarar verir. Bunun 
için kişi, evvela iğneyi kendisine batırmalıdır. İyi bir Müslüman olmaya, Müslümanları sevmeye ve 
hatta sevilmeye çalışmalıdır. Nefsimize zor gelen şeylere veya nefsimize zorluk verenlere dua 
etmeliyiz. Bir kimse, kalbinin nurlanmasını istiyorsa, kızdıklarına dua etmelidir. 

İnsanlar genelde düşmanı, hep dışarıda ararlar. Halbuki düşman, insanın içindedir. Bu düşman, 
nefstir. Nefs, Allahü teâlâya, Ona iman etmeye ve Onun emirlerini yerine getirmeye hep düşmandır. 
Din büyükleri; “İnsanı çevreleyip imanına musallat olan dört düşman vardır. Bunlar; sağında şeytan, 
solunda nefs, arkasında kötü arkadaş, önde ise dünyadır. Dünya bu zararda rehber olmuştur” 
buyurmuşlardır. 

Dünyanın en cahil, en ahmak mahluku, insanların nefsidir. Her isteği kendi aleyhinedir. Gıdası 
haramlardır. Nefs, daima zararlı şey ister. Allahü teâlâ, bir hadis-i kudside buyuruyor ki: 

(Ey insanlar, nefsinize düşman olun. Çünkü nefsiniz, benim düşmanımdır. Emrime uyan 
Cennete, uymayan ise Cehenneme gidecektir.) 

İman etmenin ve ibadet yapmanın faydası, Allahü teâlâya değil, herkesin kendinedir. Doktor, bir 
hastaya ilaç verse, ilacın doktora faydası yok diye o ilacı kullanmamak akla uygun değildir. Bir 
kimsenin, zehir içsem doktora ne zararı olur diyerek zehir içmesi de ahmaklık olur. İşte, günahlarımın 
Allah’a bir zararı yok diyerek, her çeşit günahı işlemek de, akıl işi değildir. Öldükten sonra başına 
gelecekleri düşünmeyen kimse, akıllı olabilir mi?  

Kur’an-ı kerimde insanlar, sık sık; (Hiç mi düşünmüyorsunuz?) diye ikaz edilmektedirler. Yanlış 
vasıtaya binen, istediği yere değil, vasıtanın gittiği yere gider. Mesela Paris’e giden uçağa binen, 
Kâbe’ye varamaz. 

Netice olarak, Allahü teâlânın bir kuluna ihsan ettiği en büyük nimet, iman nimetidir. Çok kıymetli 
olan bu nimetin, elden kaçması da, çok kolaydır. İman nimetinin insanda hep kalabilmesi için, iman 
nimeti ile şereflenmiş olanın, bu nimetle şereflenenleri sevmesi şarttır. Kısaca iman nimetinin elde 
kalmasının şartı, müminin, mümin kardeşini sevmesidir. Kişi mümin kardeşini sevmezse, imanını 



yavaş yavaş kaybeder de haberi bile olmaz. İmanın şükrü, Hubb-i fillah, buğd-i fillahtır. Çünkü Kur’an-ı 
kerimde Cenab-ı Hak, hubb-i fillahı, imanın şartı olarak bildirmektedir. 

 

İnsanlarla iyi geçinebilmek için 

17.09.2007 

İnsanlar arasında muhabbetin meydana gelebilmesi için, lüzumsuz külfetleri terk etmek lazımdır. 
Peygamber efendimiz; (Mütteki olan, külfet ve zahmet vermez) ve; (Kendisine reva gördüğünü, 
sana reva görmeyen kimsenin arkadaşlığında hayır yoktur) buyurmuşlardır. 

İnsanlarla iyi geçinmenin yolu, sadece onlara yük olmamak, sıkıntı vermemek değildir. Bunlara 
uymakla beraber, insanlardan, gelecek sıkıntılara da katlanmak lazımdır. Allahü teâlâ, Musa 
aleyhisselama vahyederek; (Beni seven, arkadaşının eziyetine, sıkıntısına katlanır) buyurmuştur. 

İhtiyaçlarımızı görecek, sıkıntılarımıza katlanacak arkadaş arıyorsak, bizim aradığımız, arkadaş 
değil, kendimize bir hizmetçi arıyoruz demektir. Asıl olan, ihtiyaçlarına koşacağımız, eziyetlerine 
katlanacağımız, dertlerine ortak olacağımız kimselerle, Allah rızası için arkadaş olmaktır. Hazret-i Âişe 
validemiz; (Mümin, müminin kardeşidir. Onu ne ganimet bilir, ne de ondan çekinir) 
buyurmuşlardır.  

İnsanlarla iyi geçinebilmek için, ihtiyaçlarını da onlardan gizlemek ve bir şey istememek lazımdır. 
Peygamber efendimiz bir hadis-i şeriflerinde; (İnsanlardan bir şey istemeyeceğine söz verenin, 
Cennete girmesine kefilim) buyurmuşlardır. 

Bir gün hazret-i Ebu Bekir, devesiyle bir yere giderken, devesinin yuları yere düşmüştü. Hemen 
inerek, yuları aldı ve tekrar bindi. Orada bulunan bazı kimseler; (Efendim, izin verseydiniz de, 
devenizin yularını biz alıp size verseydik) deyince hazret-i Ebu Bekir; (Resulullah efendimiz bize; 
(İnsanlardan, halktan bir şey isteme!) buyurmuşlardı. Bu sebeple sizlerden yardım istemedim, kendi 
işimi kendim hallettim cevabını vermişlerdir. 

Eshab-ı kiramın hepsi, hiç başkasına yük olmaz, hep kendi işlerini kendileri görürlerdi. Kendi 
işlerini kendileri gördükleri halde, başkalarına yardım etmek, onlara yardımcı olabilmek için adeta 
birbirleriyle yarışırlardı. Onun için de, Eshab-ı kiramın hepsi, gittikleri yerlerde hep sevilmişler ve saygı 
görmüşlerdir. İslam âlimleri de, aynı yolu takip etmişler ve onlar da herkes tarafından sevilmiş ve saygı 
görmüşlerdir. 

İnsanlarla iyi geçinmek için, onlara kendi yükünü çektirmemeli, onların yükünü, sıkıntısını 
çekmelidir. Hatta yakınlarından birisi bir günah işlediği zaman bile, onun için dua etmeli, affolması için 
yalvarmalıdır. Bize karşı hatası olanı, hemen affetmeli ve haklı olan biz olsak bile, yine özür dileyen biz 
olmalıyız. Dostlarımızın sıkıntılı zamanlarında yardımlarına koşmalı, onlara sıkıntı vermemeli, yük 
olmamalıdır. Dostlarımıza, yakınlarımıza hep iyi, güzel şeyleri söylemeli, haber vermelidir. Kötü 
haberleri ve onlara üzüntü, sıkıntı verecek şeyleri söylememeli, haber vermemelidir. 

Herkese karşı, tevazu sahibi yani alçak gönüllü olmalıdır. Zira alçak gönüllü olan kurtulur, kibirli 
olan ise helak olur. Kibirli olan kimse, insanlarla iyi geçinemez ve onlarla güzel münasebetler kuramaz. 
Yanına başkasının oturmasını istememek, hastalarla birlikte oturmamak, doğru sözü kabul etmeyip 
münakaşa etmek, kendi kusurlarını bildirenlere teşekkür etmemek, fakirlerin değil zenginlerin davetine 
gitmek, hep kibirlilik alametlerinden ve geçimsizlik sebeplerindendir. Çünkü kibir, her iyiliğe engeldir. 
Başkalarını kusurlu bilen, hataları, kusurları başkalarında arayan bir kimse, hiç kimseyle iyi 
geçinemez. Böyle kimselerin yanında kimse kalmaz ve dost edinemezler. Bir kimse, kendi nefsini 
aradan çekmedikçe, hiç kimseyle iyi geçinemez. Nefsini aradan çeken, hiç kimseyi tenkit etmeyen, 
kendini kusurlu bilen ve kendi hatalarını, kusurlarını düşünerek kendinden iğrenen kimse, herkesle iyi 
geçinir. Çünkü kendisini kusurlu bilip kendi kusurlarıyla meşgul olan bir kimse, başkalarının kusurlarını 
araştıramaz ve onları hep iyi bilir. Bu sebeple onlara iyi davranır ve iyi geçinir.  

İmam-ı Cafer-i Sadık hazretleri buyurdu ki: 

“Sadaka vererek rızkınızı çoğaltınız. Zekat vererek mallarınızı koruyunuz. İktisat eden, tasarrufa 
riayet eden aldanmaz. Tedbirli, düzenli yaşamak, geçimin yarısıdır. İnsanlarla iyi geçinmek de, aklın 
yarısıdır.” 

Netice olarak, insanlarla iyi geçinebilmek için, insanın kendinden fedakârlık yapması lazımdır. Hep 
başkalarından fedakârlık bekleyen kimse, kolay kolay insanlarla geçinemez. Din büyükleri; “Yaptığınız 
iyilikleri ve size yapılan kötülükleri unutunuz!” buyurmuşlardır. 



Eğer bir kimse, kendi yaptığı iyilikleri ve kendisine yapılan kötülükleri unutur ve bunları bir daha 
ağzına almaz ve mükafatını da yalnız Allahü teâlâdan beklerse, bu kimse herkesle iyi geçinir, herkes 
tarafından da sevilir, sayılır. Dünyada da, ahirette de rahat eder, huzurlu olur. 

 

Sabır, takdire itiraz etmemektir 

23.09.2007 

Sabır; bütün hayırların, iyiliklerin anahtarıdır. Dünyaya geldiğimiz andan itibaren, her menzile 
sabırla ulaşılmaktadır. Çocuğun büyümesi ve eğitimi, sabretmeye bağlıdır. İyi bir insan, iyi bir 
Müslüman olmak, sabırla ele geçer. Zaten Din Büyükleri; “Sabır bütün hayırların, Sıdk kurtuluşun ve 
Şükür de bereketin anahtarıdır. Kimde bu hasletler bulunursa, o, en yüksek manevi mertebelere 
kavuşur” buyurmuşlardır. 

Sabır; yüzü ekşitmeden başa gelen dert ve musibeti yudum yudum içine sindirmektir. Sabır; 
emirleri yapmakta, yasaklardan sakınmakta, başa gelen bela ve musibetlerde tahammül etmek, 
katlanmaktır. Abdullah ibni Abbas hazretleri, kızının vefat ettiğini öğrenince önce; “İnna lillah ve inna 
ileyhi raci’un” der ve akabinde de; “Bu mahrem idi, Allahü teâlâ bunu örttü, yardıma muhtaç idi, 
himayesine aldı; bizim için de bir mükafat idi onu bizden önce gönderdi” der ve iki rekat namaz kılar. 
Namazı kıldıktan sonra da; “Allahü teâlânın; Bekara suresinin 45. âyet-i kerimesinde; (Sabır ve namaz 
ile yardım isteyin) mealindeki emrini yerine getirdik” buyurur.  

Sabır, dinin yarısı, namaz ise dinin direğidir. Bu ikisine yapışan, hedefine ulaşır, maksadına 
kavuşur. Peygamber efendimiz; (Sabreden, zafere kavuşur) buyurmuşlardır. 

Abdullah Mürteiş hazretleri; “Bütün işlerin neticesinin sıhhatli ve faydalı olabilmesi için iki şart 
vardır: Sabır ve ihlas” buyurmuşlardır. 

Yahya bin Muaz-ı Razi hazretleri ise; “Kıyamet günü fakirlik ve zenginlik tartılmayacak, fakirliğe ne 
ölçüde sabredilmiş ve zenginliğe ne ölçüde şükredilmiş ise, o hesap edilecek. Mesele çok fakir veya 
çok zengin olmak değil, çok sabretmek veya çok şükretmektir” buyurmaktadır. 

Ebu Ali Dekkak hazretlerine; (Sabır nedir?) diye sual edilince cevaben buyurur ki: 

“Sabır, ismi gibidir. Zira Sabır, ilaç olarak kullanılan tadı acı bir ağacın adıdır. Sabırlılar dünya ve 
ahiret izzetine konarak necat ve kurtuluşa erdiler. Çünkü onlar Allahü teâlâdan Onunla olma şerefine 
nail olmuşlardır. Allahü teâlâ bunun için Tur suresinin 4. âyet-i kerimesinde mealen; (Şüphe yok ki 
Allah sabredenlerle beraberdir) buyurmuştur. 

Sabrın tarifi ve sınırı, takdire itiraz etmemektir. Şikayet yollu olmaksızın başa gelen musibetleri 
açıklamak sabırsızlık olmaz. Allahü teâlâ, Eyyub aleyhisselam kıssasında, Enbiya suresinin 83. âyet-i 
kerimesinde mealen; (Biz onu sabırlı bulduk, o ne güzel bir kuldur) buyurmuştur. Halbuki O, Eyyub 
aleyhisselamın; (Başıma bu dert geldi) dediğini haber vermiştir. Bu ümmetin zayıfları, ruhsatla, izin 
verilen şeylerle amel ederek sıkışık kalmasınlar ve nefes alsınlar diye Allahü teâlâ, Eyyub 
aleyhisselamın; (Başıma bu dert geldi) dediğini bildirmiş ve böyle şeyler söylemeyi haram 
kılmamıştır.”  

Abdülkadir Geylani hazretleri buyurdu ki: 

“Kulun Allahü teâlâyı sevmesinde samimi olup olmadığı, başına bela ve musibet geldiği zaman 
ortaya çıkar. Bela ve musibet geldiğinde sabır ve sükun halini muhafaza edebiliyorsa, o gerçekten 
Allahü teâlâyı seviyor demektir. Musibet ve fakirlik zamanında sebat gösterebilmek bu sevgiye delil ve 
alamet yapıldı. Birisi Peygamber efendimize; “Ben sizi seviyorum” deyince; (Fakirlik için bir elbise 
hazırla) buyurdu. Bir başkası gelip Peygamber efendimize; “Ben Allahü teâlâyı seviyorum” deyince; 
(Bela için elbise hazırla) buyurdu. Halinizden şikayette bulunmayın. Sabredin, feryat etmeyin. Allahü 
teâlâya, rızası için yapılan sabırlar, asla karşılıksız kalmaz. Unutmamalıdır ki, ömrü boyunca 
kahraman lakabıyla meşhur olan bir kimse, bu lakabı, bir anlık cesareti neticesinde kazanmıştır.”  

Ahmed Yekdest Cüryani hazretleri; “Dünyanın esası mihnet, sıkıntı üzerine kurulmuştur. Sıkıntının 
ise sabretmekten başka reçetesi, katlanmaktan başka kurtuluş yolu yoktur. Şu üç sabır çok sevgilidir. 
Bunlar; taatte, hakka kullukta, günah işlememekte, bela ve mihnet anında sabırdır” buyurmuşlardır. 

Netice olarak sabır, Allahü teâlânın takdirine itiraz etmemek, şikayette bulunmamaktır. İslam 
âlimlerinin büyüklerinden olan İmam-ı Rabbani hazretlerinin buyurduğu gibi: 



“Her gün insanın karşılaştığı her şey, Allahü teâlânın dilemesi ve yaratması ile var olmaktadır. 
Bunun için, iradelerimizi Onun iradesine uydurmalıyız! Karşılaştığımız her şeyi, aradığımız şeyler 
olarak görmeliyiz ve bunlara kavuştuğumuz için sevinmeliyiz! Kulluk böyle olur. Kul isek, böyle 
olmalıyız! Böyle olmamak, kulluğu kabul etmemek ve sahibine karşı gelmek olur. Allahü teâlâ, hadis-i 
kudside buyuruyor ki: 

(Kaza ve kaderime razı olmayan, beğenmeyen ve gönderdiğim belalara sabretmeyen, 
benden başka Rab arasın. Yeryüzünde kulum olarak bulunmasın!) 

 

Yük çeken aziz, çektiren zelil olur 

24.09.2007 

Dinimiz, almayı değil vermeyi, yük olmayı değil, yük çekmeyi emir ve tavsiye etmektedir. 
Peygamber efendimiz; (Veren el, alandan yüksektir) buyurmuşlardır.  

Bir şeyler koparabilmek, dünyalık ele geçirmek, insanların zaaflarından istifade ederek onların 
sırtından geçinmek için yaltaklanmak yani temelluk etmek, kötü bir huydur. Zira hadis-i şerifte; 
(Temelluk, Müslüman ahlakından değildir) buyurulmuştur. 

Mevlana Celaleddin Rumi hazretleri, başkalarından bir şey istemeyi talebelerine yasak ederek; 
“Başkasına el açıp bir şey isteyen, bizim talebemiz değildir. Ona dünyada da ahirette de şefaat 
etmeyiz ve ondan uzak dururuz. Biz, talebelerimize daima vermeyi, ihsan ve ikramlarda bulunmayı, 
herkese karşı tevazu üzere bulunmayı, tatlı sözlü, güler yüzlü olmayı tavsiye ediyoruz. El açıp istemek 
bizim yolumuzda yoktur” buyururlardı. 

Dünya lezzetlerine aldanmayan, Cennet nimetlerine kavuşur. İki âlemde aziz ve muhterem olur. 
Aksi olursa, insan zelil olur. Zira hazret-i Ömer, bir hadise üzerine; “Biz aşağı, bayağı insanlardık. 
Acem şahlarının elinde esir idik. Allahü teâlâ Müslüman yapmakla bizleri şereflendirdi. Allahü teâlânın 
verdiği bu izzetten, bu şereften başka şeref ararsak, Allahü teâlâ bizi yine zelil ve her şeyden aşağı 
eder. İzzet, İslam’dadır. İslam’ın ahkamına uyan, aziz olur. Bu ahkamı beğenmeyip, izzeti, huzuru, 
saadeti başka şeylerde arayan zelil olur” buyurmuştur. 

Ubeydullah-ı Ahrar hazretleri; “Tasavvuf, herkesin yükünü çekmek ve kimseye kendi yükünü 
çektirmemektir” buyurmuştur. 

İzzet ve şerefi, Allahü teâlânın dinine uygun olmayan hallerde arayan kimseyi, Allahü teâlâ, hor-
hakir ve zelil eder. Peygamber efendimiz, Müslümanı; (Müslüman, diğer Müslümanların elinden ve 
dilinden zarar görmediği kimsedir) buyurarak tarif etmişlerdir. Ayrıca Resulullah efendimiz; 
(Kendin için istediğini, insanlar için de istemek, kendin için istemediğini insanlar için de 
istememek) buyurarak, nasıl olmamız gerektiğini bildirmişlerdir. Senaullah-i Pani püti hazretleri;  
“Ne istersen yap, fakat, insanlara eziyet ve sıkıntı verme yolunu seçme. Çünkü dinde bunun gibi büyük 
günah yoktur” buyurmuştur. 

Seyyid Emir Hamza hazretleri, hocası Mevlana Arif hazretlerinden naklederek buyuruyor ki: 

“Yükünüzü çekecek bir dost isterseniz, bu çok az bulunur. Eğer yükünü çekeceğiniz birini 
ararsanız, bütün dünya size dosttur.” 

Mevlana Halid-i Bağdadi hazretleri de talebelerine ve sevenlerine hitaben buyurur ki: 

“Size önemle sünnet-i seniyyeye yapışmanızı; cahiliye âdetlerinden ve pek aşağı olan bid’atlerden 
sakınmanızı; gösterişe kapılmamanızı; halktan, bedeni beslemeye çok ehemmiyet verenlere, 
kendilerinden bir şey beklemek suretiyle makam ve mevki sahipleri ile görüşmeyi terk etmenizi tavsiye 
ederim. Çünkü bu şekilde onlarla görüşmekle, onların lekelendiği şeylerle siz de lekelenmiş olursunuz. 
Şunu iyi biliniz ki, sizin bana en sevgiliniz; dünya ehline alakası en az olanınız, başkasına yük 
olmayanınız, fıkıh ve diğer lüzumlu dini bilgileri öğrenmekle meşgul olanınızdır.” 

Haris el-Muhasibi hazretleri, nasihat isteyen bir talebesine; “Hiç kimseyi incitme. İster az ister çok 
olsun veya ihtiyacın olsun yahut da olmasın hiçbir halde kendi yükünü kimseye yükleme. İnsanlardan 
hiçbir şey bekleme ve sahip oldukları hiçbir şeye göz dikme!” buyurmuştur. 

Hayırlı insan, ailesine ve çocuklarına faydalı olandır. Her hayır ve fayda ise, İslamiyet’in içindedir. 
Dinimiz de, insanların sıkıntısını, yükünü çekmemizi emretmektedir. Buna uyan, rahat eder. Dünyada 
da, ahirette de aziz olur. Allahü teâlânın kullarına hizmet edene, onların yükünü alana, Cenab-ı Hak 



yardımcı olur. Dünyada iken, Allahü teâlânın dinine hizmet edenler ve Onun kullarının müşküllerini 
halledenler, mahşerde, tahtlar üzerinde, kürsülerde, gölgelerde oturacaklardır.  

Seyyid Emir Hamza hazretleri, kendisinden nasihat isteyen birine şöyle buyurur: 

“Bizi sevenler, Resulullah efendimizin sünnetine yani İslamiyet’e uyarlar. Haram işlerden ve 
haram yemekten sakınırlar. İnsanların yükünü çekip, kimseye yük olmazlar. Şöhretten sakınırlar. 
Müslümanlara acıyarak, onlara yumuşak davranırlar. Daima Allahü teâlâdan korkarlar ve günahlarının 
affedilmesi için yalvarırlar. Gıybet etmezler. Dünyaya, dünyanın rahatlığına ve ziynetine güvenmezler. 
Salihlerin ve Eshab-ı kiramın yolunda ve onların ahlakı üzere olurlar. Büyükleri inkâr etmezler ve bid’at 
ehline uymazlar.” 

Netice olarak, dünyada ve ahirette aziz olmak isteyen, kimseye sıkıntı vermez, yük olmaz; 
herkesin sıkıntısını ve yükünü çekmeye, gücü nispetinde gayret gösterir. Kısacası Din Büyüklerinin 
buyurduğu gibi: 

“Yük çeken aziz, yükünü çektiren ise, zelil olur.” 

 

Nimetleri, Allahü teâlâdan bilmek 

30.09.2007 

Şükrün birçok tarifi yapılmıştır. Verilen nimetleri yerli yerinde kullanmaya, Allahü teâlâya, verdiği 
nimetlerle isyan etmemeye, nimetleri kullanırken sahibini unutmamaya, görülen iyiliğe karşı teşekkür 
etmeye, Allahü teâlânın emir ve yasaklarına uymaya hep şükür denmektedir. 

Allahü teâlâya şükretmek; Onun dinini kabul etmek, Ona iman etmek ve Onun bildirdiği emirleri, 
hükümleri yerine getirmek, yapmak demektir. Şükür, bize gelen nimetleri Allahü teâlâdan bilmektir. 
Davud aleyhisselam; (Ya Rabbi, nimetin şükrünü nasıl eda edeyim? Çünkü şükrü eda etmek de 
senden bir nimettir) diye arz edince Allahü teâlâ; (Ey Davud, şimdi şükretmiş oldun. Çünkü kendi 
aczini, nimetin şükrü olarak gördün) buyurmuştur.  

Şükür; nimeti Allahü teâlâdan bilmektir. Bir kimse, sultanın emri ile hazineden birine para verse, o 
kimsenin bunu hazinedârdan bilmesi şükür olmaz. Kağıt ve kalemin elinde bir şey olmadığını, 
kendiliklerinden bir şey yazamayacaklarını herkes bilir. Bunun gibi yeryüzündeki nimetleri yağmurdan 
ve yağmuru buluttan ve sahrada kurtuluşu rüzgardan bilmek, cahillik olur ve insanı şükür makamından 
uzak tutar. Fakat, yağmuru, bulutu, rüzgarı, güneşi, ayı, yıldızları ve mevcut olan her şeyi, katibin 
elindeki kalem gibi, Allahü teâlânın kudret ve emrinde olarak bilmek şükre zarar vermez. Böylece 
kimsenin elinde bir şey olmadığı anlaşılınca, bütün nimetleri için Allahü teâlâya şükredilir. Musa 
aleyhisselam, Allahü teâlâya; (Ya Rabbi! İnsanlara el, ayak, göz, kulak ve bunlara benzer birçok 
nimetler verdin. Bu nimetlerin şükrünü nasıl ifa edebilirler?) diye arz edince, Allahü teâlâ; (Ya Musa! 
Bir kimse kendine verdiğim nimeti benden bilip, kendinden bilmezse, nimetlerimin şükrünü eda 
etmiş olur. Bir kulum rızkını kendi çalışması ile bilip, benden bilmez ise, nimetin şükrünü eda 
etmemiş olur) buyurmuştur. Musa aleyhisselam bunları işitince, hemen şükür secdesi yapar.  

Allahü teâlâ bir hadis-i kudside; (İnsanları ve cinleri ben yarattım. Onlar ise, benden 
başkasına ibadet ediyor, tapıyorlar. Rızıklarını ben veriyorum, başkasına şükrediyorlar) 
buyurmuştur. 

Bize iyilik edenlerin hakkını gözetmek ve onları hayır dua ile anmak lazımdır. Çünkü insanların 
yaptığı iyilikleri bilmeyen, onlara teşekkür etmeyen, Allahü teâlâya şükretmemiş olur. Bilhassa bize ilim 
öğretenlerin hakkına çok ehemmiyet vermelidir. Zira onlar ebedi saadete, ahiret nimetlerine ve Allahü 
teâlânın rızasına kavuşmaya sebep olmuşlardır. Hadis-i şerifte; (İnsanlara teşekkür etmeyen, Allahü 
teâlâya şükretmiş olmaz. Aza şükretmeyen, çoğa şükredemez. Allahü teâlânın nimetlerini dile 
almamız şükür, hiç bahsetmememiz ise nimete küfrandır) buyurulmuştur. 

İyilik edenlere hürmet edilir. Nimet sahipleri büyük bilinir. O halde, her nimetin hakiki sahibi olan 
Allahü teâlâya şükretmek, insanlık icabıdır. Aklın lüzum gösterdiği bir vazife, bir borçtur. Peygamber 
efendimiz bir kimseye; (Nasılsın?) buyurur. O kimseden, iyiyim cevabını alınca tekrar; (Nasılsın?) 
buyurur. O kimse; iyiyim, elhamdülillah deyince, Peygamber efendimiz; (Bunu bekliyordum) 
buyururlar. 

Ecdadımızın birbirlerine nasılsınız demekten maksatları, cevap verenin şükretmesi, soran ve 
cevap verenin sevap kazanmaları için idi.  



Beden ile yapılan şükür, bütün azaların, Allahü teâlâ tarafından bir nimet olduğunu bilmek ve ne 
için yaratılmış iseler, o işte kullanmaktır. Hepsi faydalı olmak için yaratılmıştır. Allahü teâlânın istediği 
ise, bunları faydalı yerde kullanmaktır. Verdiği nimet, istediği ve sevdiği işe sarf edilince, şükrü 
yapılmış olur. 

Allahü teâlâ, şükretmekle nimetlerini arttıracağını, şükrü terk edenlerin ellerinden nimetlerini 
alacağını, şiddetli azap edeceğini bildirmektedir. Sure-i İbrahimin yedinci âyet-i kerimesinde mealen; 
(Şükrederseniz, elbette size nimetimi arttırırım. Eğer nankörlük edersiniz, haberiniz olsun, 
gerçekten azabım çok şiddetlidir) buyurulmaktadır. 

Hadis-i şerifte ise nimet, yabani bir kuşa benzetilmiş, uçup gitmemesi için şükürle ayağının 
bağlanması emredilmiştir.  

İslam âlimleri, yazdıkları kitaplarda, imanın gitmesine sebep olan halleri zikrederken, bunlardan 
birisinin de; “Allahü teâlâya ve iyilik gelmesine sebep olanlara şükretmemek” olduğunu bildirmişlerdir. 

Netice olarak, bütün iyilikleri yaratan, insana, can, mal, sıhhat veren, zararlardan, korkulardan 
koruyan Allahü teâlâyı sevmek ve Ona şükretmek, insanlık icabıdır. Zira hadis-i şerifte, (İhsan 
sahibini sevmek, insanların yaratılışında vardır) buyuruldu. Şu beyitte ifade edildiği gibi: 

Vücudumun her zerresi, gelse de dile, 

Şükrünün binde birini yapamaz bile. 

 

Her şeyde, hayır aramalıdır 

01 Ekim 2007 

Dünyaya gelmek insanın elinde değildir. Dünyaya gelen, buranın şartlarına katlanmak 
mecburiyetindedir. İnsan, neşeli olduğu gibi, sıkıntılı, üzüntülü de olur. Önemli olan bunların 
neticesidir. Her iki halde de halini değiştirmeyenlere müjdeler olsun. Dünya imtihan yeri olarak 
yaratılmıştır. Sevinci de var, hüznü de var. İnsan, her iki halde de imtihan edilmektedir. Hadis-i şerifte; 
(Şüphe edilen altın, ateşle muayene edildiği gibi, insan da bela ile imtihan olur) buyurulmuştur. 

Allahü teâlânın yarattıklarında, verdiklerinde ve gönderdiği her şeyde, bir hayır vardır. Allahü 
teâlânın vermesi gibi, alması da hayırlıdır. Verdiği zaman hayırlı olduğu gibi, aldığı zaman da, 
hayırlıdır. Hayırlı olan şeylere ise, sevinmek lazımdır. İnsanlar, kendilerine hangi şeyin hayırlı, faydalı 
olacağını iyi bilemez. Allahü teâlâ, daha iyi bilir. Mesela, bir hastanın babası, mütehassıs doktor ise, 
babası buna etli, tatlı yiyecekler verince, hasta sevinip; “iyi olmasaydım, bana bunları vermezdi” der. 
Babası, etli, tatlı gibi yemekleri vermezse, hasta yine sevinir ve; “hastalığımı tedavi etmek için bunları 
vermiyor” der. Allahü teâlânın vermesine ve vermemesine de, böyle iman, itikat olmadıkça, tevekkül 
sağlam olamaz. Hadis-i şerifte; (Allahü teâlânın yarattıklarında, gönderdiklerinde hayır, iyilik 
vardır) buyuruluyor. 

Mukadder yani takdir edilmiş olan şey, başa gelir, eğer sabredilirse ecri görülür. Sabredilmez, 
bağırılırsa, günaha girilir ve huzursuz olunur. Sıkıntı her ne kadar çok acı ise de, sabredilirse, nimet 
olacağı bildirilmiştir. Kur’an-ı kerimde Bekara suresinin 216. âyet-i kerimesinde mealen; 
(Hoşlanmadığınız bir şey, belki de sizin için hayırlıdır) buyurulmaktadır. 

Muhammed Bekri hazretleri buyuruyor ki: 

“Darıldığın bir şeyden dolayı canın sıkıldığı zaman feryat etme. İşini Allahü teâlâya teslim et. Bu 
niçin böyle oldu diye Hakk’a itiraz etme. Çünkü Hakk’a itiraz eden pişman olur. Allahü teâlânın kaza ve 
kaderine razı olan kimse, pek yüksek ve şerefli derecelere kavuşur. Matlubu ve maksudu peşinen 
verilir. Sıkıntıları ondan gider. Evliyanın sözlerini yerine getirip, onlara sadık kaldıklarından ve 
kendilerini Allahü teâlâya teslim, işlerini de havale etmelerinden dolayı başkalarından üstün olur. Bir 
sıkıntın olduğu zaman ümidini kesme. Dualara icabet eden Allahü teâlânın fazlından ve lütfundan 
ümitli ol. Nice sıkıntı ve darlığın peşinden Allahü teâlânın yardımı yetişmiştir.” 

Fudayl bin İyad hazretleri, bir gün yolda giderken insanların neşe ve sevinç içinde olduklarını 
görünce; “Nice neşeli ve sevinçli kimseler vardır ki, onlara nasip olacak kefenlikler dokunup satışa 
çıkarılmıştır bile” buyurmuştur. 

Müminin başına gelen her şey, onun iyiliğinedir. Bir nimete kavuştuğu zaman şükreder, böylece 
şükredenlerden olur. Bir sıkıntı, bela geldiği zaman da sabreder ve böylece sabredenlerden olur. 
İsmail Fakirullah hazretleri; “Sabrın başlangıcı çok acı, sonu bal gibi tatlıdır” buyurmuştur. 



Dertlerin, belaların gelmesi zahiren sıkıntı gibi olsa da, neticesi hayırdır, iyiliktir. Çünkü günahların 
affolmasına veya ahiretteki derecesinin yükselmesine sebep olur. Nitekim hadis-i şerifte; (Kul, 
ameliyle kendisine takdir edilen mertebeye ulaşamıyorsa, Allahü teâlâ ona, ailesine veya malına 
bela verir ve o belalara sabretmeyi de verir ki ezelde onun için takdir ettiği dereceye nail olsun) 
buyurulmaktadır. 

Bela günahsız olanlara da gelir. Allahü teâlâ indinde derecesi daha yüksek olana daha çok, daha 
şiddetli bela gelir. Bir hadis-i şerifte buyuruldu ki: 

(En şiddetli belaya düçar olanlar, Peygamberler, sonra fazilet derecesine göre onları takip 
edenlerdir. Kişi dindarlığı derecesinde belaya düçar olur. Eğer kişi dininde kuvvetli ise onun 
belası da şiddetli olur. Eğer dini gevşek ise belası da ona göre olur. Bela, kula öyle yapışır ki, 
günahı kaldığı müddetçe onu bırakmaz.)  

Müslümanın başına gelen sıkıntılar onun hayrınadır. Çünkü hadis-i şerifte; (Allahü teâlâ 
buyuruyor ki: Mümin başına gelen işten, hoşlansa da, hoşlanmasa da, o iş, onun için hayırlıdır) 
buyurulmaktadır. 

Netice olarak mü’minin başına gelen her şey, hatta şer gibi görünenler de, onun lehinedir, 
hepsinde hayır aramalıdır. İmam-ı Rabbani hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Her gün insanın karşılaştığı her şey, Allahü teâlânın dilemesi ve yaratması ile var olmaktadır. 
Bunun için, iradelerimizi Onun iradesine uydurmalıyız! Karşılaştığımız her şeyi, aradığımız şeyler 
olarak görmeliyiz ve bunlara kavuştuğumuz için sevinmeliyiz! Kulluk böyle olur. Kul isek, böyle 
olmalıyız! Böyle olmamak, kulluğu kabul etmemek ve sahibine karşı gelmek olur.” 

 

Seven, sevdiğine itaat eder 

07.10.2007 

Herhangi bir kimse, birini seviyorum deyince, sevdiğine karşı mecazi muhabbeti olduğu anlaşılır. 
Cahil, bidat sahibi, salih ve sadık her Müslüman, Resulullah efendimizi böyle sevmektedir. Müslüman 
olmak için, bu kadar sevgi kâfi görülmüştür. Feyz getiren yani Peygamber efendimizin mübarek 
kalbinden gelen nuru alabilmek için, hakiki sevgiye kavuşmak lazımdır. Hakiki sevginin hasıl olması 
için de, Resulullah efendimizin sözlerini, işlerini, hallerini ve ahlakını öğrenmek ve bunları sevmek 
lazımdır. Sevilene itaat edilir. Her şeyde ona tâbi olunur. Bir kimsede, bu hakiki sevgi çoğalırsa, o 
kimse, sevdiğinden başka her şeyi unutur. Fakat sevebilmek kolay bir şey değildir. Nefsin sevdiklerini, 
kalbin sevdiği hakiki güzellikler sanarak aldananlar çok olmuş, felakete sürüklenmişlerdir. 

Muhabbetin, sevginin yeri kalbdir. Kalb, muhabbet yeridir. Aşk, muhabbet bulunmayan kalb, 
ölmüş demektir. Kalbde, ya dünya sevgisi, yahut Allah sevgisi bulunur. Dünya, haram olan şeyler 
demektir. Emirleri yaparak, haramlardan sakınarak, kalbden dünya sevgisi çıkarılınca, kalb temiz olur. 
Bu temiz kalbe, Allahü teâlânın sevgisi, kendiliğinden dolar. Günah işleyince, kalb kararır, hasta olur. 
Dünya muhabbeti yerleşerek, Allahü teâlânın sevgisi gider.  

Muhammed Parisa hazretleri buyuruyor ki:  

“İnsanı Allahü teâlâdan uzaklaştıran perdelerin en zararlısı, kalbin kararması, hasta olması, yani 
dünya sevgisinin kalbe yerleşmesidir. Bu sevgi, kötü arkadaşlardan ve lüzumsuz şeyler seyretmekten 
hasıl olur. Çok uğraşarak, bunları kalbden çıkarmalıdır. Faydasız kitap, roman, gazete okumak, 
lüzumsuz şeyler konuşmak, dünya sevgisini artırır ve insanı Allahü teâlâdan uzaklaştırır. Kalbin hasta 
olması, Allahü teâlâyı unutmasıdır. Allahü teâlâya kavuşmak isteyenlerin, bunlardan sakınması, nefsi 
kuvvetlendiren, azdıran her şeyden sakınması lazımdır.” 

Seven, sevdiğini çok hatırlar, onu hiç unutmaz. Allahü teâlâyı seven Allahü teâlâyı, Resulullah 
efendimizi seven Resulullah efendimizi, evliyayı seven evliyayı çok zikreder, hatırından hiç çıkarmaz. 
Hadis-i şerifte; (İnsan, sevdiğini çok zikreder) buyurulmuştur.  

Çocuklarını, hanımını, tarlasını, bağını, bahçesini, parasını, makamını seven bir kimse, nasıl ki 
bunları hiç gönlünden çıkarmaz ve hep hatırlarsa, Allahü teâlâyı ve Onun sevdiklerini seven bir kimse 
de, bunları kalbinden hiç çıkarmaz, hep hatırlar. Herkes kalbini yoklarsa kimi çok sevdiğini anlar ve 
sevdiği ne emrettiyse onu yerine getirir. Seven, sevdiğinin isteklerinin bazısını yapar, bazısını 
yapmazsa sevgisinin az olduğu, hiçbirini yapmazsa sevmediği anlaşılır.  



Abdullah bin Mübarek hazretleri, huzuruna gelen birine; “Allahü teâlâya isyan ederek, Onu 
sevdiğini söylemen acaiptir. Eğer sevgin doğru olsaydı, Ona itaat ederdin; çünkü seven, sevdiğine 
itaat eder” buyurmuştur. 

İsmail Fakirullah hazretleri buyurdu ki: 

“Allahü teâlâyı seven, Peygamber efendimizi de sever. Peygamber efendimizi seven Ona salevatı 
çok okur, sünneti ile amel eder.” 

Müslüman, Allahü teâlâyı seven ve Allahü teâlânın da kendilerini sevdiği kimseleri çok sever. 
Çünkü bunlar, İslamiyet’i doğru olarak insanlara öğreten rehberlerdir. Rehberi sevmek, Allahü teâlâyı 
ve Resulullah efendimizi sevmekten ileri gelmektedir. Bu sevgiye, Hubb-i fillah denir. İbadetlerin en 
kıymetlisinin hubb-i fillah olduğu hadis-i şerifle bildirilmiştir.  

Peygamberlerin hepsi, insanlığa yol gösteren, onları cehalet karanlığından kurtaran rehberlerdir. 
Kıyamete kadar gelecek olan insanlara, Rehber olarak Muhammed aleyhisselam gönderilmiştir. 
Dolayısı ile Muhammed aleyhisselamı sevmek, herkese farzdır. Peygamber efendimiz; (Allahü teâlâyı 
seven, beni sever) buyurmuştur.  

Muhammed aleyhisselamı sevmenin alameti ise, Onun getirdiği dinine, yoluna, sünnetine ve 
ahlakına uymaktır. Allahü teâlâ, Peygamber efendimize hitaben, Kur’an-ı kerimde mealen; (Bana 
uyarsanız, Allahü teâlâ sizi sever) demesini emir buyurmuştur. 

Seven bir kimse, sevdiğinin sevdiklerini de sever. Sevdiğinin düşmanlarına düşman olur. Bu 
sevmek ve düşmanlık, bu kimsenin elinde değildir. Kendiliğinden hasıl olur. Süfyan bin Uyeyne 
hazretleri; “Allahü teâlâyı seven, Allahü teâlânın sevdiklerini de sever. Allahü teâlânın sevdiklerini 
seven, Allahü teâlânın rızası için sever” buyurmuştur. 

Netice olarak seven, sevdiğini çok hatırlar, onu hiç unutmaz ve ona itaat eder. Seven, sevdiğinin 
sevdiklerini de çok sever ve düşmanlarına düşman olur. Bu sevmek ve düşmanlık, bu kimsenin elinde 
değildir. Ali Hafız Efendinin buyurduğu gibi; 

“Muhabbet edene muhabbet edilir. Seven sevilir. Unutmayan unutulmaz.” 

 

Affetmeyi seversin, beni de affet! 

08.10.2007 

 

Allahü teâlâ kullarına ve bütün yarattıklarına karşı çok merhametlidir. Bilhassa kullarının 
günahlarını affetmeyi çok sever. Bunun için, tekrar tekrar, kâfirlerin ve Müslümanların dünyada iken 
şartlarına uygun olarak yapacakları tevbeleri 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.) 

 

Bir gün Peygamber efendimiz Eshab-ı kirama hitaben; 

-Kul, bir günah işlediği zaman, işlediği bu günah amel defterine yazılır buyurdu. Orada hazır 
bulunanlardan birisi; 

-Ya Resulallah, o kimse tevbe ederse ne olur? diye sordu. Resulullah efendimiz; 

-Defterinden silinir buyurdu. O kimse; 

-Peki tekrar günah işlerse ne olur diye sorunca; 

-Tekrar yazılır buyurdular. Soruyu soran kimse; 

-Tekrar tevbe ederse ne olur diye sorunca da; 

-Tekrar silinir cevabını verdiler. Bunun üzerine o kimse; 

-O günahın amel defterinden silinmesi ne zamana kadar devam eder? diye tekrar sordular. Bunun 
üzerine Resulullah efendimiz: 



-O kimse, günahtan tamamen tevbe edip Allahü teâlâya yönelinceye kadar devam eder. 
Kul, istiğfardan usanmadıkça, Allahü teâlâ da mağfiret etmekten, affetmekten usanmaz 
buyurdular. 

 

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? Benim kullarıma yaptığım 
muameleye bakmadın mı? Yetmiş senedir bana iman etmediği halde, onun rızkını verdiğimi 
görmedin mi? Onu misafir etseydin hayırlı olurdu) buyurur. Cenab-ı Hakkın bu emri üzerine 
İbrahim aleyhisselam, Mecusiyi arar bulur, evine getirir ve misafir eder. Mecusi bu hâle hayret eder ve; 

-Bu nasıl oldu, beni misafirliğe nasıl kabul ettin, Müslüman olmam şartından niçin vazgeçtin diye 
sorar. İbrahim aleyhisselam da cenab-ı Hakkın emrini bildirir. Bunları dinleyen Mecusi; 

-Demek Allahü teâlâ benim hakkımda böyle emretti öyle mi! O halde bana İslamiyet’i öğret, ben 
Müslüman olacağım der ve Müslüman olur. 

 

Bir bedevi Resulullah efendimizin huzuruna gelerek; 

-Ya Resulallah, ahirette insanların hesabını kim görecek? diye sorar. Peygamber efendimiz; 

-Allahü teâlâ görecektir buyururlar. O kimse; 

-Bizzat kendisi mi diye sual edince, Resulullah efendimiz; 

-Evet bizzat kendisi görecektir buyururlar. Bu cevabı alan o kimse güler. Resulullah efendimiz, 
gülmesinin sebebini sorunca da; 

-Ya Resulallah, Kerem sahibi, gücü yettiği zaman affeder, hesap gördüğü zaman da müsamaha 
gösterir bu sebeple güldüm diye arz eder. Bunun üzerine Peygamber efendimiz; 
(Bu bedevi doğru söyledi. Allahü teâlâdan daha keremli kimse yoktur. O kerem sahiplerinin en 
keremlisidir) buyurdular. 

 

İsrailoğullarından 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 adi, günahkâr bir kimse, böyle mübarek kimselerle beraber olabilir mi hiç 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 tevbe eden o kimseyi havarilerinin arasına alır. 

Mutarrif bin Abdullah hazretleri, sık sık, Allahü teâlâya; “Allah’ım, 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 
tevbeleri kabul eder ve günahları da affeder. 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!) 

 

Çalışmadan dua eden 

14.10.2007 

Allahü teâlânın âdet-i ilahiyyesine uymadan, sebeplere yapışmadan, çalışmadan dua etmek, 
Allahü teâlâdan mucize istemek demektir ki, caiz değildir. Şartlarına uygun yapılan dua, mutlaka kabul 
olur.  

Mevlana Halid-i Bağdadi hazretleri; “Yalnız dua etmekle kendimizi aldatmayalım! Allahü teâlânın 
kanun-i ilahiyyesine uymadan, sebeplere yapışmadan, çalışmadan dua etmek mucize istemek 
demektir. Müslümanlıkta hem çalışılır, hem de dua edilir. Önce sebebe yapışmak, sonra dua etmek 
lazımdır” buyurmuştur. 

Dinimiz hem çalışmayı, sebebe yapışmayı, zahmet çekmeyi ve hem de dua etmeyi bildirmektedir. 
Önce sebebe yapışmak, sonra dua etmek lazımdır. Zira Peygamber efendimiz; (Çalışmadan dua 
eden, silahsız harbe giden gibidir) buyurmuşlardır. 

Allahü teâlâ, dünyayı, zahmet, sıkıntı yeri olarak yaratmıştır. Burada her şey, belli bir sebebe bağlı 
olarak verilmektedir. Bu sebeplere yapışmayan ve bu sebeplerin getirdiği sıkıntılara, zahmetlere 
katlanmayan, arzu ettiği nimete kavuşamaz. Âlim olmak isteyen, ilim öğrenmenin sebeplerine 
yapışmaz ve bu sebeplerin getirdiği sıkıntılara, zahmetlere katlanmazsa, cehaletten kurtulamaz. Her 
nimet, bir külfet karşılığıdır. Zahmet çekilmeden, nimete kavuşulamaz. 

Allahü teâlânın, insanlara gönderdiği Peygamberler, Peygamber olmalarına rağmen, emredilen 
sebeplere yapıştılar, sıkıntılara katlandılar, zahmetler çektiler. Mesela Eyyub aleyhisselam Şam 
civarında yaşayan insanlara peygamber olarak gönderilmişti. Onları Allahü teâlâya iman ve ibadet 
etmeye çağırdı. Bu uğurda pek çok zahmet çekti. Sonra malı, evladı ve bedeni ile imtihan edildi. Eyyub 
aleyhisselam çok büyük sıkıntılara göğüs gerdi. Sabrı, kullukta kusur etmeyip şikayette bulunmayışı ve 
başka güzel vasıfları ile ibadet ehline ve akıl sahiplerine örnek oldu. 

Hiçbir şey yapmadan, çalışmadan, zahmet çekmeden, öğrenmeden ve bilmeden yan gelip ve 
ağzını havaya açarak kısmetini beklemek, İslamiyet’te yoktur. Böyle yapmak büyük günahtır. Allahü 
teâlâ Necm suresinin 39. âyetinde mealen; (İnsana [ahirette] ancak dünyada çalışarak [ihlas ile] 
yaptığı işler fayda verir) buyurmuştur. 

Seyyid Ebü’l-Vefa hazretleri buyuruyor ki:  

“Her kim mevlasına kavuşmak isterse, yolunun üstünde kendisini bekleyen zahmet ve 
meşakkatlere sabredip, göğüs germelidir. Mesela keten bitkisi, zahmet ve meşakkatlere sabredip 
göğüs gerer, sonunda da kağıt olur, üzerine Allahü teâlânın ismi yazılır.  

Keten önce toprağın altına hapsolunur. Sonra yeryüzüne çıkıp büyüdükten sonra koparılır, 
vatanından olur. Ayrıca gurbet acısı çeker. Sıcağa bırakılır, güneşin hararetinde kalır, dövülür ve 
posası ayrılır. Sonra daha temiz hâle gelmesi için tarağın dişlerinden geçirilir. Eğrilir, bükülür, en 
sonunda ibrişim gibi olup, insan eliyle kumaş yapılır.  

Bütün bunlar oluncaya kadar, haddi ve hesabı olmayan eziyet çeker, meşakkatlere katlanır. 
Burada da kibirli olduğu sürede, o kibir gidinceye kadar sıkılır. Bu elemden parça parça olup, lüzumsuz 
oluncaya kadar kurtuluş yoktur. Lüzumsuz olunca da çöplüğe atılır. Ayaklar altında sürünür. Kağıt imal 
edicisi onu o halde yerlerde sürünürken görür ve kağıt yapmak için alır. Temizce yıkadıktan sonra, 
yepyeni, bembeyaz, pırıl pırıl kağıt yapar. Kağıdın üzerine Allahü teâlânın ismi, Kur’an-ı kerim, hadis-i 
şerif yazılır. Keten, öyle hadsiz ve hesapsız eziyet ve meşakkatler çeker ki, anlatmakla bitirilemez.  
İşte bunda olduğu gibi, talebenin hocasına nispeti de böyledir. Keten o kadar zahmet ve meşakkat 
yüzü gördükten sonra kağıt olup, üzerine yazı yazılarak nasıl değeri artıp ellerde dolaşıyorsa, talebe 
de zahmet ve meşakkatler çekerek, o yollardan geçtikten sonra aziz olup, derecesi yükselir.” 

İmam-ı Gazali hazretleri, kendi nefsine hitaben buyuruyor ki: 

“Ey nefsim; belki inandığını fakat sıkıntıya gelemeyeceğini söyleyeceksin. Fazla sıkıntıya 
dayanamayanların, az bir zahmetle bu sıkıntıyı önlemeleri lazım geldiğini, Cehennem azabından 
kurtulmak için, dünyada zahmete katlanmanın farz olduğunu, demek ki bilmiyorsun. Bugün dünyanın 
bir miktar zahmetine dayanamazsan, yarın Cehennem azabına ve ahiretteki zillet ve alçaklığa ve 
kovulmaya nasıl dayanacaksın!” 



Netice olarak bir işin zahmeti ne kadar çoksa, rahmeti de o kadar bol olur. İbadet yapmanın da 
birçok zahmeti vardır. Bu zahmete katlanan, sonsuz nimetlere kavuşacaktır. Zaten ibadetten maksat, 
zahmet ve güçlük çekmektir ki, bu da nefse düşmanlıktır. Hazret-i Ali’nin buyurduğu gibi:  

“Uğraşmadan, çalışmadan Cennete kavuşacağını zanneden kimse, hayale kapılıyor. Çalışarak 
kavuşacağım diyenin de kendini yorması, ibadet meşakkatlerini yüklenmesi lazımdır.” 

 

Başkasını kötü bilmek 

15.10.2007 

Herhangi bir kimse hakkında kesin olarak bir şey bilmeden, o kimseyi kötü bilmek ve öyle karar 
vermek, kötü huylardandır. Böyle düşünmek, haramdır ve büyük günahlardandır. Zira Kur’an-ı kerimde 
bir âyet-i kerimede mealen; (Ey iman edenler, su-i zan etmekten kendinizi koruyun! Zannetmenin 
bazısı günahtır) buyurulmaktadır.  

Resulullah efendimiz de bir hadis-i şeriflerinde; (Su-i zan etmeyiniz! Su-i zan, yanlış karar 
vermeye sebep olur. İnsanların gizli şeylerini araştırmayınız, kusurlarını görmeyiniz, münakaşa, 
haset ve düşmanlık etmeyiniz, birbirinizi çekiştirmeyiniz, kardeş gibi birbirinizi seviniz! 
Müslüman Müslümanın kardeşidir. Ona zulmetmez, yardım eder. Onu kendinden aşağı görmez) 
buyurmuşlardır.  

Başkaları hakkında kötü düşünmek ve onları kötü bilmek, haram olduğu gibi, insanların kötü 
düşünmesine sebep olacak söz ve hareketlerde bulunmak da, uygun değildir. Bir gün Peygamber 
efendimiz, sokakta hanımı ile konuşurken, yanlarından geçmekte olan kimseye; (Bu konuştuğum 
kadın, benim hanımım Safiye’dir) buyururlar. Bunun üzerine o kimse; (Ya Resulallah, sizden de mi 
şüphe edilir?) diye arz edince, Resulullah efendimiz; (Kan, insanın damarlarında dolaştığı gibi, 
şeytan da insana nüfuz eder, kalbine şüphe sokar) buyurdular. 

Hazret-i Ömer’in halifeliği zamanında da bir kimse, bir kadınla sokakta şüphe uyandıracak şekilde 
konuşuyordu. Hazret-i Ömer, bu durumu görünce, o kimseye yaklaştı ve öfkeli bir şekilde bakmaya 
başladı. Vaziyeti anlayan adamcağız; (Efendim bu kadın yabancı değil, benim hanımımdır) dedi. 
Bunun üzerine hazret-i Ömer; (Mademki bu kadın senin hanımındır, öyle ise ne diye şüpheyi üzerinize 
çekecek şekilde konuşuyorsunuz?) diyerek o kimseyi azarlamıştır.  

İslam âlimlerinden bir zat da, talebelerine ders verirken; “Herhangi bir konuda, alamet ve 
işaretlere bakarak hemen kesin hüküm vermek doğru değildir. Böyle yapmaktan sakının, hemen kesin 
hüküm vermeyin!” diyerek şöyle bir misal verir: 

“Mesela evinize girerken, bir köpeğin, burnunda yoğurt bulaşığı olduğu halde evden çıktığını 
görseniz, eve girdiğinizde de yoğurt kabında köpeğin burnu girecek kadar bir çukurluk bulunsa, yine 
de bizzat gözünüzle görmediğiniz için veya başka gören olmadığı için ‘Muhakkak bu köpek, bu kaptaki 
yoğurda burnunu sokmuştur’ diyerek kesin bir hükümde bulunmayın!” diye anlatır.  

Talebelerden birisi, kalbinden, hocasının bu anlattıklarına itiraz ederek, “Bu köpeğin bu yoğurda 
burnunu soktuğu apaçık meydanda iken, niye kesin hüküm verilmezmiş?” diye düşünür. Hocası, 
talebenin bu düşüncesini anlar fakat bir şey söylemez. 

Bir zaman sonra, bu talebe, şehrin kenarında bulunan evinin yakınındaki ağaçlıkta bir hayvan 
keser. O anda helaya sıkıştığı için, elindeki kanlı bıçakla çalıların arasına ihtiyacını görmek için gider. 
O sırada şehirde bir kişi bıçaklanmış ve bıçaklayan şahıs da kaçmıştır. Jandarmalar, kaçan katili 
ararken, çalıların arasında ihtiyacını gideren bu kişiyi gizlenir halde görünce şüphelenip yanına 
varırlar. Elinde bıçak ve üzerinde kan izlerini görünce, suçlu zannı ile bu talebeyi alıp götürürler.  

Talebe, her ne kadar bu işle benim bir ilgim yok dediyse de, elindeki bıçak ve üzerindeki kan izleri, 
cinayet zanlısı olarak, nezarete atılmasına sebep olur ve mahkemeye çıkarılır. Zamanın kadısı yani 
hakimi, bu talebe hakkında yapılan ithamları ve talebeyi dinledikten sonra; “Her ne kadar zan altındaki 
bu şahsın, çalılıklar arasında gizlenmesi, elinde bıçak ve kan izlerinin bulunması sebebiyle hadiseyi 
onun işlediği şüphesini kuvvetlendiriyorsa da, onu, ölen kimseyi bıçaklarken bizzat gören şahit 
olmadığı için beraatına karar verilmiştir” der. 

Talebe, su-i zan etmenin cezasını, birkaç gün nezarette kalarak, ucuz atlatmış olur. Alamet ve 
işaretlere bakarak karar vermenin doğru olmayacağını anlar ve hocasına yaptığı su-i zannına da tevbe 
eder. 



Netice olarak, herhangi bir Müslümanı günahkâr, kötü bilmek, onun günah işlediğini zannetmek, 
muhakkak o yapmıştır veya zaten ondan böyle şeyler beklenirdi gibi zan ve tahminlerde bulunmak ve 
bu şekilde o kimseyi kötü bilmek, su-i zan olur ki, büyük günahlardandır. Böyle günahlar yalnız tevbe 
etmekle affolmaz. Zira bu gibi günahlara kul hakkı da girmektedir. Bunun için tevbe ile beraber, 
helallaşmak da lazımdır. Kalbe gelen bazı kötü düşüncelere uygun olarak söz söylenmedikçe veya 
hareket edilmedikçe su-i zan olmaz.  

Şemseddin Sivasi hazretlerinin buyurduğu gibi; 

“Allahü teâlânın emri üzere kimseye su-i zan etmemeli, hüsn-i zanda bulunmalıdır. Zira hiç 
kimseyi araştırmak ve teftiş etmekle vazifeli değiliz.” 

 

Ana babaya, Allah için bakmalı 

21.10.2007 

Allahü teâlânın rızası, dinine bağlı olan ana-babanın rızasında, Allahü teâlânın gazabı da, dinine 
bağlı olan ana-babanın gazabındadır. Peygamber efendimiz; (Cennet ana-babanın ayağı altındadır) 
buyurmuşlardır.  

Hadis-i şerifteki “ayağı altında” ifadesi, ehl-i sünnet âlimleri tarafından ana-babanın rızası diye 
açıklanmıştır. Allahü teâlâ Musa aleyhisselama vahyederek; (Ya Musa! Ana-babasını razı eden, beni 
razı etmiş olur. Ana-babasını razı edip bana asi olan kimseyi dahi iyilerden sayarım. Ana-
babasına asi olan, bana muti olsa bile, onu fenalar tarafına ilhak ederim) buyurmuştur. 

Hasan-ı Basri hazretleri, Kâbe’yi ziyaret ve tavaf ederken, sırtında zenbil olan bir kimsenin de, 
Kâbe’yi, sırtındaki zenbille tavaf ettiğini görür ve; 

-Kardeşim, arkandaki yükü koyup öylece tavaf etsen daha iyi olmaz mı? diye sorar. O kimse; 

-Bu arkamdaki yük değil, babamdır. Babamı bu şekilde Şam’dan yedi kere buraya getirip tavaf 
eyledim. Çünkü, bana dinimi, imanımı babam öğretti. Beni İslam ahlakı ile yetiştirdi cevabını verir. 
Bunun üzerine Hasan-ı Basri hazretleri, o kimseye; 

-Kıyamet gününe kadar, babanı böylece arkanda getirip tavaf eylesen, bir kere kalbini kırmakla bu 
yaptığın hizmet havaya gider ve yine bir defa gönlünü yapsan, bu kadar hizmete mukabil olur 
buyurur... 

Bir gün Peygamber efendimize bir kimse gelerek; 

-Ya Resulallah! Benim anam-babam ölmüştür. Onlar için ne yapmam lazımdır? diye arz eder. 
Peygamber efendimiz; 

-Onlara daima dua eyle! Onlar için Kur’an-ı kerim oku ve istigfar et! buyururlar. Eshab-ı 
kiramdan orada bulunanlardan birisi; 

-Ya Resulallah, bundan fazla yapılacak bir şey var mı? diye arz edince, Resulullah efendimiz; 
-Onlar için sadaka verin ve hac eyleyin! buyururlar. 

Beni İsrail zamanında salih bir kimsenin üç oğlu vardı. Bir gün bu zat hastalanır ve hayatından da 
ümit kesilir. Üç oğlandan en büyüğü, küçük kardeşlerini çağırıp;  

-Ey kardeşlerim, babamız ağır hasta ve bakıma da ihtiyacı var. Fakat bakımı, hizmeti çok ağırdır, 
zordur. Babamızın epeyce de malı var. Benim size teklifim, babamızın malını siz alın ve bakımını, 
hizmetini de bana bırakın, der. Kardeşleri bu teklife itiraz etmezler, malları alıp bölüşürler ve 
babalarının bakımını, hizmetini de ağabeylerine bırakırlar. Büyük oğlan, salih bir kimse olduğu için 
babasının hizmetini, kendisine nimet, ganimet ve ibadet bilir ve babasının vefatına kadar da bu hizmeti 
yapar. Fakat hanımının bu işe hiç gönlü razı olmaz ve malı almadığı için onunla münakaşa eder. O ise 
hanımına;  

-Ey hatun, ben babama miras için değil, Allah rızası için hizmet ediyor ve onun hayır duasını 
almak istiyorum. Hayır ise, sizin bildiğiniz gibi malda, mülkte, makamda değildir. Bir kimsenin dünya 
dolusu malı olsa fakat o malın bereketi olmasa, o malda hayır yoktur. Hayır, ancak berekettedir, der. 
Ve büyük oğlana bir gece rüyasında;  

-Git, filan yerde yüz altın vardır. Onu al nafaka yap denir. O ise; 

-Onda bereket var mıdır? diye sorar. Cevap olarak; 



-Hayır yoktur denir. Bunun üzerine; 

-Bereket olmayan şey bana lazım değildir, cevabını verir ve bu gördüğü rüyayı hanımına da 
anlatır. Hanımı, rüyasında bildirilen altınları gidip almadığı için onunla münakaşa eder, ileri-geri 
konuşur. 

Ertesi gece tekrar rüyasında; “Filan yerde 10 altın vardır, git al” denilir. O yine bereket olup 
olmadığını sorar. Bereket olmadığını anlayınca yine almaya gitmez. Üçüncü gece kendisine yine 
rüyada; “Filan yerde bir altın vardır, onu al da harçlık yap” denilir. O da bereketi olup olmadığını 
sorunca; “çok bereketlidir” cevabını alır ve uyanır. Hemen rüyada bildirilen yere gider, o bir altını alır, 
pazara gidip iki tane balık satın alır. Balıkları eve getirip karınlarını yardığı zaman, balıkların karnında 
çok kıymetli ve iki dirhem ağırlığında kırmızı birer cevher olduğunu görür. Bunlardan birisini pazara 
götürüp satmak ister. Fakat hiç kimsenin almaya gücü yetmez. Nihayet 30 bin altın kıymeti ile zamanın 
hükümdarına satar. Sevinçle evine gelir ve Cenâb-ı Hakka şükürler eder. Hükümdar o cevherin bir 
eşini daha araştırır fakat hiç kimsede bulamaz. ‘Tekrar ona soralım belki vardır’ diyerek gelirler. ‘Bende 
vardır’ deyince, onu da 70 bin altına satar ve böylece son derece zengin olur. Gece yattığı zaman 
rüyasında kendisine;  

“Ey kişi, cenâb-ı Hakkın sana bu kadar lütuf ve ihsanı, bakıma muhtaç olan babana, ihlas ile etmiş 
olduğun hizmet sebebi iledir. Ahirette sana yapılacak ihsanı ise, anlatmak mümkün değildir” denir. 

Netice olarak ana-babaya, muhtaç olsalar bile; ihtiyaçları olduğu için değil, Allahü teâlânın emri 
olduğu ve Onun rızası için bakmalı, hizmet etmelidir. 

 

Dinini dünya için satmak! 

22.10.2007 

İman ile küfür birbirine zıt olduğu gibi, ahiret de, dünyanın zıddıdır. Dünya ve ahiret bir araya 
getirilemez. Ahireti kazanmak için, dünyayı yani haramları, mekruhları, günahları terk etmek lazımdır. 
Kim olursa olsun, dinini dünya çıkarlarına alet eden, yani dünyalığa kavuşmak için dininden verenler, 
dünyalık ele geçirmek için dinlerini satanlar, dünyada da ahirette de kaybedenlerden olur. Bekara 
suresinin 16. âyet-i kerimesinde mealen buyuruluyor ki: 

(Cahiller, ahmaklar, dünyadaki zevk ve lezzetlere kavuşmak için, dinlerini, imanlarını verdi. 
Ahiretlerini satıp, dünyayı, şehvetlerinin istediklerini aldılar. Kurtuluş yolunu bırakıp, helake 
koştular. Bu alış verişlerinde bir şey kazanmadılar. Bunlar, ticaret ve kazanç yolunu bilmedi. 
Çok ziyan etti.)  

Kimya-i seadet kitabında buyuruluyor ki: 

“Bir kimsenin dünya ticareti, ahiret ticaretine mani olursa, bu kimse bedbahttır, zavallıdır. Bir 
çömlek almak için, altın kupa verene ne denir? Dünya, saksı parçası gibidir. Hem kıymetsizdir, hem de 
çabuk kırılır. Ahiret ise, altından kupa gibidir ki, hem çok kıymetlidir, hem de dayanıklıdır, kırılmaz. 
Hatta hiç tükenmez. Dünya ticaretinin ahirete yaraması için ve Cehenneme sürüklememesi için, çok 
uğraşmak lazımdır. İnsanın sermayesi, dini ve ahiretidir. Bu sermayeyi kaptırmamak için, çok uyanık 
olmak lazımdır. Dünya işleri, ahiret için çalışmaya mani olmamalıdır. Münafıkun suresinin 9. âyet-i 
kerimesinde mealen; (Mallarınız ve çocuklarınız, Allahü teâlâyı, hatırlamanıza mani olmasın!) 
buyuruldu.”  

Seyyid Emir Hamza hazretleri buyuruyor ki: 

“Kimseye dünyalık için tazim etmeyiniz ki, dininiz dünya uğruna gitmesin. Dünyayı sevmek 
aşağılıktır ve her şeyden aşağıdır. Dininizi dünyaya feda etmeyiniz. Dinini başkalarının dünyası için 
satan ve bu yüzden Allahü teâlânın rahmetinden mahrum kalan kimseden daha cahili yoktur. Böyle 
kimse, hem dünyada, hem de ahirette zavallıdır. Allahü teâlânın razı olmasını düşünmeyip de 
insanların rızasını düşünen, onların razı olmasını arayan kimse, Allahü teâlânın gadabını istemiş olur. 
Allahü teâlâ, insanları da ona karşı gadablandırır. Allahü teâlânın kendisinden razı olmasını isteyip, 
insanların razı olmasına bakmayan kimseden, Allahü teâlâ razı olur. İnsanları da ondan razı ve hoşnut 
kılar.” 

Musa aleyhisselam zamanında bir adam insanlara; “Benimle Kelimullah Musa konuşur. Ben, 
Safiyullah Musa’nın yakınlarındanım” diyerek böbürlenir, Musa aleyhisselamın ismini alet ederek 
kendine menfaat temin ederdi. Bu sözlerin üzerinden uzun bir zaman geçer. Musa aleyhisselamın 
yanına, adamın biri, siyah bir iple yularlanmış bir domuz getirir ve Musa aleyhisselama; 



-Ey Allah’ın Peygamberi! Filan adamı biliyor musun? diye arz eder. Musa aleyhisselam; 

-Onu işitirim diye cevap verir. Adam;  

-O adam, işte bu domuzdur der.  

Musa aleyhisselam, adama niçin böyle olduğunu sormak için, Allahü teâlâdan, onu eski haline 
döndürmesi için niyaz eder. Bunun üzerine Allahü teâlâ Musa aleyhisselama vahyederek buyurur ki: 

(Ya Musa! Adem aleyhisselamın ve ondan sonra gelen peygamberlerin dualarıyla dua etsen 
yine de bu adam hakkındaki duanı kabul etmem. Fakat ben sana onu niçin o hale soktuğumu 
bildireyim. O, senin adını kullanarak, sana olan yakınlığını alet ederek menfaat elde ettiği için, 
dinini dünya için satıp, din ile dünyayı yediği için ben onu o hale soktum.) 

İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Dünyaya düşkün olanlarla beraber olmak, insanı sonsuz felakete ve zarara sürükler. Onlarla 
konuşmaktan, onların lokmalarını yemekten, onları sevmekten ve onları görmekten sakınmalıdır. 
Hadis-i şerifte, (Zengine, zenginliği için alçaklık gösterenin dininin üçte ikisi gider) buyuruldu. 
Onlara karşı yapılan bu alçalmalar ve yaltaklanmalar, onların malları ve makamları için midir, yoksa 
değil midir? İyi düşünmek lazımdır. Malları, mevkileri için olduğunda hiç şüphe yoktur. Bunun sonu da, 
dinin üçte ikisinin gitmesidir. Artık Müslümanlık nerede, kurtuluş nerededir?” 

Netice olarak, dinini, imanını dünya menfaati için vermek yani dinini dünya için satmak, hem 
büyük günahtır, hem de ahmaklıktır ve çok büyük felakettir.  

Ali bin Muhammed Vefa hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Dini dünya isteklerine alet eden, herkesin imanını bozan kötü din adamı, şeytandan daha 
zararlıdır. Çünkü şeytan, vesvese verdiği için, mümin, onun düşman olduğunu bilir. İblis’e uyduğu 
takdirde asi bir kul olacağını anlar, günahına derhal tevbe eder. Kötü din adamı ise, hak ile batılı 
karıştırarak, nefslerinin arzusuna göre hüküm verirler. Böylece doğru yoldan ayrılırlar. Kendilerine 
uyanların da yaptıkları boşa gider.” 

 

Ben de onlar gibiysem, bana da... 

28.10.2007 

Dünya hayatı çok kısa, ahiretin azapları ise acı ve sonsuzdur. Bunun için hazırlıklı olmak lazımdır. 
Dünyanın, güzelliğine ve tadına aldanmamalıdır. İnsanın şerefi ve kıymeti dünyalıkla ölçülse idi, 
dünyalığı çok olanların herkesten daha kıymetli ve daha üstün olması lazım gelirdi. Dünyanın 
görünüşüne aldanmak akılsızlıktır, ahmaklıktır. Birkaç günlük zamanı büyük nimet bilerek, Allahü 
teâlânın beğendiği şeyleri yapmaya çalışmalıdır.  

Kıyamette azaplardan kurtulmak için, iki büyük temel, yani iki yol vardır: 

Birincisi, Allahü teâlânın emirlerine kıymet vermek, saygı göstermektir.  

İkincisi, Allahü teâlânın kullarına, yarattıklarına şefkat, iyilik etmektir. Peygamber efendimiz, her 
ne söyledi ise, hepsi doğrudur. Şaka, eğlence, sayıklama sözler değildir. Mü’minun suresinin 115. 
âyetinde mealen; (Sizi abes olarak, oyuncak olarak mı yarattım sanıyorsunuz? Bize dönmeyecek 
misiniz diyorsunuz?) buyuruldu. 

Nefslerimizin kötülüklerinden ve işlerimizin bozuk olmasından Allahü teâlâya sığınmalıyız. Hadis-i 
şerifte; (La ilahe illallah diyerek imanınızı tazeleyiniz!) buyuruldu. 

Uygunsuz işlerin hepsinden Allahü teâlâya tevbe etmeli, Ona yalvarmalıdır! Tevbe etmek için 
başka zaman ele geçmeyebilir. Zira hadis-i şerifte; (Sonra yaparım diyenler helak oldu) buyuruldu. 
Yani, iyi işleri geciktirenler, bugünün işini yarına bırakanlar aldandı, ziyan etti. Boş zamanları 
kıymetlendirmeli, bu zamanlarda, Allahü teâlânın beğendiği şeyleri yapmalıdır.  

İmam-ı Rabbani hazretleri bir talebesine hitaben buyuruyor ki: 

“Kardeşim; dünya hayatı çok kısadır. Sonsuz azaplar, buna karşılıktır. Bu zamanı, lüzumsuz, boş 
şeyleri ele geçirmekte kullanan ve böylece sonsuz acılara yakalanan kimseye yazıklar olsun!  
Bu yolun aşıkları, kıymetli dakikaları, yaldızlı pislikler için elden kaçırmazlar. Ömür sermayesini, sonu 
gelmez hayaller arkasında geçirmezler. Yüksekleri bırakıp, alçaklara bakmazlar. Beğenileni verip, 
gadab olunanı, kızılanı almazlar. Tatlı yağlı yemeklere aldanmazlar. İnce, süslü elbise için, Allahü 



teâlâya kulluk zevkini vermezler. Hükümdarlık koltuğu gibi olan kulluğu, pislik gibi olan dünya bağlılığı 
ile kirletmekten utanırlar. Allahü teâlânın mülkünde, Lat ve Uzza putlarını Ona ortak yapmaktan hayâ 
ederler. Kardeşim! Bu makamda, halis din isterler! Zümer suresinin 3. âyetinde mealen, (Biliniz ki, 
Allahü teâlâ, ancak halis dini beğenir) buyuruldu. Ortaklık tozunu bile kondurmak istemezler.” 

Vaktiyle bir beldede, dinini seven, emirlere uyup haramlardan sakının salih yaşlı bir zat varmış. 
Kimseye yük olmaz, kendi halinde sakin bir hayat yaşarmış. Herkesin sevip saydığı bu zatın, 
insanların bir anlam veremediği bir âdeti varmış. O beldede birisi öldüğü zaman, ölenlerin ardından 
çoğunlukla, “Yuh olsun” dermiş. İnsanlar bunun sebebini bir türlü anlayamaz ve böyle söylemesinin 
sırrını da bir türlü çözemezlermiş. Mübarek, sevilen, hürmet gören bir kimse olduğu için de, söylediği 
sözden muradının ne olduğunu sormaya cesaret edemezler ve mutlaka bir hikmeti vardır diyerek, 
böyle faziletli bir ihtiyarın manasız bir davranış yapmayacağına inanırlarmış... Her nefs ölümü tadacağı 
için, bu zat da bir gün vefat etmiş, Hakkın rahmetine kavuşmuş ve haber kısa zamanda yayılmış. 
Herkes, cenazesinin kalkacağı camiye koşmuş. Cenaze namazı kılınmış ve tabut omuzlara alınmış. 
Tam mezara doğru götürülürken, halkın arasından birisinin hatırına merhumun meşhur âdeti gelmiş. 
İçinden, “O herkese ‘Yuh olsun’ derdi. Ben de ona söyleyeyim” diye geçirmiş. Hemen arkasından da; 
“Sana da yuh olsun” deyivermiş. Demesine demiş ama, o zamana kadar olmayan bir şey olmuş.  

Omuzlardaki tabut sallanmaya başlamış. Taşıyanlar omuzlarından kayacağını sanarak daha bir 
sıkı sarılmışlar. Derken tabutun kapağı yavaşça açılmış ve o zat, nurani yüzüyle sözü söyleyen adama 
bakmış. Adamın heyecandan yüreği ağzına gelmek üzereymiş ki o zat; “Eğer ben de onlar gibi hayatı 
boşuna çiğnemiş, dünyada ahireti kazanamamışsam, bana da yuh olsun” deyivermiş.  

Arkasından tabutuna uzanmış, kapak örtülmüş. Kalabalıktan hiç kimse ağzını açamamış. 
Sessizce cenazeyi kabre götürmüşler, defnetmişler. Sureler okunmuş, dualar edilmiş. Herkes gittikten 
sonra, “Sana da yuh olsun” diyen kimse, kabrin başında bir süre kalmış, o zattan özür dilemiş ve derin 
derin düşünerek şöyle söyleniyormuş: 

“Hayatım akıp gidiyor. Yaşadıklarım, bana yuh mu dedirecek, yoksa aferin mi kazandıracak?” 

Netice olarak, İbrahim Desuki hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Vakitlerinizi israf etmeyiniz. Zamanlarınızı boşa geçirmeyip değerlendiriniz. Yoksa pişman 
olursunuz.” 

 

Nimete şükredilmezse, elden gider 

29.10.2007 

İnsanları var eden ve varlıkta kalabilmeleri için lazım olan her nimeti gönderen, Allahü teâlâdır. 
İyilik edene şükretmek lazım olduğunu herkes bilir. Allahü teâlânın nimetlerine nasıl şükredileceğini 
bilmek için de, yine Peygamberler lazımdır. Onların bildirmediği şükür ve saygı, Ona layık olmaz. Ona 
nasıl şükrolunacağını, insan bilemez. Allahü teâlâya nasıl şükredileceği, ancak Peygamberlerin 
bildirmeleri ile anlaşılır. Allahü teâlâya şükretmek demek, Ona iman etmek, gönderdiği dini kabul 
etmek ve o dinin bildirdiği emirleri yapıp, yasak ettiklerinden sakınmak demektir. Nisa suresinin 147. 
âyet-i kerimesinde mealen; (Allah’ın nimetlerine şükreder ve iman ederseniz, Allah size niçin 
azab etsin?) buyurulmaktadır.  

Bir zamanlar Bağdat’ta kıtlık olur, yiyecek ekmek bulunmaz. Genç bir hamal, açlıktan bayılmak 
üzere iken, burnuna bir evden ekmek kokusu gelir ve o evin kapısını çalıp halini arz eder. Evde 
tandırda ekmek pişiren ana-kız, onun haline acırlar ve bir ekmek verirler. Genç hamal, taze ekmeği 
alıp oradan uzaklaşırken, karşısına birisi çıkar ve;  

-Çabuk söyle, bu ekmeği hangi evden aldın? diye sorar. Hamal da, geriye dönüp eliyle işaret 
ederek; 

-İşte şu evden verdiler der. Adam, kızgın bir şekilde başını sallayarak; 

-Yanılmamışım, böyle zamanda kimin evinde ekmek bulunur ki diyerek eve doğru ilerler. Kapıyı 
açar açmaz da; 

-Kim verdi ekmeği hamala? diye hışımla sorar. Hanımı, korkudan, belki kızına acır, bir şey 
yapmaz diyerek kızını gösterir. Adamın nankörlük ve cimrilik içine işlediği için, eline geçirdiği sopayı 
kızının ekmek veren eline öyle bir vurur ki, kızcağızın eli çolak kalır. Kızını dövmekten hırsını 
alamayan adam, bir taraftan da; 



-Ben herkese ekmek versem, bu evde ekmek mi kalır? diye söylenmeye devam eder. 

Halbuki nimeti veren Allahü teâlâ idi ve bu nimete şükredilmesi gerekirdi. Nankörlük ise, nimetin 
gitmesine sebepti. Nitekim bu nankörlüğün akıbeti de öyle oldu... Bir müddet sonra bu adamın işleri 
bozulur, çarşıdaki dükkanını satması da, bozulan işlerini kurtaramaz. Bir ara evine ekmek götüremez 
duruma düşer. Nitekim bir akşam eve geldiğinde, kızına; 

-Artık benden ümidinizi kesin. Çünkü bu akşam ekmek alacak kadar da olsa elime para geçmedi. 
Çarşıya in, ekmek parası iste der.  

Kızcağız çarşıya iner, utana-sıkıla sattıkları dükkanın karşısına geçerek belki bir tanıdık görürüm 
diye beklemeye başlar. Kendisini gören dükkandaki adam hemen yanına gelerek; 

-Sen masum birine benziyorsun, ne bekliyorsun burada? diye sorar. O da başlarından geçenleri 
anlatarak; 

-Ekmek alacak paramız kalmadı, bir tanıdıktan ekmek parası istemek üzere bekliyorum cevabını 
verir. Hemen elini cebine atan adam, hatırı sayılır bir miktar parayı uzatarak; 

-Al bu parayı. Bununla istediğin kadar ekmek alabilirsin. Ben de böylece üzerimdeki nimetin 
şükrünü eda etmiş olurum der. 

Kızcağız elinin birini arkasına saklar, ötekiyle parayı alırken, adamın dikkatini çeker ve; 

-Elinde bir yara mı var? Eğer bir yara varsa tedavi ettireyim, niçin saklıyorsun? Allahü teâlâ bana 
nimet verdi, şükrünü eda etmem için iyilik yapmam gerekir, der. Kızcağız önce açıklamak istemezse 
de, adamın ısrarı üzerine; 

-Ben vaktiyle bir yoksula ekmek vermiştim. Babam, ekmek verdiğim kimseye yolda rastlayıp, 
ekmeği nereden aldığını sormuş. O da bizim evi gösterip, bizden aldığını söylemiş. Babam eve gelince 
elindeki sopayla ekmek veren elime öylesine bir vurdu ki, elim böylece çolak kaldı. Göstermekten 
utanır oldum ve bu yüzden de evde kaldım der.  

Kızcağızın anlattıklarını dikkatle dinleyen adam, önce derin bir iç geçirir, Rabbine şükreder ve; 

-Ekmeği sizden isteyen fakir bendim. Ben o gün aç bir hamaldım. Demek ki elinin çolak kalmasına 
sebep olmuşum. Hem sebep olayım, hem de seni bu halinle baş başa bırakayım. Buna Allahü teâlâ 
razı olmaz. Seni görünce içimden, bana ekmek veren kıza ne kadar da benziyor, diye düşünmüştüm. 
Yanılmamışım. Baban elindeki nimetle cimrilik edip nankör davrandığı, o nimeti verene şükretmediği 
için Allahü teâlâ onun dükkanını elinden alıp bana nasip eyledi. Şimdi ise imtihan sırası bana geldi. 
Ben de aynı nankörlüğe düşmek istemem, der ve elinin çolak kalmasına sebep olduğu kızı 
babasından isteyerek, onunla evlenir, hem kızcağızı ve hem de ailesini içine düştükleri sıkıntıdan 
kurtarır...  

Netice olarak, verilen nimetin kıymeti bilinmez, hakkı gözetilmezse elden gider. Şükredilince ve 
hakkı gözetilince elde kalır ve artar. Nitekim Sure-i İbrahimin 7. âyet-i kerimesinde mealen; 
(Şükrederseniz, verdiğim nimetleri elbette artırırım) buyurulmaktadır. 

 

Sen namazını tekrar kılıver! 

04.11.2007 

Bir şeyi olduğunun tersine göstermeye, riya yani gösteriş denir. Riya, ahiret amellerini yapıp ahiret 
yolunda olduğunu göstererek, dünya arzularına kavuşmak, ibadetlerini göstererek, insanların sevgisini 
kazanmaktır. Kısacası gösteriş yani dünya kazancına dini alet etmektir. Peygamber efendimiz; 
(Dünyada riya ile ibadet edene, kıyamet günü, “ey kötü insan! Bugün sana sevap yoktur. 
Dünyada kimler için ibadet ettin ise, sevaplarını onlardan iste denir) buyurmuştur. 

Başkalarının sevgisine ve övmelerine kavuşmak için, dünya işleri ile, onlara iyilik yapmak, riya 
olur. İbadet ile olan riya bundan daha kötüdür. Allahü teâlânın rızasını hiç düşünmeden yapılan riya, 
hepsinden daha fenadır.  

Riya ile yapılan farzlar sahih yani ibadet borcu ödenmiş olur ise de, sevabı olmaz. Şöhret için 
vaaz vermek, nasihat etmek, kitap yazmak da riya olur. Münakaşa etmek, başkalarından üstün 
görünmek ve övünmek için ilim öğrenmek de, riya olur. Dünyalık elde etmek, yani mal, mevki elde 
etmek için ilim öğrenmek de, riya olur. Riya ise, haramdır. Herkesin yanında sünnetlere uygun olarak, 
yalnız iken ise, edeplere uymayarak yapılan ibadetler de, riya olur. Hadis-i şerifte; (Başkalarına 



gösteriş için namazını güzel kılan, yalnız olduğu zaman böyle kılmayan, Allahü teâlâyı tahkir 
etmiş olur) buyuruldu. 

Gösteriş için namaz kılmak riyakârlıktır. Böyle namaz kabul edilmez. Farzlar yapılırken araya riya, 
gösteriş karışmaz. Nafile ibadetlerde ise, gösteriş çok olur. Elbiseyi herkese gösteriş için giymemelidir 
ki, günahtır. Riya ve gösteriş için tesbih kullanmak mekruhtur. İnsanı israfa sürükleyen sebeplerden 
birisi de; riya ve gösteriş yapmaktır.  

Dürr-ül-muhtarda buyuruluyor ki: 

“Ticaret yapmak ve haccetmek için giden kimsenin, hac niyeti fazla ise, sevap kazanır. Sevabın 
miktarı, hac niyetinin çokluğuna göre değişir. Ticaret niyeti çok ise veya iki niyet eşit ise, hac sevabı 
kazanamaz. Fakat, şartlarını yerine getirdi ise, yalnız farzı yapmış olur. Farzı yapmamak azabından 
kurtulur. Gösteriş için yapılan her ibadet, hayrat ve hasenat sevabı da böyledir.” 

Riyanın zıddı, aksi ihlastır. İhlas, dünya faydalarını düşünmeyip ibadetlerini yalnız Allahü teâlânın 
rızası için yapmaktır. İhlas sahibi, ibadet yaparken başkalarına göstermeyi hiç düşünmez. Bunun 
ibadetlerini başkalarının görmesi ihlasına zarar vermez. Hadis-i şerifte; (Allahü teâlâyı görür gibi 
ibadet et! Sen görmüyor isen de, O, seni görmektedir) buyuruldu. 

Süleyman bin Ceza hazretleri buyuruyor ki: 

“Riya, gösteriş yapma! Yalan yere sofuluk satma! Nasıl isen, öyle görün! Sende olmayan bir şeyi 
var gibi gösterip, kendine bühtan eyleme! Peygamber efendimiz; (Kendini âlim gösteren cahiller, 
Cehenneme gideceklerdir) buyurmuştur.” 

Vaktiyle bir derviş varmış. Bir ramazan ayında bu dervişi iftara davet etmişler ve o da davete 
icabet edip gitmiş. Fakat orada fazla bir şey yiyememiş ve yatsıdan önce evine gelmiş, hanımından da 
bir sofra hazırlamasını istemiş.  

Hanımı da; 

-Sen davette değil miydin, ne sofrası, ne yemeği? demiş. Derviş; 

-Sorma hanım, eğer çok yersem, arkamdan ‘Bu halis derviş değilmiş’ diye konuşmalarından 
korktum ve bu sebeple fazla bir şey yiyemedim, demiş. Bunun üzerine hanımı; 

-İyi o zaman, ben sofrayı hazırlayıncaya kadar sen de akşam namazını kılıver. Zaten sofrayı da 
ancak hazırlarım demiş. Hanımından bunları işiten derviş; 

-İyi ama ben akşam namazını orada, hem de imam olarak kılmıştım cevabını verir. O zaman 
dervişin hanımı; 

-Sen arkamdan kötü konuşurlar diye pek yemek yiyemediğine göre, arkamdan iyi konuşsunlar 
diye de namazı uzatmışsındır. Bu sebeple sen, akşam namazını bir daha kılıver, o arada ben de 
sofrayı hazır ederim, deyivermiş. 

Derviş, hanımının bu sözleri üzerine derin derin düşünceye dalar, aklı başına gelir, yaptığından 
tevbe ederek riya yani gösteriş derdinden kurtulup halis bir Müslüman olur. 

Hakiki bir Müslüman, ibadetlerini herkesin yanında gösteriş olarak yapmaz. Zaten nafile olan 
ibadetler gizli olarak yapılır. İyi bir Müslüman, iyilik yapmak veya sadaka vermek isterse, bunu gizli 
olarak ve iyilik yaptığı veya sadaka verdiği insanın kalbini kırmadan, onu incitmeden, yaptığı iyiliği 
başına kakmadan yapar. Allahü teâlâ, bunun böyle yapılmasını Kur’an-ı kerimde birçok yerlerde emir 
buyurmaktadır. 

Netice olarak ibadet, Allahü teâlânın rızasına kavuşmak için yapılır. Başkasının muhabbetine, 
ihsanına kavuşmak için yapılan ibadet, ona tapınmak olur. Allahü teâlâya ihlas ile ibadet etmemiz emir 
olundu. Hadis-i şerifte; (Allahü teâlânın birliğine iman edenden, namazı, zekatı ihlas ile yapandan 
Allahü teâlâ razı olur) buyuruldu. 

 

Evimiz, sanki bir Cennet 

05.11.2007 

Dünya, zevk için, lezzet için yaratılmadı. Ahiret, bunun için yaratılmıştır. Dünya ile ahiret, birbirinin 
zıddı, tersidir. Birini sevindirmek, ötekinin gücenmesine sebep olur. Birinde zevk aramak, ötekinde 
elem çekmeye sebep olur. Dünyada nimetleri, lezzetleri çok olanlar, bunlara lazım olan şükrü 



yapmazlarsa, ahirette korkacak ve çok acı çekeceklerdir. Dünyada iken tehlikelerden sakındığı, 
çalıştığı halde, çok acı çeken müminler de, ahirette çok lezzetlere kavuşacaklardır. Dünyanın ömrü, 
ahiretin uzunluğu yanında, deniz yanında bir damla kadar bile değildir.  

Dünyada, birkaç gün dert, bela çekilmeseydi, Cennetin lezzetlerinin kıymeti anlaşılamaz ve 
sonsuz nimetlerin kıymeti bilinemezdi. Açlık çekmeyen, yemeğin lezzetini, acı çekmeyen, rahatlığın 
kıymetini bilemez. Dertler, cahiller için sıkıntı ise de, Allahü teâlâyı sevenlere, sevdiklerinden gelen her 
şey, tatlı olmaktadır. Bunlar, nimetlerden lezzet aldıkları gibi, belalardan da lezzet duyarlar. Hatta, bela 
sadece sevgilinin arzusu olup, kendi istekleri karışmadığı için, daha tatlı gelir. Nimetlerde bu lezzet 
bulunamaz. Çünkü nimetlerde, nefslerin istekleri de vardır. Bela gelince, nefsleri ağlamakta, 
inlemektedir...  

Dünyada dert ve bela olmasaydı, Allahü teâlâyı sevenlerin gözünde, dünyanın hiç değeri olmazdı. 
Dünyanın acı hadiseleri olmasaydı, onu boş, abes görürlerdi. İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Sıkıntıların gelmeleri, görünüşte çok acı ise de, bunların nimet oldukları umulur. Bu dünyanın en 
kıymetli sermayesi, üzüntüler ve sıkıntılardır. Bu dünya sofrasının en tatlı yemeği, dert ve 
musibetlerdir. Bu tatlı nimetleri, acı ilaçlarla kaplamışlar, bununla imtihan yolunu açık tutmuşlardır. 
Akıllı olanlar, bunların içine yerleştirilmiş olan tatlıları görür. Üzerindeki acı örtüleri de tatlı gibi 
çiğnerler. Acılardan tat alırlar. Nasıl tatlı olmasın ki, sevgiliden gelen her şey tatlı olur. Hasta olanlar, 
onun tadını duyamaz. Kalbin hasta olması, Allahü teâlâdan başkasına gönül vermesidir. Saadet 
sahipleri, sevgiliden gelen sıkıntılardan o kadar tat alırlar ki, iyiliklerinde o tadı duyamazlar. Her ikisi de 
sevgiliden geldiği halde, sıkıntılardan, sevenin nefsi pay almaz. İyiliklerini ise, nefs de istemektedir.” 

Vaktiyle fakir bir adamcağız, salihlerden bir zatın huzuruna gelerek; 

-Ne olur bize yardım edin, yoksa çıldıracağız. Kendim, hanımım ve çocuklarım, iki odalı bir evde 
yaşıyoruz. Herkesin siniri tepesinde. Birbirimize bağırıp, çağırıp duruyoruz. Ev sanki bir Cehenneme 
döndü. Bize geniş bir ev lazım, ama almaya da gücümüz yok. Ne olur bize bir çare, diyerek içinde 
bulunduğu sıkıntıyı, şikayet ederek dile getirir. Bunları dinleyen mübarek zat; 

-Sana söyleyeceğim şeyi yapacağına söz verir misin? diye sorar. Adamcağız; 

-Efendim, yemin ederim, ne söylerseniz, ne emrederseniz yapacağım der. Bunun üzerine o zat; 
-Kaç hayvanınız var? diye sorar. Adamcağız da; 

-Efendim, bir ineğimiz, dört keçimiz ve altı tavuğumuz var diye cevap verir. Bu cevabı alan 
mübarek zat; 

-Bu hayvanların hepsini evin içine alın ve bir hafta sonra da yanıma gelin, buyurur.  

Adamcağız aldığı bu cevap karşısında çok şaşırır, şok olur! Zaten ev kendilerine yetmezken bir de 
hayvanları içeri alırsa halimiz nice olur diye kara kara düşünmeye başlar. Ama ne söylenirse, ne 
emredilirse yapacağına dair söz verdiği için, çaresiz buyurulanı yapar ve hayvanların hepsini eve alır.  
Bir haftayı zor tamamlar. Perişan, bitkin bir halde mübarek zatın huzuruna gelir. Acı ve kederle 
inleyerek; 

-Efendim, mahvolduk, perişan haldeyiz. Evin her tarafı pislik ve koku içinde. Hayvanların çıkardığı 
sesler, gürültüler ise işin cabası. Velhasıl evde hepimiz aklımızı kaçırmak üzereyiz, diyerek halini arz 
eder. Bunun üzerine o zat; 

-Tamam şimdi git ve evdeki hayvanların hepsini dışarı çıkar buyurur.  

Adamcağız bunları duyar duymaz hemen, hem de hiç durmadan koşarak evinin yolunu tutar ve 
hayvanların hepsini dışarı çıkarır. Hayvanları evden çıkarmanın ardından, evdeki pislikleri temizlerler, 
odaları havalandırırlar. Ev temizlenmiş, genişlemiş ve ferahlamıştır. Bu hali gören adamcağız, çok 
sevinir ve rahatlar. Hemen ertesi gün de, o zatın huzuruna çıkar ve;  

-Efendim, hayat ne kadar güzelmiş, bizim ev de ne kadar ferahmış. Evimiz, öyle sessiz, öyle temiz 
ve öyle geniş ki, sanki bir Cennet der. 

Netice olarak, insanlara dünyada iken gelen sıkıntılar, sabredildiği takdirde, günahlara kefaret 
olmaktadır. Cehennemdeki çok şiddetli azapların, birkaç günlük sıkıntı ile giderilmesi ve günahların 
temizlenmesi için dünyada sebepler gönderilmesi, insanlar için çok büyük bir nimettir. 

 

Gerçek zehir, senin kalbindeydi! 



11.11.2007 

Nefret; herhangi bir şeyden tiksinmek, iğrenmek, ondan ürküp kaçmak diye tarif edilmektedir. 
Nefretin Ahlak kitaplarındaki ismi, ‘hıkd’dır. Hıkd, başkasından nefret etmek, kalbinde ona karşı kin, 
düşmanlık beslemektir ki, kalb hastalıklarından ve kötü huylardandır.  

Kalbinde hıkd yani nefret bulunan bir kimse, iftira, 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 gadab eden, öfkeli olan, kızan bir kimse, intikam alamayınca, öfkesi, hıkd yani nefret halini alır. 
Bayezid-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; (Hediyeleşin, çünkü hediye, aradaki 
muhabbeti artırır) buyurulmuştur.  

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

Vaktiyle bir beldede, kayınvalidesiyle birlikte yaşayan bir gelin varmış. Kayınvalidenin ve gelin 
hanımın karakterleri birbirlerinden çok farklı olduğu için, sık sık kavga eder ve tartışırlarmış. Bu 
sebeple evde, huzur namına da bir şey kalmamış. Gelin hanımın kocası da, bitmez tükenmez bu gelin 
kaynana kavgasından dolayı bunalımlara girmiş. Adamcağız, annesi ile hanımı arasında sıkışıp 
kalmış. Dolayısı ile ev, cehennem haline gelmiş.  

Bu duruma bir son vermek isteyen evin gelini, kendine göre bir çare bulmuş! Gelin hanım, 
kafasında tasarladıklarını gerçekleştirebilmek için, doğruca babasının eski bir arkadaşı olan yaşlı bir 
aktara gitmiş ve içinde bulundukları durumu anlatmış. Çare olarak da, yaşlı aktardan, kayınvalidesini 
yavaş yavaş zehirleyecek bir karışım yapmasını istemiş. Gün görmüş, ilim ve marifet sahibi olan yaşlı 
aktar, gelin hanımın anlattıklarını ve talebini dinledikten sonra, ona hiçbir şey söylemeden bitkilerden 
yaptığı bir karışım hazırlamış ve; (Kızım, bu karışımı, üç ay boyunca her gün azar azar, kayınvaliden 
için hazırladığın yemeklerin içine koyacaksın. Bunu azar azar vereceksin ki, senin yaptığın 
anlaşılmasın. Hatta bu karışımı, kayınvalidenin yiyeceklerine koymaya başladıktan sonra, 
kayınvalidene çok iyi davranacaksın. Sevdiği, beğendiği yemekleri yapacak, hep güler yüzle muamele 
edecek ve onu üzecek şeylerden de sakınacaksın. Böylece, beyin dahil, hiç kimse senden şüphe 
etmeyecektir) diye tembihte bulunmuş.  

Gelin hanım, hazırlanan karışımı sevinçle alır ve evin yolunu tutar. Yaşlı aktarın tembihlerine uyar, 
o karışımı azar azar verir ve kayınvalidesine çok iyi davranır. Günler, haftalar derken aylar geçmeye 
başlar. Gelin hanımın iyi davranması neticesinde, kayınvalidede değişmeler görülür. Gelinine karşı, o 
da çok güzel muamele etmeye başlar ve gelin kaynana arasında bir muhabbet, sevgi köprüsü oluşur. 
Evde kavga, münakaşa biter, barış ve huzur rüzgarları esmeye başlar. Kayınvalidesinden nefret eden 
gelin, artık onu sevmektedir. Bu sebeple yaptığına pişman olur. Daha önce öldürmek niyetinde iken, 
artık onun ölmesini ve hele bu ölüme kendisinin sebep olmasını istemez. Yaptığı kötülüğün farkına 
varır, geceleri gözüne uyku girmez olur ve pişmanlık ateşiyle kavrulur. Bu sefer de, kayınvalidesini 
ölümden kurtarmak için, yaşlı aktarın dükkanının yolunu tutar ve aktardan, ağlayarak ve yalvararak, şu 
ana kadar kayınvalidesine verdiği zehirleri onun kanından temizleyecek bir karışım yapmasını ister. 

Gün görmüş ihtiyar aktar, yaşlı gözlerle karşısında konuşup duran gelin hanımı dikkatlice dinler ve 
tebessüm ederek; (Kızım, sana verdiğim karışım, zehir değildi. Sadece şifalı otların karışımı idi. 
Yaptığım o karışım, kayınvalideni güçlendirmekten ve onu iyi etmekten başka bir şey değildi. Gerçek 
zehir, senin kalbinde, içinde idi. Bu zehir, nefretti, sevgisizlikti. Sen kayınvalidene iyi davrandıkça, 
kalbindeki o nefret gitti ve yerini sevgi, muhabbet aldı. Böylece de siz, gelin-kaynana değil, bir ana-kız 
oldunuz) der. 

Netice olarak insan, nefret gibi kalbindeki kötü huyları yani zehirleri temizlerse, herkesle iyi geçinir 
ve herkese huzur verir. Ebu Abdullah el-Mukri hazretlerinin buyurduğu gibi:  

“Fütüvvet; kızdığı kimseye karşı güzel huylu olmak, hoşlanmadığı kimseye ihsan etmek ve nefret 
ettiği kimse ile güzel sohbette bulunmaktır.” 

 

Hırs, insanı felakete sürükler 



12.11.2007 

Hırs, bir şeye aşırı derecede düşkün olmak, ona karşı şiddetli istekte bulunmak, doyumsuz olmak 
anlamlarındadır. Ahlak kitaplarında buna “Tamah” denmektedir ki, kötü huylardan ve kalb 
hastalıklarındandır. Dünya lezzetlerini haram yollardan aramaya tamah denir. Tamahın en kötüsü, 
insanlardan beklemektir. Kibre, ucba sebep olan nafile ibadetleri ve ahireti unutturan mubahları 
yapmak da tamah olur. Hadis-i şerifte; (İki aç kurt bir koyun sürüsüne girdiği zaman yaptıkları 
zarardan, mal ve şöhret hırsının insana yapacağı zarar daha çoktur) buyurulmuştur.  

İnsanların hayvanlara benzeyen tarafları, hayvani ruhtan ileri gelen şehvet, gadab ve hırs gibi 
kuvvetlerdir. Bu kuvvetler, hayvanlarda da vardır. Hatta hayvanlarda, insandan daha kuvvetlidir. İmam-
ı Gazali hazretleri buyuruyor ki: 

“Hırslı insan, helal haram demeden her istediğine kavuşmak, başkalarının zararına da olsa, 
beğendiği şeyleri toplamak, ister. Hırs veya tamah, kalb hastalıklarındandır.”  

İnsanların nefsi cimridir, tamahkârdır. Allahü teâlânın emirlerini yapmakta inatçıdır. Allahü teâlâ, 
akıldan sonra, nefsi yaratmış ve ona, cehalet, şehvet, tamahkârlık, yalan, harislik, gadab, zulüm, 
fesatlık ve şirk gibi aşağı duygular vermiştir. Abdullah bin Hubeyk hazretleri; “Tamahkâr insan, ölüye 
benzer. Çünkü kalbdeki tamah, kalbi mühürler, mühürlü kalb ise ölüdür. Mümin tamahkâr olmaz. 
Nefsin şehvet ve arzularına uymaz” buyurmuştur. 

Vaktiyle bir beldede, dünya malına hırslı bir adam varmış. Mala, mülke kavuşmak için, kul hakkına 
riayet etmez, sağını solunu gözetmezmiş. Bir gün daha fazlasına kavuşmak için, elindeki koçlardan 
birisini, boynuzuna ip bağlayarak satmaya götürmüş. Kendisi önde, koç arkada giderken, bir hırsız, 
bunun peşine takılmış ve bir fırsatını bulunca da, ipi kesip, koçla beraber ortadan kaybolmuş. 

Tedbirsizce yol alan adam, bir ara arkasına baktığında koçu görememiş ve; “Aman Allah’ım! 
Koçum yok olmuş, kaybolmuş. Ne yapacağım ben şimdi?” diyerek de feryadı basmış. Sağa, sola 
koşmuş, aramış ama bulamamış. Bu arada susadığı için, yakınında bulunan kuyunun yolunu tutmuş. 
Kuyuya yaklaştığı zaman, kuyunun başında; 

-Gitti canım paracıklarım. Yüz altınım vardı. Kuyudan su çıkarırken, para kesem kuşağımın 
arasından kayıp gitti. Ne yaparım ben şimdi, nerelere giderim, kimlere anlatırım derdimi, diye feryat 
eden birini görmüş. Adam, hem feryat ediyor hem de, göz ucuyla kuyuya gelmekte olanı takip 
ediyormuş. Meğer bu, koçu çalan hırsızmış. Hırsız, adamı iyice soymak için böyle bir plan hazırlamış. 
Koçun sahibi; 

-Hemşehrim, feryadını, başına gelenleri duydum. Senin derdini işitince, kendi derdimi unuttum. 
İkimiz de felaketzede olmuşuz, kaderlerimiz aynı imiş. Haline çok üzüldüm ve kendi derdimi unuttum, 
demiş. Bunun üzerine hırsız; 

-Ne oldu sana, başına ne geldi? Anlat da birlikte dertlenelim. Belki bir çıkış yolu buluruz, demiş. 
Adam da, başına gelenleri ve koçunun kaybolduğunu anlatmış. Hırsız, kendi kendine; “Ahmak adam. 
Daha ipin kesilerek çalındığının farkında bile değil. Zaten böylelerine mal da gerekmez. Şimdi planın 
ikinci kısmına geçmeliyim” diyerek, koçun sahibine;  

-Bak hemşehrim ben kuyuya inemem, korkarım. Eğer sen inip para kesemi çıkarırsan, yüz 
altınımın beşte birini sana veririm, demiş. Gözlerini para, mal hırsı bürüyen adam, altın sözünü 
duyunca;  

-Tabii kuyuya ben inerim. Ne olacak canım insanlık öldü mü? Hem bu işten ikimiz de kârlı 
çıkacağız. Sen kesene kavuşurken, ben de kaybettiğim koç yerine bir deve kazanmış olacağım, demiş 
ve hemen elbiselerini çıkarıp, kuyuya inmiş.  

Adam kuyuya iner inmez, hırsız onun elbiselerini de aldığı gibi kaybolmuş. Adam, para kesesini 
kuyuda bulamayınca dışarı çıkmış. Ama ortada, ne feryat eden adam ve ne de elbiseler var. Böylece 
adam, hırsı ve tedbirsizliği sebebiyle, hem koçundan, hem de elbise ve paralarından olmuş.  

Yahya bin Muaz-ı Razi hazretleri; “Kalbinde dünya hırsı bulunan bir kimsenin ilmi, Abdullah ibni 
Abbas hazretlerinin ilmi kadar olsa, o kimse, insanlar için zararlıdır. Çünkü onun kendisine hayrı 
yoktur. Başkalarına nasıl olsun?” buyurmuştur. 

Netice olarak hırs, tamah, insanı dünyada da, ahirette de felakete sürükler. Hırslı, tamahkâr 
kimse, elde edeceği dünyalık sebebiyle, Allahü teâlânın emrettiği sebeplere, tedbirlere yapışamaz ve 
böyle hırs hastalığına yakalanan kimselerin aldığı tedbire de zaten tedbir denmez. Çünkü böyle 



kimselerin akılları örtülü ve basiretleri de kapalı olur. Ebu Halim Habib bin Salim hazretlerinin 
buyurduğu gibi: 

“Kalbini hırs kutusu ve mideni haram kabı yapma! İnsanoğlu bu ikisinden helak olur. Bu ikisine 
dikkat eden kurtulur.” 

 

Kalb, birden fazla şeyi sevemez 

18.11.2007 

Kalbde, ya dünya sevgisi, yahut Allahü teâlânın sevgisi bulunur. Dünya, haram olan şeyler 
demektir. Zikir, ibadet yaparak, kalbden dünya sevgisi çıkarılınca, kalb temiz olur. Bu temiz kalbe, 
Allah sevgisi, kendiliğinden dolar. Günah işleyince, kalb kararır, hasta olur. Dünya muhabbeti 
yerleşerek, Allah sevgisi gider. Kalbin bu hali, bir şişeye benzer. Su doldurunca, havası çıkar. Suyu 
boşaltınca, hava kendiliğinden dolar. Allahü teâlânın ismi çok söylenilir ve haramlardan, şüphelilerden 
sakınılırsa, kalbde Allah sevgisi çoğalır. 

Bir kalbde iman bulunduğuna alamet, Allahü teâlânın sevdiklerini sevmek, sevmediklerini 
sevmemektir. Edep ve sevgi, kalbleri birleştirir. Seven, daima sevgiliye kavuşur. Onun gibi olur. 
Muhabbeti arttıkça, insanlık sıfatlarından sıyrılır. Nefsin zararlı isteklerinden kurtulur ve Allahü teâlânın 
rızasına, muhabbetine kavuşur. Peygamber Efendimiz; (Bir kimse, beni çocuklarından, ana 
babasından ve herkesten daha çok sevmedikçe, imanı tamam olmaz) buyurmuştur. 

Allahü teâlâyı sevmek, başka şeyleri sevmekten daha çok olmadıkça, hatta kalbde Allahü 
teâlâdan başka şeylerin sevgisi yok olmadıkça, kamil iman ve tam takva elde edilemez. Allahü teâlâ, 
hadis-i kudside; (Ey Ademoğlu! Beni sevmek istersen dünya sevgisini kalbinden çıkar. Çünkü 
benim muhabbetim ile, dünya sevgisini bir kalbde ebediyyen cem etmem. Ey Ademoğlu! Benim 
sevgimle beraber dünya sevgisini nasıl istersin! Öyle ise, benim sevgimi ve rızamı, dünyayı 
yani men ettiğim şeyleri terk etmekte ara! Ey Ademoğlu! Her işini benim emirlerime uygun 
olarak yap, ben de, senin kalbine muhabbetimi doldururum) buyurmuştur. 

Allahü teâlâdan başka bir şeyi sevmek iki türlü olur:  

Birincisi, bir mahluku kalb ile ve beden ile birlikte sevmek, ona kavuşmak istemektir. Cahillerin 
sevmeleri böyledir. Tasavvuf yolunda çalışmak, kalbi bu sevmekten kurtarmak içindir. Böylece, kalbde 
yalnız Allah sevgisi kalır. İnsan, gizli şirkten kurtulur. (Ey iman sahipleri! İman ediniz!) mealindeki 
âyet-i kerimede emrolunan imana kavuşulur. En’am suresinin 120. âyet-i kerimesindeki, (Organlarla 
açıkça işlenen ve kalb ile yapılan günahları terk edin!) mealindeki emir, kalbi Allahü teâlâdan 
başka şeylere bağlılıklardan kurtarmak lazım olduğunu göstermektedir.  

Sevginin ikincisi, yalnız organların sevmesi, istemesidir. Böyle olan sevgiye Meyl-i tabii, içgüdü 
denir. Bu sevgi, yalnız bedenin sevmesidir. Kalbe, ruha bulaşmamıştır. Bu sevgi, bedendeki 
maddelerin ve enerjinin özelliklerinden, ihtiyaçlarından ileri gelmektedir.  

İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Kalb yani gönül, birden fazla şeyi sevmez. Bu bir şeye olan sevgisi kesilmedikçe başka şeyi 
sevemez. Kalbin mal, evlat, mevki, metholunmak gibi çeşitli arzuları, bağlantıları ve sevdikleri görülür 
ise de bu sevgilileri hakikatte hep bir sevgilisi içindir. O biricik sevgilisi de, kendi nefsidir. Onların 
hepsini, kendi nefsi için sevmektedir. Bunları, hep kendi nefsi için istemektedir. Onların nefslerini 
düşünmemektedir. Nefsine olan sevgisi kalmazsa, nefsi için onlara olan sevgisi de kalmaz. Bunun 
içindir ki, kul ile Rabbi arasındaki perde, kulun kendi nefsidir. Çünkü hiçbir şeyi o şey için 
sevmemektedir. Onun için hiçbir şey perde olmaz. Kul, hep nefsini düşünmektedir. Bunun için perde, 
yalnız kendisidir. Başka hiçbir şey değildir. Kul, kendi nefsini düşünmekten büsbütün kesilmedikçe 
Rabbini düşünemez. Allahü teâlânın sevgisi onun kalbine yerleşemez. Hadis-i şerifte, (Kişi, sevdiği 
ile birlikte olur) buyuruldu. 

Kalbinde, Allahü teâlâdan başka hiçbir şeyin sevgisi kalmayan ve ancak Allahü teâlâyı dileyen 
kimse, bu hadis-i şerife göre, Allahü teâlâ ile beraber olur. 

Kalbin hastalığı, Hak teâlâdan başkasına tutulması, bağlanmasıdır. Belki, kendisine 
bağlanmasıdır. Çünkü herkes, her şeyi kendisi için ister. Çocuğunu sevmesi, kendini sevdiği içindir. 
Malı, mevkiyi, rütbeyi hep kendisi için ister. Onun mabudu, tapındığı şey, kendi nefsidir. Nefsinin 
istekleri arkasında koşmaktadır. Kalb, bu bağlılıklardan kurtulmadıkça, insanın kurtulması çok güç 
olur.” 



Feth-i Musuli hazretleri de buyuruyor ki: 

“Kendi arzularından ziyade Allahü teâlâyı isteyenin kalbinde Allah sevgisi doğar.” 

Netice olarak, bir kalbde iki sevgi bir arada olmaz. Biri gelirse, diğeri gider. Mazhar-ı Can-ı Canan 
hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Dünya melundur ve dünyada olan şeylerden Allah için yapılmayanlar da melundur. Allahü 
teâlânın sevgisi ile dünya sevgisi bir araya gelmez. Allahü teâlânın rızasına kavuşmak için masivayı 
yani Allahü teâlâdan başka her şeyi ve bütün maksatları terk etmek lazımdır.” 

 

Merhametli olan, evladını kurtarır 

19.11.2007 

Merhamet; sözlük anlamı itibariyle, şefkat göstermek, acımak ve bağışlamak anlamlarına 
gelmektedir. Yaratılan bütün mahluklara, hayatlarını devam ettirebilmeleri için, Allahü teâlâ tarafından 
merhamet duygusu verilmiştir. Asıl merhamet sahibi ise, cenâb-ı Haktır. Zira Zümer suresinin 53. âyet-
i kerimesinin sonunda; (Allahü teâlâ sonsuz mağfiret ve nihayetsiz merhamet sahibidir) 
buyurulmaktadır.  

Allahü teâlâ, kullarına merhamet ederek, Peygamberler göndermiş, bunlarla kullarına doğru yolu, 
saadet-i ebediyye yolunu göstermiş, kullarını kendine çağırmıştır. Rızasının, sevgisinin yeri olan 
Cennete davet etmiştir. 

Ana-baba, evladı büyütür, bakar, onu kötülüklerden, haramlardan korur ve ibadete alıştırır. Eğer 
anne-baba, kendilerini iyi yetiştirmişlerse, çocuklarına hem dünya ve hem de ahiret hayatını 
kazandırır, dinini, ehl-i sünnet itikadını, farzları, haramları öğretirler. Çocuklara din bilgisi ve İslam 
ahlakı öğretilirse, dünyaya ve ahirete hayırlı olurlar. Dinimizde; çocuklarına dinini, imanını öğreten 
anne-babanın hakkı, hocanın hakkından önce gelmektedir. Çocukları ateşten korumak ve kurtarmak, 
anne ve babanın birinci vazifesidir ve olmalıdır. Zira Tahrim suresinin 6. âyet-i kerimesinde mealen; 
(Kendinizi, evlerinizde ve emirlerinizde olanları ateşten koruyunuz!) buyurulmaktadır.  

Bir babanın, evladını Cehennem ateşinden koruması, dünya ateşinden korumasından daha 
mühimdir. Cehennem ateşinden korumak da, imanı, farzları, haramları öğretmekle, ibadete 
alıştırmakla ve dinsiz, ahlaksız arkadaşlardan korumakla olur. Zira bütün kötülüklerin başı, kötü 
arkadaştır. Peygamber efendimiz; (Bütün çocuklar Müslümanlığa uygun ve elverişli olarak 
dünyaya gelir. Bunları, sonra anaları, babaları Hıristiyan, Yahudi ve dinsiz yapar) buyurmuştur.  

Bunun için, her Müslüman ana-babanın birinci vazifesi, evladına İslamiyet’i ve Kur’an-ı kerimi 
öğretmek olmalıdır. Evlat, büyük bir nimettir. Nimetin kıymeti bilinmezse, elden gider. Anne-babanın 
çocuğuna merhameti, doktorun hastasına olan merhameti, acıması gibi olmalıdır. Merhametli doktor, 
hastasını tedavi eden, onu o hastalıktan, dertten kurtarandır. Doktor, hastasını tedavi etmek için, acı 
ilaçlar verdiği gibi, yerine göre ameliyat etmekte hatta başka çare kalmadığı zaman herhangi bir 
uzvunu kesip almaktadır. Bütün bunlar, doktorun hastasına olan merhametindendir. Annenin, babanın, 
çocuğuna olan merhameti de, doktorun merhameti gibi olmalıdır.  

Bir anne-babanın, namaz kılmayan çocuğuna acımaması, ona yardım etmemesi, o çocuğu, 
namaz kılmama hastalığından kurtarmaması, bu hastalığın çaresine bakmaması, tedavisi için 
uğraşmaması, hiç merhamet olur mu? Böyle bir anne-babanın, ‘çocuk şimdi üzülmesin, yorulmasın, 
kafası karışmasın, ileride öğrenir ve yapar’ diyerek, çocuğuna merhamet gibi görünen davranışta 
bulunması, aslında merhametsizliktir. Merhamet diye yaptıkları, çocuğu perişan etmekte, ateşe 
sürüklemektedir. Bu hal, bir annenin, ameliyata girecek çocuğuna acıdığı için, doktordan gizli olarak 
yemek yedirmesine benzemektedir. Halbuki annenin bu acıma gibi görünen davranışı, çocuğu ölüme 
sürüklemektedir.  

Anne-baba, eğer çocuklarına İslamiyet’i öğretmiyor, İslamiyet’in ve din büyüklerinin sevgisini 
veremiyorsa, böyle anne-baba, çocuğunun baş düşmanı demektir. Kendi nefsine düşkün ve 
çocuklarını da nefsi için seven anne-baba, çocuklarının en büyük düşmanıdır. 

Dinini bilen ve çocuklarına merhamet eden anne-babalar, çocuklarına, İslamiyet’i ve dinimizi 
doğru olarak anlatan din büyüklerini öğretir, çocuklarını her zaman gözetir, yanlarından ayırmazlar. 
Çocuklarının, yerine göre hem abisi, ablası hem de babası ve annesi olurlar. Çocukları iyi yerlere 
götürmeye, salih kimselerle tanıştırmaya alıştırırlar. Çocuğuna merhamet eden her anne-baba, 
çocuğuna, salih kimselerin çocuklarına yaptığı şu nasihati yapmalıdır: 



“Aman evladım, ne sen kendini yak, ne de beni yak. Çünkü evladın yaptığı anaya, babaya da 
gider. Allahü teâlâ korusun, kendin gidersin bizi de götürürsün ve bu kadar emekler boşa gider. Zira 
anne ve babaya, evladın yaptığı her şey, misliyle yazılır. Evlat iyilik yapıyorsa, anne-babaya da iyilik 
yazılır. Şayet evlat kötülük yapıyorsa, anne-babaya da, kötülük yazılır.” 

Netice olarak çocuk, anne-baba elinde emanettir. Çocukların kalbleri, temiz bir toprak gibidir. 
Temiz toprağa hangi tohum ekilirse, onun meyvesi hasıl olur. Çocuklara iman, Kur’an ve Allahü 
teâlânın emirleri öğretilir ve yapmaya alıştırılırsa, din ve dünya saadetine ererler. Eğer bunlar 
öğretilmez ve alıştırılmazsa, bedbaht olurlar. 

 

Baş olma sevdasına düşen 

25.11.2007 

 

Amir, emir; bir kavmin, bir topluluğun başı, beyi, emredeni anlamındadır. Amir olmak, baş olmak 
isteği, her insanda mevcuttur. İnsanlara hizmet etmek niyeti ile amir olmayı istemek caizdir. Mal, 
mevki, rütbe, şeflik gibi dünya ziynetlerini, nefse uyarak değil, Allahü teâlânın emirlerini yapmak, 
yaptırmak, insanlara hizmet etmek için istemelidir. Bu niyetle, mal, mevki sahibi olmayı istemek, günah 
olmaz, ibadet olur. 

Nefsin arzularına uyarak, amir olmayı istemek ise, kötü huylardandır. Zira emretmek, hükmetmek, 
nefsin isteklerindendir. İnsandan en son çıkacak huy da, baş olmak, emretmek huyudur. Bir kimse, 
eğer evde hanımına, çocuklarına emredemezse, sokakta gördüğü kimselere ve bu da olmazsa 
rastladığı hayvanlara emretmek ister. İnsanın nefsine en zor gelen şey, peki demektir. Çünkü nefs, 
emir altına girmek istemez, hep itiraz etmek, hayır demek ister.  

İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 
“İnsanların nefs-i emmaresi 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, herkesin kendine tapınmasını, Allahü teâlâya ortak 
olmayı istemektir. Hatta nefs, o kadar alçaktır ki, ortaklığa razı olmayıp, amir, hakim, yalnız kendi 
olsun, her şey, yalnız onun emri ile olsun ister. Hadis-i kudside, Allahü teâlâ buyuruyor ki: 

(Nefsine düşmanlık et! Çünkü nefsin, benim düşmanımdır.)  

Nefsi kuvvetlendirmek, onun, mal, mevki, rütbe, herkesin üstünde olmak, herkesi aşağı görmek 
gibi isteklerini yapmak, Allahü teâlânın bu düşmanına yardım ve onu kuvvetlendirmek olur ki, bunun ne 
kadar korkunç bir suç olduğunu anlamalıdır. Allahü teâlâ, hadis-i kudside buyuruyor ki: 

(Büyüklük, üstünlük, bana mahsustur. Bu ikisinde, bana ortak olmak isteyen, büyük 
düşmanımdır. Hiç acımadan, onu Cehennem ateşine atarım.)  

Allahü teâlânın dünyaya düşman olması, dünyanın bu kadar alçak olması, nefsi isteklerine 
kavuşturduğu, nefsi kuvvetlendirdiği içindir. Allahü teâlânın düşmanı olan nefse yardım eden de, 
elbette Allah’ın düşmanı olur.” 

Allahü teâlâ, Adem aleyhisselamdan Muhammed aleyhisselama kadar gönderdiği bütün dinleri, 
insanların nefslerine uymaması, daha doğrusu nefsin, bir düşman olduğunu anlatmak ve insanların da 
bunu anlamaları için göndermiştir. İnsan, ya Allahü teâlânın veya nefsinin kuludur. İslamiyet, nefsin, 
Allahü teâlâya düşman olduğunu ve Allahü teâlânın da nefse düşman olduğunu bildirmek için 
gelmiştir. Peygamberlerin gönderilmesi, İslamiyet’in emirleri, yasakları, hep, nefsi kırmak, ezmek 
içindir. Onun taşkınca isteklerini önlemek içindir. İslamiyet’e uyuldukça, nefsin istekleri azalır. Bunun 
içindir ki, İslamiyet’in bir emrini yapmak, nefsin isteklerini yok etmekte ve onu tesirsiz hâle 
getirmektedir.  

Nefse uymak, nefse tâbi olmak, nefsin arzularının peşinde koşmak, nefse kul olmak demektir. 
İslam alimleri; “Teberri etmedikçe, tevelli olmaz. Uzaklaşmadıkça, dostluk olmaz” buyurmuşlardır. Yani 
Allahü teâlânın düşmanlarından uzaklaşmadıkça, Onun düşmanlarını düşman bilmedikçe, Allahü 
teâlânın sevgisine kavuşulamaz. Bir kimse, doğudan uzaklaşmazsa, batıya yaklaşamaz. Düşmandan 
uzaklaşmayan, dosta yaklaşamaz. Birinden uzaklaşılsın ki diğerine kavuşulsun. Nefsinden uzaklaşan, 
Allahü teâlâya kavuşur. Allahü teâlâdan uzaklaşan da, nefsine kavuşur.  

İnsan, iki yoldan birini tercih etmek durumundadır. Zaten üçüncü bir yol da yoktur. Bunlardan ilki, 
Allahü teâlâyı İlah, Rab kabul etmek, Onun kulu olmak ve böylece cenâb-ı Hakkın beğendiği, razı 



olduğu yere yani Cennete gitmektir. İkincisi ise, nefse ve şeytana tâbi olmak ve şeytanın da içinde 
olacağı yere yani Cehenneme gitmektir. Tercih, insana bırakılmıştır. Fakat bu tercihi dünyada 
yapmalıdır. Çünkü ahirette bu fırsat verilmeyecek ve orada pişmanlığın da bir faydası olmayacaktır. 

Allahü teâlâ, bu dünyaya, insanın nefsini azdırdığı için, yarattığı günden beri, hiçbir gün rahmet 
nazarı ile bakmamıştır. Çünkü nefs, çok malım mülküm olsun ister, şöhret ister, başkanlık ister, emir 
versin, herkes ona boyun eğsin ister. Hatta nefs, bunlarla doymaz, ilah olmak ister. Bu ise, çok 
tehlikelidir.  

Netice olarak herkeste, şef olmak, baş olmak arzusu vardır. Çünkü insanın nefsi böyle 
yaratılmıştır. Bu hâl, yalnız yüzü ahirete dönük olanlarda olmaz. Baş olmayı, şef olmayı seven bir 
kimse, iflah olmaz. Bu sevdaya düşen, ibadet ve ihlastan uzaklaşır, herkesi kendinden aşağı görür. 
Kendinden daha aşağı, daha kötü birinin bulunduğunu sanan da, kibirlidir. Kibir ise, her türlü iyiliğe 
manidir. 

 

Affedilmeyeceğini zannetmek 

26.11.2007 

Su’i zan; kötü zanda bulunmak, iyi insanı fena bilmek yani kötü gözle bakmak anlamlarına 
gelmektedir ki, kötü bir huydur ve haramdır. Hadis-i şerifte; (Su-i zan etmeyiniz. Su-i zan yani kötü 
zanda bulunmak, yanlış karar vermeye sebep olur) buyurulmuştur. 

İnsanlara karşı değil Allahü teâlâya karşı da su-i zanda bulunmaktan sakınmalıdır. Bir kimsenin, 
günahlarının affolmayacağını zannetmesi, Allahü teâlâya karşı su-i zan olur. Halbuki Allahü teâlâ, 
şartlarına uygun olarak yapılan her tevbeyi kabul edeceğini ve her türlü günahı affedeceğini 
bildirmiştir. Bunun için, cenâb-ı Hakka karşı her zaman hüsn-i zan etmeli, tevbemi kabul eder ve beni 
affeder diye düşünmeli, bu şekilde inanmalıdır. Zira hadis-i kudside; (Kulum beni nasıl zannederse, 
ona zannettiği gibi muamele ederim) buyurulmuştur.  

Tevbesinin ve duasının kabul edileceğini ümit ederek tevbe eden kimseyi, Allahü teâlâ affeder. 
Hadis-i şerifte; (Yemin ederim ki, Allahü teâlâ, kendisine hüsn-i zan ederek yapılan duayı, elbette 
kabul eder) buyuruldu.  

Bir gencin tevbesi 

Ebu Türab-ı Nahşebi hazretleri, insanların, bir kadınla tartıştığını görür. Oraya gidip, kadına 
tartışmanın sebebini sorar. Kadın da yaşlı gözlerle; 

-Efendim, fasık bir oğlum var. Dün gece yine şarap içmek istedi. Cemaat, geceki sesleri duyup 
geldi ve onu mahalleden çıkarmamı istedi. Halbuki Allahü teâlâ ona bir hastalık gönderdi. Şimdi hasta 
yatağında yatıyor. Ben de ağır hasta olduğunu bildirdim. Ölürse hepimiz ondan kurtulur, yahut tevbe 
eder, kendisi kurtulur. Ölmez ve tevbe de etmezse, o zaman onu bu mahalleden dışarı çıkarın dedim, 
der.  

Ebu Türab-ı Nahşebi hazretleri, kadına yardım eder ve kalabalığı dağıtır. Sonra o genci görmek 
ister. Genç onu görür görmez feryat edip ağlamaya başlar ve; 

-Allah’ım ne kadar kerimsin. Benim gibi ömrünü boşa geçirmiş bir zavallının duasını anında kabul 
eyledin, der. Ebu Türab hazretleri;  

-Ey genç! Ne dua ettin? diye sorar. Genç; 

-Efendim, bugün seher vaktinde iki dua ettim. Biri; ya Rabbi sabahleyin bana, Ebu Türab’ın 
yüzünü görmek nasip eyle, ikincisi; ya Rabbi, bana nasuh tevbesi ihsan eyle dedim. Duamın birini şu 
anda kabul edilmiş görüyorum, umarım ikincisi de kabul edilir. Ama ben, çok günahkârım. Tevbe 
etsem, kabul olur mu? deyince, Ebu Türab hazretleri;  

-Ey genç! Ümitsiz olma! Allahü teâlâ ziyadesi ile tevbeleri kabul edici ve affedicidir. Kulların 
günahlarını bağışlayıcıdır. Asilerin tevbelerini kabul edicidir. Bütün günahlardan tevbe makbuldur, 
buyurur.  

Genç, Ebu Türab hazretlerinin elinde tevbe eder ve gözlerinden yaşlar dökülür. Ebu Türab 
hazretleri oradan ayrılınca, genç annesine; 

-Ey anneciğim! Sana bir vasiyetim var. Yerine getirir misin der. Annesi;  



-Evladım, ne vasiyetin varsa söyle! der. Genç; 

-Beni bu yataktan toprağa indir. Ebu Türab’la tevbe ettiğim andan sonra, yerde Allahü teâlâya 
tekrar tevbe edeyim. Çünkü bu hastalık beni iyice sardı. Artık bu hastalıktan öleceğimi anlıyorum der.  

Annesi isteğini yerine getirir ve onu yere indirir. Genç, yüzünü toprağa sürerek; 

-Ey Allah’ım! Yaptıklarıma pişman oldum. Tevbe ettim. Senin dergahından başka kapım yok. 
Dertlilerin dayanağı, muhtaçların sığınağı sensin. Toprakla bir olmuş, zamanını boşa geçirmiş bu 
kuluna rahmet et, diye yalvarır inler ve o gece de vefat eder.  

Ebu Türab hazretleri, o gece rüyasında Peygamber efendimizi görür ve kendisine; “Ey Ebu 
Türab! Dün senin elinde tevbe eden genç, bu gece vefat etti. Allahü teâlâ onu, dostları 
derecesine kavuşturdu. Ona velilik makamı ikram eyledi. Beni ve yüz yirmi dört bin küsur 
peygamberi, onu ziyarete gönderdi. Ey Ebu Türab! O gence izzet gözü ile bakın. Cenazesinde 
hazır bulunun” buyurur.  

Ebu Türab-ı Nahşebi hazretleri uyanır ve; “Ey Allah’ım! Ne kadar kerimsin. Daha dün fıskı 
yüzünden, mahalleden çıkarmak istedikleri bir fasıkı, bir ağlama ve inleme, bir tevbe ve pişmanlık ile 
bu dereceye kavuşturdun” der.  

Hüsn-i zan etmeli 

Netice olarak, hiç kimse hakkında kötü düşünmemeli ve o kimseyi kötü bilmemeli, hüsn-i zan 
etmeli, yani onun hakkında iyi düşünmelidir. Başkası hakkında kötü düşünmek uygun olmadığı gibi, 
başkalarının yanlış ve kötü düşünmelerine sebep olacak davranış, söz ve hareketlerde bulunmak da 
uygun değildir. Bundan da sakınmak gerekir. Ayrıca Allahü teâlâya da hüsn-i zan etmeli yani benim 
günahlarımı; ne kadar çok olsa da tevbe ettiğim zaman affeder, beni bağışlar diye düşünmeli ve bu 
şekilde inanmalıdır. Zümer suresinin 53. âyet-i kerimesinde mealen buyurulduğu gibi: 

(Ey günahı çok olan kullarım! Allah’ın rahmetinden ümidinizi kesmeyiniz. Allah, günahların 
hepsini affeder. O, sonsuz magfiret ve nihayetsiz merhamet sahibidir.) 

 

Ölü, kimseyi şikayet etmez! 

02.12.2007 

Sabır, başa gelen dert ve elemi şikayet etmemek diye de tarif edilmiştir. Rıza da, Allahü teâlâdan 
gelen her şeye razı olmak demektir. Allahü teâlâdan bir felaket gelse, ona da rıza göstermektir. Böyle 
olan bir kimse, hiç kimseye şikayette bulunmaz ve başkalarını da şikayet etmez. Muinüddin-i Çeşti 
hazretleri; “Sabır, şikayet etmeksizin üzüntüye katlanmak ve sıkıntılara göğüs germektir” buyurmuştur. 

Peygamber efendimiz, kimsenin ayıbını yüzüne vurmaz, kimseden şikayet etmez ve arkasından 
konuşmazdı. Bir kimsenin sözünü veya işini beğenmediği zaman; (Bazı kimseler, acaba neden şöyle 
yapıyorlar?) buyururdu. 

Süleyman bin Ceza hazretleri buyuruyor ki: 

“Her musibete ve belaya sabretmek, şikayet etmemek lazımdır. Zira, sabrı bulunmayan insanların 
dinleri kolaylıkla helak olur. Dert ve bela çekenlere sevap olmaz. Dert ve belalara sabredenlere, 
bunları Allahü teâlâdan bilip, Ona yalvaranlara sevap vardır. Mahlukatın hepsine merhamet eyle! 
Peygamber efendimiz; (Yer yüzündekilere merhamet eyleyin ki, göklerdekiler size merhamet 
eylesin. Sıddıkların nişanı odur ki, sadaka verirken gizli verir, bir belaya uğradığı zaman, bağırıp 
çağırmaz, kimseye şikayet eylemez ve o belayı herkesten gizler ve bir günah işlediği zaman 
ardından hemen sadaka verir ki, günahına kefaret olsun) buyurmuştur.” 

Ebu Ali Sekafi hazretlerinin kuşçuluk yapan ve sıkıntı veren bir komşusu vardı. Komşusu, onun 
evinin damına konan güvercinleri taşlayıp uçururdu. Bir gün Ebu Ali Sekafi hazretleri evinin damında 
Kur’an-ı kerim okurken, komşusu da, güvercinlere taş atıyordu. Atılan taşlardan biri Ebu Ali Sekafi 
hazretlerinin alnına rastladı ve yardı. Yüzünden aşağı kanlar akmaya başladı. Etraftan bu hali 
görenler; “Şimdi Ebu Ali hazretleri şehrin valisine gider, onu şikayet eder. Vali de onun ricasını kabul 
eder. Böylece hepimiz onun zararından kurtuluruz” derler.  

Fakat Ebu Ali Sekafi hazretleri hizmetçisini çağırır ve;  

-Evladım! Şimdi şu bahçeye git ve uzunca bir çubuk yap getir buyurur. Hizmetçi çubuğu hazırlayıp 
getirince;  



-Şimdi de bu çubuğu kuşçu komşumuza götür ve şu güvercinleri taş atarak değil de, bu çubukla 
uçurmasını söyle buyurur. Hizmetçi gidip Ebu Ali Sekafi hazretlerinin sözlerini söylediğinde, kuşçu 
yaptıklarına pişman olur ve özür diler. 

Seyyid Emir Hamza hazretleri, sevenlerine hitaben; “Birinin size karşı kusuru olursa, şikayet 
etmeyin. Kabahati kendinizde arayın. Daima özür dileyici olun. Kimsenin ayıbını aramayın” 
buyurmuştur. 

Malik bin Dinar hazretlerinin Yahudi bir komşusu vardı. Yahudi evinin hela çukurunu düşmanlık 
olsun diye Malik bin Dinar hazretlerinin evinin yanına yapar. Zamanla sızıntı ve pis koku Malik bin 
Dinar hazretlerinin evine sirayet eder. O ise, her gün sızıntıyı temizler ve pis kokuyu gidermek için 
güzel kokulu şeyler yakardı. Yahudi, Malik bin Dinar hazretlerinin rahatsız olduğunu anlar fakat 
beklediği şikayet gelmeyince de, çok hayret eder. Nihayet bir gün Malik bin Dinar hazretlerinin evine 
gider. Pis kokuyu duyunca;  

-Bu ne? der. O da;  

-Kokulu şeyler yakıyorum cevabını verir. Yahudi;  

-Hayır bu koku, lağım kokusu. Bak duvardan sızıyor. Niye bana söylemiyorsun? deyince, Malik 
bin Dinar hazretleri;  

-Eğer söyleseydim, üzülebilirdin. Bizim dinimizde komşuyu üzmek ve eziyet yoktur. Kavga ve 
gürültü de olmaz buyurur. Yahudi, bu sözler karşısında sarsılır ve;  

-Bugüne kadar size düşmandım. Şimdi Dininize hayran oldum. Böyle hükümler ancak İslam 
dininde olur. Ey Malik! İman etmek istiyorum der ve Kelime-i şehadet getirip Müslüman olur. 

 

Zıt kutuplar birbirini çeker! 

Fizikte bir kaide vardır. Artı artıyı, eksi eksiyi iter. Zıt kutuplar birbirini çeker. İki kişinin ikisi de ben 
haklıyım derse, neticede kavga çıkar, huzursuzluk başlar. Birisi sen haklısın derse, kavga biter. Karı 
kocadan biri de, diğerine sen haklısın derse geçim olur. İkisi de ben haklıyım derse geçim olmaz. İkisi 
de, karşılıklı olarak sen haklısın derse, orada sevgi, muhabbet olur.  

Dinini doğru olarak öğrenip tatbik eden salih bir Müslümanın korkusu, herhangi birsinin kalbini 
kırmak korkusudur. Böyle bir kimse, hiç kimseyle kavga etmez ve hiç kimseyi de şikayet etmez. Çünkü 
ölünün diri ile kavga ettiği, şikayette bulunduğu hiç görülmemiştir. 

Netice olarak, herkese sıkıntı veren, kimseyi beğenmeyen ve herkesten şikayetçi olan kimse, 
kibirli demektir. Kimseyi beğenmemesi, herkesi şikayet etmesi, hep kibrindendir. Tevazu sahibi, alçak 
gönüllü olan, ölü demektir. Ölü olan, kimseyi şikayet etmez ve ölüyü de, hiç kimse şikayet etmeye 
gerek duymaz. Şu beyitte ifade edildiği gibi:  

Kimseye etmem şikayet, ağlarım ben halime, 

Titrerim mücrim gibi, baktıkça istikbalime! 

 

Akl-ı selim, insana doğruyu gösterir 

03.12.2007 

Allahü teâlânın merhameti sonsuz olduğundan, insanlarda, doğruyu eğriden ve faydalıyı 
zararlıdan ayırabilen bir kuvvet yaratmıştır. Bu çok kıymetli kuvvete, akıl denmektedir. Şaşmayan, 
yanılmayan akla ise, akl-ı selim denir. 

Akıl; selim akıl ve sakim akıl olmak üzere iki kısımdır. Bunların her ikisi de akıldır. Selim akıl, hiç 
yanılmaz, pişman olacak hiçbir harekette bulunmaz ve düşündüğü şeylerde asla hata etmez. Böyle 
akıl, ancak Peygamberlerde bulunur. Bunların aklına yakın, Eshab-ı kiramın, Tabi’in ve Tebe-i tabi’inin 
ve müctehid âlimlerin akıllarıdır.  

Sakim akıllar ise, bunların tam tersi olan akıllardır. Düşündükleri şeylerde ve yaptıkları işlerde 
yanılırlar. Hepsi üzüntüye, pişmanlığa, zarara, sıkıntıya sebep olur. 

Akıl sahipleri, teorik yollar ve kaideler ortaya koyar. Zeki kimseler ise, bunların pratiğe tatbikini 
sağlarlar. Bunun için aklı ve zekayı birbirine karıştırmamalıdır. İslam âlimleri buyuruyor ki: 



“Allahü teâlâ insanda üç şey yarattı. Bunlar; akıl, kalb ve nefstir.”  

Bunların hiçbiri görülmez. Varlıklarını eserleri ile, yaptıkları işlerle ve dinimizin bildirmesi ile 
anlarız. Akıl ve nefs dimağımızda yani beynimizde, kalb, göğsümüzün sol tarafındaki yüreğimizdedir. 
Bunlar, madde değildir ve yer kaplamazlar.  

İslamiyet’i bilen ve uymak isteyen akla, akl-ı selim denir. Aklı az olan, hep şaşıran kimseye 
ahmak, aklı hiç olmayana da mecnun denir.  

Selim olan akıl, İslamiyet’in bildirdiği iyi şeyleri kalbe bildirir. Kalb de, bunları yapmayı irade 
ederek, beyinden çıkan hareket sinirleri vasıtası ile, organlara yaptırır.  

Nefs, dünya zevklerine, lezzetlerine düşkündür. Bunların iyi, kötü, faydalı, zararlı olduklarını 
düşünmez. İslamiyet’in yasak ettiği şeyleri yapmak, nefsi kuvvetlendirir. Nefs, kötü, zararlı şeyleri, iyi 
gösterip, kalbi aldatır. Kalbe bunları yaptırarak, zevklerine kavuşmak için çalışır. Kalbin nefse 
aldanarak, kötü huylu olmaması için, kalbi kuvvetlendirmek ve nefsi zayıflatmak lazımdır. Aklı 
kuvvetlendirmek, İslam bilgilerini okuyup, öğrenmekle olduğu gibi, kalbin kuvvetlenmesi, yani 
temizlenmesi de, İslamiyet’e uymakla olur.  

İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki: 

“Bu dünyada, her mahlukta, her şeyde, Allahü teâlânın hem rahmet sıfatı, hem de kahır, gadab 
sıfatı tecelli etmektedir. Su, insanların, hayvanların, nebatatın yaşamaları, temizlik, yemek, ilaç 
yapmak için lazım olduğu gibi, denizde binlerce insan boğulmakta, sel suları evleri yıkmaktadır. Soğuk 
su içen, hasta olmaktadır. Ateş, ekmek, yemek pişirmek, kışın ısınmak için lazım olduğu gibi, içine 
düşeni yakmaktadır. [Elektrik, çok yerde işimize yaradığı halde, yangına sebep olmakta, insana 
çarpınca, hemen öldürmektedir.] Her ilaç, bir derde deva olduğu halde, fazlası zararlı olmaktadır. Her 
şey de böyledir. Nefs de bunlar gibidir. Hem faydalı, hem zararlı tarafları vardır. Nefsin yaratılması, 
insanların yaşaması, üremesi, dünya ve ahiret için çalışmaları, sevap kazanmaları içindir. Allahü teâlâ, 
nefsi böyle nice faydaları için yaratmıştır. Allahü teâlâ bütün insanlara merhamet ederek, acıyarak, 
nefse hakim olup, zararlı arzularını önlemeleri için, akıl da yarattı. Akıl, insan beyni vasıtası ile, his 
uzuvlarından, şeytandan ve nefsten kalbe gelen arzuları inceleyerek, iyilerini kötülerinden ayıran bir 
kuvvettir. Ayırırken yanılmazsa akl-ı selim denir. Allahü teâlâ, ayrıca Peygamberler göndererek, hangi 
şeylerin faydalı, iyi, hangi şeylerin zararlı, fena olduklarını ve nefsin bütün arzularının kötü olduğunu 
bildirdi. Akıl, nefsin isteklerini, Peygamberlerin iyi dedikleri şeylerden ayırıp, kalbe bildirir, kalb de, aklın 
bildirdiğini tercih ederse, nefsin arzularını yapmayı irade etmez.  

Kalb, İslamiyet’in iyi dediklerini tercih eder ve yaptırırsa, insan saadete kavuşur. İnsanın hareket 
organları, beynine, beyin de, kalbine tâbidir. Kalbin emrine uygun hareket ederler. Kalb; his 
organlarından, akıldan, melekten, nefsten ve şeytandan gelen tesirlerin toplandığı bir merkezdir. Kalb, 
akla uyunca, nefsin yaratılmış olması, insanların sonsuz nimetlere kavuşmalarına mani olmaz. Kalbin 
nefse aldanmaması, ona uymaması, nefs ile cihad-ı ekber olur. Nefs, insanların cihad sevabına 
kavuşmalarına, meleklerden üstün olmalarına sebep olmaktadır.” 

Netice olarak, insanın doğruyu bulabilmesi için, akl-ı selim sahibi olması lazımdır. Buna 
kavuşabilmek için de, akl-ı selim sahipleri ile yani ölümü unutmayan, yüzünü ahirete çevirenlerle 
beraber olmalı, onların kitaplarını, hayatlarını okumalıdır. Din Büyüklerinin buyurduğu gibi:  

“Kurtulmak için, kurtulmuş olanlarla beraber olmak lazımdır.” 
 

Ölüme hazırlanmanın alameti 

09.12.2007 

Akıllı insan diye, ölümü ve ahireti düşünen, ona göre tedbir alıp hazırlanan kimseye denir. İnsan, 
ölüme ve öldükten sonrasına hazırlanırsa, huyu güzel olur. Müslümana ölümü hatırlatmak, müjdeli bir 
haber gibidir. Çünkü ölüm, Müslümanın tesellisidir. Ahirete inanan bir kimse, dünyanın kahrına bu 
teselli ile sabreder. Bu sebeple en mutlu, en huzurlu ve en mesut insan, ölümü hatırlayandır.  

Ölümü hatırlamak, kötülük yapmaya karşı bir frendir. Koşan insanı durduran ve insana düşünme 
payı veren, ancak ölümdür ve ölümü hatırlamaktır. İmam-ı Rabbani hazretleri, bir talebesine hitaben 
buyuruyor ki: 

“Yavrum! Annenin yavrusuna karşı yaptığı gibi, daha ne zamana kadar kendine böyle 
titreyeceksin? Daha ne güne kadar, nefsin için üzülecek, sıkıntılara düşeceksin? Yakında, elbet 
öleceksin! O halde! Kendini ve herkesi ölmüş bil! Duymaz, kımıldamaz bir taş gibi düşün! Zümer 



suresi, 30. âyetinde mealen, (Sen elbette öleceksin! Onlar da elbette ölecekler!) buyuruldu. Bu kısa 
zamanda, yapılması gerekli en mühim şey, kalbi hastalıktan kurtarmayı düşünmektir. Çabuk biten bu 
zamanda, Allahü teâlâyı hatırlayarak, manevi hastalığa ilaç yapmak en büyük vazife olmalıdır.” 

İnsan, ölümü hatırladığı müddetçe, hasedi, kıskançlığı terk eder ve ölümü hatırlamak, insandaki 
hırs ateşini söndürür. Bişr-i Hafi hazretleri; “Ölümü hatırladığın zaman, dünyanın güzelliği ve şehvetleri 
senden gider” buyurmuştur. 

Ölümü hatırlamak, ömrü uzatır, çok yaşama arzusu ise, ömrü kısaltır. Çok yaşama arzusunda 
olan bir kimse, üç şeye hasret gider: İsteklerine doyamaz, umduğuna kavuşamaz ve ahiret için lazım 
olan hazırlığı yapamaz...  

Mansur bin Ammar hazretleri; “Ölümü düşünen bir kimse, uzun emel sahibi olmaz, bitmeyen 
istekler peşinde koşmaz” buyurmuştur. 

Dünya için çalışana rahat yoktur. Rahat etmek için, ölüme hazırlanmak lazımdır. Ölümü düşünen 
rahat eder. Dünya için çalışan yorulduğu halde, ahiret için gece gündüz çalışan yorulmaz. Çünkü 
ahiret için çalışanın, bir hedefi vardır. Bu hedef, Allahü teâlânın rızasına kavuşmaktır ve bunun için 
çalışmaktadır.  

Ölümü hatırlamak, Allahü teâlânın sevgisinin işareti, huzurun ve saadetin de kaynağıdır. Bunun 
için insan, her zaman, şu an, son andır demeli ve ona göre çalışmalıdır. Zaten Müslümanın gayesi, 
hedefi, Allahü teâlânın rızasını kazanmak olmalıdır. Çünkü hepimiz, Onun kuluyuz. Müslümanın ikinci 
hedefi, Allahü teâlânın kullarını sevindirmek, ateşten kurtarmak olmalıdır. Bir kimse, Allahü teâlânın 
kullarına nasıl muamele ederse, cenâb-ı Hak da, o kimseye, öyle muamele eder. Allahü teâlâ 
sabredenleri, iyilik edenleri, insanlara hizmet edenleri, tatlı dilli, güler yüzlü olanları, iyi iş yapanlara 
yardım edenleri sever. Kendini beğenenleri ise sevmez. 

Bu sebeple, dünyayı talep etmemeli, ölümü, ahiretteki hesabı unutmamalıdır. Ölümü hatırlayarak 
yüzünü ahirete, kabristana çeviren, çok rahat eder ve çok mesut olur. Yüzünü ahirete çeviren, ölümü 
hatırlayan bir kimse, kavga etmez, gürültü çıkarmaz, hainlik yapmaz. Bu zamanda, ahireti, kabri, 
ölümü talep eden olmadığı için, ölümü hatırlayan ve buna göre yaşayan bir kimseye, insanlar önce 
gülerler ama sonra da, bu kimseye acırlar hatta sıkıştığı zaman yardım da ederler. Peygamber 
efendimiz; (Mesut o kimsedir ki, dünya onu terk etmezden önce, o dünyayı terk etmiştir) 
buyurmuştur. 

Ölümün, bizi nerede beklediği belli değildir. Bunun için insan, ölümü her yerde ve her zaman 
beklemeli, ona göre hazırlanmalı ve ölümü, özüne sevdirmelidir. Çünkü nasıl olsa bir gün gelecektir. 
Bir şey muhakkak olacaksa, onu olmuş bilmeli, ona göre tedbir almalıdır. İnsanlar, kıyamette 
olacakları, başlarına gelecekleri, oradaki derdi, sıkıntıyı bilselerdi, dünyada dert diye bir şey 
tanımazlardı. Bütün sıkıntı ve geçimsizliklerin sebebi, ölümü unutmaktandır. Ka’b-ül-Ahbar hazretleri; 
“Ölümü gerçekten tanımış bir kimseye, dünya bela ve musibetleri, dert ve sıkıntıları çok hafif gelir” 
buyurmuştur. 

Netice olarak, ölüme hazırlanan, yakın bilen, seven kimsenin bir tek alameti vardır. O da, güler 
yüzlü ve tatlı dilli olmasıdır. Ölümü seven, özüne sevdiren kimsenin, yüzü güler. Müslüman, bu 
dünyada gurbettedir. Müminin asıl vatanı ahirettir. İnsan dünyada bile uzun yıllar ayrı kaldığı 
memleketine geldiğinde sevinir. Onun için mümin, asıl vatanına kavuşacağı için ölümüne sevinir. 
Ölümü seven, buna göre hazırlanır, herkesle iyi geçinir, güler yüzlü ve tatlı dilli olur. Süfyan-ı Sevri 
hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Ölüm her an gelebilir. Yarına çıkacağını zanneden, ölüme hazırlıklı değildir. Yapılan ibadetler, 
ölümü hatırlamanın, işlenen günahlar da, ölümü unutmanın alametidir.” 

 

Zalim değil, mazlum olan kazanır 

10.12.2007 

İnsan ömrü, dünyanın ömrüne nazaran sahrada esen bir rüzgar gibidir. Bu çok kısa hayatta 
insanın, acı günleri de, tatlı günleri de olur. Fakat bunların hepsi de, geçer gider. Zalimin zulmü de 
geçer. Ancak yapılan zulüm, mazlumun boynunda asılı kalır. Ahirette mazlumlara, zulme uğrayanlara;  
“Dünyada iken size zulmedenler güçlüydü, siz ise zayıftınız. Zalimlerin yaptığı zulümler, onlardan geçti 
ama sizden geçmedi. Şimdi siz konuşun, siz söyleyin” denecektir.  



Seyyid Abdülhakim Arvasi hazretleri bir talebesine hitaben; “Gördüğünüz her musibet ve felaket, 
kızgınlığın, zulüm ve haksızlık etmenin cezasıdır” buyurmuştur. 

Ahirette eğer zalimlerin sevapları yoksa, mazlumların günahları alınıp, kendilerine yüklenecektir. 
Bu sebeple, dünyada aldanan, mazlum olan, gözyaşı döken kazanır, aldatan, zulmeden, ağlatan ise 
kaybeder.  

Fakir kadının arsası 

Eski Endülüs Hükümdarlarından biri, fakir bir kadının arsasına yeni bir saray yapılmasını emreder 
ve arsanın bedelini de ödemez. Zor durumda kalan kadın, durumu, zamanın kadısına şikayet eder. 
Kadını dinleyip haklı bulan kadı efendi, hükümdara hiçbir şey söylemeden bir çuval ve bir de kazma 
kürek alarak kadıncağızın arsasından toprak doldurmaya başlar. Sultan sarayından bu durumu 
seyreder ve kendi kendine; “Herhalde kadı efendi aklını oynatmış olsa gerek” der.  

Kadı efendi ise, çuvala bir miktar toprak doldurur ve sırtına alıp götürmek ister. Fakat ihtiyar 
olduğu, toprağın da ağır olması sebebiyle çuvalı kaldıramaz. Buna rağmen çuvalı ağzına kadar 
doldurur. Tekrar kaldırmak ister ama kaldıramaz! Kadı efendinin bu acaip halini seyreden hükümdar 
daha fazla dayanamayıp, onu huzuruna çağırır ve; 

-Kadı efendi, sen bu zayıf halinle bu çuvalı nasıl kaldıracaksın? Bir de çuvalı boşaltacağına habire 
dolduruyorsun. Bunu kaldıramayacağını nasıl düşünemiyorsun? der. Kadı efendi de; 

-Peki Sultanım, siz benim omuzlarımın o çuvalı kaldıramayacağını biliyorsunuz da yarın huzur-u 
İlahide o arsayı kaldıracak güce sahip olamayacağınızı neye düşünemiyorsunuz? Sizin omuzunuz 
benim omuzlarımdan çok mu daha kuvvetli? deyiverir.  

Bunun üzerine hükümdar, hata ettiğini, kadı efendinin kendisini ikaz için böyle yaptığını anlar ve 
kadıncağızın arsasını gasbetmekten vazgeçer. 

Behlül Dana hazretleri, Harun Reşid hazretlerine; “Ey halife, memleketinin bir köşesinde bir 
mazlum zulme uğrasa, sen memleketin diğer köşesinde bile olsan, Allahü teâlâ bunun hesabını 
senden soracaktır” buyurmuştur. 

Dünyada aldananlar, üzülenler, ağlayanlar, ahirette sevinecektir. Aldatanlar, insanlara sıkıntı verip 
üzenler ve insanları ağlatanlar ise, perişan olacaktır. O zaman onlar, kara kara düşünecekler ama bir 
faydası olmayacaktır. Ka’b-ül-Ahbar hazretleri buyuruyor ki:  

“Cehennem’de dört köprü vardır: Birincisinde, akrabası ile münasebeti kesenler, ikincisinde, 
üzerinde borç bulunanlar, üçüncüsünde taşkınlık ve azgınlık yapanlar, dördüncüsünde, zulüm edenler 
oturur.” 

Dünyada iken, haklı oldukları halde, kalb kırmamak, fitne çıkarmamak için susup, ben haksızım 
diyenler, sevinecek ve güleceklerdir. Ama haksız oldukları halde, güçlerine, mallarına ve makamlarına 
güvenerek, ben haklıyım, hak benimdir diyenler ise, çok üzülecek ve ağlayacaklardır. Zaten, işin 
içyüzünü araştırmadan, nefsine uyarak ben haklıyım demek, çok tehlikelidir. Kendimize göre belki 
haklı olabiliriz. Ama Allahü teâlânın indinde nasıl olduğunu, haklı mı yoksa haksız mı olduğumuzu 
bilmiyoruz. Onun için, dünyada iken, helalleşmek, anlaşmak lazımdır. Çünkü helalleşip anlaşmakta 
hayır vardır. Ömer bin Abdülaziz hazretleri; “Bizden önce helak olanlar, hakkı engellemek ve zulüm 
yapmak yüzünden mahvoldular” buyurmuştur. 

Müflis kimdir? 

Bir gün Peygamber efendimiz, huzurlarında bulunan eshab-ı kirama hitaben; 

-Müflis kimdir, biliyor musunuz? buyurur. Onlar da; 

-Bizim bildiğimiz müflis, parası, malı olmayan kimsedir diye cevap verirler. Bunun üzerine 
Peygamber efendimiz; 

-Ümmetimden müflis şu kimsedir ki, kıyamet günü namazları, oruçları ve zekatları ile gelir. 
Fakat, kimisine sövmüştür. Kiminin malını almıştır. Kiminin kanını akıtmıştır. Kimini dövmüştür. 
Hepsine bunun sevaplarından verilir. Haklarını ödemeden önce sevapları biterse, hak 
sahiplerinin günahları alınarak buna yüklenir. Sonra Cehenneme atılır buyururlar. 

Netice olarak, dünyada iken, gücüne, kuvvetine güvenerek zulmedenler, hem dünyada ve hem de 
ahirette perişan olurlar. Bunun için insan, kendisinin zalim olmayıp, mazlum olduğuna şükretmelidir. 
Çünkü mazlum alacaklıdır ve kârlı çıkacaktır. Zalim ise, yaptıklarının bedelini ödeyecek ve 
zulmettiklerinin günahlarını da yüklenecektir. 



 

İhlas, hakiki ma’budu sevmek içindir 

16.12.2007 

İyi bir Müslüman olabilmek için, Ehl-i sünnet âlimlerinin bildirdikleri gibi iman etmek, ibadetleri 
doğru ve İhlas ile yapmak lazımdır. Allahü teâlâ doğru ve ihlas ile ibadet yapanları seveceğini, bunların 
kalblerine dünyada feyzler, nurlar, ahirette de sevap yani iyilik vereceğini vaad etmiştir.  

İhlas, gerek beden, gerek mal ile yapılan farz veya nafile bütün ibadetleri, hayrat ve hasenat 
yapmayı, Müslümanları sevindirmeyi, onları sıkıntıdan kurtarmayı, zikri, istigfarı Allahü teâlânın rızası 
için yapmaktır. Din büyükleri; “İlim tohumdur. Amel ise o tohumu ekmektir. Bu tohumun suyu ise, 
ihlastır” buyurmuşlardır. 

İmam-ı Rabbani hazretleri buyuruyor ki:  

“Bütün müminler ibadet yaparken, Allahü teâlâ emrettiği ve beğendiği için yapmaya niyet 
ediyorlar. Böylece ihlas ile yapıyorlar. Fakat bütün işlerin, iyiliklerin hep ihlas ile yapılması ve bu ihlasın 
kalbe hemen gelmesi lazımdır. Bazı kimselerde, ibadetlere başlarken yapılan niyet, ihlas, zahmet 
çekerek, kendini zorlayarak hasıl oluyor ve kısa bir zaman devam ediyor. Sonra kalbe nefsin arzuları 
geliyor. Devamlı ihlas sahiplerine muhlas denir. Zahmet çekerek elde edilen, devamsız ihlasın 
sahiplerine muhlis denir. Muhlas olana, ibadet yapmak, tatlı ve kolay olur. Çünkü bunlarda, nefslerinin 
arzusu ve şeytanın vesvesesi kalmamıştır. Böyle ihlas, insanın kalbine ancak bir velinin kalbinden 
gelir.”  

İbadete başlarken nefs ve şeytan ile mücadele ederek, devamsız olan ihlas elde edilebilince, 
böyle ihlas ile yapılan ibadetler de, zamanla nefsi zayıflatır, devamlı ihlas elde etmeye sebep olur. 
Fakat buna kavuşmak senelerce sürebilir. 

Her uzvun, kalbin ve nefsin lezzet aldığı şeyler başkadır. Nefs, haram işlemekten zevk alır. Çünkü 
gıdası haramlardır. Dünya zevklerine düşkün olmak, nefsi besler. Halbuki nefse düşmanlıkla 
emrolunduk. Çünkü nefs, Allahü teâlânın düşmanıdır. Biz, nefsimizi beslemekle değil, kalbimizi 
kuvvetlendirmekle emrolunduk. Nefse düşmanlık, riyazet ve mücahede ile olur. Riyazet, nefsin 
arzularını yapmamak, mücahede ise nefsin istemediği şeyleri yapmaktır.  

Cereyan hata kabul etmez. Allahü teâlâ cereyanı yarattı. Faydaları çok çeşitli ama, elini değeni 
yakıyor. Kontak yapıyor, evler yanıyor. Kullanmaya göre değişiyor. Suyun, çok faydaları var ama, sel 
olunca evleri yıkıyor. Yani hem faydaları, hem de zararları var. Nefs de böyledir. Faydası da, zararı da 
var. İnsan, melek olmadığı için, nefissiz olmaz. Nefs, İslamiyet’e uyarak zaptedilirse, ilerleme olur. Bu 
sebeple, içimizde olan bu mahluku iyi tanımalı, İslamiyet ile zaptetmelidir. Nefs, bizi, iman etmekten, 
haramlardan kaçmaktan ve farzları yapmaktan alıkoymamalıdır. Kur’an-ı kerimde insanın nefsi, misal 
olarak, heyula diye bir hayvana benzetilmektedir. Bu hayvan, doymak bilmeyen bir mahluktur. Ne 
yerse yesin doymak bilmiyor. İşte cenâb-ı Hak, nefsi, doymayan, doymak bilmeyen bir mahluk olarak 
bildirmektedir. Allahü teâlâ bir hadis-i kutside; (Nefsine düşmanlık et, çünkü nefsine ben 
düşmanım) buyurmaktadır. 

Kim, kime, neye güvenirse, yardımı ondan beklesin. Kim de, neye benim demişse o şey ona 
düşman olmuştur. Hadis-i şerifte buyuruldu ki:  

(Dünyada riya ile ibadet edene, kıyamet günü, “Ey kötü insan! Bugün sana sevap yoktur. 
Dünyada kimler için ibadet ettin ise, sevaplarını onlardan iste” denir.)  

İnsanların çokluğu, dilediklerini yapmaları, gaflet içinde yaşamaları, bizi gaflete düşürmemelidir. 
Çünkü biz, tek olarak ölecek, tek olarak kabre girecek ve tek olarak hesap vereceğiz. Bir kimse, Allahü 
teâlânın emir ve yasaklarını unutabilir ama, kendisi ve yaptıkları asla unutulmaz. Zira, “sen unuttun, 
ama unutulmadın” sözü meşhurdur.  

Nefse tâbi olmak, kötü arkadaşlarla düşüp kalkmak, insana sıkıntı verir. Saadet-i ebediyyeye 
kavuşmaya mani olan en büyük engel, insanın kendi aklına ve nefsine tâbi olmasıdır. Süfyan-ı Sevri 
hazretleri, bir sevdiğine hitaben buyurur ki: 

“Allahü teâlâdan şöyle kork: Ölmüşsün, kabirde başına gelenleri görmüşsün, sonra kıyamet kopup 
diriltilmişsin, sonra haşrolup, Allahü teâlânın huzurunda durmuş dünyada yaptıklarından hesaba 
çekiliyorsun, bu sıradaki sıkıntılarla karşılaşıyorsun, sonra Cennet veya Cehennem’e gidiyorsun. İşte 
bütün bunları görüp, başına bir musibet gelmesinden nasıl korkuyorsan, Allahü teâlâdan da öylece 
kork!” 



Netice olarak, amel ve ibadet, ihlas elde etmek içindir. İhlas da, hakiki ma’bud ve kayıtsız, şartsız 
var olan sevgiliyi yani Allahü teâlâyı sevmek içindir. Ya’kub-ı Mekfuf hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“İhlas sahibi olan, günahlarını gizlediği gibi, sevaplarını da gizler.” 

 

Alçak gönüllü olan kurtulur 

17.12.2007 

Bir kimsenin iyi olabilmesi, iyi bir Müslüman olması ile mümkündür. İyi bir Müslüman da, doğru bir 
itikada sahip olur, kendisine lazım olan fıkıh bilgilerini öğrenir ve bunlara uygun hareket eder. Böyle 
olan bir Müslüman, ilim öğrendikçe, ibadet edip yükseldikçe, tevazu gösterir. İtikadı bozuk, bidat ehli 
bir kimse ise, ibadet ettikçe, bilgisi arttıkça büyüklenir, herkese tepeden bakar yani kibirli olur.  

Tevazu, bir haldir. Hiç kimseye tepeden bakmamak ve hiç kimseden de kendini aşağı görmemek 
halidir. Tevazu sahibi olmak başkadır, tevazu göstermek başkadır. Tevazu göstermeye çalışmak, 
kibirdendir. Çünkü tevazu sahibi olduğunu göstermeye çalışan kimse, kendinde bir varlık, bir kıymet, 
bir değer olduğunu göstermeye çalışmaktadır. Halbuki tevazu sahibi olan kimse, kendinde bir varlık 
görmez. Bu sebeple de, tevazu göstermeye ihtiyaç duymaz. 

Mahsul, ovadaki sulu ve yumuşak toprakta yetişir. Dağda, sert toprakta yetişmez. Hikmet de, 
mütevazı olanın kalbinde gelişir, kibirlinin gönlünde gelişmez. Bir kimse, başını yükseğe kaldırırsa, 
tavana değer ve yaralanır. Şayet bu kimse, başını eğerse, o zaman tavan, ona gölgelik eder ve 
kendini de korur. Bu sebepten dolayı; “Kendini büyük gören küçüktür. Kendini küçük gören ise 
büyüktür” buyurulmuştur. 

Salih kimseleri ziyaret etmemek kibir, fakirleri ziyaret ise, tevazu alametidir. Doğru sözü kabul 
etmeyip münakaşa etmek, kusurunu bildirenlere teşekkür etmemek, fakirlerin davetine gitmemek, kibir 
alametidir. Kibirli olan, iyi bir Müslüman olamaz.  

Her konuda ben bilirim demek ve benlik davasında bulunmak kibirdir, çok kötüdür. Bilhassa dini 
konularda, benim görüşüme, benim düşünceme göre diyerek, konuşmak ve yazmak çok tehlikelidir. 
Çünkü din, nakle dayanır. Peygamber efendimiz ve Eshab-ı kiram zamanında din ne ise, şimdi de 
odur. Ekleme ve çıkarma yapılamaz. 

Büyüklenen, kusuru başkasında arayan, sevimsizleşir, etrafında insan kalmaz. Böyle kimseler, 
dost edinemezler. Bir kimse, herkesi haklı, kendisini haksız bulmadıkça, kendi kusur ve noksanlarını 
bırakıp, başkasının kusuru ile meşgul oldukça, manevi bakımdan zerre kadar ilerleyemez.  

Allahü teâlâ ilim gibi, 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. İnsan ise ihtiyaç sahibidir. Allahü teâlâ 
yaratıcıdır, insan ise yaratıktır, mahluktur ve fanidir. Bunun için kibirlenmek, Allahü teâlânın sıfatına, 
hakkına tecavüz etmek olur. Kula kibirlenmek yakışmaz. En büyük günahtır. Hadis-i kudside buyuruldu 
ki: 

(Azamet ve kibriya bana mahsustur. Bu iki sıfatta, bana ortak olmak isteyenlere, çok acı 
azab ederim.)  

 

Vaktiyle bir Abid, ibadet etmek üzere dağa çıkar. Bir gece rüyasında; “Falan ayakkabıcıya git! 
Senin için dua etsin” denir. Abid dağdan iner, adamı bulur, ne iş yaptığını sorar. Adam, gündüzleri oruç 
tutup, ayakkabı işlerinde çalıştığını, kazandığı para ile ailesini geçindirdikten sonra fazlasını sadaka 
verdiğini söyler. Abid, adamın güzel bir iş yaptığını anlar, fakat kendisinin dağda sırf ibadetle meşgul 
olmasını daha iyi bulur ve tekrar ibadetine döner.  

Yine gece rüyasında; “Ayakkabıcıya git ve ona, ‘Bu yüzündeki sararmanın sebebi ne?’ diye sor” 
denir. Abid, gidip sorar. Ayakkabıcı, “Kimi görürsem, bu kurtulacak da, ben helak olacağım der ve 
kendimden korkarım. Yüzümün sararması bundandır” der.  

İşte o zaman abid, ayakkabıcının bu korku ve tevazu ile üstünlük kazandığını anlar. 

Tevazu sahibi olabilmek için dünyaya niçin geldiğini, nereye gideceğini bilmek gerekir. İnsan, hiç 
yok idi. Önce bir şey yapamayan, hareket edemeyen bebek oldu. Şimdi de, her an hasta olmak, ölmek 
korkusundadır. Nihayet ölecek, çürüyecek ve toprak olacaktır. Dünya zindanında, her an, ne zaman 



azaba götürüleceğini beklemektedir. Ölecek, leş olacak, böceklere yem olacak, kabir azabı çekecek, 
sonra diriltilip kıyamet sıkıntılarını çekecektir. Cehennemde sonsuz yanmak korkusu içinde yaşayan 
kimseye, tekebbür mü yakışır, tevazu mu? Hikmet ehli ne güzel buyurmuş: 

“Toprak ol toprak, gül bitsin sende, ancak topraktır kavuşan güle...” 

Netice olarak; her nimet sahibi haset edilir. Haset edilmeyen tek nimet, tevazudur. Tevazu, kimde 
olursa olsun, sahibini mahcup etmez. Zira tevazu, her iyiliğin anahtarıdır. Tevazunun zıddı olan kibir 
ise, her iyiliğe engeldir. Bunun için; “Alçak gönüllü olan kurtulur, kibirli olan ise yanar” buyurulmuştur. 

 

Bayram, günahlardan kurtulmaktır 

23.12.2007 

Bayram, günahlardan kurtulma günüdür. Müminin bayramı, günahlarının affedildiği gündür. 
İmanla öldüğü gün bayramdır. Cennette Allahü teâlânın rüyetine kavuştuğu ve Peygamber efendimizi 
gördüğü gün, müminin bayramıdır. Hakiki bayram, Rabbimizin huzuruna, yüz akıyla çıkabilmektir. 
Bir bayram günü, insanların neşeyle eğlendiklerini gören hazret-i Ali; “Günah işlemediğimiz gün de, 
bizim bayramımızdır” buyurmuşlardır. 

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 etmeliyiz.  

Ana-babanın rızası 

Ana-baba hayatta ise, rızasını almak için uğraşmalıdır. Zira ana-babasını razı eden kimse için, 
Cennette iki kapı açılır. Bir kimsenin ana-babası zalim olsalar dahi onlara karşı gelmek, onlarla sert 
konuşmak caiz değildir. Çeşitli vesilelerle, onların elleri öpülüp, duaları alınmalı, haklarını helal 
ettirmelidir. Ana-babanın dualarını almak için vesilelerden biri de bayramlardır. Bayramlarda, ana-
babaya çeşitli hediyeler alıp, bayramları tebrik edilerek, hakları helal ettirilmeli ve dualarını almalıdır. 
Arada kırgınlıklar varsa bu vesile ile giderilmelidir.  

Allahü teâlâ Musa aleyhisselama buyurdu ki:  

(Ya Musa, günahlar içinde bir günah vardır ki benim indimde çok ağır ve büyüktür. O da, 
ana-baba evladını çağırdığı zaman emrini dinlememesidir.) 

Davud-i Tai hazretleri, kendisinden nasihat isteyen kimseye; “Dünyada oruçlu gibi, ölüm 
geldiğinde de, bayram sevinci içinde ol. Halktan yırtıcı hayvandan kaçar gibi kaçıp kendini mesut kıl. 
Dilini koru, lüzumsuz şeylerden kaçın. Ahirete götüreceğin şeyler nispetinde dünya ile ilgilen” 
buyurmuştur. 

Sırri-yi Sekati hazretleri anlatır:  

“Bir bayram günü hazret-i Ma’ruf’u hurma toplarken gördüm ve; 

-Bunları ne yapacaksın? diye sordum.  

-Ağlayan şu çocuğa niçin ağladığını sordum. Yetim olup anne ve babasının öldüğünü, 
arkadaşlarının yeni elbiseleri, oyuncakları olduğunu kendisinin ise, olmadığını söyledi. Bu hurmaları 
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 de bir 
oyuncak aldım. Çocuk o zaman memnun oldu. Bundan sonra kalbime bir nur geldi, kalbim parladı ve 
halim bambaşka oldu.” 

İmam-ı Şafii hazretlerinin talebelerinden biri anlatır:  

“Bir bayram günü İmam-ı Şafii hazretleri ile beraber mescitten çıktık. Bir mesele hakkında sohbet 
ediyorlardı. 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; (Bir çocuğumuz oldu ve hiç paramız yok. Sizden Allah rızası için biraz para istiyorum) dedi. 
İmam-ı Şafii hazretleri, o keseyi açmadan, o şahsa verdi. Halbuki kendisinin de hiç parası yoktu.” 

Şumeyt bin Aclan hazretleri bir bayram günü eğlenen kalabalığa bakarak; “Eskimeye mahkum bir 
elbise ve bir müddet sonra böceklerin yiyeceği et olan şu insanları görüyor musun?” buyurarak kabre 
girecek bir insanın gaflet içinde eğlenip oynamasına olan hayretini bildirmiştir.  



İbrahim Ubeydi şöyle anlatır:  

“Bir bayram günüydü. Muhammed Zeynelabidin hazretleri, benim, yanından ayrılmamı istemedi 
ve; (Bugün bayramdır. İnsanların bir araya gelip dağılma günüdür. Sen benim yanımdan ayrılma. 
Ziyarete gelenlerin ayrılmalarından sonra, bende bir yalnızlık oluyor. Bugün benim dostum ol. Seninle 
konuşmak beni memnun ediyor) buyurmuştur.” 

“Niçin böyle yaptın?” 

Zünnun-i Mısri hazretlerinin on sene canı, mahalli bir yemek ister. Yememesine rağmen bir 
bayram gecesi nefsi kendisine;  

-Ne olur, bayram gününde şu yemeği versen deyince, Zünnun-ı Mısri hazretleri;  

-Ey Nefsim! Şayet bu gece bana yardım edip de, iki rekat namazda Kur’an-ı kerimi hatim edersen, 
sana bu yemeği veririm der. Ertesi gün bayram namazından sonra nefsinin arzu ettiği yemeği getirirler. 
Bir lokma alıp geri koyar ve namaza durur. Kendisine;  

-Niçin böyle yaptın? deyince;  

-Tam yiyeceğim sırada nefsim bana, sonunda maksadıma ulaştım, dedi. Ben de, hayır ulaşmadın, 
diyerek lokmayı geri koydum cevabını verir. 

Behlül-i Dana hazretleri buyuruyor ki:  

“Bayram, ilahi azaptan emin olanlar, hata ve isyanı bırakanlar içindir.” 

Netice olarak, Eşrefoğlu Rumi hazretlerinin buyurduğu gibi: 

“Akıllılar bu dünyada şu üç şeyle meşgul olurlar. Böylece onlar, herkesin üzüldüğü gün, bayram 
ederler: 1- Dünya seni terk etmeden sen dünyayı terk edesin. 2- Her şeyden kurtulasın. 3- Rabbinle 
buluşmadan, Rabbin senden razı olsun.” 

 

Gülerek günah işleyen 

24.12.2007 

Allahü teâlâ, insanların yaptığı işleri iki kısma ayırmıştır. Bir kısmını beğendiğini, bunları 
yapanlardan razı olduğunu, her iş karşılığında, bunlara nimetler vereceğini vaad etmiştir. Vaad ettiği 
iyiliklerin ölçü birimine, sevab denir. Allahü teâlâ insanların yaptığı işlerden bir kısmını ise 
beğenmediğini, bunları yapanlardan razı olmadığını, bunların kötü işlerine kıyamette, çok acı 
karşılıklar vereceğini, bildirmiştir. Bu acı karşılıklara, azab denir. Azabların şiddetlerini, çokluğunu 
bildiren ölçü birimine de, günah denir. Günah, Allahü teâlânın emirlerini yapmamak, yasak 
ettiklerinden sakınmamak demektir.  

Emir ve yasaklar, Müslümanlar içindir. Allahü teâlâ, imanı olmayanları, ibadet etmekle 
şereflendirmedi. Onlar, her istediklerini yapar, günah olmaz. Bunlar, ibadet yapmadıkları, günah 
işledikleri için dünyada azab çekmezler. Her türlü nimete kavuşurlar. İstediklerini, çalıştıklarını elde 
ederler. Yalnız, zalim olanları, mahluklara eziyet verenleri, dünyada cezalarını çeker. Kâfirlere, yalnız 
bir emir verilmiş, onlardan yalnız bir şey istenmiştir. Bu bir emir de, onların iman etmeleri, Müslüman 
olmalarıdır. Kâfirler, bu emri dinlemedikleri için, biricik suç işlemiş oluyorlar. Fakat bu suç, en büyük 
suçtur. Bu suçun cezası, pek büyük, çok acı ve sonsuzdur. Dünyada böyle bir ceza olamaz. Bu 
sonsuz ceza, bunlara, ahirette, Cehennemde verilecektir. 

Ameller, niyete göre 

Günahlar, niyetsiz veya iyi niyetle işlenirse, günah olmaktan çıkmaz. (Ameller, niyete göre iyi 
veya kötü olur) hadis-i şerifi, taatlara ve mubahlara, niyete göre sevab verileceğini bildirmektedir. Bir 
kimse, birinin gönlünü almak için, başkasını incitse veya başkasının malı ile sadaka verse, yahut 
haram para ile mekteb, cami yaptırsa, bunlara sevab verilmez. Zulüm, günah, iyi niyetle işlenirse, yine 
günah olur. Böyle işleri yapmamak sevabdır. Bunlar, bilerek yapılırsa, büyük günah olur. Günah 
olduğu bilinmeyerek yapılırsa, Müslümanların çoğunun bildiği şeyleri bilmemek, öğrenmemek de 
ayrıca günah olur. 

Günah işlemek nefse tatlı gelir. Bütün bidatler, günahlar, Allahü teâlânın düşmanı olan nefsi 
besler, kuvvetlendirir. Küçük günah işlemeye devam etmek, bunlarda ısrar etmek, büyük günah olur. 
Büyük günah işlemeye ısrar etmek ise, küfre sebep olur. 



Rıyad-un-nasıhin kitabında deniyor ki:  

“Haramları, büyük günah ve küçük günah diye ikiye ayırmışlar ise de, küçük günahlardan da, 
büyük günah gibi kaçınmak, hiçbir günahı küçümsememek gerekir. Çünkü, Allahü teâlâ, intikam 
alıcıdır ve ganidir. İstediğini yapmakta hiç kimseden çekinmez. Gazabını, düşmanlığını günahlar içinde 
gizlemiştir. Küçük sanılan bir günah, intikamına, gadabına sebep olabilir. Resulullah efendimiz; (Bir 
zerrecik günahtan kaçınmak, bütün cin ve insanların ibadetleri toplamından daha iyidir) 
buyurdu.” 

Peygamber efendimiz, eshab-ı kirama hitaben; (Eğer Cennet ve Cehennemi görseydiniz, az 
güler çok ağlardınız) buyurmuşlardır. 

Bir gün Peygamber efendimiz, rastgele gülenleri görünce; (Benim bildiğimi siz bilseydiniz, az 
güler, çok ağlardınız) ve (Kur’an-ı kerim, Cennet ve Cehennemin halini bildirirken nasıl böyle 
gülersiniz) buyurmuşlardır. 

Hamidüddin Naguri hazretlerine; Peygamber efendimiz; (Ölüm kefarettir) buyurdu. Ölüm 
günahlara kefaret olunca, ahiret rüsvalığının manası nedir? diye sual edilince; Günah vardır, ölümle 
affedilir. Günah vardır, kabirde kalmakla affedilir. Günah vardır, kabir azabı ile affolur. Günah vardır, 
Cehennem ateşini görmedikçe ve Cehennem ateşi onu yakmadıkça hiçbir şeyle affolmaz. Buradan o 
kadar nur götürmelidir ki, bu nur, Cehennem ateşini söndürsün ve; “Geç ey mümin, nurun ateşimi 
söndürüyor” desin cevabını vermiştir. 

Ahmed bin Asım Antaki hazretlerine; (En büyük günah nedir?) diye sorulduğunda; Bir günahın 
günah olduğunu bilmemektir, cevabını vermiştir.  

Sırat köprüsünü mü geçtin? 
Hasan-ı Basri hazretleri, kahkaha ile gülen bir gence; “Evladım, Sırat köprüsünü mü geçtin veya 
Cennete gideceğine dair bir garantin mi var da böyle gülüyorsun?” buyurmuştur.  

İbrahim bin Edhem hazretleri de, her zaman şöyle dua ederdi:  

“Ya Rabbi! Beni günah alçaklığından, sana taat ve ibadet lezzetine ulaştır.” 

Netice olarak Allahü teâlâ, bazı şeyleri, bazı şeyler için sebep, vesile kılmıştır. İman, itaat ve 
ibadetler, Cennete gitmeye vesile, sebep kılındığı gibi; inkâr, isyan ve günahlar da, Cehenneme 
gitmeye sebeptirler. Hiç kimse, gülerek, sevinerek idam edilmeye gitmez, gidemez. Gülerek, sevinerek 
günah işleyenin durumu da, bundan farklı değildir. Gülerek işlediği günahlar, o kimseyi Cehenneme 
götürmektedir. Resulullah efendimizin buyurduğu gibi: 

(Gülerek günah işleyen, ağlayarak Cehenneme gider.) 

 

Hased, takdiri değiştirmez 

30.12.2007 

Hased, kıskanmak, çekememek anlamında olup, kötü huylardandır. Allahü teâlânın, herhangi bir 
kimseye, ihsan ettiği nimetin, ondan çıkmasını istemek, hased olur. Zararlı olan şeylerin, o kimseden 
ayrılmasını istemek ise, hased olmaz, gayret olur. İlmini, mal, mevki ele geçirmek, günah işlemek için 
kullanan din adamından ilmin gitmesini istemek gayret olur. Malını haramda, zulümde, İslamiyet’i 
yıkmakta, bid’atları ve günahları yaymakta kullanan kimsenin, malının yok olmasını istemek de, hased 
olmaz, din gayreti olur.  

Bir kimsenin kalbinde hased bulunur, kendisi buna üzülür, bunu istemezse, bu günah olmaz. 
Kalbde bulunan hatıra, düşünce, günah sayılmaz. Hatıranın kalbe gelmesi insanın elinde değildir. Bir 
kimse, kalbinde hased bulunmasından üzülmezse veya arzusu ile hased ederse, günah olur, haram 
olur. Bu hasedini sözleri ile, hareketleri ile belli ederse, günahı daha çok olur. Hadis-i şerifte; (İnsan, 
üç şeyden kurtulamaz: Su-i zan, tayere, hased. Su-i zan edince, buna uygun harekette 
bulunmayınız. Uğursuz zannettiğiniz şeyi, Allah’a tevekkül ederek yapınız. Hased ettiğiniz 
kimseyi hiç incitmeyiniz!) buyuruldu.  

Allahü teâlâ, şeytanın şerrinden korunmamızı emrettiği gibi, hased edenin şerrinden de, 
sakınmamızı emretti. Hadis-i şerifte; (Nimet sahiplerinden ihtiyaçlarınızı, gizli olarak isteyiniz. 
Çünkü, nimet sahiplerine hased edilir) buyuruldu.  

Hased, ibadetlerin sevabını giderir. Hadis-i şerifte; (Hased etmekten sakınınız. Biliniz ki, ateş 
odunu yok ettiği gibi, hased de hasenatı yok eder!) buyuruldu.  



Hased eden, hased ettiği kimseyi gıybet eder, çekiştirir, onun dedikodusunu yapar, malına, canına 
saldırır. Kıyamet günü, bu zulümlerinin karşılığı olarak, hasenatı alınarak, hased ettiği kimseye verilir.  
Kıskançlık yapan, hased eden, hased ettiği kimsedeki nimetleri görünce, dünyası azab içinde geçer, 
uykuları kaçar. Hayır, hasenat işleyenlere, on kat sevab verilir. Hased, bunların dokuzunu yok eder, 
birisi kalır. Küfürden başka hiçbir günah, hasenatın sevaplarının hepsini yok etmez. 

Hased yani kıskançlık, insanın kibirli olmasına da sebep olur. Kıskanç kimse, hased ettiği kimsede 
bulunan nimetlerin ondan ayrılarak kendisine gelmesini ister. Onun haklı olan sözlerini ve nasihatlerini 
reddeder. Ondan bir şey sorup öğrenmek istemez. Kendinden yüksek olduğunu bildiği halde, ona 
tekebbür eder, büyüklük taslar. İmam-ı Gazali hazretleri buyurdu ki: 

“Bütün kötülüklerin başı, kaynağı üçtür: Hased, riya, ucub. Kalbini bunlardan temizlemeye çalış!”  

Ucub sahibi, hep ben, ben der. Toplantılarda baş tarafta bulunmak ister. Her sözünün kabul 
olunmasını ister. 

Abdullah bin Hubeyk hazretleri, Horasan’dan gelen ve kendisinden nasihat isteyen bir sevdiğine; 
“Ey Horasanlı! Dilinle yalan söyleme, gözünle harama bakma. Kalbinle Müslüman kardeşine hased 
etme. Kin tutma ve iyi şeyler arzu et. Eğer böyle yapmazsan, sonunda bedbaht olursun” buyurmuştur. 

Abdullah-ı İsfehani hazretleri buyuruyor ki: 

“İbadetlerden lezzet alamamanın sebeplerinden biri de, haram ve şüpheli yemeklerdir. Eğer 
yenilen lokma şüpheli ise, ondan; hırs, şehvet, hased, adavet, düşmanlık ve riya doğar.” 

Hiçbir hasedci, muradına kavuşmamış, kimseden hürmet görmemiştir. Hased, sinirleri bozar. 
Ömrün azalmasına sebep olur. Ebu Sa’id-i Esma’i hazretleri, 120 yaşında bir kimseye rastlar ve çok 
yaşamasının sırrını sorar. O kimse de; “Çünkü ben, hiç hased etmedim” cevabını verir. 

Ebülleys-i Semerkandi hazretleri buyuruyor ki:  

“Üç kimsenin duası kabul olmaz: Haram yiyenin, gıybet edenin, hased edenin.” 

Hasedin zararı, hased edenedir. Çünkü hased olunanın, dünyada ve ahirette, bundan hiç zararı 
olmaz, hatta faydası olur.  

Hased edenin ömrü, üzüntü ile geçer. Hased ettiği kimsede nimetlerin azalmadığını, hatta arttığını 
görerek, sinir buhranları geçirir.  

Hasedden kurtulmak için, hased edilen kimseye hediye göndermeli, nasihat vermeli, onu 
methetmeli, övmeli, ona karşı tevazu göstermelidir. Ayrıcı onun nimetlerinin artmasına da dua 
etmelidir.  

Akşemseddin hazretleri bir sohbetinde; “Nimete şükret, belaya sabret. Dünyanın mutluluğuna 
mağrur olma. Kimseye kızma, eziyet ve cefa etme. Ömrün uzun olsun istersen, kimsenin nimetine 
hased etme. Kimseyi kötüleyip, atıp tutma” buyurmuştur. 

Netice olarak hased etmek, Allahü teâlânın takdirini değiştirmez. Kişi, hased etmekle boşuna 
üzülmüş, yorulmuş olur. Kazandığı günahlar da, cabası olur. Hazret-i Muaviye’nin, oğluna nasihat 
olarak buyurduğu gibi: 

“Hasedden çok sakın! Hasedin zararları sende, düşmanınınkinden daha önce ve daha çok hasıl 
olur.” 

 

 

Dünyaya düşkün olma ki! 

31.12.2007  

İslamiyet’te, dünyalık kazanmak için çalışmak, günah değildir. Dünyalık sevgisi, dünyaya gönül 
bağlamak günahtır. Dünya malı peşinde koşmak, nefsinin şehvetleri, arzuları peşinden koşmaktan 
daha fenadır. Mal, para peşinde koşmak, Allahü teâlânın emirlerini unutturursa, buna dünya 
muhabbeti denir. Hadis-i şerifte; (Dünya sevgisi arttıkça, ahirete olan zararı da artar. Ahiret 
sevgisi arttıkça, dünyanın ona zararı azalır) buyuruldu. 

Allahü teâlânın zikri, muhabbeti bulunmayan kalbe şeytan yerleşir. Şeytanın en büyük hilesi ise, 
insana hayırlı işler yaptırarak kendisini salih, iyi zannettirmesidir. Böyle kimse, kendisinin kulu olur. 



Hadis-i şerifte; (Geçen ümmetlerin her birine fitneler verildi. Benim ümmetimin fitnesi, mal, para 
toplamak olacaktır) buyuruldu. Yani dünyalık peşine düşerek, ahireti unutacaklardır. Hazret-i Ali 
buyurdu ki:  

“Dünya ile ahiret, doğu ile batı gibidir. Birine yaklaşan, diğerinden uzaklaşır.” 

İnsanı ölmekten, bir uzvunu yok olmaktan ve şiddetli ağrıdan kurtaracak şeye Zaruret denir. 
İnsanın ruhi ve bedeni rahatlığı için, sadaka vermek, hayrat ve hasenat yapmak, zekat, hac, kurban, 
ödünç vermek için lazım olan şeylere İhtiyaç denir. İhtiyaçtan fazla olup, tatlı gelen, hoşa giden şeylere 
de, Ziynet denir. Zaruret miktarında kazanmak için çalışmak farzdır. İhtiyaç miktarında kazanmak, 
sünnettir. Ziynet olan şeyleri kazanmak ise, mubahtır. İhtiyaç ve ziynet eşyasını İslamiyet’e uygun 
olarak kazanmak ibadet olur. Bunları kazanmak için, İslamiyet’in dışına çıkmak, haram olur. Böyle ele 
geçirilenler ise, dünyalık olur. Dünyalık olan şeylerin, Allahü teâlâ indinde hiç kıymeti yoktur. Hadis-i 
şerifte; (Dünyalık olan şeylerin Allah indinde sivrisinek kanadı kadar kıymeti olsaydı, kâfire bir 
yudum su vermezdi) buyuruldu. 

Bir kimsenin, kendisinin ve çoluk çocuğunun ihtiyaçlarını helalden kazanmasına, kimseye muhtaç 
kalmamak için çalışmasına, cihad sevabı verilmektedir ve birçok ibadetlerden daha sevaptır. 
Resulullah efendimiz, bir sabah, Eshab-ı kiram ile sohbet ederken, kuvvetli bir genç, erkenden 
dükkanına doğru geçer. Orada hazır bulunanlardan bazısı; Böyle erkenden dünyalık kazanmaya 
gideceğine, buraya gelip birkaç şey öğrenseydi daha iyi olurdu, deyince, Peygamber efendimiz; (Öyle 
söylemeyiniz! Eğer kimseye muhtaç olmamak ve ana, baba, çoluk çocuğunu da muhtaç 
etmemek için gidiyorsa, her adımı ibadettir. Eğer, herkese öğünmek, keyf sürmek niyetinde ise, 
şeytanla beraberdir) buyurmuştur. 

İmam-ı Gazali hazretleri buyuruyor ki: 

“Dünya işlerine çok düşkün olmamalıdır. Mesela, çarşıya herkesten önce gidip, herkesten sonra 
çıkmamalıdır. Tehlikeli ve uzun yollara gitmemelidir. Mu’az bin Cebel hazretleri, buyuruyor ki: 

“Şeytan, pazarda, yalan, hile, hıyanet ve yemin ettirerek Müslümanları günaha sokmaya çalışır. 
Önce gidip, geç çıkanlara daha çok asılır.” Hadis-i şerifte buyuruldu ki: 

(Tüccarın, esnafın en kötüsü, erken gidip, geç dönenlerdir.)  

Sabah namazını kılmadan ve kitab okuyup birkaç şey öğrenmeden işe gitmemeyi âdet 
edinmelidir. İhtiyacı kadar dünyalık kazanınca, ahireti kazanmakla meşgul olmalıdır. Çünkü, ahiret 
hayatı sonsuzdur ve ona ihtiyaç daha çoktur ve ahiret ticaretinde iflas etmek üzeredir. İmam-ı a’zam 
Ebu Hanife hazretlerinin hocası hazret-i Hammad, ticaret yapar, baş örtüsü satardı. Her gün, iki habbe 
kazanınca eşyayı toplar pazardan çıkardı. Büyüklerden bazısı dükkana, haftada iki gün giderdi. Bir 
kısmı da, cumadan başka her gün gider, öğle namazında geri dönerdi. Bir kısmı nihayet ikindiye kadar 
alışveriş ederdi. Hepsi ihtiyacı kadar kazanınca camiye gider, ibadetle, ilim öğrenmekle akşamı 
yapardı.” 

Dünyalık ele geçirmek için ilim öğrenmek yani dini dünyaya vesile etmek, altın kaşıkla necaset 
yemeye benzer. Dini dünya kazancına alet edenler, din hırsızlarıdır. Hadis-i şerifte; (Din bilgilerini 
dünyalık ele geçirmek için edinenler, Cennetin kokusunu duymayacaklardır) buyuruldu. 

Dünya peşinde koşan kimse, şüpheli şeylere, sonra mekruhlara, sonra haramlara, hatta küfre 
dalar. Geçmiş ümmetlerin, Peygamberlerine inanmamalarına sebep, dünyaya düşkün olmaları idi. 
Musa aleyhisselam, Tur Dağına giderken, birinin çok ağladığını görür ve Allahü teâlâya; Ya Rabbi! 
Kulun, senin korkundan ağlıyor, diye arz eder. Cenâb-ı Hak da; (Kan ağlasa dahi, onu affetmem. 
Çünkü o, dünyaya düşkündür) buyurur. 

Netice olarak dinimizde, mal, mülk, makam değil, dünyalık olan bu şeylere düşkünlük yani 
muhabbet kötülenmiştir. Peygamber efendimizin buyurduğu gibi:  

(Dünyaya düşkün olma ki, Allahü teâlâ seni sevsin. İnsanların malına göz dikme ki, insanlar 
seni sevsin!) 
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